Aufsiatze und Biicher.

1. Geschichte der #lteren und neueren Philosophie.

Brocker, W, Die Lehre des Anaxagoras: Kantstudien 42 (1942-43)
176—189. — Ankniipfend an die vielfach gegensédtzlichen Auslegungen,
welche die Lehre des Anaxagoras von der Materie und vom Geist gefunden
hat, sucht Br. in einer neuen Deutung die bestehenden Schwierigkeiten zuy
meistern und zugleich die Einzelzlige aus ihrer einheitlichen Wurzel zu
verstehen, Was die Materie angeht, so ist der einzelne Same nicht ein
kleinstes Teilchen, sondern ein Elementarstoff, der stetig den ganzen Welg
tenraum erfiillt und deshalb sich mit allen anderen Samen durchdringt, so
daB immer und iiberall alles in allem ist. Weil am Anfang alle Samen in
einer gleichméfBigen Verdiinnung ruhten, gab es noch keine geformte Ge-
stalt, war noch alles verborgen. Erst durch Verdichtung, bzw. Verdinnung
der verschiedenen Samen an jeweils anderen Raumstellen entstand Gestalt
und so Offenbarkeit oder Wahrheit. Dieses Werden ist das Werk jener be-
wegenden Kraft, die Vernunft heift, weil sie der Grund des In-die-Unvern-
borgenheit-tretens oder der Wahrheit ist. Dabei kommt die Vernunft nicht
von aufen zu dem Samenganzen hinzu, sondern ist als wesentlich Zuge-
horiges mitgesetzt; die Materie ist kraft der ihr innewohnenden Vernunft
selbst produktiv. Folglich ist die Vernunft »urspriinglich als ein Eroffner
der verschlossenen Natur und erst abgeleiteterweise als ein bei sich selbst
Verweilendes zu denkenc« (189). — Die Auslegung, die Br. der Materie gibt,
verdient alle Beachtung, zumal Anaxagoras von Parmenides abhangt, der
das Seiende als stetige Kugel faBt. Durch seine Fiille der Samen sucht Ana-
xagoras iiber den Eleaten hinaus »die Einheit des Seienden als solchen mit
der Vielheit des unterschiedlichen Wasseins zu vereinigen« (183). Bei der
Deutung des Geistes wird mit dem Wahrheitsmoment ein fruchtbarer, sonst
kaum beachteter Gesichtspunkt herausgehoben. Doch diirften der Im-
manenz des Geistes in der Materie bestimmte Ausdriicke des Anaxagoras
entgegenstehen. Nur nach dem Deismus, keineswegs nach dem Theismus; ist
ein transzendenter Gottesgeist setwas Fremdes«, das »die Einheit alles Sei-
enden ... in Frage stelltc (186). Lotz (S).

KEihn, H J, Yyoc Eine Untersuchung zur Entwicklungsgeschichte des
Aufschwungsgedankens von Platon bis Poseidonios (Wiirzburger Stud. z.
Altertumswiss. 14). gr. 8° (XI u. 116 8.) Stuttgart 1941, Kohlhammer. M 6.—.
— Die Studie gibt eine sorgfiltige Interpretation von Texten aus dem
Anonymus meptl (hpovg, aus Philon, Poseidonios und Platon, die alle um
den Begriff {hpog kreisen. Das Wort wurde von der rdumlichen Dimensjon
auf geistige, metaphysische Grofien, auf eine groBe Seelenhaltung, endlich
auf die erhabene Rede ilbertragen. Das Ziel der Arbeit ist, zu zeigen, wie
der urspriinglich religiod-metaphysische Gehalt zum Teil verblait, zum
Teil verandert wird. Eeim Anonymus msol Uh\povg wird hpogein stilkritiscaer
Beeriff, inscfern 2r den seelischen Aufschwung in Sprache und Dichtung
zum Ausdruck bringt. Homer und Platon sind Meister im Gebrauch dieses
Kunstmittels. Dabei erscheint das Werk Homers als ein philosophisches
Werk, allerdings Philosophie in dichterischem Gewande. Der Dichter ist
der Interpret Gottes. Auch Platon wird auf diese Ebene gezogen. Obwiohl
thpog S0 als literarkritischer Terminus zundchst nur die hochste Gewalt
des Schriftstellers und Redners bezeichnet, so schimmert doch die urspriing-
liche philosophisch~religitse Bedeutung der Seelenhaltung noch durch. Po-
seidonios gilt allgemein als Quelle des Anonymus. Der Verf. stellt sich aber
die Frage, ob und inwieweit bei ihm auch noch die philosophische Vor'-
stellung zu fassen ist. Das geschieht zunidchst auf dem Umweg iiber Philon.
Auch dieser kennt den rhetorischen Begriff des fyoc® Er Uibt aber eine aus-
gedehnte Kritik an einem falschen {yoc. K. zeigt, daf die von Philon ge-
tadelten Chaldder die Lehre des Poseidonios vertreten. Es ist Leugnung des
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Géttlichen, Tauschung mit Aufgeblasenheit, ndmlich eine rein wissenschaft-
liche Bewiltigung der Weltfragen durch die Erkenntnis des menschlichen
Geistes ohne die von Gott geschenkte Gnosis oder mystische Schau. Eine aus-
gedehntere Untersuchung der Platonischen Lehre iiber den seelischen Auf-
schwung (Symposion, Phaidros, Staat, Theaitetos) und ihres Wandels zeigt die
nahe Berithrung zwischen dem Anonymus und Platon, besonders dem Phai-
dros. Aber ebenso bedeutsam sind die Unterschiede. Dadurch da8 Platon vom
Anonymus auf die Ebene Homers gestellt und zum Vertreter einer musischen
Philosophie gemacht wurde, muBte die Ideenlehre preisgegeben werden. An
die Stelle der transzendenten Ideen traten die immanenten rein mensch-
lichen tmeoqui., Das Gewaltige, Schone und GroBe, im Leben selbst Erlebte
und Geschaute gibt dem Menschen das Ziel seiner Bestimmung an. Von
Poseidonios also stammt diese umfassende Umdeutung Platons, die an die
Stelle der Erkenntnis der Ideen die des riumlichen Kosmos setzte. Aber Po-
seidonios, der das meiste dazu beigetragen hatte, die platonische Philosophie
zu neuem Leben zu erwecken, muBte das Schicksal erfahren, vom neu auf-
blithenden Platonismus verdrdngt zu werden. Schuster (S).

Reidemeister, K., Mathematik und Logik bei Plato (Hamburger
mathem. Einzelschriften 35). gr. 8° (20 S.) Berlin und Leipzig 1942, Teubner.
o 2—. — R. versucht einen neuen Zugang aufzuweisen zur Dialektik Platos
und zwar auf dem Wege iiber die Mathematik. Die Mathematik, die Plato
kannte, war die Pythagoriische Mathematik, in der sich die Umwendung
vom Anschaulichen zum Begrifflichen vollzog. Der Nachweis, daB Diagonale
und Seite eines Quadrates nicht mit derselben Einheitsstrecks gemessen
werden konnen, liBt sich nicht veranschaulichen, sondern ist nur dem
Drenken zuginglich. So entzieht sich das urspriiglich anschaulich gegebene
Quadrat bei ndherem Zugriff der anschaulichen Behandlung. Die mathema-
tischen Wissenschaften sprechen scheinbar »von Wahrnehmbarem, tatstich-
lich aber von Erkenntnishaftem« (10). Dieser Zustand in der mathematischen
Erkenntnis soll Plato dazu gefiihrt haben, das Sein in einen urbildlichen
und einen abbildlichen Teil zu zerlegen. Durch mathematische Schulung wird
es erreicht, den »Philosophen aus der Verblendung des sinnlich Wahrnehm-
baren zu befreien und seinen Blick zum Erkenntnishaften und Seienden um-
suwenden« 110). »Den Zugang zum Sein dieses Seienden zu finden, ist die
Aufgabe der Dialektiks (17). Diese Dialektik ist zwar eine notwendige Vor-
bedingung fiir die Schau des Seienden und des Guten, aber keine hin-
reichende, Dem Menschen ist @s ndmlich nur gegeben, nach Weisheit zu
streben, sie zu besitzen ist den Gottern vorbehalten, die sie dem dialektisch
Vorgebildeten in einer gliicklichen Stunde zeigen. Das Ergebnis der Dialektik
selbst ist, »den UmriB einer widerspruchsfreien Gnosis und Logik zu entr
werfenc« (19). ‘ Junk (8).

Bommersheim, P, Plotin und der Aufbau der religiosen Personalwelt:
BIDPh 16 (1943) 370—386. — Verf. will die Personalwelt Plotins als um-
fassenden Zusammenhang zwischen Person und Welt in ihren Baugesetzen
und Baugliedern darlegen. Ursprung der Religion ist bei Plotin nicht Hypo-
stasierung einer metaphysischen Idee, sondern die religitse Erfahrung. Diese
Religion fillt aber mit Philosophie zusammen. Objekt der religitsen Er-
fahrung ist Gott oder besser gesagt die Gottlichkeit als Attribut Gottes, das
jedoch nicht als bloRe Eigenschaft Gottes gedacht werden darf, Grund-
legend ist die Einheit Gottes. Der Grundgegensatz herrscint zwischen Gott
und Welt, dem Einen und dem Vielen. Daneben besteht aber auch eine
Grundseinsverbindung zwischen Welt und Gott. Das Wesen aller Religion
hingt nun daran, daB der Mensch ein Mittleres ist zwischen Grundgegensatz
und Grundseinsverbindung, beiden angehérig und in keinem allein verwei-
lend. Im Gefiige des Plotinischen Stufenkosmos werden die einzeinen Seins-
bereiche zu Stufen der Gottesnihe. Alle Stufen der Welt sind zugleich auch
Schichten der Seele. Unserer korperformenden Seele entspricht im grofen
Weltall die Allseele, die zugleich in allen Einzelseelen 1st und ihre Einheit
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ausmacht. Wenn sich die Seele zu ihrem eigenen Wesen wendet, kommt sie
zugleich zu dem, was liber dem Geistist. So hat die niedere Stufe die hthere
in sich als ihren Kern, ihr Wesen und ihren Ursprung. Die Seele besitzt nun
die doppelte Moglichkeit der Verweltlichung und der Gottung oder Hin-
wendung zu Gott. Auch diese ist doppelter Art, durch Arbeit an der Welt
cder Flucht aus der Welt. Bei Plotin herrscht wesentlich der letztere Typ.
" Neben dem Attribut des Einen betont Plotin noch das Licit, aus dem das
Erkennen flief3t, und das Gute oder den Wert. Ewigkeit und Leben dagegen
treten zuriick. Erst das Licht und das Gute erlauben eine Ableitung der
Welt aus Gott. Die Seele muB3 die Stufen des Heilsweges mit BewuBtsein

duzchschreiten. — Eine Betrachtung der religiosen Struktur Ekkeharts soll

spiter folgen. Schuster (3).
Masnovo, A, S, Agostino e 8. Tommaso. Concordanze e sviluppi. 8°

(VIIT u. 178 S.) Mailand 1942, Vita e Pensiero. L. 12— — Das Biichlein

faBt sieben Aufsétze bzw. Vortrdge aus den Jahren 1931—1941 zusammen,
von denen fiinf im Sinne des Titels der Durchfiihrung des Vergleichs zwi-
schen Augustinus und Thomas dienen. M. will vor allem das Gemeinsame
beider herausarbeiten. Beiden groBen christlichen Denkern geht es in
ihrem Philosophieren um das Problem des Lebens, und sie finden dessen
Losung in Gott. Der Aufstieg zu Gott beruht bei beiden auf dem Grhnd-
satz, daf das Verinderliche im Unverdnderlichen seinen letzten Seinsgrund
habe, also (?) auf dem Satz: Omne, quod movetur, ab alio movetur (144).
Uberhaupt sei der beste Deuter Augustins gerade Thomas (166). — Die Frage
driangt sich aber auf, ob dabei nicht die geschichtliche Wirklichkeit des
Philosophierens Augustins im Sinne des Thomismus eine gewisse Umdeutung
erfahre. Gewill besteht zwischen Augustin und Thomas im Religios-Christ-
lichen eine letzte und entscheidende Gemeinsamkeit; das hindert aber nicht,
daf im Systematisch-Philosophischen tiefgehende Unterschiede bestehen kon-
nen. Die Bedeutung des Neuplatonismus ist fiir das Denken Augustins doch
wohl gréfer, als M. zuzugeben geneigt ist (vgl.121, 168 f.). Dieser Einsicht
hétte sich M. kaum verschliefen kénnen wenn er aufler dem personlichen
Bekenntnisbuch Augustins auch dessen systematisch-philosophische Schrif-
ten herangezogen hatte. — Die beiden restlichen in M.s Buch wiedergege-
benen Vortrige — das 2. und 3. Kap. — gelten weiteren s»Entwicklungen«
(sviluppi) des thomistischen Gedankens: das 2. Kap. der geschichtlichen
Bedeutung des Neuthomismus; M. sieht sie vor allem darin, daf die Er-
neuerer des Thomismus im 19. Jahrh. die thomistische Abstraktionslehre
gegeniiber vielen MiBverstindnissen wieder ins rechte Licht riickten und so
den Weg zur Losung des die Zeit am meisten bewegenden Erkenntnisproblems
wiesen. Das 3. Kap. bringt M.s anliaflich der Jahrhundertfeier der Gesell-
schaft Jesu in der Maildnder Katholischen Universitdt gehaltenen Vortrag
»Die Gesellschaft Jesu und ihre philosophische Wirksamkeit«. Hervorge-
hoben werden die Verdienste Fonsecas und seiner Mitarbeiter in Coimbra
um die Neubelebung des Aristoteles-Studiums und die des Suarez um die
systematische Ordnung und Durcharbeit der neuen Erkenntnisse. Noch be-
deutsamer scheint M. die Titigkeit S. Sordis und anderer, namentlich
italienischer Jesuiten zur Wiedererweckung des Thomismus im 19. Jahr-

hundert. de Viies {S).
. * Kk %

Fichte, J. G, La Destination de I'nomme, iibers. von M. Molitor,
mit einer Einleitung von M. Gueroult. kl. 8 (214 S.) Aubier 1942, Mon-
taigne, — Fichtes »Bestimmung des Menschen« bildet den Auftakt zur
letzten Periode seines philosophischen Schaffens. Die vorliegende franzé-
sische Ausgabe bietet einen sinngetreu iibersetzten Text. Die Einleitung
(47 8.) ordnet die Gedanken der Schrift, von der eine sorgfiltige Analyse
gegeben wird, sowohl in die philosophische Entwicklung Fichtes als auch in
den weiteren Zusammenhang der Philosophiegeschichte ein. — Wie weit
die Veridnderungen im Denken Fichtes seinen wurspriinglichen Absichten

+
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entsprechen oder widersprechen, dartiber sind die Meinungen bekanntlich
geteilt. Die Hauptinderung in der »Bestimmung des Menschen« besteht nach
G. darin, daB Fichte an Stelle der intellektuellen Anschauung den blinden
Glauben gesetzt habe. So iliberrascht man vom dritten Buch iiber den
»Glauben« auch ist und so verstindlich die These G.s durch Zitate aus
anderen Schriften auch wird, ein Blick auf die Gesamtentwicklung Fichtes
und auf die Reihenfolge seiner Schriften 148t einen doch nicht zur Ruhe
kommen. Es wire doch mehr als merkwiirdig, wenn Fichte eine so grund-
legende Anderung selbst nicht bemerkt oder geglaubt hitte, daB andere sie
nicht bemerken wiirden. Er schreibt aber in der Vorrede seines Werkes, dal3
man in ihm nichts finden werde, was nicht schon in anderen Schriften
desselben Verfassers vorgetragen wire. »Die Bestimmung des Menscheng,
die 1799 (nicht 1789) ausgearbeitet worden ist, stiinde so inmitten von
Schriften, die ihr vorausgehen und nachfolgen, aber von ganz anderer
Geistesart sind. Was noch mehr bedeutet: Fichte hat seine »Grundlage der
gesamten Wissenschaftslehre« von 1794 im Jahre 1802 wieder unveréndert
in Druck gegeben. Er konnte sich also keiner so grundlegenden Verdnderung
bewuBt sein. Zur Losung des Rétsels sei auf eine Stelle seiner Abhandlung
»Uber den Begriff der Wissenschaftslehre« verwiesen. Es heiBt dort: »Die
Reflexion, welche in der ganzen Wissenschaftslehre, insofern sie Wissen-
schaft ist, herrscht, ist ein Vorstellen; daraus aber folgt gar nicht,
daB alles, wor iiber reflectiert wird, auch nur ein Vorstellen sein werde...
Das Vorstellen ist die hochste und absolut-erste Handlung des Philosophen
als solchen:; die absolut-erste Handlung des menschlichen Geistes konnte
wohl eine andere seyn« (S. W. I 80). In Ubereinstimmung damit unterscheidet
Tichte in der »Anweisung zum seligen Leben« fiinf verschiedene Stand-
pun'kte, von denen je einer sich iiber die anderen erhebt. Als vierten nennt
er den Standpunkt der Religion (S. W. V 470). Es ist eben der, der in der
sBestimmung des Menschen« als der letzte, der Standpunkt des Glaubens
beschrieben wird. Als fiinften und letzten Standpunkt nennt er dann den
Standpunkt der Wissenschaft (472), fiigt aber ausdriicklich hinzu, daB das
gottselige Leben durch ihn keineswegs bedingt sei. Was folgt daraus? DaB
die »Bestimmung des Menschen« keine Darstellung der Wissenschaftslehre
ist, daB sie bewuBt auf dem vorletzten Standpunkt stehen bleibt. Fichte
betont in seiner Vorrede ja ausdriicklich, daf das, was aufer der Schule
brauchbar ist von der neueren Philosophie, den Inhalt dieser Schrift aus-
machen solle, vorgetragen in derjenigen Ordnung, in der es sich dem kunst-
losen Nachdenken entwickeln miiRte. Brugger (8).

Heyse, H, Kant und Nietzsche: Kantstudien 42 (1942-43) 3—27. —
Durch alle vorletzten Verschiedenheiten hindurch gilt es zu den letzten
»gemeinsamen smetaphysischen Horizonten« (3) von Kant und Nietzsche
vorzudringen. Beide iiberwinden die Bindungen des christlichen Glaubens in
einer neuen Begegnung mit dem urspriinglichen Griechentum. So stellt Kant
»die gesamtabendlindische Metaphysik in Frage« und fiihrt »damit zugleich
eine neue metaphysische Situation« (4) herbei. Aus dieser Situation heraus
hat Nietzsche philosophiert »und eben damit die kantischen Problemstellun-
gen radikalisiert und umfassend erweitert« (4). Bel Kant wird das Ding-an-
sich in uns und auBer uns als das Grenzenlose, Un-bestimmte, Un-endliche
durch den von der menschlichen Existenzialitdt und Subjektivitit entwor-
fenen, begrenzenden oder de-finierenden Horizont zur Idee umgewendet, als
Erscheinung konstituiert und so erst zum Sein gebracht. Diese Grundkon-
zeption fithrt Nietzsche darin fort, »daB der dionysische Urgrund in der
apollinischen Lichtwelt zum Erscheinen gebracht wird« (17). Von hier aus
wird der Wille zur Macht als »Prinzip zugleich der Existenzkonstituierung
wie der Weltauslegung« (19) begriffen; er steigert sich als »Wahrheit hin-
einlegen« am hochsten, wenn es ihm gelingt, »dem Werden den Charakter
des Seins aufzuprigenc (21), was in der ewigen Wiederkehr geschieht. Der
hiermit umrissene Kerngedanke wird bei beiden vielfach noch von anders-
articen Elementen durchkreuzt. Filr die Zukunft gilt es nach H., ihn in
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radikaler Reinheit durchzufiihren. — Zweifellos hesteht zwischen Kant
und Nietzsche eine letzte Gemeinsamkeit. Sie treffen sich in der Idee des
Menschen als des Gesetzgebers, der das ungeformte Chaos gestaltet. Dabei
hat Nietzsche Gott bereits ausgeschaltet, wihrend fiir Kant die Gottesidee
noch eine gewisse Rolle spielt. H. treibt weiter zur reinen Immanenz und
absoluten Autonomie des Menschen. Auf dieser Linie bewegte sich das echte
Griechentum sicher nicht eindeutig; vielmehr hat es fortschreitend um die
Transzendenz gerungen, wenn es auch der Immanenz zu sehr verhaftet blieb.
Sachlich schlieBt die Annahme eines transzendenten Gottes das Schopfer-
tum des Menschen nicht aus, sondern ein; denn einzig in einem konstituieren-
den Entwerfen kann sich dem Menschen die Wahrheit des Seienden ent-
hiillen. Freilich wird sich, wenn »das Urphinomen der Grenze« (10) nicht
einfach hingenommen, sondern philosophisch durchdrungen wird, zeigen,
daB dieses Entwerfen nicht ein ur-vollziehendes, sondern ein nach-voll-
ziehendes ist; deshalb liegt ihm auch nicht ein schlechthin ungeformtes
Chaos zugrunde. Im iibrigen iibt auf H.s Darlegungen die Begrifflichkeit
der protestantischen Theologie mit ihrer starren Gegensitzlichkeit zwischen
der bloBen Immanenz des (erbsiindlichen) Menschen und der allein aus dem
Glauben moglichen Transzendenz einen bestimmenden Einfluf aus.
Lotz (S).

