Aufsitze und Biicher

1. Philosophische Gesamtdarstellungen. Erkenntnislehre. Metaphysik.
Kultur- und Religionsphilosophie

De Raeymaeker, L., Einfithrung in die Philosophie (Philosophia Lovanien-
sis I), Ubers. v. E. Wetzel. gr. 8® (336 S.) Einsiedeln 1949, Benziger. Schw.
Fr. 17.50. — Lenz, J., Vorschule der Weisheit. Einleitung in eine wissen-
schaftliche Lebensphilosophie. 2. Aufl. 80 (XVI u. 552 S.) Wirzburg 1948,
Augustinus-Verlag. DM 15—, — Brunner, A, 8. J., Die Grundfragen der
Philosophie. Ein systematischer Aufbau. 3. Aufl. k1. 80 (XVI u. 314 S.) Freiburg
1949 Herder. DM 880. — Wir haben hier drei Werke zur Einfiihrung in die
Philosophie vor uns, jedes in seiner Art vortrefflich, und doch von den beiden
andern ganz verschieden. Gewisse Grundfragen, wie die nach Wesen und Sinn
der Philosophie, werden natiirlich in allen dreien behandelt, Aber wihrend
diese Fragen bei L. beherrschend im Mittelpunkt stehen, bilden sie bei R. nur
das 1. Kap., bei Br. sogar nur eine kurze Einleitung. Im librigen fiihrt R.
hauptséchlich durch einen Uberblick iiber die Geschichte der Philosophie in
das philosophische Denken ein, Br. dagegen gibt eine knappe und doch wohl-
begriindete und zu eigenem HMitdenken anleitende Gesamtdarstellung der
Hauptinhalte der Erkenntnislehre und Ontologie, der Naturphilosophie und
Philosophie der Wissenschaften und der Kunst, der natiirlichen Gotteslehre
und Ethik. Dabei verzichtet Br. vollstindig auf Angaben weiterfithrender
Literatur, widhrend ein Hauptwert der Biicher von R. und L. gerade in den
vorziiglichen bibliographischen Hinweisen besteht. Namentlich bei R. bedeutet
das reichhaltige und sehr iibersichtlich geordnete Schrifttumsverzeichnis, zu-
gleich mit der Zusammenstellung der Unterrichtszentren, Akademien, philo~
sophischen Gesellschaften und Kongresse, nicht nur fiir den Anfinger, son-
dern auch fiir den Lehrer und Forscher ein iiberaus wertvolles Hilfsmittel, so
daB das Buch iiber seine unmittelbare Bestimmung hinaus ein hervorragendes
Nachschlagewerk geworden ist. — Auch sonst fiihrt das Buch von De Raey-
maeker die deutsche Ubersetzung der Léwener philosophischen Reihe, die
von M. Roesle O.S.B. besorgt wird, vorziiglich ein. Das 1. Kap. grenzt die
Philosophie als wissenschaftliche Erkenntnis gegen das vorwissenschaftliche
Denken, als umfassende Grundwissenschaft gegen die Einzelwissenschaften,
als natiirliches Wissen gegen die Theologie ab. Es folgt ein 2. Kap., das kurz in
die Hauptprobleme der Philosophie: das Erkenntnisproblem, das Problem des
Seins, das Problem der Natur und des Lebens, das Problem der Werte ein-
fiibrt. Ein didaktisches Meisterstiick in seiner knappen und doch inhaltreichen
und zuverldssigen Art ist der folgende Uberblick iiber die Geschichte der
Philosophie auf etwa 100 Seiten. Es folgt ein kurzes Kap., das dem Anfinger
angesichts der verwirrenden Mannigfaltigkeit der geschichtlich gewordenen
Systeme die Notwendigkeit der ,, Wahl einer Schule* fiir die philosophische
Grundausbildung nahelegt und die Vorziige eines — freilich im Geist der
Lowener Schule weitherzig verstandenen und fortschrittlichen — Thom’smus
aufweist. Daran schlieBen sich die oben erwihnten Verzeichnisse an. Der Uber-
setzer hat das franzoésische Werk trefflich verdeutscht, die schweizerische Aus-
stattung des Buches ist beneidenswert. — Die »vorschule der Weisheit“ von
J. Lenz erschien in 1. Aufl. wihrend des Krieges (vgl. Schol 17 [1942] 131f£)
und war damals in kiirzester Zeit vergriffen. In der Neuauflage hat L. das
Werk vor allem in der Richtung seines Hauptanliegens. einer zugleich wissen-
schaftlichen wie lebensnahen Philesophie, weitergefiihrt. Dabei stellt er die
Probleme stets mitten in die philosophischen Auseinandersetzungen der Gegen-
wart hinein. Die als Gegenbewegung gegen eine einseitig theoretische, lebens-
fremde Wissenschaft verstindlich gemachte geistfeindliche Lebensphilosophie
wird, auch in ihren nationzlsozialistischen Gestaltungen (366—371), dargelegt
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und entschieden abgelehnt, ebenso der Biologismus A. Gehlens (344). Im Kap.
iiber die Existenzphilosophie ist der franzésische Existenzialimus, sowohl der
atheistische Sartres (352f.) wie der christliche G. Marcels (357f.), kurz ge-
kennzeichnet. Gegeniiber jeder einseitigen Lebens- oder Existenzphilosophie
verteidigt L. den wissenschaftlichen Charakter der Philosophie. Anderseits
lehnt er in wohlabgewogenen Sitzen die formalistische Ubersteigerung der
Wissenschaftlichkeit, wie sie die Anwendung der logistischen Methode mit sich
bringt, ab (288£.): ,,Wenn schon bedeutungsreiche Begriffsworte in Gefahr sind,
zu bloBen Formeln zu erstarren und ihr Leben zu verlieren, so entbehrt erst
recht das Operieren mit blo8 formalen Schemen der notwendigen Objekt-
bezogenheit, Sachnédhe und Anschaulichkeit, um die Wesensziige der Dinge zu
entdecken und aufzunehmen.” Noch viel weniger kann eine solche Philosophie
der ,,Grundlegung der Lebensgestaltung® dienen. Dieses Ziel scheint aber L.
fiir die Philosophie so wesentlich, daB er es sogar in ihre Definition aufnimmt.
Man kénnte dagegen einwenden: Gerade, weil sich diese Zielsetzung aus dem
‘Wesen der Philosophie als ,,Wissenschaft von den letzten Prinzip en* a's selbsi-
verstandliche Folgerung ergibt, gehort sie nicht in die Definition hinein. — Im
Gegensatz zu R. und L. fithren Brunners ,Grundfragen der Philosophie“ den
Anfinger dadurch ein, daB sie ihn ohne viel Reflexion tiber die rechte Methode
einfach das inhaltliche Philosophieren mitvollzichen lassen. Fir alle, die zu
einem vertieften Studium nicht Zeit und MuBe haben, diirfte dies in der Tat
der beste Weg sein. Dall Br. auf diesem Weg ein sicherer Fiihrer ist, hat der
Erfolg der 1. Aufl, die ja auch in verschiedene fremde Sprachen ubersetzt
wurde, bewiesen. In der Neuauflage hat er namentlich die Abschnitte neu ge-
faBt oder erweitert, deren Fragenbereiche er in seiner , Erkenntnistheorie*
(vgl. Schol 24 [1949] 268—270) und in seinem Werk ,.La personne incarnée®
(Paris 1947) ausfiihrlicher behandelt hat. So sind die Kap. .Der Mensch als
Person* und ,,Die Stufe des Anorganischen* vollig umgearbeitet, ebenso der
ganze 4. Teil ,,Philosophie der Wissenschaft”, dem auBerdem ein Kap. iiber die
Kunst beigegeben wurde. de Vries.