Hawighorst, G., Der Mdglichkeitsbegriff in der kritischen Ontologie
Nikolai Hartmanns. 8° (72 S.) Passau 1942, Gogeissl. — Die kleine Schrift
ist ein Auszug aus einer bedeutend groBer angelegten Dissertation, die H.
bei der Pépstlichen Universitdt in Rom eingereicht hat. Das Kernstiick der
von Hartmann im AnschluB an die Uberlieferung wieder erweckten Onto-
logie bildet die Modalanalyse. Innerhalb der Modi wiederum kommt der
Moglichkeit in verschiedener Hinsicht die zentrale Mittelstellung zu. Dabei
soll ein neuer Méoglichkeitsbegriff herausgearbeitet werden, dessen Eigenart
vor allem in der realen Sphire zu wesentlichen Abweichungen von der ari-
stotelischen disjunktiven Mdoglichkeit filhrt. Es ist eine eingliedrige Mog-
lichkeit, die entweder nur Moglichkeit des Wirklichseins oder nur Mog-
lichkeit des Unwirklichseins besagt. Des genaueren ist real moglich nur das,
dessen Bedingungen bis zur letzten wirklich sind. Da aber mit der Erfiillung
aller Bedingungen etwas nicht nur moglich, sondern schon wirklich ist,
gilt, daB im Realen alles, was moglich ist, auch wirklich ist, und
daB umgekehrt nur das, was wirklich ist, auch mdoglich ist. Ferner ist das
Moégliche ohne weiteres notwendig, weil es mit der Erfiillung aller Bedin-
gungen unausweichlich wirklich ist. Demnach mul das erste Glied der
ganzen Kette von Bedingungen, dem keine friiheren Bedingungen mehr vor.
ausliegen, als zufillig erscheinen. Die metaphysischen Voraussetzungen
dieser Méglichkeitslehre sind die Trennung der idealen von der realen
Sphire, die Leugnung der inneren Finalitdt und die Irrationalitdt unserer
Erkenntnis. So bleibt »nur die duBere, mechanistische Moglichkeit der Ver-
kettunge (54). Wenn sich Hartmann fiir diese Auffassung gegen Aristoteles
auf die Megariker beruft, so geschieht das zu Unrecht, weil diese »eine
innere, wenn auch starre Wesensmoglichkeit verteidigten« (68). — H.s Ar-
beit zeigt am Kernstiick der Moglichkeit, was jlingst Guggenberger ein.
gehend nachgewiesen hat, daf ndmlich Hartmann unrettbar dem natur-
wissenschaftlichen Denken verhaftet bleibt. Lotz (S).

Pfeil, H, Die philosophische Entwicklung seit 1900: Klerusblatt 24 (1943)
Nr. 23-24. — Pf. zeigt in diesem vielbeachteten Artikel, wie sich in der
auBerscholastischen Philosophie seit 1900 eine Wende vollzog vom denkbar
schérfsten Gegensatz zwischen der herrschenden Philosophie und der auf-
strebenden neueren Scholastik zu einer stdndig fortschreitenden Anniherung
an diese. Drei Gesichtspunkte sind dafiir kennzeichnend: 1. Die Wende zum
Objekt in der Frage nach der Objektivitdt der Erkennfnis, nach der Realitit
der AuBenwelt und in der Rickkehr zur Metaphysik, 2. Die Erhellung des
Geistes, die zur Erkenntnis einer strukturierten, geistigen Seele fiihrt und
in der Anthropologie ein im Grunde aristotelisches Menschenbild formt.
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3. Die Begegnung mit Gott, der von der Mehrzahl der filhrenden Denker
anerkannt wird. Hand in Hand geht damit eine Korrektur in der Beurtei-
lung der mittelalterlichen Philosophie und in der Auffassung vom Wesen der
Philosophie. Pf. erhofft sich aus dieser Anndherung, die in manchen Grund-
fragen bis zZur Ubereinstimmung fiihrte, einen neuen Hohepunkt der phi-
losophia perennis. — Es ist gewiB richtig und ermutigend, daB sich seit 1900
eine Bewegung in der von Pf. gezeigten Richtung angebahnt hat. Ob aber
Pf. sich nicht iiber die Tragweite dieser Bewegung tduscht? Die Wende zur
Metaphysik ist doch meist nur eine Wende zur Ontologie im engeren Sinne
(vgl. J. B. Lotz »Ontologie und Metaphysik«, Schol 18 [1943] 1—30). Es ist
sicher zuviel gesagt, da dem Inhalt nach und in den Grundfragen zwischen
der fortschrittlichen Psychologie und Anthropologie von heute und der
neueren Scholastik kein Gegensatz mehr besteht. Meist fehlt ein klarer
Begriff von der Geistigkeit der Seele. Bei aller Anerkennung der Eigen-
gesetzlichkeit des Geistigen wird dieses doch in solcher Abh#ngigkeit von den
unteren Schichten gesehen, daB es mit diesen steht und fillt. Es ist kein
Zufall, daB iiberall dort, wo die Geistigkeit der Seele hicht klar erkannt ist,
auch der Schritt zur Unsterblichkeit nicht getan wird. Uber die Auffassung
der Transzendenz bei Jaspers, die von der Auffassung der Scholastik bei
aller Ahnlichkeit sletztlich doch durch einen Abgrund getrennt ist«, vgl. J. B.
Lotz »Analogie und Chiffre« (Schol 15 [1940] 39—56). — Wenn die These Pf.s
einige Einschrinkung erfuhr, so geschah dies, um den falschen Eindruck
hintanzuhalten, als ob die moderne Philosophie sich der Ansicht der Schola-
stik ganz genidhert habe. Gar leicht mochten die Leser Pfs daraus die
Folgerung ziehen, daB sich das Studium der Scholastik nun eriibrige, da
man ihr Wahrheitsgut ebensowohl und dazu noch in moderner Fassung
auch anderswo finde. Brugger (S).

de Vleeschauwer, H. J, Die nationalen Unterschiede in der euro-
paischen Philosophie: Kantstudien 42 (1942-43) 64—105. — In den nach vier-
jahriger Unterbrechung nunmehr mit einem 328 Seiten starken Band eine
neue Folge beginnenden Kantstudien legt der bekannte flamische Philosoph
in einer nebeneinander franzosisch und deutsch verdffentlichten Abhand-
lung anregende Betrachtungen iiber das genannte Thema vor. Fruchtbarer als
die gebrduchlichen Gegeniiberstellungen von lateinischem und germanischem
oder mittelmeerischem und nordischem Geist scheint ihm die Entgegen-
setzung von westlichem und mitteleuropédischem Denken zu sein. An der
Grenzscheide der beiden Kulturen mit beiden wohl vertraut, aber mit uny
verkennbarer Vorliebe fiir das mitteleuropiische Denken, bringt er den
Gegensatz etwa auf die — in ihrer Kiirze freilich mifverstindliche — For-
mel: Mitteleuropdischer Irrationalismus und westlicher Rationalismus. Irra-
tionalismus meint dabei nicht, wie das Wort gewohnlich verstanden wird, Ver-
neinung der Vernunft (83), sondern ein Denken, das nicht bloB »klare und
deutliche Begriffe«, sondern auch die ahnungsreiche, schopferische Intuition
zu ihrem Recht kommen 148t, das darum nicht bloB die rational véllig be-
herrschbaren Bereiche der Wirklichkeit gelten 14Bt, sondern in besonderer
Weise den geheimnisvollen Tiefen des Seins zugewandt ist. Das mittel-
europdische Denken gibt sich nicht mit der bequemen Herausarbeitung von
Gegensiatzen und der Entscheidung fiir eine der beiden Seiten zufrieden,
sondern sucht in »verstehender Weisheit« (81), die Gegensitze in hoherer
Einheit zu verbinden; die coincidentia oppositorum des Kusaners ist ein
urdeutscher Gedanke. Demgegeniiber verkorpert der Westen die schluli-
folgernde Vernunft mit ihrer mathematischen Strenge und ihrem tech-
nischen Verfahren als Norm des Denkens und Handelns. Der westliche Geist
zielt auf die sKonstruktion eines Welthegriffs, der sie vereinfacht bis hin zur
abstrakten Struktur von allgemeinen Gesetzen, die leicht zu handhaben
sind« (81); wenn der Erfolg ausbleibt, gibt er sich leicht dem Skeptizismus
hin, der nur die Kehrseite des Dogmatismus ist. Gegeniiber dieser Gemein-
samkeit des westlichen Denkens, die sich namentlich in der unmittelbar
praktischen Zielsetzung der Wissenschaft und der damit gegebenen Vorliebe
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fiir die positiven Wissenschaften zeige, scheint dem Verf. der zweifellos
bestehende Gegensatz zwischen dem franzosischen mathematisch-rationali-
stischen Charakter (etwa Descarfes’) und dem englischen physico-empiri-
stischen Charakter (etwa Bacons) zweitrangig zu sein. Zum SchluBl bemerkf
der Verf, trotz der tiefgreifenden Gegensétze zwischen westlichem und
mitteleuropiaischem Denken trete doch die geistige Einheit Europas klar her-
vor, sobald man sein Denken im ganzen genommen etwa mit dem Denken
Asiens vergleiche; diesen Vergleich will er ein anderes Mal durchfiihren. —
Der Verf. hat mit feinem Verstdndnis die Vorziige des deutschen und dia
Gefahren des westlichen Denkens herausgearbeitet. Wenn er dabei auch
den Geist der katholischen Kirche einseitig dem westlichen Denken zu-
ordnet (89), so liegt freilich eine Verwechselung des Wesentlichen dieses
Geistes mit einer zufélligen Auspragung vor. Ist es doch gerade der Geist
des ungeschmailerten, katholischen Christentums, der die natiirlichen Vor-
ziige der verschiedenen Volker zu ganzer, harmonischer Entfaltung bringt,
weil er die Gefahren des Abirrens, die ja die Kehrseite natiirlicher Vorziige
sind, iiberwinden I4Bt, ohne die berechtigte Eigenart und gottgewollte
Mannigfaltigkeit aufzuheben. de Vries (S).

Liith. P.. Nishida und die japanische Philosophie. Ein Beitrag zur Gei-
stesgeschichte Japans: ZDEKulturph 9 (1943) 135—141. — In der Geschichte
der neueren japanischen Philosophie lassen sich drei Perioden unterscheiden:
eine des ungehemmten Einstromens westlichen Geistes, eine der Kritischen
Sichtung des Ausléandischen und eine der Riickbesinnung auf das eigene
Wesen. Wihrend T. Taketi (sJapanische Philosophie der Gegenwart« in:
BIDPhil 14 [1940] 277 ff., vgl. Schol 17 [1942] 116) Nishidas Bedeutung vor
allem in der Auseinandersetzung mit europaischen Philosophemen sah,
glaubt L. diese am besten dahin zu kennzeichnen, daB Nishida die dritte
Periode der japanischen Philosophie eingeleitet habe. Nishida habe in der
Form einer rein logischen Entwicklung nichts anderes getan, als den Grund-
gedanken des urjapanischen Zen-Buddhismus zur Darstellung gebracht. —
Gut hebt L. den Unterschied zwischen dem leeren und abstrakten Nichts der
Negation alles Seienden und dem vollendeten Nichts (japan. Mu-itschi-
motsu) hervor, das man sich als Konzentration alles Konkreten zu denken
hat. L. verwahrt sich dagegen, dal es sich dabei um ein »Jenseits« oder um
ein sonstwie Transzendentes handle. Ob sich diese Verwahrung nicht aus
einem (weit verbreiteten) MiBverstandnis der Transzendenz erklart? Muf
denn das Transzendente als absolut distanziert von der Diesseitigkeit ge-
dacht werden? Man kann sein Verhiltnis zum Diesseits, das eine gewisse
Immanenz einschlieft, kaum schoner ausdriicken, als der Zen-Meister Joka
es in den von L. zitierten Versen tut: »Ein und derselbe Mond spiegelt sich /
In allen Wassern. / Alle Monde im Wasser / Sind eins mit dem einzigen
Mond.« Wird dieses Bild in die Begriffssprache der Scholastik iibersetzt,
s0 ist es nicht weit von der Auffassung eines Thomas von Aquin. Bei den
folgenden Versen des Dichters: »Die Gestalt der Wahrheit aller Buddhas /
Durchdringt meine Natur, / Und die meinige wiederum / Wird eins mit dem,
der da iste, wiirde er allerdings seine Einschrénkungen machen, ihnen aber
dennoch einen guten Sinn abgewinnen koénnen. Wiirde das aber auch der
Sinn Nishidas sein? Wir wissen es nicht. Gerade die scholastische (nicht blof
auf aristotelische Quellen zuriickgehende) Metaphysik besitzt ein Riistzeug,
das der begrifflichen Durchdringung und Aufhellung ostlichen Denkens wohl
mehr gewachsen ist, als jede andere Form europaischer Philosophie.

Brugger (8).

2, Ideen- und Literargeschichte der Scholastik.

Beltrande Heredia, V., Hacia un inventario Analitico de Manuscri-
tos Teolégicos de la Escuela Salmantina, Siglos XV—XVII, conservados en
Hspana y en el extranjeco: Revista HEspafiola de Teologia 3 (1943) 59—88. —
Wie der Titel besagt, will dieser Aufsatz eine methodische Anleitung zur
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Sammlung und Katalogisierung der Hss aus der Schule von Salamanca
geben. M. E. kommt ihm eine &hnliche Bedeutung zu wie dem 1883 er-
schienenen Aufsatz Ehrles iiber das Studium der Hss der mittelalterlichen
Scholastik. Wenn auch das Gebiet nicht so unbekannt ist, wie damals das
handschriftliche Material der mittelalterlichen Theologie, so werden sich
doch die allerwenigsten iiber die auftretenden Schwierigkeiten und Besonder-
heiten im Klaren sein. Hier spricht nun ein Spanier, der seit mehr als 20
Jahren unter diesen Hss lebt. H. weist im ersten und wichtigsten Teile auf
die verschiedenen Klassen von Hss und die aus ihrem besonderen
Charakter sich ergebenden Schwierigkeiten hin. Er unterscheidet magistrale
Hss, die unmittelbar auf die von den Lehrern verfaBten und geschriebenen
Vorlesungen zuriickgehen, und Schiilerhss, Nachschriften nach den Vor-
lesungen des Professors. Sie bilden die Mehrzahl. Andere wieder sind Kom-
pilationen aus den Vorlesungen mehrerer Professoren. Man nahm eine Nach-
schrift und ergénzte die fehlenden Teile aus anderen Vorlesungen, die der-
selbe Professor frither oder sein Substitut oder auch ein ganz anderer ge-
halten hatte. H. nennt solche Kompilationen akademische Hss zweiter Klasse,
im Gegensatz zu den unmittelbaren Nachschriften. Eine dritte nicht scharf
geschiedene Klasse umfaBt die Traktate, die sich ein Student fiir die nicht
selbst gehorten Teile aus anderen Nachschriften zusammenstellte. BEs
herrschte die Sitte des Diktierens. Aber auch da gab es verschiedene For-
men. Jenachdem fiel die Nachschrift anders aus. In den Nachschriften
wurden oft Name, Datum und anderes angegeben. Fiel dies bei spateren
Abschriften fort, so entstanden neue Fehlerquellen. H. zeigt aus seiner
reichen Erfahrung heraus all die Klippen, die man bei Beschreibung der
Hss zu umsegeln hat, so daB schon deshalb dieser Aufsatz fiir Fonscher auf
diesem Gebiet unentbehrlich ist. Er weist auch die Hilfsmittel auf, die zur
Bestimmung der chronologischen Ordnung dienlich sind. — Im zweiten
Teil gibt er eine Ubersicht iiber die hauptsidchlich in Betracht kommenden
Bibliotheken. Hier sind zumal bei auBerspanischen Bibliotheken viele
Erginzungen moglich. Verwiesen sei nur auf den Artikel von Stegmiiller
in den Spanischen Forschungen 1935 iiber Spanische ud portugiesische Theo-
logie in englischen Bibliotheken. Auch Cambridge (Molina: De incarnatione),
Miinchen (Petrus Soto, Azor, Vazquez), Mailand bieten Ergénzungen. — Im
dritten Teil werden Einzelvorschriften iiber die Katalogisierung ge-
geben, unter denen ich die Forderungen eines geniigenden Incipit und Ex-
plicit und die strenge Einhaltung der Reihenfolge und Angabe der Besonder-
heiten hervorhebe. — Ich schliefe mit einer Anregung. Wenn Spanien diese
groBe Aufgabe libernehmen will, was durchaus zu begriifien ist, so wire es
eine groBe Ersparnis von Zeit und Kosten, wenn sofort ganze Arbeit ge-
leistet wiirde, ich meine, daff man alle iberischen Dogmatiker und Morali-
sten von c. 1500—1650 inventarisierte, ob Salmantiner Schule — bei dem
weitreichenden EinfluB von Salamanca ein schwer zu umschreibender Be-
griff — oder nicht. Es wird sehr viel Spreu dabei sein. Aber das 14Bt sich;
bei solchen grundlegenden Arbeiten einmal nicht vermeiden. Ferner wiinschte
ich, daB man ein Verzeichnis der Druckwerke iberischer Dogmatiker und
Moralisten anlegte; denn einmal wird durchgéngig das Wertvollste doch in
den Druckwerken enthalten sein, dann aber ist es oft weit schwieriger, iliber
ein Druckwerk zumal spanisches Druckwerk, von 1500—1650 sich zu unter-
richten als iiber einen Inkunabeldruck. Pelster (8).
* & *

Landgraf, A, Ein anonymes Werk aus dem Bereich des Odo Ri-
gaud O. F. M.: CollFranc 13 (1943) 5—12. — Im Cod. 16406 der Pariser
Nationalbibl., der wegen seiner Fragen aus dem Kreis um Alexander von
Hales in den letzten Jahren ofter genannt wurde, findet sich ff. 153*—217"
ein Kommentar zum vierten Sentenzenbuch: Legitur 4° regum V!°: Tunc
Helyseus ad Naaman Syrum Vade et lavare sepcies in Jordane et caro tua
recipiet sanitatem et mundaberis. In hoc verbo tangitur. Er schlieft unvoll-
stdndig im Traktat De ordine »ut vult se noluisse frequenter«. Es ist eine Sa-
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L]

kramentenlehre im Anschluf an die Erklirung des Lombardus aus der Zeik
des Uberganges zur neuen Form. L. zeigt nun an einigen Fragen, daB sie
eng mit dem Kommentar Odo Rigaldis verwandt ist. Gehort sie zur
Schule Rigaldis oder war sie Vorlage fiir Odo? M. E. lésen die beigebrachten
Texte diese Frage nicht. Gewisse, aber nicht entscheidende Griinde scheinen
eher fiir eine Vorlage zu sprechen. Da die Losung dieser Frage fiir die Be-
urteilung Rigaldis ihre Bedeutung hat, so miiBte die Untersuchung auf
Grund weiterer Texte fortgefiihrt werden. Pelster(s)

Miiller, J., Der Tractatus de formis des Johannes Quidort von Paris:
DivThom (Fr) 19 (1941) 195—210. — In der Venediger Ausgabe der Quodlibeta
des Herveus von 1513 findet man als Anhang auch eine Schrift De unitate
formarum: Omnes homines scire desiderant als Werk des gleichen Verf.
In dem Neudruck des Cosmas Alemannus, der die letzte Quaestio aufgenom-
men hatte (Paris 1885—1894, t. 3), glaubte Ehrle einstweilen bei dieser Zu-
teilung bleiben zu diirfen. Und da die zahlreichen Traktate und Quéstionen
liber Einzigkeit und Mehrheit der Formen zwar oft genannt, aber sehr selten
gelesen werden, so ist es bis heute dabei geblieben. M. beweist nun haupt-
sdchlich durch Zitate aus dem Correctorium des Johannes von Paris, von
denen mir zumal jenes iiber die Konsekrationsworte iiberzeugend zu sein
scheint, daf Johannes auch Verfasser dieses Traktates ist. Die Lésung einer
Schwierigkeit — das Correctorium zitiert ein cap. 19, wahrend der Traktat
nur 18 Quéstionen hat — diirfte M. ruhig mit mehr Zuversicht vortragen;
denn die letzte Quaestio nat nach Johannes zwei Disputationen. Hier diirfte
auch der Grund liegen, weshalb er von cap. 19 redet, nicht von Q. 19; es
sind 18 Quéstionen, aber 19 capitula. Obendrein kann M. auf Cod. 251 Avig-
non hinweisen, der den Traktat tinter dem Namen eines frater Johannes
bringt. Inbetreff der zeitlichen Fixierung diirfte etwas mehr Vorsicht am
Platze sein. Der anmafende und unhofliche Ton lassen allerdings an ein
Jugendwerk denken. Aber Zitierungen des bekannten Briefes Kilwardbys an
Petrus de Confleto beweisen noch nicht daf der Traktat unmittelbar nach
1277, etwa 1278—1279, geschrieben ist. Vor dem Tode des Kardinals (Nov. 1279)
wiirde der Verfasser so ungezogene Worte wie ,inerudite et pueriliter dictum?’,
Jrelicta ratione’, ,ruditas et imbecillitas intellectus’ wohl nicht zu gebrau-
chen gewagt haben. Ich sehe keine Schwierigkeit, den Traktat um einige
Jahre spater anzusetzen, zumal Johannes erst 1304 Magister wird.