Wahl, J., Franzosische Philosophie. Ubersetzt von Br. Beer. 80 (198 S.)
Sdckingen 1949, Stratz. DM 5.80. — Das Blichlein bietet aus berufener Feder
einen gedringten und doch sehr reichhaltigen Uberblick iiber die franzésische
Philosophie von Descartes bis Bergson; zwei Anhédnge Uber die franzésische
Philosophie 1939 und 1946 fiuhren die Darstellung bis zur Gegenwart weiter.
Ausfiihrlich werden nicht nur Descartes (11-37) und Bergson (140-165) behandelt,
sondern auch Maine de Biran (82-102), dem selbst die groBeren deutschen
Handbiicher der Geschichte der Philosophie meist nur eine oder zwei Seiten
widmen. Auch sonst erfidhrt der durchschnittliche deutsche Leser viel Neues,
namentlich iliber die weniger bekannte franzoésische Philosophie des 19. und
20. Jahrhunderts. Es ist ein sehr vielgestaltiges Bild, das sich vor ihm entrollt.
Dabei weifl der Verf. iiberall die geschichtlichen Zusammenhinge aufzuwe sen,
nicht nur innerhalb der franzésischen Philosophie, sondern auch in der gegen-
seitigen Befruchtung der franzésischen Philosophie und der Philosophie ande-
rer Liénder, zumal Deutschlands. Zum SchluB versucht W. die bei aller Ver-
schiedenheit gemeinsamen Ziige der franzésischen Philosophie herauszuarbeiten
(169-177). Trotz aller Gegensétzlichkeit der Auffassungen findet sich immer
wieder der Hinweis auf die Verschiedenheit der Seinsbereiche: Es gibt Ord-
nungen der Realitét die man nicht vermischen darf; diese Idee der Ordnung
tritt beherrschend hervor. Dann ist die franzésische Philosophie in ihren haupt-
sidchlichen Vertretern eine Philosophie des Denkens und des Bewuf'seins,
selbst wenn sie das Denken durch das Herz (Pascal) oder die Intuition (Berg-
son) begrenzt. Weiter stehen die Idee der Freiheit und die Idee der Person im
Mittelpunkt des franzosischen Denkens. Anderseits werden die .klaren und
deutlichen Ideen®, trotz ihrer unzweifelbaren Bedeutung, doch nicht so ein-
seitig bevorzugt, daf3 dariiber die geheimnisvollen Tiefen der Seele vernach-
lassigt wiirden. So ist das Buch wohl geeignet, einseitige Urteile iiber das
Franzdsische zu berichtigen und einem hesseren Verstindnis seiner Eigenart
die Wege zu ebnen. de Vries.
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Behn, S, Kritik der Erkenntnis. 80 (48 S.) Bonn 1949, Hanstein. DM 2.—.
— Das Biichlein, das auf 48 Seiten in 260 durchnumerierten Sdtzen eine Fiille
von Problemen beriihrt, erhebt natiirlich nicht den Anspruch, alle diese
Fragen erschopfend zu behandeln. Es scheint zunichst fiir die Hérer der Vor-
lesungen des Verf. die Hauptpunkte kurz festhalten zu wollen. Dariiber hinaus
kann es in seiner geistvollen Art jeden Leser, der die nétigen Kenntnisse in
Mathematik, Physik und andern Wissenschaften mitbringt, zu fruchtbarem
eigenem Nachdenken anregen. B. geht von den Fehlerquellen der Wissen-
schaften aus, die von den Skeptikern aufgedeckt wurden. Er zeigt, daB die
Zweifler notwendig eine gewisse Anzahl von Voraussetzungen annehmen miis-
sen, wenn sie sich auch nur tber diese Fehlerquellen verstindlich machen
wollen. Diese Voraussetzungen lassen sich auch rechtfertigen. Das wird stufen-
weise gezeigt an gewissen Sitzen, deren Giiltigkeit der kritische Idealismus,
der Positivismus, der kritische Rationalismus, der kritische Realismus an-
erkennen. Schon der kritische Idealismus begriindet die Allgemeingiiltigkeit
von Urteilen iiber Quanten (Zahlen, GréBen), der Positivismus erkennt Tat-
sachen und Zeichen an, der kritische Rationalismus Axiome, der kritische
Realismus wirkliche Dinge, die kausal zusammenhingen. Uber die Grenzen
der exakten Wissenschaften hinaus miissen auch Werte anerkannt werden.
Bei der Frage nach der Moglichkeit der Metaphysik weist der Verf. darauf
hin, daB schon die moderne Mathematik die Grenzen des Erfahrbaren iiber-
schreitet. Man kann freilich entgegnen, sie stoBe damit noch nicht in den
Raum des unbegrenzten Seins vor. de Vries.