Pelster (S).

Grabmann, M,, Thomas von Erfurt und die Sprachlogik des mittel-
lichen Aristotelismus (Sitzungsber. der Bayer. Akad. d. Wiss.,, Philos.-hist.
Abt. 1943, 2). gr. 8° (103 8.) Miinchen 1943, Beck. M 6.50. — Schon vor ge-
raumer Zeit hat G. die ehemals dem Skotus zugeschriebene Grammatica
speculativa als ein Werk des Thomas von Erfurt festgestellt. Die vorliegende
Arpeit bringt neue Forschungen iiber den bislang nur wenig bexarnten
deutschen Gelehrten des 14. Jahrh. Die Einleitung berichtet iiber den Anteil
Deutschlands am mittelalterlichen Aristotelismus von Notker Lakeo an bis
zur Griindung der deutschen Universitdten. Sodann werden zum Teil neu
aufgefundene Schriften des Thomas von Erfurt besprochen. Neben der
Grammatica speculativa oder dem Tractatus de modis significandi und den
Kommentaren dazu sind es die Schrift Fundamentum puerorum, der Trac-
tatus de constructione grammatice, Handschrift des Compendiolum, endlich
die Kommentare zur Isagoge des Porphyrius und zu den Kategorien des
Aristoteles. Das 3. Kap. zeigt im Umrif3 Personlichkeit und Leben des Rektors
der Erfurter Stadtschule mit einem Uberblick iiber das Aristotelesstudium
daselbst. Thomas war sicher im frithen 14. und wahrscheinlich schon im
spaten 13. Jahrh. als magister, als regens oder rector an den Schulen vor
St. Severi und zu den Schotten in Erfurt tédtig. Er erfreute sich als Verfasser
von logischen und sprachlogischen Schriften eines bedeutenden Ansehens.
Den Grad eines Magister artium hat er sich vermutlich in Paris erworben.
In Erfurt bestanden vier Hauptschulen: von St. Marien, von S. Severi, bei
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den Reglern und Schotten, die im 14. Jahrh. unter einem gemeinsamen
rector superior standen. Thomas ist der erste uns bekannte Rector dieser
Hauptschulen. Die Benennung Erfordiensis 148t Erfurt auch als seine Va-
terstadt erscheinen. Ubrigens ist mit ihm ein anderer, noch bedeutenderer
Lehrer gleichzeitiz an der Stadtschule titig, Johannes Aurifaber, Verfasser
von logischen und naturphilosophischen Schriften, der in der bisherigen
Bibliographie noch nicht erwéhnt ist. Das 4. Kap. behandelt die Entwick-
lung der mittelalterlichen Sprachlogik und ihre Literaturgattungen. Es sind
durch die handschriftlichen Forschungen eine groBe Anzahl bisher unbe-
kannter Tractatus de modis significandi zutage geférdert worden, namlich
von Thomas von Erfurt, Siger von Courtrai, Michael von Marbais, Boetius
von Dacien, Martinus von Dacien, Simon von Dacien, Johannes Josse de
Marvilla, Johannes Avicula de Lotharingia, Radulfus Brito, Matthaeus de
Bononia, Johannes Aurifaber und Erhardus Knab von Zwiefalten.
Schuster (8).

Bruni, G, Incerti auctoris impugnationes confra Aegidium Romanum
contradicentem Thomae super primum sententiarum (Bibl. Augustiniana
medii aevi, Series 1, Textus theologici et phiosophici, t. 1). gr. 8° (104 S.),
Romae 1942. — Der Orden der Augustinereremiten hatte in der Tleologie
des 14. Jahrh. eine fithrende Rolle. Aber auch im 16. und bis ins 18. Jahrh.
hinein kann er eine gute Anzahl von bedeutenden Dogmatikern und Morali-
sten aufweisen. So ist es sehr zu begriifen, da man neuerdings dieser Schule
grofies Interesse entgegenbringt. Ein Zeichen desselben ist auch die nun be-
ginnende Bibl. Augustiniana medii aevi, an der ich nur die Beschriankung auf
das Mittelalter bedauere. Dieses 1. Heft enthilt nun keine Schrift des Schul-
hauptes Aegidius von Rom, sondern eine Kritik des ersten Buches seiner
Sentenzen von dominikanischer Seite. Sie ist deshalb so aufschluBreich, weil
sie zeigt, dafl die Differenzen zwischen Thomas und dem in manchen
Punkten ihm nahestehenden Aegidius doch zahlreicher sind, als man ge-
wohnlich annahm. Aegidius ist ein sehr selbstindiger Denker. Der Kritiker
behandelt die wichtigsten Unterscheidungsiehren im ersten Buch. Sie liegen
in der Auffassung der Theologie als einer vorziiglich affektiven Wissen-
schaft, in der Behandlung unserer Erkenntnis der verschiedenen gottlichen
Aftribute, in vielen Fragen iliber die Konstitution der Personen in der hl.
Dreifaltigkeit, bei welcher Gelegenheit die Theorie der Relationen ausfithr-
lich erértert wird, endlich im Problem, wie die iibernatiirliche Liebe wachse.
Es wird ein grofer Teil fundamentaler Fragen der Trinitidtslehre ertrtert,
wobei der Kritiker sich als kenntnisreichen und griindlichen Theologen
offenbart. Wer ist der Verfasser? Der Auvergnese Bernhard von Clermont,
dem eine spatere Hand den Traktatin Cod. Vat. 722 zuweist, kommt nicht in
Frage, wie schon A. Pelzer gezeigt hat. Bruni 148t die Sache in Schwebe.
M. E ist der Kritiker augenscheinlich ein englischer Dominikaner. Wie ich
in einem Artikel des Greg zeige, ist es hinreichend verbiirgt, daB Thomas
Sutton, der bedeutendste englische Thomist, auch diesen Traktat ge-
schrieben hat. Ich glaube ihm noch manches, unter anderem auch verschie-
dene Opuscula Thomae, zuweisen zu kénnen. — Die Ausgabe bietet neben
der Einleitung, die sich auf das Notwendigste beschrankt, den Text und die
ausdriicklich gemachten Zitate. Fiir weitere Ausgaben scheint mir eine kurze
sachliche Einleitung wiinschenswert. Sonst bleibt das Werk nur zu leicht
littera mortua. AuBerdem sollten die Aegidius wortlich oder fast wértlich
entnommenen Stellen sofort kenntlich sein. Da die Hs wegen der vielen
Abkiirzungen nicht gerade leicht leserlich ist und zudem sehr subtile Fragen
behandelt werden, so sind leider mehrere Fehler unterlaufen und andere
offenbare Fehler der Hs nicht verbessert. Zu Nutz und Frommen anderer
Leser seien eine Anzahl von Lesefehlern oder notwendigen Textdnderungen
mitgeteilt. Ich habe aber keineswegs den ganzen Text verglichen, sondern nur
bei gelegentlichen Anstéfen ihn zu Rate gezogen. Lesefehler: 5u4 increpanda)
increpandum — inventum) in ventum; 9:» per) pro — facile) facili; 14,5 ne-
cessarie) necessario; 17,» apte) aperte; 19;y aspersa) et sparsa; 22;; vi-
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deatur) videant; 27y und 27, receptam) receptivam; 29, hec) hoc; 3449
male) malo; 35, sanctus) sancti; 355 filius) fieri; 37;» scibilem in ordinem)
scibile in ordine; 373 ad hoc) adhue; 37, ipsa) ipsam; 47s; convenienter
conveniencius; 855 ea) eam, 925 eiusmodi eiusdem; 98, mutum) motum.
Der Zusammenhang verlangt m. E. folgende Verbesserungen: 17;, usitatio)
usitatius; 2l.¢ ist das Komma nach ipsa zu streichen; 36,4 alia a realitate
mit Umstellung; 48z et statt sed des Textes; 52;: proximior) proximius; 855
ponat) ponatur; 875 relata) relativa; 87.. non ist zu streichen; 87s ad
reletionem) aliud quam relationem; 88;5 facere) fieri; 95; stare nisi. — Hs
ware sehr zu wiinschen, daf auch die beiden anderen Gegenschriften gegen
das gleiche Buch des Aegidius, zumal jene in Cod. 217 des Merton College
Oxford, die »sicher« ein Werk des Robert von Oxford ist, verdffentlicht
wilrden. Pelster (8).

Gutierrez, D.; Del origen y cardcter de la escuela teolégica hispano-
agustiniana de los siglos XVI y XVII: Ciudad de Dios 153 (1941) 227—955. —
G. gibt in diesem Artikel, dem weitere folgen sollen, einen Uberblick und
eine Charakteristik der spanischen Augustinerschule des 16. Jahrh. Den
ersten méchtigen AnstoB zur eifrigen Mitarbeit an der Erneuerung der
Theologie dieser Zeit findet er in dem Provinzialkapitel von Duefas, das
1541 unter dem Vorsitz des groBen Ordensgenerals Girolamo Seripando
tagte. In ihm wurde nicht nur ein engerer ZusammenschluB der verschie-
denen Observanzen, sondern auch eine Reform der Studien durchgesetzt.
Als nicht minder méchtigen Faktor diurfen wir wohl den allgemeinen Auf-
schwung der theologischen Studien in Spanien hinzufiigen. Charakteristisch
ist nun, daB nicht Aegidius von Rom, noch weniger Gregor von Rimini im
Vordergrund standen wie in der Augustinerschule des 14. Jahrh., sondern
der hl. Thomas, dessen Summa erklirt wurde. Die alten Augustinerlehrer,
zumal Aegidius, wurden zitiert; aber in den Unterscheidungslehren stand
man gewohnlich auf Seiten von Thomas. Als Beispiel wird die Lehre iiber
den Charakter der Theologie angefiihrt. G. fithrt diesen Unterschied auf
folgende Grinde zurlick: Aegidius hatte nur die ersten drei Biicher des
Lombardus erklart — das dritte nur teilweise —; es fehlte also ein voll-
standiger Kurs. FEr stand ferner in vielen Lehren Thomas sehr nahe.
Dazu kam das stets wachsende Ansehen des hl. Thomas und nicht zuletzt
die Empfehlung Seripandos, nach der Thomas in den Fragen, die Aegidius
nicht behandelte, dienen sollte. G. bezeichnet die Stellung der Augustiner
des 16. Jahrh. als einen unabhingigen Thomismus; wie mir scheint eine
recht gliickliche Charakterisierung. Mége bald die versprochene Behandlung
der Autoren dieser Zeit — es ist eine stattliche Anzahl — folgen. Nur eine
Bemerkung, die mehr Nebensichliches betrifft. G. macht sich die heute bei
manchen gebréauchliche Charakterisierung der Jesuitentheologen als Elek-
tiker, die sich besonders durch Erudition und Kenntnis der positiven Theo-
logie auszeichnen, zu eigen. Mir scheint, diese Charakterisierung, die nicht
selten einen etwas verdchtlichen Beigeschmack hat, ist sehr miBverstind-
lich. Mit ganz dem gleichen Recht wie die Augustiner kann man die meisten
und hervorragendsten Jesuiten wie Gregor von Valentia, Molina, Vasquez,
Lessius, Ruyz de Montoya, ja selbst Suarez als unabhingige Thomisten
bezeichnen. Man hat einzelne Abweichungen von der strengen Thomisten-
schule, die durch Kontroversen iiber Gebtihr in den Vordergrund geschoben
wurden, zu sehr beachtet und dabei die iiberwiegende Menge von Fragen,
in denen Ubereinstimmung herrscht, iibersehen. Pelster (S).

#* * *

Gradi, Renata, Il pensiero del Cusano (Problemi d’oggi. Seconda serie, vo-
lume settimo). 8° (126 S.) Padua 1941, Cedam. L. 16— — In einem gedringten
Durchblick sucht G. den wahren und lebendigen Grund des Cusanischen Den-
kens durch alle Probleme und Widerspriiche hindurch aufzuzeigen. Das blof
Geschichtliche wird absichtlich zuriickgestellt. Im ordnenden Mitvollzug soll
die denkerische Leistung des Cusaners mehr dargestellt als interpretiert
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werden. Mensch, Universum, Gott sind dafiir' die Ordnungsbegriffe. Der
Mensch, Kopula des Universums, stehend zwischen Zeit und Ewigkeit,
rithrt mit seinem Intellekt an das Geheimnis der hochsten Einheit. Zeit
und Zahl, Sinne und Seele werden einbezogen in den Aufstieg aus dem
Dunkel des Nichtwissens zum Gipfel des ,sapere’, ein Aufstieg, der gleicher-
weise absteigender FluB von Licht zu Finsternis wie aufsteigender RiickfluB
ist, Zirkulation der Liebe, worin das wahre Leben des Seins sich erschopit.
. zeigt, wie beide Gefahren die des Immanentismus in der Idee der »causa
sui«, andererseits die des Agnostizismus, in der Auffassung der sdocta
ignorantia¢ iiberwunden werden. Die Verfasserin sieht in Nikolaus von Cues
einen Aristoteliker dem Grundzug nach, einen neuplatonischen Mystiker in
aer gesamten Geisteshaltung. Zwei Welten streiten in ihm, die rationale
und die mystische. — Nach einer knappen Ubersicht iiber die Werke des
Cusaners mit gedringter Inhaltsangabe (103—110) folgt abschlieBend ein
Ausblick auf die fruchtbare Auswirkung seiner Ideen_ insbesondere auf die
italienische Renaissancephilosophie (110—119). Grundiage der Untersuchung
bildet die Baseler Ausgabe der Werke von 1565. P. Rottas Darstellung ist
vielfach verwertet, weniger die durch die Neuausgabe der Heidelberger Aka-
demie in FluB gekommene und an sie ankniipfende Diskussion. Auf das
Verhiltnis zu Meister Eckhart wird an einzelnen Stellen hingewiesen (30%, 33,
46°, 52, 64!, .70, 102). — Das Buch bietet eine iibersichtliche knappe Dar-
stellung einzelner Grundgedanken des Cusanischen Denkens, die sich selbr
stindig einen Weg durch die Probleme seiner Gedankenwelt zu erschlieBen
sucht. : Fischer (S).

Bohnenstdadt, Elisabeth, Kirche und Reich im Schrifttum des Ni-
kolaus von Cues (Sitzungsberichte der Heidelberger Akademie der Wissen-
schaften, Philos.-hist. Klasse, 1938-1939. 1. Abhdlg. = Cusanus-Studien 3).
gr. 8 (136 S.) Heidelberg 1939, Winter. M 7.—. — Nach einer Einfiihrung
(1—27) von Augustinus iiber das Reich der Deutschen zu Thomas von
Aquin und Dante wird im Geiste Cusanischen Denkens die Gestalt der
Kirche gezeichnet, wie sie sich in den Werken des Cusaners widerspiegelt:
in ihrer Selbstaussage und als ecclesia coniecturalis¢: Ihr gottlicher Ur-
sprung und Zielpunkt in der sichtbaren Gemeinschaft, die in Uberein-
stimmung auf Glaube und Liebe aufgebaut gegen alles Widergéttliche durch
die Inkarnation des Wortes ihren Bestand gewinnt und erhilt. Die sver-
mutungshafte« Kirche ist eine Gegeniiberstellung von seingefalteter« und
»ausgefalteter« Kirche, ein Messen der Wirklichkeit am Ideal. Das »Im-
periume ist fiir Nikolaus das deutsche Kaiserreich. Seine formbildenden Ele-
mente, Naturrecht, Gesetz, Herrschen, der rechte Selbstand des Reiches
werden ebenfalls in ihrer ideellen Gestalt und konkreten Auswirkung so-
wie ihrer zeitgendssischen Verflochtenheit zur Darstellung gebracht, — Die
Untersuchung ist ausgezeichnet durch eine klare Herausarbeitung der tra-
genden Gedankenginge des Cusaners, dessen eigene Worte, insbesondere
aus der »Concordantia catholicax, und sich gleichbleibende Position die
eigentliche Grundlage bilden. Zum Text werden reichliche Anmerkungen
geboten. Gewifl verdient die sicherlich nicht leichte Untersuchung der Cu-
sanus-Ubersetzerin als ein wertvoller, fordernder Beitrag zur Cusanus-
Forschung angesehen zu werden. Fischer (8).