Liebrucks, B, Platons Entwicklung zur Dialektik. Untersuchungen zum
Problem des Eleatismus. gr. 80 (255 S.) Frankfurt 1949, Klostermann, DM 17.50.
— Was ist das, was da ,,seiend” und ,,wirklich* genannt wird? Ist es (eleatisch)
unbewegt oder: bewegt, Eines oder Vieles, ewig oder zeitlich entstehend und
werdend, unsichtbar oder sichtbar? Ist, nur der eleatische Seinsbegriff apo-
retisch oder der Seinsbegriff als solcher? Sind Erkennen und Erkanntwerden
ein Tun oder ein Leiden? Oder ist das eine ein Tun, das andere ein Lei-
den? Oder gewinnt keines von beiden am Tun oder Leiden teil? Was ist
die Teilhabe an der Idee? Was Verflechtung und Gemeinsamkeit der Ideen?
An diese von altersher, jetzt und immer vielverhandelten Fragen gehen die
im vorliegenden Buch, einer Gottinger Habilitationsschrift, zusammengefafiten
sorgfiltigen und scharfsinnigen Untersuchungen in der Weise heran, daB3 sie
die dem Seienden eigentiimliche Dialektik an ihrem Ursprungsort in der
abendlidndischen Philosophie studieren, in einem Stadium, in dem sie sich
noch nicht in die Spezialisierung von Fachfragen verloren hat. Die Arbeit
setzt ein beim Problem des Eleatismus, d. h. der strengen Entgegensetzung
der Welt des gestaltlosen, unbeweglichen Seins und der des sichtbaren, viel-
gestaltigen Werdens. Sie fragt, wie haben Parmenides, Zenon und Melissos
auf Platon eingewirkt. Und zwar stellt sie sich das Problem des Eleatismus
an Hand einer Interpretation des ,,Phaidon; sie verfolgt es dann im »Staat®,
danach im ersten Teil des »Thedtet” und sucht auf Grund dieser Vorbereitung
in die Gedankenginge des ,,Sophisies” und des ,,Parmenides® einzudringen,
in denen das Problem des Eleatismus zur Klirung kommt und damit auch die
Entwicklung der Platonischen Philosophie zur Dialektik vollendet wird. Das
Buch hat ernste und wichtige Arbeit geleistet, wichtig fiir die Erklidrung
Platons, wichtig auch fiir die Philosophie als solche, fiir Metaphysik und Er-
kenntnistheorie. Es kommt zu dem Ergebnis, da8 Platon die urspriinglich
eleatische Position seiner Philosophie iiberwunden und die ersten Anfinge
einer Ontologie begriindet habe, die jenseits von Eleatismus und Sophistik
stehe. Jeder, der in die Platonischen Dialoge, besonders in die verschlungenen
Gedankengiinge des ,,Sophistes® und »Parmenides” eindringen will, wird vor
allem dann, wenn er in philosophiegeschichtlichen Studien einer systemati-
Schen Fragestellung nachgeht, an den ernsten Untersuchungen dieses Buches
€ine willkommene Hilfe finden. Nink.
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Metzke, E., Hegels Vorreden mit Kommentar, Zur Einfithrung in seine
Philosophie (Heidelberger Texte, Philos. Reihe). gr. 80 (284 S.) Heidelberg 1949,
Kerle. DM 5.80. — Jede Stelle, an der immer das Studium der Hegelschen
Schriften einsetzen mag, ist nur aus dem Zusammenhang des Ganzen zu ver-
stehen. Dies gilt bei Hegel mehr als von allen andern philosophischen Syste-
men, entsprechend dem Prinzip der Dialektik, daB jede Seins- und Denk-
bestimmtheit nur durch ihren Gegensatz, durch den ,,Ubergang® in ihren
Gegensatz ist, was sie ist. ,Das Wahre ist das Ganze“, kann darum Hegel
mit Betonung sagen. In dieser Eigentliimlichkeit, mithin in der Sache selber,
wie Hegel sie sieht, nicht in seiner Sprache, die sogar ihrem Inhalt recht an-
gemessen ist, liegt der Grund der oft beklagien Schwerverstindlichkeit der
Hegelschen Schriften. Immer daher ist das Bediirfnis der Einfithrung und
Erlduterung empfunden worden. Und es fehlt nicht an Schriften, die Hegels
Philosophie ausfiihrlich darstellen. Das vorliegende, recht sorgfiltig gearbei-
tete Buch sucht durch das Tor in die philosophische Welt Hegels einzutreten,
das er selbst mit den Vorreden zu den wihrend seiner Lebenszeit gedruckten
Hauptwerken gedffnet hat. Die wichtigsten dieser Vorreden nidmlich fithren in
geschlossener, streng zusammengefafiter Form auf die Hohe der Philosophie.
An erster Stelle tut dies die groBe Vorrede zur ,,Phdnomenologie des Geistes*,
die darum auch von M. sehr eingehend und sachentsprechend erldutert wird.
AuBerdem sind behandelt die Vorreden zur 1. und 2. Ausgabe der Logik, zur
1.—3. Ausgabe der Enzyklopddie, zu den Grundlinien der Philosophie des
Rechts sowie die Berliner Antrittsrede. Die Arbeit ist zweifellos geeignet, das
Hegelstudium zu erleichtern, vor MiBverstindnissen zu schiitzen sowie die
geistesgeschichtliche und systematische Stellung vieler Formulierungen sicht-
bar zu machen. In dieser Hinsicht hat sie ihr Ziel gewil erreicht. Uber dieses
Ziel geht aber die philosophische Frage wesentlich hinaus. Wir mochten nim-
lich vor allen Dingen wissen, was der Sinn der Dialektik sei und ihr inneres
Gesetz. Wendet Hegel die Dialektik an ohne reflexe Erkenntnis ihres inneren
Grundes oder aber nach einem klar erkannten und konsequent festgehaltenen
Prinzip? Warum betont er so nachdrucksvoll das Ungeniigen des hin und her
rasonierenden Verstandesdenkens? Warum fordert er das ,,spekulative Den-
ken®“, die Aufhebung und Uberwindung der abstrakten Trennungen und
Gegensitze des bloBen Verstandesdenkens? Warum betont er immer wieder,
daB diese als Momente eines hoheren Ganzen zu begreifen seien? Ist diese
Uberlegung richtig? Greift Hegel damit eine ganz neue Frage an? Von wel-
chem Standpunkt aus? Wie ist ein Urteil iiber sein Vorgehen méglich? Ander-
warts haben wir den Nachweis gefiihrt, daB die Hegelsche Dialektik nach
einem eindeutigen, aber falsch bestimmten Gesetz konsequent vorangeht:
Kommentar zu den grundlegenden Abschnitten von Hegels Phinomenologie

des Geistes?2, Regensburg 1948, bes. 104—107. Nink.
Dulckeit, G. Die Idee Gottes im Geiste der Philosophie Hegels. gr. 80
(179 S.) Miinchen 1947, Rinn, DM. 6.—. — Bereits 1944 abgeschlossen, arbeitet

diese Schrift nicht mehr die umfangreiche neuere Hegelliteratur ein, etwa
die Werke von Niel, Hyppolite u. a., verzichtet auf jede ,gelehrte Auseinander-
setzung®, verwertet auch nicht die Ausgabe der Hegelschen religionsphilo-
sophischen Vorlesungen von Lasson, die trotz ihrer Weitldufigkeit und stellen-
weise aufreizenden Pedanterie unentbehrlich ist, schon wegen der mit abge-
druckten Randbemerkungen Hegels in seinen Manuskripten. Trotz dieser
Méngel bliebe die Moglichkeit, da neue wegweisende und fruchtbare Ge-
danken zu Hegel und zur Sache selbst geduBert werden. Die Einstellung des
Verf. ist dem freilich nicht giinstig. Hegels Methode und grundsitzliche Er-
kenntnisse ,,erheben Anspruch auf Endgiiltigkeit, und ,,von dieser Einsicht
sind die folgenden Ausfilhrungen getragen“ (14). Dialektik ist ,die absolute
logische Wahrheit selbst” (50), der Geist dieses dialektischen Denkens gilt als
der eigentlich philosophische (41). — Die Darstellung der Religionsphilosophie
Hegels hélt sich in geldufigen Bahnen. Das Christentum soll durch Philo-
sophie ,,zur Vernunft gebracht® werden, indem der ,,Glaube®“ in den ,,Be-
grifi“ {iberwunden wird. Die Frage nach dem verniinftigen Sinn des Glaubens

126



Erkenntnislehre. Metaphysik

ist die nach der Entwicklung der Vorstellung zum Begriff oder die nach dem
Wahrheitsgehalt selbst im Unterschied zu bloBen Erscheinungsformen (111f.).
Hier will der Verf. nun iiber Hegel hinaus; seine Fortfiihrung Hegelscher Er-
kenntnisse besteht in dem Versuch, nachzuweisen, da es Hegel noch nicht
vollig gelungen sei, sich von der kirchlichen Lehre zu lésen (104). Entschei-
dend sei da Hegels Festhalten an der Einzigkeit und Einzigartigkeit der Ge-
stalt Christi. Man miisse heute weitergehen, insofern die ,denkende Ver-
nunft an die Form der unmittelbaren GewiBheit, die in der Erscheinung
Gottes in Christus liegt, nicht schlechthin gebunden ist* (135). Hegel habe die
logische Entfaltung seines Systems nicht bis zur Aufhebung des Glaubens an
den geschichtlichen Christus durchgefithrt, habe wohl den Katholizismus
transzendiert, nicht aber auch das evangelische Christentum, fiir das Christus
noch die alte geschichtliche Bedeutung habe. Die ,,Idee Gottes* geht ganz zu-
riick in den reinen Begriff und dessen SelbstbewulBlitsein im Menschen. — Auf-
fallig oft wird daran erinnert, dal es das ,,deutsche Denken‘ sei, das diesen
einschneidenden Fortschritt im Verstindnis des Glaubens geleistet habe (15,
44-45, 179), und daB alles davon abhinge, ob das Volk, der Volksgeist, einen
neuen Glauben als Gestalt der Idee Gottes aus sich hervortreibe (145f., 178)!
— Anregend und wertvoll, wenn auch nicht ganz neu, sind wiederholte Ana-
lysen des Verhiltnisses von Phanomenologie, System (oder Logik) und Ge-
schichtsphilosophie bei Hegel (zumal 20., 120£f., 160f.). Aber gerade ein Blick
auf Hegels Religionsphilosophie unter dem Gesichtswinkel des Struktur-
prinzips sollte zeigen, wie sehr Hegel Phidnomene vergewaltigt, anderseits
auch, wie sein System ,,verstandene Erfahrung® sein will und daher mit den
Phinomenen ringt; vor allem die Vorlesungen iiber Philosophie der Religion
lassen durchspiiren, daB Hegels Ringen mit der Welt der religiésen Phéno-
mene keinen eindeutigen AbschluB gefunden hat. Vielleicht sieht der Verf.
etwas von dieser Tatsache in bezug auf die Gestalt Christi. Man kommt aber
nicht dadurch iiber Hegel hinaus, dafl man den Rationalismus auf die Spitze
treibt. Ogiermann.