Creutz, R, Medizinisch-physikalisches Denken bei Nikolaus von Cues
und die ihm als »Glossae Cardinalis¢ irrig zugeschriebenen medizinischen
Handschriften (Sitzungsber. d. Heidelberger Akad. d. Wiss., Philos.-hist.
Klasse, 1938-1939. 3. Abhdlg. = Cusanus-Studien 4). gr. 8° (34 S) Heidelberg
1939, Winter. M 1.30. — Die in der Cusanus-Bibliothek zu Cues befindlichen
19 Binde medizin-wissenschaftlichen Inhalts mit 109 Traktaten geben
Zeugnis von dem Interesse des Cusaners auch auf diesem Gebiet. Die im Cod.
222 enthaltenen Traktate, »Glossae Cardinalis«, stammen, worauf J, Koch hin-
wies, nicht von Nikolaus, sondern von einem Magister Cardinalis, der sich in
der ersten Halfte des 13. Jahrh. zu Montpellier nachweisen 148t Auch sonst
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findet sich der gleiche Traktat handschriflich tiberliefert (Amploniana-Erfurt,
Wiirzburg, Paris, Metz, Basel). C. gibt einleitend einen kurzen Uberblick
iiber physikalisches Denken insbesondere bei Arzten und stellt des Cusaners
»de staticis experimentis« als Schulbeispiel schopferischen medizinisch-phy-
sikalischen Denkens hin. Den groferen Teil (14—34) nimmt ein Teilabdruck
aus dem genannten Traktat ein, nach Cod. Amplon. Q. 181,3 fol. 49 ss. und
Cod. Cusanus 222 fol. 1 ss. nebeneinander. Uber die richtige Lesung kann
hier nicht geurteilt werden. Es handelt sich jedoch kaum um einen unab-
héngigen verdnderten Auszug (13), sondern um die Niederschriften zweier
verschiedener Schreiber. Filscher (S):

Hofmann, J. E, Die Quellen der Cusanischen Mathematik I: Ramon
Lulls Kreisquadratur (Sitzungsber. d. Heidelberger Akad. d. Wiss., philos.-
hist. Klasse, 1941-1942, Abhdlg. 4 = Cusanus-Studien 7). gr. 8° (37 S.) Hei-
delberg 1942, Winter. M 2— — Ramon Lulls Traktat »sDe quadratura et
triangulatura circuli« umfaBt zwei Teile. Der erste mathematische Teil sollte
nur eine Einleitung sein »zu einer weit tiefergehenden Betrachtung, worin
die ganze Theologie und die anderen Wissenschaften unter einheitlichen Ge-
sichtspunkten zusammengefalt werden sollten« (6). Vorliegende Abhandlung
befaBt sich nur mit diesem mathematischen Teil. Er findet sich
auch, von Cusanus selbst geschrieben, in einem aus dem Jahre 1428 stam-
menden Codex der Hospitalbiicherei von Cues und »bildet eine der unmittel-
baren Quellen der Cusanischen Mathematik« (4). H. bringt eine Unter-
suchung des Inhaltes dieses Teiles und zeigt, da Lulls Ergebnisse zwar »mit
der Mathematik des Wirklichen und Wahrnehmbaren nicht viel zu tun«
haben, daB aber die allgemeine Formulierung einiger S#atze, »richtig als
Keimling spaterer allgemeiner Methoden verstanden, von erheblichem me-
thodischem Wert und bestimmt eine gedanklich wichtigere Leistung« ist
»als das, was uns in zahlreichen recht schwachen und banalen, wenn schon
richtigen Rechnungen aus der gleichen Zeit erhalten ist« (15). Eine Dar-
stellung der gesamten Abhéngigkeitsverhéaltnisse des Cusaners von Lull will
H. bei einer spateren Gelegenheit bieten, hier beschrénkt er sich darauf,
auf die unmittelbare Ubernahme des bei Cusanus immer wiederkehrenden
Satzes von der Inkommensurabilitit zwischen Kreisbogen und Sehne hin-
zuweisen. Die Mathematiker von Fach, die bei Lull wie, bei Cusanus snur,
mehr die unmittelbaren Ergebnisse, nicht aber die methodischen, philosophi-
schen und historischen Zusammenhédnge gesehen« (18) haben, wurden den
Leistungen der beiden Minner nicht gerecht. »Erst in jlingster Zeit hat sich
ein Wandel in der Auffassung vorbereitet« (5). Nach dieser Einfiihrung
folgt am Schluf der Abhandlung (21—37) die Kkritische Wiedergabe des
lateinischen Textes der mathematischen Schrift von Lull. Junk (S).

LS

Malaxechevarria, J., S.J, Martin de Olabe. Estudio Historico gr. 8°
(294 S) Rom 1940, Pont. Universidad Gregoriana. — Dieses Buch iiber
den ersten Rektor des Collegium Romanum ist freilich in manchen Teilen
wegen der allzu breiten, panegyrisch-rhetorischen Form, wie sie friiher in
Spanien manchmal Brauch war, heutigem Geschmack weniger entsprechend;
es verdient aber wegen des reichen sachlichen Materials und der guten
Zeichnung der Umwelt im Aleald, Paris, Trient und Rom des 16. Jahrh. alle
Beachtung. Der Verf., der jetzt in Venezuela lebt und fiir einen weiteren
Leserkreis schreibt, konnte keine archivalischen Studien machen; er hat
aber das in den Monumenta Historica Societatis Jesu und anderen Quellen
vorliegende Material und neuere Bearbeitungen gewissenhaft benutzt. Olabe,
ein Baske aus Vitoria, machte seine Studien in Alcald und spiater in Paris,
wo er als Mitglied des Collegium Sorbonicum den theologischen Doktor
erwarb (1544). Bald nachher wurde er wohl auf Verwenden des Dominikaners
Pedro de Soto, den Olabe zeitlebens als viterlichen Freund verehrte, kaiser-
licher Kaplan. 1552 schloB er sich dem Jesuitenorden an, der den gelehrten
und fahigen Mann mit offenen Armen aufnahm. Ignatius machte Olabe
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schon im folgenden Jahr zum ersten Rektor und Theologieprofessor im
neu entstandenen Collegium Romanum. Olabe blieb in dieser Stellung bis
zu seinem bereits am 17. August 1556, wenige Wochen nach dem Hinscheiden
des Stifters, erfolgten Thde. Fiir die Geschichte der Theologie ist Olabe
in mehrfacher Hinsicht von Bedeutung. Die von Kardinal TruchseBR ge-
griindete theologische Fakultit Dillingen sieht in Pedro de Soto und Olabe
ihre ersten Professoren der Theologie, die sich auch der Reform der Didzese
widmeten. Auch in Trient war Olabe einige Zeit als Vertreter des Kardinals
von Augsburg tétig. Die Protokolle iiber die 12.—14. Sitzung (Eucharistie
und BuBe) verzeichnen seine aktive Teilnahme an den Verhandlungen. Vor
allem aber ist von Bedeutung, daf Olabe als erster Rektor, Professor und
Studienprifekt dem romischen Kolleg der Gesellschaft Jesu und damit in-
direkt den anderen theologischen Studienhiusern der Gesellschaft eine be-
stimmte Richtung gab. Es ist Paris, wie es vor der Mitte des 16. Jahrh.
war: wiederaufblihende Scholastik — Olabe legte als erster in Rom, noch
vor den Dominikanern, die Summe des hl. Thomas dem Unterricht zu Grunde
— mit starkem positiv-humanistischem Einschlag, wie sie Olabe zuerst im
Alcala des Kardinals Cisneros und dann in Paris hatte kennen lernen. Auch
das AuBere, die feierlichen &ffentlichen Disputationen und literarischen
Darbietungen, enfsprachen dem, was Olabe und seine ersten Mitarbeiter in
Paris gesehen hatten. Eine gréfere literarische Titigkeit konnte der hoch-
gebildete Mann bei seiner vielseitigen anderweitizen Tatigkeit nicht ent-
falten. Doch spiirt man bei vielen derartigen Erstunternehmungen - der
Jungen Gesellschaft seinen férdernden Rat. Olabe verdient es, als Weg-
bereiter groBerer Nachfolger mit Ehren genannt zu werden. M. hat es ver-
standen, die anziehende Gestalt dem Leser nahe zu bringen, wenn man
auch wiinschen darf, daB im ersten Teil, wo die Quellen diirftiger flieBen,
manche phantasievolle Ausmalung fehlte. Das Geburtsjahr 1508 scheint mir
viel zu friih angesetzt. Den Tatsachen wiirde besser etwa das Jahr 1512 ent-
sprechen. Man begann damals die logischen Studien in sehr jungen Jahren.
Pelster (S).

3. Philosophische Gesamtdarstellungen. Erkenntnislehre.
Metaphysik, Kultur- und Religionsphilosophie.

Jahrbuch der Schweizerischen Philosophischen Ge-
sellschaft. 2. Bd. gr. 8 (VIII u 174 S.) Basel 1942, Verl. f. Recht u.
Gesellschaft. — Der gegeniiber dem 1. Band (vgl. Schol 17 [1942] 462) viel
reichhaltigere 2. Band des Jahrbuches gibt einen lehrreichen Einblick in
das philosophische Leben der Schweiz. Immer wieder spiirt man aus den
verschiedenen Beitrigen heraus, wie sich hier deutsches und franzosisches
Geistesleben beriihren und befruchten. Es scheinen besonders zwei Rich-
tungen im Denken der Gegenwart zu sein, die Interesse und Pflege finden:
einerseits eine an den positiven Wissenschaften ausgerichtete Logik und
Wissenschaftslehre, die namentlich in den franzosischen Arbeiten stark in
den Vordergrund tritt, anderseits die Existenzphilosophie. Zum ersten Fra-
genkreis gehort die klare, ruhig abwigende Abhandlung von K. Diirr
tiber »alte und neue Logik« (104—122). D. erkennt die Verdienste der neuen,
mathematischen Logik an, wendet sich aber gegen die Verichter der alten
Logik und zeigt, daB doch mehr Verwandtschaft zwischen alter und neuer
Logik und mehr Stetigkeit in der Entwicklung besteht, als es die iiber-
eifrigen Verteidiger des Neuen wahr haben wollen; die Betonung dieser Ver-
wandtschaft kénne das Studium der Geschichte der Logik nur vertiefen. —
A. Mercier bietet in seinem kurzen, franzosisch geschriebenen Beitrag
(141—146) einige erkenntnistheoretische Erwidgungen iiber die moderne
Physik; diese sei nichv imehr mit A. Naville als die Wissenschaft zu be-
stimmen, in der sich die Begriffe der Zahl, des Raumes, der Zeit und der
Materie verbinden, sondern eher als die »Wissenschaft von der Entwick-
lung der Systeme« — gemeint ist: der Systeme von Korpuskeln. —
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A. Speiser sucht in seiner Arbeit sPlatons Ideenlehre und die Mathema-
tik« zu zeigen, wie die Liicken in Platons Unsterblichkeitsbeweis im Phaedon
durch Beriicksichtiging seiner Philosophie der Mathematik sich schlieBen:
die Seele ist verwandt mit den Zahlen und Ideen und darum unverginglich.
— Wihrend Speiser mit Platon anerkennt, daf nur eine metaphysische
(»dialektische«) Betrachtung ein letztes Urteil iiber den Sinn der Mathematik
erlaubt, versucht R. Wavre in seiner Abhandlung sInventer et découvrire
(147—168) unter ausdriicklicher Vermeidung aller metaphysischen Voraus-
setzungen die Frage zu losen, wie sich sErfinden« und »Entdecken« in der
Erkenntnis des mathematischen Gegenstandes gegeneinander abgrenzen;
durch freie Konstruktion des Geistes »erfunden« werden die methodischen
Hilfsmittel, aber auch die Definitionen, sentdeckt« mit deren Hilfe die sich
damit notwendig ergebenden Folgerungen; die entscheidende Frage nach den
ersten Begriffen — und, wire hinzuzufiigen, nach den ersten Einsichten —
bleibt offen und muB bei der positivistischen Haltung des Verf. offen
bleiben. — Auch die ebenfalls franzosisch geschriebene Abhandlung von
J. de la Harpe iiber den Gegensatz von Subjekt und Objekt (84—103)
leidet unter der Schwiche der metaphysischen Grundlagen; es geht dem
Verf. um eine Abgrenzung der verschiedenen Bedeutungen von »Subjekix
und »Objekt« und eine Begriffsbestimmung der »Objektivitdte. — Zur Exi-
stenzphilosophie bietet E. SpieB eine griindliche geschichtliche Darstellung
der »Wege der neueren Philosophie zu Martin Heidegger« (47—77). — Da-
gegen ist der Beitrag »Philosophie der Existenz« von H. Barth (22—46)
der systematischen Klirung existenzphilosophischer Fragen gewidmet. B.
bekennt sich zu einer an die grofe antik-christliche Uberlieferung an-
kniipfenden Existenzphilosophie. Diese diirfe auf Systematik nicht verzichten.
So sucht B. vor allem den Begriff der sExistenzc selbst zu kldren; Existenz
ist ihm »Erscheinung als Ereignis«, d. h. die Erscheinung in ihrem In-dier
Erscheinung-Treten; dieser Begriff erfahre durch den Begriff der »Vorweg-
nahme« eine gute Auslegung; die entwerfende Vorwegnahme wird weiter als
»Entscheidung« bestimmt. — Wenn die positiv-wissenschaftliche Philosophie
vor lauter »Exaktheit« kaum mehr an die groBen Lebensfragen des Men-
schen herankommt, so steht die Existenzphilosophie umgekehrt in Gefahr,
liber der persoénlichen Anteilnahme die der Philosophie eigene echte Wissen-
schaftlichkeit zu vernachlissigen. Beide Gefahren beruhen auf dem Fehlen
einer tragfdhigen metaphysischen Grundlage. M. de Munnynck O. P.
cdessen Vortrag »La base métaphysique de la personalité« den Band erdffnet
(1—17), ist offenbar von der Uberzeugung tief durchdrungen, daB der Tho-
mismus in dieser Beziehung unserer Zeit Entscheidendes zu sagen hat.
Darum legt er einfach im Sinn des hl, Thomas dar, wie der Mensch durch
seinen Geist allem Seienden offen und dadurch iiber die raum-zeitliche
Welt und ihre Naturgesetzlichkeit iiberlegen ist. Wenn der Vortrag noch
mehr an die Fragestellungen der Gegenwart angekniipft hitte, wire er wohl
zu einer noch fruchtbareren Begegnung mit der modernen Philosophie ge-
worden. de Vries (8).

Hoogveld, J. H E. J, Inleiding tot de Wijsbegeerte. Deel II. Wezen
en taak der wijsbegeerte. gr. 8° (VIII u. 403 S.) Nimwegen (1942), Dekker und
Van de Vegt. Fl 5.50; geb. F1 6.75. — Uber den 1. Band dieser Einleitung
in die Philosophie, der eine griindliche thomistische Wissenschaftslehre bie-
tet, haben wir frither (Schol 16 [1941] 140 f.) kerichtet. Die dort gerithmten
Vorziige kommen in erhdhtem MaB dem vorliegenden 2. Band zu, der »Wesen
und Aufgabe der Fhilosophie«, also das Hauptthema der Einleitung, behan-
delt. Man wird nicht leicht tiber diese Gegenstéinde Darlegungen finden, die
sich an umfassender Kenntnis der Fragen und der einschligigen Literatur,
an Gediegenheit der Lehre und Ausgewogenheit des Urteils mit dem vor=
liegenden Band messen koénnen. Bei aller Treue zur thomistischen Uber-
lieferung greift H. auch mutig die neuen Aufgaben an, so etwa bei Be-
handlung der Einteilung der Philosophie. Im einzelnen folgt nach einem
kurzen, aber klugen Kapitel iiber die einzuhaltende Methode im 2. Kapitel
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die allgemeine Wesensbestimmung der Philosophie; das 3. Kapitel behandelt
die Beziehung der Philosophie zu den positiven Wissenschaften, das 4. ihr
Verhdltnis zu Glaube und Theologie — hier wird auch die Frage der
»christichen Philosophie« behandelt; das 5. Kapitel bespricht abweichende
Auffassungen iuber das Wesen der Philosophie, besonders die Descartes’.
Kants, Hegels, der Marburger Schule und Heideggers; im 6. Kapitel wird
eine beachtenswerte, auch die neueren philosophischen Fécher in die pla-
tonische Dreiteilung einbeziehende Einteilung der Philosophie vorgelegi:
und begriindet; das 7. Kapitel behandelt die Bedeutung der Philosophie fiir
Wissenschaft und Leben. Ein Anhang »Logos und Bios« bringt in beschwing-
ter Sprache eine Verteidigung des recht zu verstehenden thomistischen
sIntellektualismus«. — Im 3, Kapitel ringt der Verf, u. a. mit der schwieri-
gen Frage einer genauen Abgrenzung von Naturphilosophie und Natur-
wissenschaft; trotz mancher trefflicher Bemerkungen hat man aber den
Eindruck, daf es auch ihm noch nicht gelungen ist, hier zu letzter Klarheit
- zu kommen. Die schwichste Seite des Buches scheinen uns indes die ein-
gestreuten erkenntnistheoretischen Erorterungen zu sein, Die Art, wie H.
den Realismus mehr vorschreibt als begriindet, erinnert an Gilsons sme-
thodischen Realismus«. MiBverstindlich scheinen uns auch die Ausfithrun-
gen iiber das Verhéltnis der metaphysischen Grundbegriffe zur konkreten
Erfahrung; hier miiBte u. E. auch die innere Erfahrung beriicksichtigt
werden, sonst diirfte bei volliger Trennung dieser Begriffe von der Erfah-
rung der Wirklichkeit ihre Realgeltung folgerichtig nicht mehr begriindet
werden kénnen. Gewil wire es unbillig, von einer Einleitung in die Philo-
sophie eine letzte philosophische Losung dieser schwierigen Fragen zu er-
warten; nur sollte dann auch der Eindruck vermieden werden, als seien
diese Fragen so leichthin losbar. de Vries (S

Flechtner, H. J., Selbstbesinnung der Philosophie. gr. 8° (232 S.)
Innsbruck 1941, Wagner. M 6.50. — F. geht davon aus, daB das Vertrauen
zur Philosophie in unserer Zeit weithin geschwunden ist. Mit Recht hemerkt
er, daB der »Historismus in der Einfiihrung in die Philosophie« (T7) wohl
viel Schuld an der bestehenden MiRstimmung trage. Jedenfalls fordert die
heutige Lage eine Selbstbesinnung der Philosophie auf ihr Wesen und ihre
Aufgaben. Nach einem einfithrenden Kapitel iiber das »Ph#nomen Philo-
sophie« geht F. daran, aus den geschichtlichen Gestalten der Philosophie
induktiv einen Wesensbegriff der Philosophie zu erarbeiten. Doch erweist
sich dieser Versuch als undurchfiihrbar (92). Das vorldufige Ergebnis ist nur
eine logisch geordnete Ubersicht iiber die verschiedenen Moglichkeiten, das
Wesen der Philosophie zu bestimmen. Nur so viel ist klar, daf die Philos
sophie auf Erkenntnis zielt. Das folgende Kapitel »Die Probleme der Phi-
losophie« zeigt dann, wie in all der Gegensitzlichkeit der Richtungen doch
eine Einheit der behandelten Probleme lebt. Alles Philosophieren nimmt
seinen Ausgang von gewissen Urfragen, die Kant in den drei Pragen zu-
sammenfaBt: Was kann ich wissen, was soll ich tun, was darf ich hpffen;
F. fiigh als vierte die Frage hinzu: Was bin ich und was ist die Welt, in
der ich bin. Das sind nicht rein theoretische Fragen, sondern Lebensfragen,
die den ganzen Menschen angehen; dadurch unterscheidet sich die Philo-
sophie von jeder »Wissenschaft« — wir wiirden sagen »Einzelwissenschaft«.
In anregenden Ausfithrungen entfaltet F. dann den Begriff des Problems;
nicht jede Frage ist ein Problem; ein Problem ist vielmehr eine Fragestellung,
die erst auf Grund von Vorerkenntnissen mdoglich ist, ja selbst schon eine
Erkenntnis davon ist, was dem Gegenstand moglicherweise zukommt (125).
Die Probleme sind philosophische Probleme durch ihren Zusammenhang
mit den Urfragen. Im nichsten Kapitel wird die Bedeutung der »Losungen
philosophischer Probleme« erdrtert. Der Laie nimmt immer wieder Argernis
an der Vielheit der Richtungen. F. zeigt gut, wie manche Gegensitzlichkeit
nur eine scheinbare ist, weil es sich in Wirklichkeit um einander erginzende
Teilansichten handelt, die freilich oft irrtiimlich als das Ganze ausgegeben
werden. Aber aufler dieser in der Sache selbst begriindeten Mehrheit der An-
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sichten gibt es auch eine durch die persénliche Eigenart der Denker be~
dingte. Logisch sind stets mehrere Losungen der philosophischen Probleme
denkbar; zwischen diesen Moglichkeiten entscheidet sich der einzelne Denker
mit Notwendigkeit je nach seiner persénlichen Eigenart. Trotzdem soll sich
kein Relativismus ergeben; die einander widersprechenden Urteile sollen
wahr bleiben, weil die gewdhlte Losung einen méglichen Kosmos wiedergibt
(177 f.; 216). Auf Grund dieser Ergebnisse werden im SchluBkapitel die
Aufgaben der Philosophie, ihre Erkenntnig- und Fiihrungsaufgabe, erortert.
— F. hat es aus der Eigenart der Philosophie begreiflich gemacht, warum
man es ihr nicht mit Recht vorwerfen kann, daB sie simmer wieder von
neuem beginnt« und nicht, wie rein theoretische Einzelwissenschaften, den
»sicheren Weg einer Wissenschaft« findet. Auch das Bemiihen, die Vielheit
sich bekdmpfender Richtungen verstindlich zu machen, verdient Anerken-
nung. Der dazu gewdhlte Weg muB allerdings Bedenken erregen. Abgesehen
dayon, daf nicht alle Richtungen widerspruchsfreie Denkméglichkeiten dar.
stellen, behaupten die sich bekimpfenden Richtungen nicht bloB die Denk-
moglichkeit, sondern die Wirklichkeit ihrer einander entgegengesetzten Welt-
bilder. Sie als gleichberechtigt anerkennen, miiBte also doch zu dem auch
von F. abgelehnten Relativismus fiithren, der das gesunkene Ansehen der
Philosophie wahrlich nicht heben kann, de Vries (8).