Siewerth, G. Die Aprioritit der menschlichen Erkenntnis nach Thomas von
Aquin: Symp 1 (1948) 89—167. — Ein Beitrag, der selbst wertvolle, ernste Arbeit
leistet, dessen Durchdringung aber auch vom Leser angestrengte Arbeit ver-
langt. Wie bedeutsam die Erhellung des Apriori fiir die ErschlieBung des
Seienden und des Erkennens ist, dartiber braucht kein Wort gesagt zu wer-
den; das ist seit Kant zu bekannt. Die tiefen Gedanken aber, die die Scholastik,
insbesondere Thomas von Aquin, zu diesem Thema entwickelt hat, sind, wenn
wir von Maréchal, K. Rahner (Geist in Welt, Innsbruck 1939) und M. Miiller
(Sein und Geist, Tiibingen 1940) absehen, fiir die Erforschung der Grundlagen
der Philosophie und fiir die Erérterung der von der Transzendentalphilosophie
gestellten neuen und tiefen Fragen noch kaum fruchtbar gemacht. Es ist daher
sehr zu begriiBen, daB die vorliegende Studie sich zum Ziel gesetzt hat, die
Aprioritdt der menschlichen Erkenntnis in ihren wesentlichen Ziigen auf dem
Grunde der thomistischen Philosophie herauszustellen. Tatséchlich hat sie
auf engem Raum einen grundlegend wichtigen Inhalt mit groBer Kraft des
Geistes behandelt, ihm aber einen Ausdruck gegeben, der hinter der Klarheit
und Prizision der Thomastexte weit zuriickbleibt. Sie untersucht die Apriori-
tdt der menschlichen Erkenntnis unter den verschiedenen Riicksichten: ihr
Wesen und Subjekt, die inneren Mdglichkeitsgriinde der Erfahrung, die Ein-
heit von Subjekt und Verméogen, das apriorische Verhéltnis der Vermdgen,
intellectus agens und possibilis, Formalobjekt, die vollendete Natur des er-
kennenden Subjekts, die Aprioritdt der Natur und der Wahrheit, insbesondere
die Ableitung der sinnlichen Vermégen aus dem Begriff einer verniinftigen
Wahrnehmung, endlich den Schematismus der menschlichen Erkenntnis. Schon
diese gedringte, auf das Allerwesentlichste beschrinkte Ubersicht zeigt, wie
wichtige Themen der Metaphysik und Erkenntnistheorie hier in gegenwarts-
naher Weise behandelt sind. Es ist wirklich eine Briicke geschlagen zwischen
antik-mittelalterlicher und neuzeitlicher Philosophie. Zu wiinschen wire, daf
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die am Anfang der Abhandlung gegebene Bestimmung der Aprioritdt genauer
gefaBt und nicht auf das endliche Sein beschrinkt, sondern aus dem Begriff
des Seienden als solchen und der ihm immanenten einheitlich-sinnvoll-finalen
statisch-dynamischen Ordnung gewonnen wire. Die metaphysisch-kritische
Grundlegung des Beitrages konnte so wesentlich vertieft und die innere Ein-
heitlichkeit seines Aufbaues ebenso wesentlich erhtht werden. Auf jeden Fall
ist die Arbeit ein bedeutsamer Beitrag zur Erhellung der Aprioritit der
Erkenntnis, Er steht im ersten Band des ,,Symposion®, Jahrbuch fiir Philo-
sophie, das herausgegeben wird von: H. Conrad-Martius, E. Fink, V. E. v.
Gebsattel, J. B. Lotz, S. Moser, M. Miiller, H. Ochsner, G. Siewerth, Th. Stein-
biichel 1, B. Welte, E. Wolf; Leiter: M. Miiller, Freiburg, Alber. Bd. 1 (1948)
412 S. DM 19.—; geb. DM 22.50. Bd. 2 (1949) 440 S. DM 22.50; geb. DM 26 —.
Nach den von seinen Herausgebern aufgestellten Richtlinien soll das neue
Jahrbuch der philosopischen Forschung und Aussprache dienen, und zwar
des nidheren in folgender Weise: Philosophie soll geschichtlich sein,
philosophia perennis, die gemeinsame Anstrengung aller Generationen abend-
lindischer Denker, das Sein selbst zu erhellen. Erstrebt wird: ein christ-
liches Philosophieren, die Verbindung mit den Einzelwissenschaften,
endlich ehrliche Mitarbeit in der geistigen Einheit der européi-
schen Nationen. — AuBer der Arbeit S.s enthilt der 1. Band die Beitrdge:
W. Stadler, Was ist Friede? (7—34); E. Wolf, Der Ureprung des abend-
lindischen Rechtsgedankens bei Anaximander und Heraklit (35—87); R. He 1B,
Hegel und Marx (169—206); W. Struve, Die neuzeitliche Philosophie als
Metaphysik der Subjektivitét. Interpretation zu Kierkegaard und Nietzsche
(207—335); W. Rehm, Rilke und die Duse (337—406). R. HeiB zeigt, daBl das
eigentliche Thema von Marx in der Kritik der biizgerlichen Gesellschaff
weitaus mehr, als bisher angenommen, bei Hegel im Ansatz vorweggenommen
ist. Uber diesen Ansatz geht Marx hinaus in seiner Dialektik der Produk-
tion, die er sich im Widerspruch von Produktionskréften und Produktions-
verhaltmssen entwickeln sieht. Hei3 deutet den wesentlichen Unterschied zwi-
schen Hegel und Marx so: Die dialektische Methode ..ist in Hegels Hand ein
Werkzeug der Beschreibung, des Verstehens und Erkennens, wihrend es in
der Hand von Marx ein Instrument der Kritik, der Auflésung und der
Prophezeiung wird“ (206), — Wir begriiBen das Erscheinen des ,,Symposion®,
das einem Bediirfnis entgegenkommt. Wir begriiBen sein Programm, das im
ersten Band in hoher Weise verwirklicht ist. Wir danken dem Verlag dafBl er
unter schwierigen Verhiltnissen das Jahrbuch in wiurdiger Ausstattung heraus-
gebracht hat. Nink.