Kolbenheyer, E. G. Bauhiittenphilosophie. Erginzende und erldu-
ternde Abhandlungen. 8° (716 S.) Miinchen 1942, Langen und Miiller. M 14—,
— Aufsédtze, Reden und Essays aus den verschiedensten Gebieten: Philo.
sophie, Kunst und Asthetik, Religion, Erziehung, Kulturpolitik, Politik und
Wirtschaft aus den Jahren 1912—1941 sind hier zusammengefaBt., Sie nehs
men — wie das frithere Werk: »Die Bauhiitte«; siehe Schol 16 (1941)
139 f. — Stellung zu wichtigen Gegenwartsfragen vom Standpunkt einer
biologischen Metaphysik aus, die das Seelische als eine dem Bestand und
der Entwicklung des menschlichen Artlebens dienende Hilfsfunktion be-
trachtet. Zur Philosophie und Religion im wissenschaftlichen Sinn haben
die Aufsitze nur geringe Beriihrung. Sie sprechen aber die Uberzeugung
aus, daff der Katholizismus zwar der mediterranen Menschheit entsprechend,
dem deutschen Volk dagegen wesensfremd sei. Es bestehe kein Zweifel dar-
tiber, daB die Uberwindung des rationalistischen Individualismus nicht mehr
auf religiosem Wege erfolgen konne. Der deutsche Glaube, die deutsche
Fréommigkeit sei unreligios und undogmatisch. Nink (S).

* %

Rausch, J., Der Urteilssinn. Eine logische Untersuchung (Neue Deut-
sche Forschungen, Abt. Philos. 39). gr. 8° (88 S.) Berlin 1943, Junker u.
Diinnhaupt. M 3.80. — Die Frage nach dem Urteilssinn, so zeigt diese an,
Bruno Bauch anschlieBende tranzendentallogische Untersuchung, fithrt hin
auf grofere Zusammenhdnge; der zeitliche Zusammenhang des tatsich-
lichen Urteilens‘ Fragens und Verstehens ist auf den logischen Zusammen-
hang der Wahrheit bezogen; das Urteil fithrt zuriick auf den Begriff. Dieser
aber ist nicht ein Absehen, »logisch gesprochen ein AuBerhalbstehen von
Seinen besonderen Bestimmtheiten, sondern das Gesetz, durch das jene
iiberhaupt leben, sind, d. h. logisch, gelten«. Er ist »das Gestaltungsprinzip
eines Ganzen von Spezifikationen zur Einheit¢, Er »sspezifiziert sich auf
Grund des in ihm liegenden Kategorienkomplexes selbst in seine Besonder-
heiten» (55). »Sinn hat das Urteil, sofern es Setzung durch eine ihm iiber-
legene Ordnung ist, innerhalb derer seine partielle Identifikation iiberhaupt
erst moglich wird. Sinn ist also immer Ausdruck der logischen Tat, der
durchgreifenden Spontaneitit des Logos« (58). Thren Hohepunkt erreicht die
transzendentale Analysis im 8. Teil, der die Bedingungen der Gegenstind-
lichkeit entwickelt: Identifikation, Konkreszenz und Limitation. Identitdt
ist »nichts Starres, sondern etwas Wechselbeziigliches«: Bestimmtheit — der
deutsche Ausdruck fiir Identitdt — ist Produkt einer Identifikation eine
Beziehung, in der sich etwas durch ein Heteron zu sich selbst und dieses

ThQschr 126, Schol 10 — 1 : 9
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durch sich selbst bestimmt. »Alles, was ist, ist, was es ist, durch etwas,
was es nicht ist; dieses aber ist seinerseits, was es ist, durch das, was es zu
dem machte, was es ist« (50, 66). Kategorien sind Funktionen, als solche
Arten der Spontaneitédt, d. h. zugleich Arten der Identifikation. Die verschie-
denen Einheiten der Identifikation befinden sich ihrerseits wieder in
hoheren, die sich durch Gliederung in die niederen zu sich selbst bestim~
men. Das Gesetz der Erzeugung von Diskretem ist die Limitation. — So
wesentlich diese Untersuchung  sich von der scholastischen Bestimmung
des Urteilssinnes unterscheidet, so spielen doch dieselben Grundmotive eine
bedeutende Rolle in beiden. Dies gilt sowohl vom Zusammenhang der Wahr-
heit, auf den jede Urteilsaussage stoBt, wie ganz besonders von den Mog-
lichkeitsgriinden der Gegenstindlichkeit. Jedes Seiende ist tatsichlich ein
Concretum, in dem formal verschiedene Konstitutionsgriinde real identisch,
beim ens contingens: identifiziert sind. In jedem ens contingens ist eine
Idee verwirklicht; doch verwirklicht, sentfaltet«, »gliedert« oder hestimmt
die Idee sich nicht selber zum Diskreten und Anderen; aber die Idee ist
im Gegenstand konkretisiert, bestimmt und limitiert; in skotistischer Ter-
minologie: skontrahiert«. Jede echte Sinnergriindung aber ist logische Sach-
analyse, deshalb weil es keinen logischen Gehalt gibt der nicht sinnvoller
Gabolt eines Seienden wire. Darum gibt es kein vom Reich des Méglichern
und Wirklichen getrenntes Reich des »reinen< Sinnes. Darum fiihrt auch die
Ergriindung der inneren Struktur der Sinngehalte zum Begriffspaar Po-
tenz und Akt, damit aber zugleich zum Begriffspaar Logos und Telos sowie
zu den Prinzipien des Potenz-Akt-Verhiltnisses. Dies sind Andeutungen.
Niheres siehe vom Ref., Transzendentallogische Erkenntnisbetrachtung und
metaphysische Seinserschliefung, in Schol 18 (1943) 239—261. Nink (S).

Santos, A, J. M, Las dos fuentes de la metafisica. gr. 8° (XIV u.
55 S.) Rom 1943 Gregoriana. Dissertation. — Der geschickt ausgewidhlte
Auszug aus der Dissertation ermioglicht einen guten Uberblick iiber den Ge-
dankengang des Ganzen. Es geht dem Verf. um die Frage, ob die eigentliche
Quelle metaphysischer Erkenntnisse das begriffliche Denken oder die »In-
tuition«, die konkrete Erfahrung des Seins, ist. Der 1. Teil erldutert an be-
zeichnenden Beispielen die verschiedenen Ldsungsmdoglichkeiten: Die einen,
wie Garrigou-Lagrange und Maritain erwarten in der Metaphysik alles
Heil allein vom begrifflichen Denken, die andern, wie Chevalier und Le Roy,
allein von der Intuition; andere verbinden beide Quellen miteinander, so in
mehr Kkritischer Einstellung Santeler und Dal Pra, in mehr ontologischer
Einstellung Jolivet — der freilich wieder nahe an die bloB begriffliche Me-
taphysik heranriickt —, Romeyer, Descogs und Hoenen. Im 2. Teil arbeitet
der Verf. seine eigene Losung heraus. Der Ausgang von der im SelbstbewuBt-
sein gegebenen »Intuition« des eigenen Seins ist notwendig, weil der bloBe
Begriff das Dasein nicht geben kann. Mit dieser Intuition mu8 sich aber das
begriffliche Denken verbinden; sonst kdmen wir nie zu allgemeingiilticen
Wesenseinsichten. Die damit gegebenen zwei Qnellen der Metaphysik fiihrt
S. shnlich wie Hoenen dadurch in etwa auf eine einzige zuriick, daB er die
Wesenseinsicht zuerst am konkreten Einzelfall aufscheinen 148t. So liegt also
wurzelhaft doch eine einzige Quelle vor, die Intuition (42). — In der Ab-
lehnung einer rein begriffichen nur auf apriorischer Einsicht beruhenden
Metaphysik wissen wir uns mit dem Verf. vollig eins. Was die genauere
Kennzeichnung der anzunehmenden Zweieinheit angeht, scheint uns frei-
lich, wie wir schon frither (Schol 14 [1939] 176—181) gegeniiber der Auf-
fassung Hoenens dargelegt haben, die eigentlich metaphysische Einsicht
von der konkreten Erfahrung mehr abgehoben werden zu miissen; dadurch,
dall ein in der konkreten Anschauung gegebenes Seinsverhéltnis als not-
wendig erfaft und verallgemeinert wird, diirfte der Bereich der moglichen
Erfahrung noch nicht iiberschritten sein. de Vries (S).

De Craene, A. M., L’engagement & I’fitre. Essai sur Ia signification de
la connaissance. gr. 8° (129 S.) Briigge 1941, Desclée De Brouwer. Fr 40— —
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Der Verf. will, wenn wir ihn recht verstehen, irgendwie die Erkenntnislehre
Maréchals weiterfithren. Nicht nur das Urteil, sondern auch die Vorstellung
(représentation) beruht nach ihm auf einer Aktivitit des Geistes, die
diesen als eine Fihigkeit auf der Suche nach der ihn erfiillenden An-
schauung, nidmlich nach der Anschauung des absoluten Seins erweist. So
enthiillt sich das Indienstgenommensein vom Sein selbst (engagement a
PEtre) als das innerste Wesen unserer Vernunft; damit erscheint die Meta-
physik als innerlich notwendig. DaB die Vorstellung nur moglich ist auf
Grund einer Bindung an das subsistierende Sein selbst, wird damit be-
grindet, daf die Vorstelleung nur dann geistig erfaBbar (intelligibile) ist,
wenn sie sich selbst identisch bleibt. Sie ist aber nicht einfach als identische
gegeben sondern wird identisch nur durch die gleichsetzende Téatigkeit
(identification) des Geistes. Diese Thtigkeit erweist sich als ein Streben auf
die unbedingte Identitit hin, die nur im subsisticrenden Sein selbst ver-
wirklicht ist. — Eine Beurteilung des Buches ist uns dadurch leider fast,
unméglich gemacht, daB die schwierige, (wenigstens fiir uns) an entschei-
denden Stellen der wiinschenswerten Eindeutigkeit entbehrende Sprache
des Verf. den Sinn der einzelnen Gedankenschritte nicht scharf genug her-
vortreten 14B8t. Schon die eigentliche Absicht des Verf. konnten wir nicht
mit Sicherheit feststellen. Im Anfang scheint er eine erste erkenntniskriti-
sche Grundlegung bieten zu wollen, aber je weiter man liest, desto mehr
zweifelt man an dieser Absicht — ihre Durchfithrung wiirde jedenfalls ein
viel niichterneres und vorsichtigeres Vorangehen srfordern. Vor allem aber
kornten wir uns nicht dariiber klar werden, was gemeint ist mit représen-
tation (sinnliche Vorstellung oder Begriff), identité (wohl wenige Begriffe
sind so wenig eindeutig festgelegt!) identification (wir stellen die Identitdt
doch wohl nicht selbst her, sondern bringen nur eine vorgefundene Iden-
titdt zum Ausdruck). Ferner fragt man sich: Soll das Streben zum absoluten
Sein in jedem Denkakt als ein bewuBtes oder nur als der verborgene tiefere
Sinn der Denkbewegung verstanden werden? Das letztere ist durchaus zu-
zugeben. Wenn das besagte Streben aber die Geltung unserer Erkenntnis
orstlich begriinden soll, miiBte es ein bewuBtes, erfahrungsmiBiz gegebenes
sein; es wird aber dem Verf. mit all seinen Beweisen schwerlich gelingen,
Jemand davon zu iiberzeugen, daB er eine Erfahrung hat, von der er selber
nichts merkt. Vielleicht will der Verf. aber eine ausschlieBlich erkenntnis-
metaphysische Untersuchung bieten, die dartun soll, daB unser Geist we-
sensnotwendig auf Metaphysik angelegt ist. In dieser Hinsicht bietet das
Buch manche anregende und eindrucksvoll gefaBte Gedanken. Freilich
wiirden auch djese Ausfithrungen noch iiberzeugender wirken, wenn das
mit Recht so umstriftene Naturstreben nach der Anschauung Gottes ganz
aus dem Spiel gelassen wire. de Vries (8).

Busch E, Mystik und Philosophie. ZDEKulturph 9 (1943) 142—151, —
B. kennzeichnet die Philosophie als aktives Denken, das seinen Ausgang nimmt
von der natiirlichen duBeren oder inneren Erfahrung, von der u. U. auch:
auf Gott geschlossen wird, wihrend fiir die Mystik nur der in einer passi-
ven Erfahrung gegebene Gott das Erste und durch sich selbst Gewisse ist. Bis
hierher kénnen wir B. beipflichten. Was er aber weiter iiber die Ausgestaltung
der Welt- und Selbstauffassung des Mystikers sagt, fordert (auch im ge-
schichtlichen Teil) oft zum Widerspruch heraus. Vor allem 148t B. die Un-
terscheidung zwischen psychologisch naheliegenden Gedanken der Mystiker
und logisch notwendigen Urteilen vermissen. Die Erfahrung des Mystikers
vollzieht sich auf nicht-begriffliche, iiberbegriffliche Weise. Sie bietet von
sich aus keine Gew#hr einer richtigen (d. h. nicht erschopfenden aber doch
auch nichts Falsches behauptenden) Ubersetzung in die Sprache des Be-
griffs. Jede Aussage des Mystikers iiber Gott, die Welt und sich selbst ist
aber auf eine begriffliche Ubersetzung angewiesen. Sie wird danach aus-
fallen, wie der Mystiker sonst in seiner philosophischen oder natiirlichen
Weise (die ihm nie vollstdndig fehlt) zu denken gewohnt ist. Die philoso-
phische und mystische Gotteserkenntnis sind zwar der Erkenntnisweise und
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dem Formalobjekt nach sehr verschieden, sie lassen sich aber, wie a priori
aus der Seinsmetaphysik und a posteriori aus der Personalunion groBer
Mystiker und Philosophen (Thomas v. Aquin u. a.) hervorgeht, wider-

spruchslos auf ein identisches Objekt beziehen. Brugger (S).
* % ¥
Vanni-Rovighi, S, Elementi di Filosofia, Vol. IT Metafisica, Parte I.
Ontologia. gr. 8° (157 S.) Como 1942, Cavalleri. I, 15— — Das sElemente

der Philosophie« betitelte Werk der Verfasserin umschlieBt 4 Bidnde. Der 2.
Band ist der Metaphysik gewidmet und behandelt in seinen zwei Teilen die
Ontologie und die natiirliche Theologie. Die Ontologie bietet eine sehr klare,
leicht verstéindlich und {iiberaus fliissig geschriebene Darstellung der ein-
schligigen Hauptfragen. Der iiberlieferte Stoff ist personlich durchdrungen
und originell verarbeitet. Dabei zeichnen sich vier Problemkreise ab. Der
erste entfaltet das Sein in seiner Transzendenz und Analogie, dazu das
Mogliche und das Gedankending. Im zweiten werden die Transzendentalien
erortert; recht gliicklich ist die Entwicklung der Prinzipien der Identitit
und des Widerspruchs, des zureichenden Grundes, der Finalitit im Zu-
sammenhang jeweils mit Einheit, Wahrheit und Gutheit. Hieran schlieBt
sich eine ansprechende Darstellung der Schénheit, die ebenfalls als Trans-
zendentale genommen wird. Ein dritter Problemkreis zeigh, wie das Wer-
den nicht dem Identitétsprinzip widerstreitet; die Lehre von Akt und Potenz
16st jeden Widerspruch und fithrt zum Kausalititsprinzip, das sich vom
Primat des Aktes liber die Potenz her enthiillt. Die Schwierigkeiten, mit
denen Hume, Kant und die moderne Atomphysik dieses Prinzip zu bedrohen
scheinen, werden eingehend besprochen. Das Thema des vierten Kreises sind
die Kategorien. Ausfiihrlich ist von der Substanz kurz vom Akzidenz die
Rede; unter den verschiedenen Arten des letzteren wird einzig die Beziehung
behandelt. — Seiner Grundhaltung nach folgt das Buch dem heutigen Tho-
mismus; die reale Unterscheidung zwischen Wesenheit und Dasein wird der
natiirlichen Theologie vorbehalten. Zugleich sucht die Verfasserin an ent-
scheidenden Punkten die Verbindung mit dem modernen auBer-
christlichen, zumal auch mit dem deutschen Philosophieren. Hier
1illt auf, daB bei der Behandlung des Guten die Wertphilosophie nicht
erwahnt wird. Im Ganzen bleibt die Beriihrung mit dem auBerscholastischen
Denken zu sporadisch und zu &uBerlich; es miiBte noch mehr zu einer inne-
ren Begegnung und zu einer tieferen Assimilation des anderen Geistesgutes
kommen. Bei der Auseinandersetzung mit dem Anfang von Hegels Logik
kénnte noch schirfer hervortreten, was darin eigentlich geschieht. Statt
des Seins tritt ndmlich das Werden in den Mittelpunkt: die Wahrheit des
Seins ist das Werden, weshalb das Sein lediglich als Moment des Werdens
erscheint. Was die Wesensproblematik einer Ontologie iiberhaupt angeht, so
sieht die Verf. deutlich deren innere Einheit mit der natiirlichen Theologie
(vel. 30, Anm. 22); welche Folgerungen sich daraus fiir die Behandlung der
Ontologie ergeben, hat Ref. zu zeigen versucht (vgl. Ontologie und Meta-
physik: Schol 18 [1943]1 1—30). Statt des dort geforderten Einbeziehens der
Theorie des Absoluten spiirt man hier immer wieder das Bestreben, die On-
tologie reinlich davon abzugrenzen. Zu den ersten Prinzipien wire zu be-
merken, daf sie besser nicht .analytisch’ genannt werden, zumal uns ge-
schichtlich nichts an diesen Ausdruck bindet. Die synthetische Notwendig-
keit oder die apriorische Synthese treffen genauer den vorliegenden Tat-
bestand (vgl. Jos. de Vries, Geschichtliches zum Streit um die metaphys.
Prinzipien: Schol 6 [1931]1 196—221). Lotz (8).

Descogs, P, S. J, Schema theodiceae. Liber primus: De Dei cogno-
scibilitate. gr. 8° (VIII u. 227 S.) Paris 1941, Beauchesne. — Von den auf
4 Biinde berechneten Praelectiones theologiae naturalis D, liegen bisher
2 Biénde im Druck vor (vgl. Schol 9 [1934] 274—276 u. 12 [1937] 134 - R
das Erscheinen der restlichen 2 Binde hat sich durch die Ungunst der Zeit
immer noch hinausgezogert. Das Werk stellt ohne Zweifel die griindlichste
Darstellung der philosophischen Gotteslehre dar, die wir zur Zeit besitzen.’
Man wird daher die vorliegende Zusammenfassung der beiden ersten Binde
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zu einem fiir den Unterricht brauchbaren Textbuch dankbar begriiBen;
auch in der verkiirzten Gestalt bietet das Werk bedeutend mehr als die
meisten anderen Lehrbiicher; das Latein, das hier gegeniiber den Beigaben
in franzosischer Sprache bei weitem Uberwiegt, ist fast immer durchsichtig
und leicht verstdndlich. Bedeutung iiber den Schulgebrauch hinaus gewinnt
das Buch durch die zur Erginzung des groBeren Werkes hinzugefiigten iiberaus
reichhaltigen Bibliographien des letzten Jahrzehnts; vor allem natiirlich die
franzdsischen, aber auch die anderssprachlichen, namentlich die deutschen
einschligigen Arbeiten sind in reicher Fiille herangezogen und ausgewertet.
Dazu werden manche neu aufgetauchten Fragen und Lodsungsversuche he-
sprochen, so namentlich in einem Anhang ausfiihrlich A. Grégoires neuartiger
Aufbau der Gottesbeweise (vgl. Schol 17 [1942] 98 f.). — Die Gesamt-
haltung ist die gleiche geblieben wie in dem groBeren Werk: D. will nicht
durch kithne Gedankenginge blenden  sondern standfeste Beweise bieten.
Die Kritik abweichender Auffassungen nimmt einen breiten Raum ein. Nar
mentlich ist D. gegeniiber der »platonisierenden« Abart des Neuthomismus
mehr als zurlickhaltend, vor allem gegeniiber den Ideen Maréchals. Alle
vollgiiltigen Gottesbeweise beruhen nach ihm auf dem Gedanken der Kon-
tingenz und Wirkursichlichkeit. Beachtenswert ist, wie er auch den um-
strittenen Gottesbeweis aus dem Sittengesetz auf den Kontingenzgedanken
zuriickfiihrt. Abgelehnt wird der ideologische Gotiesbeweis, dem aus dem
Gluckseligkeitsstreben nur Wahrscheinlichkeit zugebilligt. Zu weit geht die
Kritik u. E. beim Beweis aus den Vollkommenheitsstufen und dem eng
damit zusammenhingenden Beweis der Unendlichkeit Gottes. Die einseitig
»aristotelische« Fassung des Teilhabe-Gedankens (114 f.) hangt damit zu-
sammen. Gewifl wird mit Recht betont, dafi der Stufenbeweis nicht allein
aus dem Nachbild-Urbild-Verhéltnis gefithrt werden kann. Ebenfalls mit
Recht wird immer wieder bemerkt, daB unser Seinsbegriff nicht von vorn-
herein schon Unendlichkeit besage. Das schlieBt aber nicht aus, daf wir
durch eine zu diesem Begriff hinzutretende Einsicht erfassen koénnen, daB das
Sein nicht aus sich endlich sein kann, woraus dann gefolgert werden kann,
daB das reine, in sich subsistierende Sein unendlich gein mufB. Der von D.
stattdessen eingesetzte Beweis aus der Unveranderlichkeit Gottes (112, 161)
diirfte wohl nicht unabhingig von diesem Zusammenhang sein. Auch wire
es wlnschenswert, daB dem Nachweis der Unveranderlichkeit selber (51),
der gegeniiber dem naturalistischen Pantheismus voa so entscheidender
Wichtigkeit ist, noch mehr Sorgfalt zugewandt wiirde. de Vries (8).

® % %

Bollnow, O. F., Uber die Ehrfurcht: BIDPh 16 (1943) 345—360. —
Diese feinsinnige, phédnomenologisch eingestellte Arbeit iiber die Ehrfurcht
geht aus von einem Goethewort, wonach die Ehrfurcht dem Menschen nicht
natiirlich und angeboren ist, sondern die Erhebung in eine ganz neue Ebene
erfordert, in der der Mensch aus der Umittelbarkeit seines naturhaften Da-
seins heraustritt. Die Ehrfurcht schlieBt zwei Komponenten in sich, die
hinneigende Verehrung und zuriickbebende Furcht, allerdings nicht als ge~
trennte Faktoren. Nahe verwandt, aber doch zu scheiden von der Ehrfurcht
ist die siftliche Achtung, der das Element der Scham fehlt. Die gegenstind-
liche Qualitit, das Ehrwirdige, liegt vor allem im Leben mit dem Doppel-
aspekt seiner Macht und Machtlosigkeit, wie wir es dem Kinde und der
Frau gegeniiber empfinden. Enge Beziehungen bestehen auch zwischen Ehr-
furcht und der Haltung des primitiven Menschen gegeniiber dem tabu,
vor dem er heilige Scheu empfindet. Das ehrfiirchtige Verhalten ist be-
sonders das Schweigen und Verstummen. Wahrend die Achtung ganz einge-
bunden ist in das Ganze des sittlichen Daseins, so daB sie sich mit diesem:
als eine Folge gewissermaBen von selbst ergibt, flieRt die Ehrfurcht nie-
mals aus einer bloB erkennenden Haltung; daraus wiirde sich kein Grund
ergeben, iiber die Klarheit des Rationalen hinauszugehen, Die urspriingliche
Erfahrung der Ehrfurcht erschlieBt sich vielmehr erst aus der existenziellen
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Bedrdngnis, die aus der verletzten Ehrfurcht entspringt. Anthropologisch
wichtig ist, daf in der geistigen Ebene der Achtung das menschliche Leben
noch vollig klar und bis ins letzte hinein durchsichtiz und vor einer rein
rationalen Betrachtung offen daliegt; dagegen lassen sich die Erscheinun-
gen der Ehrfurcht niemals auf eine verniinftige Begriindung zuriickfiihren.
Die Ehrfurcht behilt immer etwas wesenhaft Dunkles. Daher riihrt die
Tendenz jeder aufkldrerischen Menschenauffassung, die Ehrfurcht zu leug-
nen oder auf blofe Achtung zuriickzufiihren., — Vielleicht liegt hier eine
Uberspitzung vor. Die wirkliche sittliche Achtung vertrigt sehr wohl ein
Stiick des unaufgehellten Mysteriums. Schuster (S).

Utz, A. F. Wesen und Sinn des christlichen Ethos. gr. 8° (221 S.) Miin-
chen-Heidelberg 1942, Kerle. M 5—. — Das Buch ist fiir den Christen ge-
schrieben, um ihn die Werte seines eigenen, des christlichen Lebens neu
erkennen und wiirdigen zu lassen; man muB dem Verf. dankbar sein fiir die
eindringliche Darstellung des ubernatiirlichen Lebens und seiner inneren
Tiefen. Aber das Buch wendet sich auch an den »Heiden«, an den Vertreter
eines rein menschlichen Ethos, und will ihm Verstdndnis christlicher Hal-
tung vermitteln und die Einsicht, welche Erfiillung sein Bemiihen um edles
Menschentum vom Christlichen her erfahren soll. Dieses konkrete Ziel der
Darstellung hat seine Wichtigkeit; aber der Gedanke daran hat wohl dazu
beigetragen, daB der Begriff des »Heidén« im Verlauf der Darlegungen ver-
schiedene, ineinandergehende Bedeutungen annimmt. So erweist der erste
Teil (Der Mensch im vorchristlichen Denken) mit Recht die Beziehung auf
Gott und Ewigkeit ‘als in der Natur des Sittlichen liegend, wihrend der
zweite (Christliche Uberformung) sie als Eigenart des Christlichen in An-
spruch nimmt, das abgegrenzt wird vom Ethos des serdgebundenens, erd-
verwachsenen« Heiden (104 ff.). Die Wertung geht von der Bewunderung
reiner Menschlichkeit des edlen »Heiden« bis zur Feststellung der »Ver-
wiistung der natiirlichen Sittlichkeit« (191), da »der Heide das Ideal edlen
Menschentums hochstens zu erkennen vermag, ohne die Krifte zu besitzen,
es zu verwirklichen« (69). Allerdings gibt sich U. selbst immer wieder
Miihe, die verschiedenen Betrachtungsweisen der reinen Natur in abstracto
und der konkreten Lage des »Heiden« in der Verfallenheit durch die Siinde
(und der geheimen Beeinflussung durch die Gnade Christd) zu unterschei-
den. — Der dritte Teil (Menschlich-christliche Ganzheit) behandelt das
Verhiltnis von Natur und Ubernatur. Die von U. dargestellte Synthese
gipfelt in dem Satze, daB der Christ zugleich. auch ganzer Mensch ist:
dieses Gesetz, das sich wihrend des irdischen ILebens nur im sittlich-
religidsen Bereich uneingeschrankt auswirkt, wird in der einstigen Verkld-
rung seine vollkommene Bestatigung erfahren. Das Prinzip: Gratia supponit
naturam will U. auf seinen »Ursinn« eingeschrinkt wissen, nach dem es als
Voraussetzung fiir die Gnade nichts als das sschlichte Sein« des Men-
schen, seine wesenhafte Geistigkeit verlange (160). Das gilt gewiB fiir die
Moglichkeit der Begnadung iiberhaupt; da geniigt die blofie Existenz eines
Menschenwesens, und ein perpetuo amens kann ebenso getauft werden wie
ein noch nicht bis zur selbstéindigen Lebensfihigkeit entwickelter Embryo.
Aber die vdllige Unabhéngigkeit der Gnade und ihres Wachstums von allen
natiirlichen Gegebenheiten diirfte doch nicht so bestehen, wie sie U. immer
wieder behauptet. Sollten wirklich erbliche Belastung, geistige Unféhigkeit,
seelische Schwiche (167) nicht oft genug ernste Bedrohl.ng fiir die Be-
wahrung des Gnadenlebens und noch mehr schwere Hemmungen fiir seine
Entfaltung sein, ebenso wie ein duBerlich menschenunwiirdiges Dasein (155) 2
Es ist auch nicht einzusehen, warum aus dem »Nachteil¢, der darin fiir den
Betroffenen gegeniiber besser Ausgestatteten liegt, ein Widerspruch gegen
den Glauben folgen soll, daB Gott niemand iiber seine Krifte versucht (155).
Bevorzugungen Gottes in der Mitteilung seiner Gnade sind Tatsache, und es
entspricht doch wohl dem Lauf der Dinge, daB sich schon in den natiirlichen
Gegebenheiten des Menschenlebens solche Gnadenwahl Gottes auswirkt.

Hartmann (S),
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4. Naturphilosophie. Psychologie und Anthropologie.

Heisenberg, W. Wandlungen in den Grundlagen der Naturwissen-
schaft. 4. Aufl. 8° (95 S.) Leipzig 1943, Hirzel. M 3.50. — Immer mehr wird
auch in Kreisen von Nichfachleuten der Wunsch rege, mit den grundlegen-
den Wandlungen, die in der Physik der letzten Jahrzehnte stattgefunden
haben, in zuver1a551ger Weise bekannt zu werden. Diesem Verlangen kommt
H. der als Begriinder der Quantenmechanik in entscheidendem MaBe an
dem Fortschritt der modernen Naturwissenschaft beteiligt ist, durch diese
Schrift entgegen. Die Broschiire enthilt 6 Vortrige (seit der 3. Aufl. sind
den drei Vortrigen der beiden ersten Auflagen drei weitere hinzugefiigt)
die in den letzten zehn Jahren vor Nichtphysikern gehalten worden sind.
Ein volles Verstindnis der modernen Physik 148t sich wohl nicht erzielen
ohne intensives Studium und tiefes Eindringen auch in die mathematischen
Formulierungen. Trotzdem gelingt es H., die entscheidenden neuen Ge-
danken und Auffassungen der physikalischen Wissenschaft auch fiir weitere
Kreise verstindlich darzustellen. In den einzelnen Vortrigen wird die heu-
tige -Situation der Naturwissenschaft in immer neuer Sicht gezeigt und
durch Aufweisen ihrer Beziehungen zu den verschiedensten Fragen von all-
gemeiner Bedeutung dem Verstdndnis nahegebracht. Die Ausfiihrungen
offenbaren die bei dem Verf. selbstverstdndliche souverine Beherrschung
der neuen Physik aber auch eine iiberlegene Kenntnis ihrer gescmchthchen
Entwicklung von den ersten Anfingen her und zeichnen sich aus durch
eine meisterhafte Darstellung, Alle Aussagen sind getragen von einem tiefen
wissenschaftlichen Ernst und ruhiger Objektivitdt. Auch andersartige, nicht
exakt-wissenschaftliche Naturbetrachtungen, wie die #sthetische und kiinst-
lerische, werden in ihrem Rechte anerkannt, und es werden Schichten der
Wirklichkeit aufgezeigt, die mit den naturwissenschaftlichen Methoden nicht
zu erschliefen sind, wie die organische, psychische, ethische, religitse. Der
Philosophie sind durch die Probleme und Ergebnisse der neuesten Paysik
noch grofie Aufgaben gestellt. Diesemm Bemiihen kann H.s Buch viel An-
regung und Hilfe bieten, wenn auch nicht alle, durch eine neopositivistische
Grundhaltung bedingten philosophischen Antworten iibernommen werden
konnen. — Der friiher als Einzelschrift schon erschienene 6. Vortrag »Die
Einheit des naturwissenschaftlichen Weltbildes« wurde hier bereits eigens
angezeigt (Schol 17 [1942] 471). Junk (8).

Planck, M., Wege zur physikalischen Erkenntnis. 8°. 1. Band, 3. Aufl.
(VI u. 238 S)) M 6—; geb. M 7.60. 2. Band (151 S.) M 4—; geb. 540.
Leipzig 1943, Hirzel. — Die beiden Bénde bringen 21 Reden und Vortriage
aus den letzten 25 Jahren, die alle bereits verdffentlicht waren, entweder
in den ersten Auflagen des ersten Bandes oder in den sphysikalischen
Rundblicken« oder als Einzelhefte. (Vgl. die Besprechung zweier Einzelvor-
trage: Schol 13 [1938]1 462 und 17 [1942] 471). In seinen Darlegungen gibt
P,, der durch seine Quantentheorie die Wendung von der »klassischen« zur
modernen Physik eingeleitet hat und die neue physikalische Entwicklung
aus eigenster Erfahrung kennt einen tiefen Einblick in die Aufgaben und
Resultate der Physik von heute, soweit das in gemeinverstindlicher Form
moglich ist. Jeder Vortrag behandelt in abgerundeter Weise je eine besondere
Frage. Dadurch werden zwar die grundlegenden Neuerungen der modernen
Physik (Relativitdtstheorie, Quantentheorie, Kausalitétsproblem usw.) mehr-
fach besprochen, aber meist in anderen groBen Zusammenhingen und in
neuer Beleuchtung dargeboten. In stetem Kampf gegen den Positivismus,
der in rein sachlicher Haltung durchgefochten wird, tritt der Verf. ein fiir
die Existenz einer realen AuBenwelt die zu erforschen Aufgabe der Physik
sei. Auch zu den groBen Menschhﬂtsfragen wie Willensfreiheit, Weltan-
schauung, Religion, Wissenschaft und Glaube nimmt er vom Standpunkt
des exakten Wissenschaftlers Stellung. Er zeigt mit liberzeugender Klarheit,
daB auch die modernste Naturwissenschaft nicht im Gegensatz steht Zur
Religion, er sieht vielmehr beide vereint unter dem gemeinsamen Losungs-
wort: »Hin zu Gottl« (II 104). Allerdings weist er die philosophischen Vor-
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aussetzungen und Folgerungen der Wissenschaft einem unbegriindbaren
Glauben zu, zu dem kein wissenschaftlicher Weg fiihre. »Vom Standpunkt
eines im Geist der exakten Naturforschung aufgewachsenen Gelehrten«
(IT 91) unterschitzt er die Tragweite metaphysischer Gedankenginge die
auch zu wissenschaftlich gesicherten Ergebnissen fiihren allerdings nicht
mit na tur wissenschaftlichen Methoden. Auf jeder Seite der beiden Bande
tritt uns der Verf. entgegen als ernster Forscher und edler Mensch, aus-
gezeichnet durch tiefe Ehrfurcht vor der Wirklichkeit und der Uberzeugung
anderer Menschen. Eine besondere anerkennende Erwahnung verdient das
ausgezeichnete Namen- und Sachverzeichnis zu jedem Bande, das es ermog-
licht, gesuchte Stellen schnellstens aufzufinden. Junk (8).

Nowak, K., Physikalisches Weltbild ohne Abstraktheit. Neue Erkennt-
nisse durch reale Betrachtung der Naturerscheinungen. Von der Licht-
korpuskelwendel, dem Elektronenwédrmeumlauf und den falschen Rechnungs-
grundlagen der »modernen« Physik. 2. Aufl. 8° (86 S.) Leipzig 1942 Heling.
M 3.20. — In wenigen Wochen war die 1. Auflage dieses Buches vergriffen.
Der Titel 148t in ihm wertvolle Anregungen und neue Einsichten vermuten.
Man kann den Inhalt in zwei Gedankengruppen scheiden: Kritik und Neu-
bau. In den kritischen Teilen, die sich vor allem am Anfang und Schluf
des Buches finden beklagt der Verf. die neueste Entwicklung der Physik.
Viele ihrer Ergebmsse und insbesondere ihre Methoden seien verfehlt. Man
ist zu sehr ins Mathematische und Unanschauliche abgeglitten und hat so
die Physik zu einer »Geheimwissenschaft« gemacht (79). »Man erfand fir
vernunftmiBig scheinbar unerklidrbare Tatbestinde verwirrende abstrakte
Begriffe, die der weiteren Forschung eher schadeten als niitzten<; uniiber-
sichtliche mathematische Ableitungen hielten von »logischem Denken« ab
(78), Man mufB wieder zur klassischen Physik zurlickkehren zu dem »durch
irdische Erfahrungen (direkte Sinneswahrnehmungen) geblldeten Denken«
(77 £). — Den Verirrungen der »modernen« Physiker Einstein, Heisenberg,
de Broglie usw. stellt N. sein Weltbild gegeniiber, das freilich noch skeines-
wegs Anspruch auf abgeschlossenen Ausbau erhebt« (78 £.). Die zu klirende
Grundfrage ist durch die Doppel- (Wellen- und Korpuskel-) Natur der
Materie und des Lichtes aufgegeben. Unter der Voraussetzung des anschau-
lichen Bohrschen Atommodells glaubt N. das Problem durch Annahme
schraubenformiger Bahnen der aus dem Atomverband austretenden Teil-
chen (Elektronen, Lichtkorpuskeln — Photonen, die nach N. als Masse-
teilchen anzusehen sind) 16sen zu konnen. Wie entstehen solche »Wendel-
bahnen«? Bekanntlich wird ein senkrecht zu einem &uBleren Magnetfeld
sich bewegender Ladungstriger in eine Kreisbahn abgelenkt; ein um den
Kern rotierendes Elektron bzw. Photon erzeugt nun ein Magnetfeld; wird ein
solches Teilchen aus dem Verband geldst, so fliegt es nicht in der Tangente
ab es wird vielmehr durch das von ihm selbst erzeugte Feld in eine
Schraubenbahn umgelenkt; diese steigt gleichméfBig an, da das »magnetische
Eigenfeld der Bewegung« konstant ist. Mit dieser Grundannahme sucht dann
der Verf. die verschiedenen physikalischen Tatsachen, vor allem die Strah-
lungserscheinungen, zu erkldren. — In seiner Kritik hat N. manche schwa-
chen Punkte der modernen Physik richtig erkannt; aus den neuen En-
kenntnissen, etwa aus der Unbestimmtheitsrelation Heisenbergs, wurden
ja hiufig iibertriebene Folgerungen grundsitzlicher Art tber Naturgesetze
und Naturerkenntnis abgeleitet: mit Recht fordert N. fiir die Energie stets
einen Triger. Bedauerlich ist es aber, daB er bei der Aufstellung seiner Haupt-
these (17 f.) auBeres Feld und Eigenfeld verwechselt. Eine Selbstablenkung,
wie sie der Verf. konstruiert, kime einem perpetuum mobile gleich. Das
Elektron wiirde durch eine magnetlsche Zentripetal- (nicht -pedal-, wie N.
schreibt) kraft in eine Kreisbahn gezwungen, im Kreise umlaufend erzeugt
es wiederum dasselbe Magnetfeld und dessen ablenkende Kraft. Dieser Ge-
dankengang bewegt sich offenbar selbst im Kreise, allerdings in einem
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circulus vitiosus. Damit fehlt dem weiteren Aufbau die nbtige Grundlage.
Pohl (S).