Bréton, St., C. P., La théorie de 1la modalité dans 1’ontologie de N. Hart-
mann; Rassegna dj scienze filosofiche 1 (1948) Heft 2/3 20-49; Heft 4 30-60. —
Die neue, von N. Petruzzellis (Rom) herausgegebene Zeitschrift bringt in
ihrem 1. Bd. u. a. diese scharfsinnige Auseinandersetzung mit N. Hartmann,
insbesondere mit dessen eigenartiger, in ,,Moglichkeit und Wirklichkeit* (vgl.
Schol 14 [1939]1 415-418) dargelegten Auffassung vom Absoluten als dem ,ab-
solut zufilligen (kontingenten) Wesen. Nachdem Br. die Modalitétslehre Hart-
manns dargelegt hat, stellt er sie zunéchst Sartres Auffassung von der reinen
facticité” gegeniiber; im Gegensatz zu Sartre lehrt Hartmann die Notwendig-
keit des Weltzusammenhangs; einig sind beide darin, daB sie den Begriff der
,.causa sui‘“ ablehnen und darum das Absolute fiir zuféllig halten. Dabei be-
deutet ,,zufillig’ bei Hartmann das nicht durch seine Abhingigkeit von an-
derm Bedingte und darum auch nicht durch seinen Seinszusammenhang mit
anderm Notwendige. Br. fragt nun, ob es sich hier nur um einen Unterschied
der Sprechweise oder um einen sachlichen Unterschied handle. Jedenfalls
konne dem Unbedingten nicht Kontingenz im Sinn der ,,disjunktiven Moglich-
keit® zugeschrieben werden; denn dann ginge der tatsdchlichen Verwirk-
lichung der einen Mdoglichkeit (ndmlich des Realseins) die disjunktive Mog-
lichkeit, zu sein oder nicht zu sein, voraus, und es miite eine Willensent-
scheidung angenommen werden, von der die Verwirklichung der einen M&g-
lichkeit bedingt wire — was dem Begriff des Unbedingten widerstreitet. Aber
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bei Hartmann bezeichnet ,zufillig® vor allem das, was ohne Grund existiert
und in diesem Sinn nicht bedingt ist. Hier, meint nun Br., miisse man Hart-
mann sachlich zustimmen. Das Wesen Gottes kénne weder als Ursache noch
als Grund seines Daseins aufgefat werden, da ja beide identisch seien. Der
Begriff des Grundes bringe wesentlich eine Unterscheidung von Grund und
Begriindetem mit sich. Darum sei ratio sui ebenso wie causa sui ein Begriff,
der sich selbst aufhebe. So scheint dann aber das Dasein des Absoluten
eine vollig unbegreifliche bloBe Tatsache zu sein. Dieser Folgerung Hartmanns
widerspricht jedoch Br. Sie ergebe sich nur daraus, daB Hartmann ohne sach-
liche Begriindung den Begriff des Esse in se subsistens ablehne und dafiir die
Antinomie in Kauf nehme, daf die Gesamtheit aller relativen (und notwen-
digen) Dinge selbst absolut (und zufillig) sei. — Darauf lieBe sich freilich
entgegnen, nach Hartmanns Auffassung seien nicht alle Glieder des Gesamt-
zusammenhangs relativ (bedingt), vielmehr sei das ,erste Glied* unbedingt
und eben deshalb reine Tatsichlichkeit (zufllig) und nur, sofern durch den
Zusammenhang mit ihm das Ganze der Reihe gegeben sei, sei auch diese als
ganze absolut zuféllig (vgl. ,Moglichkeit und Wirkiichkeit 219). Soll also die
vollig irrationale reine Tatsdchlichkeit nicht das letzte Wort bleiben, so muB
u, E. vor allem die Einengung der Begriffe des Moglichen und Notwendigen
auf innerweltliche Seinszusammenhinge iiberwunden werden. Dann freilich
kann einsichtig gemacht werden, daB das ,Esse in se subsistens® nicht eine
in sich ewig unbegreifliche reine Tatsache, sondern Wesensnotwendigkeit
besagt. Dann wird sich wohl auch zeigen lassen, daB das Wesensnotwendige
doch sinnvoll als ,in sich selbst gegriindet® bezeichnet werden kann. Freilich
— darin diirfte Br. recht haben — dieser Begriff ist mit mehr Problematik
belastet, als es gewisse allzu bequeme Formeln ahnen lassen. de Vries.

de Lubac, H, Vom Erkennen Gottes. UUbersetzung von R. Scherer, 80
(136 S.) Freiburg 1949, Herder. DM 3.80. — Es geht dem Verf. in diesem Biich-
lein, das als Artikel auch in Bd. 2 des Symp S.191-250 aufgenommen ist, um
die ,konkrete Dialektik der Gottesidee im konkreten Geist* (62). In immer
neuen Ansdtzen suchen seine Aphorismen zu zeigen, wie einerseits der
Gottesglaube im Menschen mannigfach gefdhrdet ist und wie er sich ander-
seits doch unwiderstehlich dem Geiste aufdréngt. Auch der Ungliubige vermag
die Gottesidee nie in sich auszuldschen, weil sie geradezu zum Wesen des Geistes
gehort, Der Verf. spricht von einer , Anerkenntnis® (affirmation) Gottes, die
allem begrifflichen Denken, ja allem BewuBtsein vorangehe. Man wird dariiber
streiten konnen, ob die Bezeichnung der wesentlichen Ausrichtung des Geistes
auf Gott als ,,Anerkenntnis® gliicklich ist; die Sache selbst wird durch dieses
Bedenken nicht beriihrt, Wenn die ,grundlegende Anerkenntnis® sich im be-
wuBten Denken auswirkt, bestehi die Gefahr, daB sie entweder zur Bildung
von Mythen fiihrt, die das Gottliche vermenschlichen, oder dafB die Reinigung
des Gottesbegriffes von allen Vermenschlichungen nur ein abstraktes Gott-
liches iibrig 148t bzw. zum Agnostizismus fithrt. Nur das Leben der Liebe,
das aus der iibernatiirlichen Ordnung stammt, befreit den' Menschen
aus diesem Widerstreit (61). Damit will der Verf. nicht die Giiltigkeit des
Gottesbeweises leugnen. Auch dieser gent aus dem wesentlichen Zielstreben
des Geistes hervor. Sein tragendes Geriist ist ,fester als der hirteste Stahl® (43).
Trotzdem kann er beiseite geschoben werden, weil er eben nur den Verstand
anspricht, Gott aber den ganzen Geist in Anspruch nimmt (54). Wenn der
Verf, im Gegensatz zu diesen AuBerungen anderswo (29) die Beweisbarkeit
Gottes zu leugnen scheint, so liegt das daran, daB das ,,probable und ,,pro-
babilité« des franzosischen Textes mit , beweisbar® und , Beweisbarkeit* (statt
mit ,,wahrscheinlich® und , Wahrscheinlichkeit) wiedergegeben ist, ein Ver-
sehen, das allerdings durch den etwas verfinglichen Zusammenhang verstind-
lich wird. In Wirklichkeit will de L. freilich nur sagen, es habe keinen Sinn,
das Dasein Gottes als (nur) wahrscheinlich hinzustellen. — Die Ubersetzung
gibt die geistsprithende Art des franzésischen Textes gut wieder. de Vries.