Hauser K G. Uber den Zusammenhang zwischen Geometrie und Philo-
sophie. Eine Emfuhrung fiir gebildete Laien. gr. 8° (104 S.) Luzern 1942,
Raber. M 3.85. — Aufbauend auf der Kenntnis der Geometrie, wie sie als
Ergebnis des Mathematikunterrichts auf der hoheren Schule vorausgesetzt
werden kann sucht das vorliegende Buch in gemeinverstindlicher Form
ein Verstdndnis der Geometrie zu vermitteln, wie sie als Wissenschaft heute
betrieben wird. Das Studium der Elementarmathematik gibt ndmlich kein
zutreffendes Bild von der modernen geometrischen Wissenschaft. Im An-
schluf an die axiomatischen Darstellungen von Hilbert, Geiger und Conseth
wird gezeigt, daB die Geometrie eine reine Beziehungslehre ist, deren Auf-
gabe es ist, die zwischen den geometrischen Gebilden und Sitzen bestehen-
den Beziehungen einer erschopfenden Untersuchung zu unterwerfen. Dabei
tritt ein inniger Zusammenhang zutage zwischen Geometrie und Logik, und
der Verf. hilt geometrische Operationen fiir besonders geeignet, um logische
Verhiltnisse darzulegen. Eingehend werden Stellung und Eigenschaften der
nicht-euklidischen Geometrien behandelt, soweit dies im Rahmen einer
gemeinverstédndlichen Darstellung mdglich ist. Das letzte Kapitel ist dem
Problem »Geometrie und Wirklichkeit« gewidmet. Die Ausfilhrungen ergeben
als Resultat, daB die Geometrie ein begriffliches Schema ist, dessen
Brauchbarkeit fiir die Darstellung der wirklichen Verhaltnisse durch die
Erfahrung zu entscheiden ist. Einstweilen lautet die Entscheidung der Er-
fahrung dahin, daB das angemessenste geometrische Begriffsschema fiir die
Darstellung der physikalischen Erscheinungen im Bereich der menschlichen
Umwelt die euklidische Geometrie ist, wihrend fiir die kosmische Makro~
welt eine nicht-euklidische Geometrie das passende Schema liefert. Doch
ist damit die Frage nach der geometrischen Struktur der Welt noch nicht

erledigt. — Das Buch scheint uns sehr gut geeignet, in das Vensténdnis
dessen, was Geometrie eigentlich ist, einzufiihren. Diesem Ziele dienen auch
die kurzen eingestreuten historischen Hinweise. Junk (S).

Lobell, F. Geometrie, Wirklichkeit und Anschauung: Forschungen und
Fortschritte 19 (1943) 174—175. — Der kleine Aufsatz behandelt mit auBier-
ordentlicher Klarheit das Geometrieproblem in seinen allgemeinen Ziigen.
Die Geometrie, wie sie durch die Entdeckung der nicht-euklidischen Geo-
metrien und durch die Ausbildung der axiomatischen Methode geworden ist
und heute vorliegt, ist eine abstrakte Geometrie, ein rein logisches Geflige
formaler Bemehungen das frei ist von allen anschaulichen Bestandteilen.
Diese Geometrie 148t sich anwenden auf die Wirklichkeit, wenn erstens
erklart wird, was in der wirklichen Welt unter den geometrischen Gebilden
zu verstehen ist, »etwa unter Gerade ein Lichtstrahl im leeren Raume« (175),
und zweitens nachgewiesen wird, daf diese Dinge der Wirklichkeit den
Axiomen der Geometrie geniigen. Diesen Nachweis zu erbringen, ist Aufgabe
der Erfahrung. Zwischen der abstrakten und der angewandten Geometrie
liegt noch eine Anschauungsgeometrie, in der die geometrischen Gegen-
stande als Idealisierungen kraft des raumlichen Anschauungsvermogens im
Geiste existieren. Auch die nichti-euklidischen Geometrien sind dieser An-
schauung zuganglich, wie der Verf. eigens gegeniiber gegenteiligen Bes-
hauptungen hervorhebt. Im iibrigen liegen aui dem Gebiete der Geometrie
noch manche Probleme, bei deren Losung »auch der Philosoph mitzuwirken
Gelegenheit hat, sofern er auf der Grundlage eines umfassenden Studiums
der mathematischen Klassiker zugleich Mathematiker, vornehmlich ,Geo-
meter’ ist¢ (175). Junk 5).

V. Weizsédcker, V. Gestalt und Zeit (Die Gestalt 7). gr. 8° (42 S.)
Halle 1942, Niemeyer. M 2.40. — In der Schrift bemiiht sich W. darum, ein
Verstindnis und damit eine Versohnung anzubahnen des Widerstreites zwi-
schen kausalanalytischer und ganzheitlicher Naturbetrachtung. Den
Schliissel zu diesem Verstandnis bietet ihm der Zeitbegriff. Der gestaltlosen
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Zeit der physikalischen Welt, die der kausalanalytischen Forschung zugrunde
liegt, stellt er die Zeit der Biologie gegeniiber. Eine eingehende Untersuchung
der Struktur der biologischen Zeit fiihrt zu dem Ergebnis, daB »Gestalt nicht
in der Zeit entsteht oder besteht, sondern Zeit in der Gestalt ent-
steht und vergeht, als Anfang und Ende, als Dauern und Vergehen . . . Be-
stimmungen wie: vorher, nachher, langsam, schnell, ruhig, unruhig, be-
wegt u. a. erweisen sich als Glieder eines Ubergreifenden, die Zeitgestalt
Mitformenden« (31). Aus den Ergebnissen der Wahrnehmungsphysiologie
und -psychologie wird dann der Nachweis erbracht, daf die Gestalt es ist,
die die Zeitstruktur mitgestaltet. »Es ist die Struktur einer biologischen Zeit,
welche sich als fahig erweist, die Verginglichkeit der Gestalt und die Ge-
richtetheit der Gestalt mit ibrer Festigkeit in einer Gegenwart zu vereinigen«
(37). — Ob die Deutungen Wi zurecht bestehen, mag dahingestellt sein.
Jedenfalls handelt es sich um einen Versuch, in sachlich-niichterner Weise
das Gestaltproblem zu behandeln, im Gegensatz zu manchen anderen Ver-
suchen &dhnlicher Art, die eher der dichterischen Phantasie ihren Ursprung

verdanken, Junk (S).
& * %

Henrichs kK M, Die erste Kindheitserinnerung. 8° (64 S.) Luxemburg
1943, Worre-Mertens. — Die aus dem psychologischen Institut von Ko&ln
hervorgegangene Arbeit beschreibt zunichst die Losungen der bisherigen 50
Jahre. Verf. selbst sammelte Kindheitserinnerungen von 220 Kindern (13—
14 Jahre alt) und 45 Erwachsenen, teils durch miindliche Prifung, teils
durch Fragebogen. Er strebt besonders danach, die psychologische Ursache
festzulegen, die diese Erinnerungen vor anderen bevorzugt. Das Alter der
ersten Kindheitserinnerung war im Mittel etwa 4 Jahre und schwankte zwi-
schen 2—6. Wird ein Kind dariiber befragt, so begniigt es sich nicht mit
einer Begebenheit, sondern reiht daran noch manche andere Erlebnisse. Als
Verf. an einem sehr kalten Wintertag eine Schulklasse untersuchte, kam
vielen die Erinnerung an das Erlebnis, daB der Rhein zugefroren war, so daff
man iiber ihn wandern konnte. Zur Erklirung der Kindheitserinnerungen
Erwachsener wird die Lehre vom Gedéichtnis aus der Psychologie nachge-
tragen; das Beste dariliber bietet G. E. Miiller. DaB dieser die Richtigkeits-
kriterien, die er beim Lernenlassen neutraler Silben gewonnen hatte, »ohne
weiteres« auf die gewthnlichen Lebenserinnerungen Ubertrage, ist allerdings
unrichtig, wie H. schon aus meiner Psychologie S. 155 f. hatte erkennen
konnen. Die von Erwachsenen erhaltenen Ersterinnerungen erwiesen sich
haufig als affektbetont (etwa ein Schreck), oder gefiihlsbetont (Liebesbe-
diirfnis; Neid), als ichbetont (empfindlich fiir Lob und Tadel), als struktur-
betont (aus seiner Furcht oder seinem Mut); bisweilen auch ist sie von
keinem Gefiihl unmittelbar getragen. — Die Arbeit vertieft unser Wissen
iiber diese Frage nicht unerheblich. Erobes (S).

Schwabenbauer, E, Die vorverlegte und beschleunigte Jugendent-
wicklung als allgemeine Erscheinung der neueren Zeit: ZAngewPsych 64
(1943) 241 ff. — Bei der Pubertit spricht man mit Recht von den Flegel-
Jahren. Es herrschen Ubermut und Lérm, derber Ausdruck, Trotz. Korperlich
strecken sich die Extremititen allein, wodurch die Bewegungen unbeholfen
werden. Seelisch ist der Kern der Pubertit die Neugestaltung des Welt-
bildes, korperlich die Erreichung der Fortpflanzungsfihigkeit. Auffallend ist
die allgemeine Verdnderung der Entwicklung in der neueren Zeit, etwa seit
1900; die Jugendentwicklung verfritht sich koérperlich und geistig immer
mehr; seit der Jahrhundertwende um etwa 1!/, Jahre. Diese Erscheinung
wird in fast allen Kulturstaaten beobachtet, auch in Nordamerika, Australien
und Japan. In dieser Richtung wirken die Menge, die Niéhe, die Enge in den
Stddten. Heute leben in Deutschland Zweidrittel der Bewohner in Stadten.
Aber auch die ldndliche Lebensweise #ndert sich allm#hlich. Die Ursache
der beschleunigten Entwicklung liegt in der ganzen Anderung der Lebens-
formen. — Genauer: Die vom Lande in die Stadt Wandernden sind lebendi-
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ger, tiichtiger, regsamer. Die allzufrithe Landarbeit schadigt den Xorper
vieler Bauernkinder. Beim Landkind hat das Szxuelle nicht den gleichen
Reiz: es wird einfach hingenommen; es herrscht da nicht die nervise La-
bilitdt. In der Stadt beeinfluBt das Kino oft ungiinstig; schon fast jedes
Schulkind liest dort die illustrierten Blatter. Weiter greift die GroRstadt
immer mehr in das Land hinaus, stddtische Formen der Kleidung, der Woh-
nung, Lebenshaltung, beginnende Geburtenbeschréankung. Nach allem sind
die Faktoren der beschleunigten Jugendentwicklung die Labilitatssteigerung,
die Reizanhiufung, die hoheren geistigen Anforderungen, die durch die Um-
welt gednderte Lebensweise. Der Jugendliche ist vor und ‘wihrend der Reife-
zeit AuBeren Einwirkungen besonders ausgesetzt. Frobes ()

Pauli, R, Der Arbeitsversuch als charakterologisches Priifverfahren:
ZAngewPsych 65 (1943). — Die Krapelinsche Arbeitskurve in der genau-
eren Form, die ihr Pauli neuestens gegeben hat, ist schon ofter besprochen
worden (vgl. meine frithere Besprechung von Remplein in dieser Zeitschrift
18 [1943] 152). Das Eigentiimliche des Artikels ist die bis ins Einzelne
gehende Beschreibung, wie der Versuch auszufiihren und zu verrechnen ist.
-Es handelt sich um die Addition von moglichst vielen einstelligen Zahlen
innerhalb einer Stunde. Die Leistung muB fiir den Betreffenden neu sein
und die Absicht bestehen, dabei das hochste zu leisten, worliber spiter nach-

gefragt wird. Die Hohe der Leistung ist bei Kindern wemger als 2000 Addi-
tionen, bei Erwachsenen 3000, selten 4000. Alle drei Minuten ist ein Strich
zu machen bei der Zahl, wo man gerade steht, so daf auch die 20 Teil-
summen berechnet werden kénnen. Gemessen wird nachher die Menge der
Additionen, die Steighthe, die Gipfellage, die Schwankung. — Die psycho-
logische Deutung stellt fest: Willensstiirke, Geschicklichkeit, Gewissenhaftig-
keit, Zuverlassigkeit. Fiir jede Gruppe (nach Alter, Gesehlecht Bildungs-
grad, Stadt oder Land) wird aus dem Material eines Versuches selbst be-
stimmt die Rangordnung fiir jedes Symptom. Fiir die Deum‘ng ist gewohnlich
entscheidend die GroBe der Gesamtleistung. Das Urteil wird ergédnzt durch
die Stetigkeit, Steighohe usw. — Theoretisch ist der Zusammenhang mit den
guten Charaktereigenschaften hier nicht ganz klar. Wenn einem die Summe
schnell einfillt, ist die Arbeit fast ein Spiel und beweist nicht notwendig
Charakterstarke oder Gewissenhaftigkeit. P. selbst empfiehlt iibrigens durch-
aus alle anderen Kennzeichen der Willenseigenschaften, selbst Grapho-
logie, mit zu benutzen. Frobes (S).

Spieth, R. Typenpsychologische TUntersuchungen an Hilfsschiilern:
ZAngewPsych 63 (1942) 129 ff. — Hilfsschiiler sind bekanntlich Schiiler, die
in der Volksschule nicht mitkommen. Hier solite auch bei ihnen der Wahr-
nehmungstypus bestimmt werden, ob bei ihnen bei der Auffassung gesehener
Gegenstdnde deren Farbe bevorzugt ist oder die Form,  oder beide gleich-
méBig erscheinen. Uberwiegende Formseher heiflen diejenigen, die in iiber
60 v. H. der Falle allein die Form des Gegenstandes nennen; liberwiegende
Farbseher, die in weniger als 40 v. H. die Form angeben; Formfa,rbseher
die zwischen beiden liegen (40—60). — Beim tachistoskopischen Versuch
wurden verschiedene Formen in verschiedenen Farben dargeboten wéahrend
1:250 Sekunden und verlangt, das Gesehene zu bezeichnen. Da waren iiber-
wiegende Formseher 8, Farbseher 9, Formfarbseher nur 5, also letztere unter
den 22 Vpn 23 v. H. Also wiahrend Lutz und Scholl bei Erwachsenen tnd
normalen Kindern ein deutliches Uberwiegen des Mischtypus fanden treten
bei den Hilfsschiilern die reinen Typen stark rervor. — Bei gewohnlichen
Sortierversuchen, wo bloS anzugeben war, was gesehen wurde, zeigten
schwach Begabte iiberwiegend Farbreaktionen. Das hing aber stark vom
Material ab. Wenn der Gegenstand bekannt ist oder man sich an den Farben
satt gesehen hat, wird mehr die Form beachtet. Also ist der tachistoskopische
Versuch in dieser Hinsicht zuverldssiger. — Ferner die Formseher haben
den kleinsten Beachtungsumfang, die Farbenseher den gréften; erstere
haben fixierende, letztere fluktuierende Aufmerksamkeit. Wurden in eigenen
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Versuchen sinnvolle Worte mit Druckfehlern geboten, so begniigen sich die
Farbseher mit subjektiver Richtigkeit, geben gleich ganze Worte an; die
Formseher dagegen beginnen mit einzelnen Buchstaben. Beide Erscheinun-
gen waren bei Hilfsschiilern besonders ausgeprigt. Auch beim Rorschach-test
erwiesen sich die Farbseher als mehr subjektiv, als phant-asiereicher, unkriti=
scher. — Zusammenfassend ist das Charakteristische der geistig Zuriick-
gebliebenen ihre einseitige Einstellung gegeniiber der Wirklichkeit. Die Form-
seher lassen sich schwer beeinflussen, kénnen sich nicht leicht umstellen;
die Farbseher sind beweglicher, machen die groBten Lesefehler, verlangen
nach bestdndiger Abwechslung. " Frobes (S).

5. Vergleichende Religionsgeschichte.

Staudacher, W, Die Trennung von Himmel und Erde. Ein vorgrie-
chischer Schopiungsmythus bei Hesiod und den Orphikern. kl. 8 (XVIII
u. 121 S.) Tiibingen 1942, K. Blotzler. — Der erste Teil bietet zunéchst einen
Uberblick iiber die Formen und die Verbreitung der Himmel-Erde-Trennungs-
Mythen (HETMythen). Er ist, obschon sehr reichhaltig, natiirlich doch nicht
vollstindig, wenigstens was die Mitberiicksichtigung verwandter oder voraus-
gesetzter mythischer Ziige betrifft. Zu den letzten wiirde etwa der von W.
Schmidt, Der Ursprung der Gottesidee, VIII, 342, nach A. C. Hollis von den
Masai berichtete Mythus gehoren, der unmittelbar den nach St. selbst (46
s. unten) hinter allen HETMythen stehenden Gedanken einer eigenartig
vorgestellten Verbindung von Himmel und Erde enthélt. Auch im biblischen
Schopfungsbericht wird ein Anklang an die HETMythen vermutet. Die Phi-
nizier haben die Vorstellung eines Welteneies (Moth) — Chaos. In Indien
wird der Mythus in kraftvollem Stil erzidhlt. Es ist die Rede von einem Aus-
einanderstemmen von Himmel und Erde durch die Gottesmacht; ein Ur-
drache spielt eine Rolle. China und Japan, Indonesien und Melanesien bieten
Jje verschiedene Formen. Von den Léndern des 5. Erdteils hat Neuseeland die
von St. zum Teil nach Bastian wiedergegebenen klassischen Typen der
Mythe. Polynesien und Amerika schlieBen den Uberblick ab. — Wenn St.
entschlossen den psychologischen Ausgangspunkt der Mythen im Erlebnis
des téglichen Wechsels zwischen Tag und Nacht erblickt (46 ff.), weil das
néchtliche Dunkel als dadurch entstanden empfunden wird, daB sich der
Himmel jede Nacht dicht iiber der Erde gelagert hat, so daB das Morgen-
licht als der Trenner die beiden scheiden muB, so diirfte sich doch fragen,
ob nicht am Anfang auch die einfachere Vorstellung des ungeschiedenen
Beisammenseins einer Schépfungsmasse gestanden haben kénne (die sich
fiir den primitiven Menschen im Beisammen von Himmel und Erde sum-
miert). Dann konnte man das Auseinandertreten der beiden groBen Teile auch
ohne das genannte Erlebnisvorbild als Trennung auffassen. Richtig ist be-
obachtet, daf die HETMythen nur einen von den Grundtypen der Welk-
entstehungslehren darstellen. Es gibt auBerdem auch noch die Vorstellung
der vom Himmel heruntergelasssenen Erde und die von ihrer Auffischung
aus dem Meere (49). Enftscheidend ist die Feststellung, daB HETMythen
in ihrer priméren Verbreitung auf die prihistorische, rassische und kul-
turelle Einheit: Indien, vorpolynesisches Ozeanien und Vorderer Orient be-
schrinkt, d. h, vorindogermanisch sind. Sie gehéren der indomediterranen
Kulturgemeinschaft an, deren Bestand durch die jiingsten Entdeckungen
der Hindus-Kultur gesichert ist. — Im ersten Teil erweist St. die HETMythe
als den Sinn der hesiodeischen Erzédhlung von der Uranosentmannung und
als orphisches Gut, und zwar ist die Orphik, obwohl sie in ihrem Gotter-
system von Hesiod abhéngig ist, in der Gestaltung ihrer HETMythe (wie
in manchem andern auch) Hiiterin und Weiterbildnerin vorgeschichtlicher
Anschauungen. Der Beweis, der sich fiir den zweiten der beiden griechischen
Heimatrdume des Mythus in miihsame Untersuchungen quellenanalytischer
Art stiirzen mufB, ist m. E. im ganzen iberzeugend gefiihrt. Bahnbrechend
kann, weit iliber das erzielte Einzelergebnis hinaus — das aber in sich selbst
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wertvoll genug ist — wirken die Tatsache, daB die Arbeif iliberhaupt an
dem Einzelbeispiel, das sie aufgegriffen hat, das Unberechtigte des einge-
rosteten MiBtrauens gegeniiber der Mdglichkeit, den jiingeren orphischen
Quellentriimmern Stiicke alter Tradition abzugewinnen, mit jugendlicher
Frische dartut. St. geht mit groBer ZielbewuBtheit, die den Uberblick liber
die wesentlichen, das Quellenverhiltnis klirenden Einzelmomente nie ver-
liert, und unter Aufwand einer straffen Zucht des schlieBenden Denkens
voran, so daB die Arbeit sich gar nicht wie die Anhiufung philologischen
Kleinwissens, sondern wie die Entfaltung und Lésung eines mathematischen
Problems liest. — Sachlich wichtig ist, was den orphischen Stoff betrifft,
nicht nur das, was als sicherer Bestand der hinter den einzelnen Seiten-
strémen der Uberlieferung stehenden Urform ermittelt ist, sondern ebenso-
sehr das, was als ihr fremd ausgeschieden wird; dahin gehért z. B. die Vor-
stellung des Chronos, die als zervanistische Zutat erkannt wird. Wir geben
das Gesamtergebnis teilweise unter Anlehnung an die Worte des Verf. (119):
Die altorphische HETMythik ist ein volkstiimlicher Schépfungsmythus, dessen
Vorhandensein in Griechenland uns schon die Sage von der Uranosent-
mannung bei Hesiod beweist, die ihrerseits aber eine stark entstellte Form
des nimlichen Mythus ist. Grundsétzlich wertvoll ist an diesem Ergebnis
ein Doppeltes. Einmal erweist sich die Orphik als Hiiterin alten volkstlim-
lichen Gutes, das sonst in der griechischen Religion unbeachtet geblieben
ist DaB sich gerade der Schopfungsgedanke als Teil dieses Altgutes heraus-
stellt, ist die zweite, an religionswiscenschaftlicher Bedeutsamkeit noch
vorangehende Allgemeinerkenntnis. — In der fiir die Vélkerkunde aufge-
schlossenen Art der Themastellung und der philologischen Sauberkeit der
Durchfithrung macht die Arbeit auch ihrem Anreger Herter (jetzt in Bonn)
alle Ehre. P Priimm (S).

Stiibler, G., Die Religiositat des Livius (Tiibinger Beitrége zur Alter-
tumswissenschaft 35). 8° (XII u. 215 S.) Stuttgart 1941, Kohlhammer. —
Die Arbeit zeigh an fiinf Stoffen aus dem Geschichtswerz des Livius, wie
sich die Stimmung der augusteischen Reform in der Religiositét des Livius
widerspiegelt. Die Darstellung der Persdnlichkeit, der Leistung und beson-
ders der Vergbttlichung des Romulus erweist sich als ausgerichtst an der
(offenbar ehrlichen) Uberzeugung des Livius {iber die in Augustus wirksame
gbttliche Kraft. »Livius hat, wie wir gesehen haben, den Mythos des Ro-
mulus benutzt, um die Gottlichkeit des wiedererstandenen Romulus, des
Augustus, zu verkiinden und durch die Verbindung der fiir die Religion des
Griinders wichtigsten Begriffe und Vorstellungen zu erkldren: Augustus hat
einen Gott zum auctor, besitzt deshalb selbst gottliche auctoritas, vermittelt
2ls optimus augor Rom den Segen der Gotter und gewihrleistet seinen ewigen
Bestand; zuletzt wird er zum Himmel zuriickkehren, um als Gott weiterhin
sein Volk zu behiiten« (15). Besonderen Nachdruck legt St. auf die Formel
deum deo natum, die aus der Mitte der Menge heraus nach der Entriickung
des Romulus horbar wird. »Noch nie war bisher der rdmische Heros als
selbstindiger Gott verehrt worden, noch nie war ein romischer Gott zu-
gleich Sohn eines Gottes gewesen« (25). St. glaubt, daB Livius hierbei an
Augustus gedacht hat und daB auch der rdmische Leser seines Werkes
sofort herausgehért habe, daf mit diesem unbestimmten Ausdruck zugleich
das Wesen des Augustus bezeichnet werden solle. Das mag alles stimmen,
bloB ist gegen die Ubersetzung der Wendung deus deo natus mit »Gott
Gottes Sohn« Einspruch zu erheben. Es miifite gesagt werden: »ein Gott
eines Gottes Sohn«. Die scheinbar belanglose Hinzufiigung des Artikels reifit
die ganze Kluft auf, die die mit der Wendung verbundene Gredankenwelt
trennt von jener Gedankenwelt, innerhalb der die Bezeichnung Christi als
Gottes Sohn steht (auf die St. 26 hinweist). — Der Abschnitt tiber Numa
sucht besonders auch die Zusammenhi#inge zwischen Religion und Sittlich-
keit herauszuarbeiten, die Livius im Griinderwerk des Numa und der Reform
des Augustus verwirklicht glaubte. Gut wird hier unter anderem bemerkt,
daB Tivius Anschauungen verrit, »die eine Versittlichung der Religion mit
einer gewissen Aufklirung verbindenc«, und daB er insofern kein Vertreter
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ganz originaler romischer Religion ist. — Der Abschnitt iiber Camillus be-
schéftigt sich mit der beherrschenden Gestalt des 5. Buches von Livius, in
der eine Parallele zur Gestalt des Romulus erkannt wird. Hier schon be-
gegnet das Motiv der Devotion, némlich in der Todesbereitschaft der Greise,
die nach dem Verlassen der Stadt durch das Volk noch darin zuriickbleiben.
Mit diesem Motiv beschiftigt sich im einzelnen der SchluBabschnitt des
Werkes. Er behandelt den Opfertod der beiden Decier, Vater und Sohn, der
schon so vielfach auf die zugrunde liegenden Anschauungen untersucht
worden ist. St. verwendet besonderen FleiB darauf, die Devotion des jiingeren
Decius mit der Devotion und Einweihung der Samniten zu verkniipfen, die
zehn Kapitel spéter erzéhlt wird. Er glaubt folgende Deutung vor-
legen zu diirfen: »Wie Decius sind auch die Samniten vietimae (X 38,9); nur
erbieten sie sich nicht freiwillig zu dem Opfer wie Decius, der dem Befehl
der Gotter in den Tod hineinfolgt, sondern werden von ihren Priestern mehr
als Opfertiere an die Altdre herangefithrt als wie wirkliche Teilnehmer
an der heiligen Handlung (38,9). Es sind regelrechte Menschenopfer, so
wie sie die Bacchanten ihren Gottern darbringen; mit scharfen Worten
brandmarkt Livius das Verabscheuungswiirdige dieses Rituals¢ (188). Re-
ligionsgeschichtlich wertvoll sind die weiteren Bemerkungen iiber die Ge-
staltung der Vereidigung der Samniten nach dem Bilde der Einweihungs-
religionen, deren Vorbild St. auch in der Erzdhlung des Livius iiber die
Spanier Mandonius und Idibilis XXVIII 345 (133) wirksam meint.
SchlieBlich glaubt St. Ziige namhaft machen zu kénnen, die den sonst sehr
natiirlichen Tod des Augustus zur freien Tat einer Devotion erhtben — Den
grofiten Umfang beansprucht die Wiirdigung der Darstellung des 2. Puni-
schen Krieges.. Hier findet man u. a. die Stellen gesammelt, in denen sich
die Uberzeugung des Livius und auche der Zeitgenossen iiber goéttliche
Fligungen im Verlauf dieses weltgeschichtlichen Ringens (besonders bei der
im 26. Buch erzahlten Wendung) ausspricht. Man braucht die Dinge nur
im Lichte augustinischer Geschichtstheologie zu sehen, um einen berechtig-
ten Kern in diesen Anschauungen zu erblicken. — Wir haben eine Grenze
der wertvollen Arbeit schon angedeutet. Man empfindet auch bei ihr oft,
daB die in religionsgeschichtlichen Untersuchungen der heutigen Alfertumsa-
forschung verwendeten Kategorien teils zu sehr im Banne bestimmter re-
ligionsphilosophischer Thesen stehen, teils zu verschwommen sind, um
der geschichtlichen Wirklichkeit ganz objektiv gerecht zu werden.
Primm (S).

Beukers, Cl, Cicero’s Godsdiestigheid. gr. 8° (XVI u. 224 S.) Briissel
und Nijmwegen 1942, NV. Standaard-Boekhandel, Dekker en Van de Vegt,
Fr. 10— — Wenn Livius vielleicht als Beispiel dafiir gelten kann, daf der
im ganzen doch unerfreuliche Gesamteindruck der rémischen Religionslage
um die Zeitwende Raum 188t fiir mancherlei Belichtung durch das Bild
des religiosen Wollens einer Einzelpersonlichkeit, die den Durchschnitt ber
trachtlich iiberragt, so zeigt die Untersuchung von B, daB es bei Cicero
trotz mancher verstehenden Bemerkungen iiber Religion kaum zu einer tie-
feren Frommigkeit gekommen ist. Das Grundergebnis der Arbeit ist die
Herausstellung des Zwiespaltigen und wesentlich Theoretischen der religio-
sen Gesamthaltung des Redners. Originell ist die Art, wie das Ergebnis
erarbeitet wird. Einmal im Verfahren strengster Induktion aus den Quellen:
die Literatur wird nur zur Nachkontrolle oder zum Vergleich der unmittel-
bar den Texten abgewonnenen Erkenntnisse herangezogen. Anderseits sucht
B. iiberall in die religiose Psyche des Menschen Cicero einzudringen, die
hinter den Texten steht. Er nimmt sich die Zeit zu einer kontemplativen
Versenkung in die Hintergriinde und scheut sich nicht, das Gesprich mit
der Person des Redners und Politikers, in das er iiberall hineinstrebt, auch
in der Form der Darstellung zur Geltung kommen zu lassen. So sprengt
die Form die Fesseln einer ziinftigen philologischen Dissertation. Das Buch
ist in seiner Anlage und Gestaltung nur in einem Lande wie Holland und
Flandern moglich, wo der Humanismus #lteren Stils noch eine wirkliche
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Macht ist und wo der Autor von vornherein darauf rechnen konnte, in
weiten EKreisen auch auBerhalb der Reihen der Philologen eine rege An-
teilnahme fiir die aufgeworfenen Fragen zu finden. Das macht auch eine
gewisse behibige Breite der Darstellung wohl versténdlich; sie fdllt schon
sofort im ersten Abschnitt, der sich mit dem Wollen von De natura deorum
befaBt, auf. Es ist mit dieser Feststellung nicht gesagt, daf der Philologe
und Historiker der alten Religion das Werk nicht voll und ganz ernst zu
nehmen habe, sondern eher, daB er insofern von der Art des Verf, lernen
kann, als sie zeigt, wie man Texte, die inhaltlich so zeitgebunden sind wie
mdglich, durch Verbindung mit modernen (in diesem Fall religionsphiloso-
phischen Fragestellungen) fiir jeden Gebildeten interessant gestalten und
so der Altertumswissenschaft Freunde erwerben oder auch erhalten kann.
Der Vorsprung des Buches gegeniiber anderen seiner Art besteht darin vor
allem, daB es feste religionsphilosophische Mafstdbe anlegt, nicht aber solche,
die mit so und so vielen ,als ob’ belastet sind. Das religiose Phinomen selbst
wird in seiner vollen, also nicht bloB geschichtlichen und ph&#nomenologischen
Objektivitit genommen und sogar Fragen wie die nach der salus infidelium
werden wenigstens gestreift. Es ist fiir dhs Buch auch von Vorteil, daB die
in zwanglosem Gesprich und in freiem Diskurs der Gedanken erarbei-
teten Einsichten oft in knappen Zusammenfassugen wiederholt werden, was
namentlich dem nichthollandischen Leser das Verstdndnis bedeutend er-
leichtert. Soviel ich sehe, ist z. B. das durch die Methode der psychologischen
Einfithlung in den Menschen Cicero gewonnene Bild iiber den Sinn des
Werkes »Uber das Wesen der Gotter« z. T. wenigstens wirklich neu, und was
wichtiger ist, auch fiir das Ziel des Buches, die Analyse und Wesensbe-
stimmung der religidsen Grundhaltung des Mannes ergebnisreich, insofern
sofort das Schwankende und doch auf innerem wirklichem Interesse an der
Gottesfrage Aufruhende dieser Haltung sichtbar wird. Wir koénnen hier
nicht die Mosaiksteine ausbreiten, die das Grundergebnis der A1 beit er-
moglichen. Scheinbar geht der Autor oft sprunghaft voran, so wenn er auf
De natura deorum die Analyse des Enkomions auf die Weisheit aus Tuscul.
V 5 folgen 14Bt. In Wirklichkeit machen aber diese so verschiedenen religit-
sen oder quasireligidsen Michte (eine solche ist eben auch die Philosophie,
zu der Cicero, wie B. nicht ungeschickt sagt, geradezu eine duleutische
Haltung einnimmt) das Zerrissene der religiGsen Haltung Ciceros schon
weithin verstindlich. Wenn dann noch das Unvermdégen hinzukommt, zwi-
schen den verschiedenen Moglichkeiten einer Stellungnahme zu einer und
derselben religiosen Gegebenheit — in den Biichern De divin. z. B. zwischen
dem skeptischen Standpunkt des Markus und dem mehr bejahenden des
Quintus — sich zu entscheiden, kann nur Verwirrung als Endstadium iibrig-
bleiben. Diese schon in der Untersuchung iiber De natura deorum begriin-
dete Annahme zweier Grundstrebungen im Charakter Ciceros selbst, einer
idealistisch gerichteten und in die Tiefe dringenden und einer mehr ge-
nieBerischen und oberflichlichen, wird durch die SchluBuntersuchung iiber
seine Stellung zum Augurat vertieft. Im {ibrigen weicht der Verf. einer
ausgefiihrten Darstellung der Beeinflussung der Lebensfithrung Ciceros
durch seine Religionsanschauung ziemlich aus. Den eigentlichen Kern des
Werkes bilden geistvolle Einzeluntersuchungen, die unter dem Obertitel
»Voorstellingen, Gedragingen, Formen« zusammengefaft sind. Sie befassen
sich mit Ciceros religioser Anlage, seinem (personlichen) kultischen Ver-
hiltnis zu Minerva und Jupiter (Capitolinus), dem Inhalt und den Be-
ziehungspunkten seines deus-Begriffs, mit seiner religiosen Sprache und
den Motiven und Stimmungen, die diesen Sprachvorrat bei ihm' zum Auf-
klingen bringen — wie man sieht, schon in der Fragestellung originale Un-

tersuchungen. Primm (8).
| SR

Koppers, W., Bhagwan, the supreme deity of the Bhils. A contribution
to the history of Indian and Indo-European Religions: Anthr 35-36 (1940-
1941) 264—325. — Der bekannte Ethnologe berichtet in dieser Arbeit
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iiber die religionsgeschichtlichen Ergebnisse seiner 1938-1939 unternommenen
Forschungsreise unter den Bhils, einem zwischen ein und anderthalb Millio-
nen zahlenden Stamm, der die Ausliufer des Vindhya- und Satpuragebirges
zwischen Nordindien und dem Dekkanhochland bewohnt. AuBler den eigenen
Untersuchungen stand K. auch umfangreiches Material von L. Jungblut
S. V. D. zur Verfiigung. — Obwohl vorarischen Ursprungs sprechen die
Bhils heute in der Hauptsache eine indoarische Sprache. K. warnt deshalb
davor, aus Sanskrit oder Hindunamen ohne weiteres zu schlieBen, daf
auch der so bezeichnete Begriff hinduisiert worden sei. Bhagwan im Munde
eines Bhil ist etwas ganz anderes als im Munde eines Hindu. K. geht dann
anhand der im Stamme gebriuchlichen Gebete, Fliiche, Mythen und Le-
genden (besonders des Schopfungs- und Sintflutmythus), der Gottesnamen,
Sprichworter und Gelilbde den Glaubensvorstellungen der Bhils nach. Es
zeigt sich, daB die Bhils Bhagwan klar von den »Gotterns unterscheiden,
daf sie ihn allein als den Schopfer der Menschen und der Gotter betrachten.
Die anderen Gotter sind seine Diener. Er ist Herr iiber Leben und Tod. Er
besitzt kein Weib. Er war bei Beginn der Schépfung allein. Zuweilen tritt
sogar der Gedanke der Schopfung -aus Nichts klar hervor. Seine Macht ist
unendlich. Er gibt und er nimmt: was er tut, ist wohlgetan. Er richtet die
Toten; seine erste Frage gilt dabei den Taten der Nachstenliebe. — Ob-
wohl sich natiirlich auch weniger reine Vorstellungen finden, ist es doch
bemerkenswert, daB gerade jens Bhils, die dem Einflu der Hindus weniger
unterlagen, die oben genannten Ideen zeigen. Sie gehoren also zu ihrem
Ahnenerbe. — Der Glaube an ein hichstes Wesen oder Uberbleibsel davon
findet sich auch bei anderen Eingeborenenstdmmen Zentralindiens; man-
cherorts sogar unter demselben Namen. So bei den Korkus, Korwas, Oraons,
Lohars (ein Zweig der Mundas), den Bihors und den Baigas. Einige von
diesen gebrauchen neben dem indo-arischen Namen Bhagwan auch altere
nichtarische Bezeichnungen. — Der Name Bhagwan fihrt uns zuriick auf
den Vedischen Gott Bhaga = Geber der Gaben (von der Wurzel bhaj =
zuteilen). Er hingt weiter zusammen mit dem baga persischer Inschriften.
Ferner ist uns ein phrygischer Zsig Bayaiog bekannt und das slawische Wort
bog (bogu) fiir Gott. Diese Namenreihe fiir einen indogermanischen Hoch-
gott, auf die schon L. Schroder hingewiesen hatte, findet in K> Un-
tersuchung ihre Bestidtigung. — Es scheint, daf die vorarischen Bewohner
Indiens bei ihrer Begegnung mit den arischen Eroberern erkannten, daB
unter den arischen Gottern keiner ihren eigenen Gottesvorstellungen besser
entsprach als Bhagwan, sodaB sie mit dem Wechsel der Sprachen auch
dessen Namen als Bezeichnung fiir ihre hochste Gottheit {ibernahmen. Damit
stimmt zusammen, daB auch die hinduistischen Formen der Bhagavatreli-
gionen (Bhagavat und Bhagwan sind nur verschiedene Formen von der-
selben Wurzel bhaj) im Gegensatz zu Polytheismus und Pantheismus be-
sonderen Nachdruck auf den einen Gott Bhagavat legten. Nach Garbe war
die »Bhagavadgita« urspriinglich monotheistisch. Da Bhaga in den Veden
trotz allem nur eine verhiltnismiBig geringe Rolle spielt, ist die starke
Wirkung dieser Gottheit und ihres Namens wahrscheinlich dem EinfluB
nichtvedischer Arier, moglicherweise auch dem der Eingeborenenstamme
zuzuschreiben. — Die griindliche Arbeit hat der Religionsgeschichte ohne
Zweifel einen reichen und bedeutsamen Ertrag gebracht.
Brugger (S).

Druck Esch & Co., Eupen (Rhld.), Gospertstr, 74.
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