* #* *
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Dessauer, F., Mensch und Kosmos. Ein Versuch. gr. 8¢ (231 S.) Frankfurt
1949, Knecht. — Dieses durch sprechende, seinem Inhalt angemessene Bilder
schon ausgestattete, lebendig und fesselnd geschriebene Buch vermittelt eine
Gesamtschau in die Weite und Tiefe des Kosmos. Es zeichnet den Weg der
Wissenschaft vom Erwachen des Menschengeistes an bis in unsere Tage. Wah-~
rend Altertum und Mittelalter Sein und Beschaffenheit der Welt aus letzten
Prinzipien zu deuten suchten und damit eine Grofitat des Geistes vollbrachten,
hat sich in der Neuzeit das abendlédndische Denken wesentlich gewandeit. Der
zu erkennende Gegenstand ist millionenfach groBer geworden, neue Schichten
des Seins, neue Wirklichkeilen haben sich aufgetan. Galilei schenkte uns das
induktive Verfahren und damit die Fundamentalmethode der ganzen neuen
Zeit, aus der all unser Wissen iiber die Natur und unser technisches Koénnen
hervorging. Das Zeitalter Newtons eroberte das Infinitesimale und ist dadurch
imstande, die gesetzmiBige Anderung des Werdens, Vergehens, Steigens und
Sinkens zu bewiltigen. Wo anschauliches und begriffliches Denken versagen,
vermag das Netz mathematischer Logik mit Zuverléssigkeit die filichtige Wirk-
lichkeit wiederzugeben. Seit diesen wichtigen Entdeckungen flieBen natur-
wissenschaftliche Erkenntnisse in breitem Strom der Menschheit -zu. Vom
Standort der Jetztzeit gibt das Buch einen orientierenden Uberblick iiber die
Hauptziige des bisher erkannten Kosmos. Aufrichtig aber bedauert es, daBl die
Erziehung des Menschengeschlechtes hinter dem naturwissenschaftlich-tech-
nischen Fortschritt zuriickgeblieben ist, und stellt die Frage: Wie gewinnen
wir die Haltung, unseres eigenen Schicksals Meister zu werden? Naturwissen-
schaften, Philosophie und Religion stehen, richtig gesehen, nicht gleichgiltig
und feindlich einander gegeniiber, sondern erschlieBen erst vereint den vollen
Sinn von Mensch und Kosmos. Der Mensch ist Wanderer und hal einen Kom-
paB, wenn er auf die Offenbarung schaut. Die Seele weil um ihre Berufung
zu ewigem Leben. Wahrheit wirkt Liebe, hohere Wahrheit groBere Liebe.
Die Liebe vermag unheilvolle Gegensidtze zu Uberwinden. Das ausgebreitete
Wissen des Buches ist von einem hohen Ethos getragen. Nink.

. q_ Jaspers, K., Vom Ursprung und Ziel der Geschichte. gr. 8% (349 S.) Miin-
chen 1949, Piper. DM 13.50. — Das GegenwartsbewuBtsein zu erhellen und zu
steigern versucht J. in diesem neuen Buch, von dessen Standpunkt er bekennt:
;,Bei meinem Entwurf bin ich getragen von der Glaubensthese, dafi die Mensch-
heit einen einzigen Ursprung und ein Ziel habe. Ursprung und Ziel kennen
wir nicht, schlechterdings gar nicht durch irgendein Wissen. Fiuhlbar sind
sie uns nur im Schimmer vieldeutiger Symbole.... In Adam sind wir Men-
schen alle verwandt, stammen aus der Hand Gottes, nach seinem Ebenbild
geschaffen, Im Ursprung war die Offenbarkeit des Seins in bewulitloser Gegen-
wirtigkeit, Der Siindenfall brachte uns auf den Weg, durch Erkennen und
durch endliche Praxis mit Zwecken in der Zeit zur Helle des bewulBit Offen-
baren zu kommen. Mit der Vollendung des Endes erreichen wir den Einklang
der Seelen, schauen einander in liebender Gegenwart, in grenzénlosem Ver-
stehen, einem einzigen Reich der ewigen Geister angehdrend. Das alles sind
Symbole, keine Realitidten* (17f.). Der 1. Teil ,,Weltgeschichte* zeigt in weit-
gespannter Uberschau die Grundentischeidungen der bisherigen Geschichte,
von der Vorgeschichte liber die alten Hochkulturen und die ,,Achse der Weli-
geschichte®, die um rund 500 v. Chr. angesetzt wird, bis zum -wissenschaft-
lichen und technischen Zeitalter der Gegenwart. Der 2. Teil ,,Gegenwart und
Zukunft“ erleuchtet die Situation der Gegenwart im Ganzen der Geschichte,
das grundsitzlich Neue der modernen Wissenschaft und Technik, die gegen-
wiértigen Tendenzen im Sozialismus, in dem Drang zur Welteinheit, im Glau-
ben. Dabei werden die Gefahren in der heutigen Katastrophe sichtbar und die
Chancen der kiinftigen Geschichte. Der 3. Teil ,,Vom Sinn der Geschichte
erdrtert den Sinn geschichtlicher Betrachtungen, die Grenzen der Geschichte,
ihre Grundstrukturen, ihre Einheit. Untersucht wird, was das Wissen von der
Geschichte heute fur uns bedeutet und was es bewirken konnte. Die Frage
nach der Einheit der Geschichte wird fiir J. seinen Grundanschauungen zu-
folge recht schwierig: ,,Geschichte steht unter einem Ganzen, das Vorsehung
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hieB, spiter als ein Gesetz gedacht wurde! (323). ,,Einheitsvorstellungen tau-
schen, wenn sie mehr sein wollen als Symbole. Die Einheit als Ziel ist un-
endliche Aufgabe.... Nicht einmal klar und widerspruchslos 148t sich eine
vollendete Einheit auch im Ideal entwerfen® (326f). — Augustinus hatte
ein wesentlich anderes Verhiltnis zur Wahrheit und zur Geschichte. In seinem
,,Gottesstaat” konnte er eine groBartige und unvergingliche Kultur- und Ge-
schichtsphilosophie von allem andern abgesehen deshalb entwerfen, weil er
der Uberzeugung war, da Gott als Schopfer und Endziel der Welt mit natur-
gegebener und darum selbstverstdndlicher Gewifiheit von uns erkannt werde.
Diese naturgegebene fundamentale GewiBlheit und die in ihr einbegriffene Er-
kenntnis vom Ursprung, Sinn und Ziel des Menschen und seiner Geschichte
kann zwar in ihrem Licht verdunkelt und in ihrer Kraft gemindert, niemals
aber ganz ausgeloscht werden. Kraft ihrer besitzt und kennt auch der heutige
Mensch in seiner Not und Zerrissenheit die tiefe, unausrottbare Sehnsucht
seines Herzens nach Gott, seinem Endziel. Nink.

Welte, B, Der philosophische Glaube bei Karl Jaspers und die Mdglich-
keit seiner Deutung durch die thomistische Philosophie: Symp 2 (1949) 1-190.
— DaB die Formen und Satze des mittelalterlichen, insbesondere des thomi-
stischen Denkens nicht ein abstraktes Spiel mit starren und toten Begriffen
darstellen, daff sie vielmehr trotz der wesentlichen Verschiedenheit in den
Grundanschauungen von damals und heute die tiefsten Anliegen aller Zeit
und auch der Gegenwart in sich bergen, dies an einer bestimmten Frage dem
philosophischen Glauben bei K. Jaspers nachzuweisen, ist das Ziel der vor-
liegenden, sorgfiltig durchgefiihrten und gut geformten Untersuchung. In
ihrem ersten Abschnitt entwickelt sie das Wesen dessen, was bei Jaspers
,.philosophischer Glaube“ genannt wird. Getreu dies nachzuzeichnen, ist
recht schwierig, weil Jaspers’ Denken unsystematisch ist, feste Ord-
nung und begriffliche Formulierung verschmiht, wohl aber mit hoher
Eindringlichkeit und Lebendigkeit Wesensziige des Glaubens zu zeichnen
sucht. Die Arbeit stellt zunédchst das Dasein als Weltdasein dar, so wie Jaspers
es sieht, kennzeichnet dann die Existenz in der Grenzsituation angesichts der
»Transzendenz®, priift die Weisen der Gegebenheit der Transzendenz, die
Rolle der Welt im Transzendieren, das Problem der metaphysischen Mit-
teilung, schlieBlich den ,,Glauben als Wirklichkeit und Hohe des Philoso-
phierens, des nidheren die Angst als Bewegung zum Glauben, den Glauben als
Seinsgewiflheit, endlich die im Glauben bewahrte Angst. Wenn nach dem
priazisen Sinn der Ausdriicke ,,philosophischer Glaube* , Grenzsituation®,
sTranszendenz', ,Transzendieren‘ usw. wenn nach dem Inhalt des den Ge-
dankengang Jaspers’ fiihrenden Seins- und Erkenntnisbegriffs gefragt und
wenn der Grund fiir diese Art der Betrachtung der letzten und wichtigsten
Fragen nach dem Sein des Mensehen verlangt wird, so ist die vermiBte
Schéarfe in der philosophischen Darlegung und Begriindung nicht ein Mangel
des von W. gegebenen Berichtes, sondern Eigenart des Jaspersschen Denkens.
Leser, die der Uberzeugung sind, daB echte, hohe und standhafte Lebendigkeit
nur in wahrer, tiefer, geordneter und rational durchleuchtbarer Uberzeugung
griinden kann, werden denn auch wesentlich tiefer vom zweiten Abschnitt
»Iranszendieren innerhalb der Anthropologie des hl. Thomas von Aquin“ an-
gesprochan werden., Dieser zweite Abschnitt ist in der Tat in hchem MaBe
wichtig und gegenwartsnahe, dadurch, daB er die von Jaspers erhobenen
Fragen in dem Sinn und Zusammenhang erhellt, den sie im Werk des
hl. Thomas schon habén, oder aber der sich von den thomistischen Prinzi-
pien aus ergibt. Die Interpretation und Auswertung der Thomastexte ist Uiber-
zeugend, lebendig und eindrucksvoll. Sie zeigt den EinfluB der Thomasinter-
pretation, wie sie von den neueren franzosischen Thomisten, besonders von
Maréchal gehandhabt wurde, die uns wertvolle Ergebnisse geschenkt und die
auch im vorliegenden Beitrag sich segensvoll entfaltet hat. Moglich freilich
war der heuere franzosische Thomismus erst auf Grund des verdienstvollen
Werkes jener Minner, die im. vergangenen Jahrhundert zuerst eine Neu-
belebung des Thomismus heraufgefithrt hatten. DaB auch die Betrach-
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tungsweise dieser fritheren Generation auf den zweiten, von W. in Aussicht
gestellten Teil, der die Problematik des christlichen Glaubens herausstellen
soll, einwirken moge, und zwar mehr, als es im vorliegenden ersten Teil ge-
schehen ist, wire ein Wunsch des Ref. Nova et vetera. — Der stattliche zweite,
440 Seiten umfassende Symposion-Band enthalt ferner die Arbeiten von
H. de Lubac, Vom Erkennen Gottes (191-250; vgl. die Besprechung in
diesem Heft S. 129): R. A. Schréder, Ein Brief vom Buchhalter (251-285),
d. h. die philosophisch-religitse Antwort auf einen Brief, der gegenwértig
vielfach bestehende Fragen beziiglich der inneren Haushaltung unserer
Arbeitstage und -jahre aufwarf; in der zweiten Abteilung dann die anregenden
Arbeiten zur Naturphilosophie: K. Ulmer, Die Wandlung des naturwissen-
schaftlichen Denkens zu Beginn der Neuzeit bei Galilei (280-349); W. Hoff-
mann, Physik und Metaphysik, eine Problemstellung (351-281); S. Moser,
Zur Metaphysik der Natur von heute (383-417); H. Maeder: H. Conrad-Mar-
tius, Der Selbstaufbau der Natur (419-437). Auf die von Heidegger beeinfluite
Arbeit W. Hoffmanns sei besonders hingewiesen. Sie filhrt zu dem Satz:
»,Das unausdriickliche Vorverstindnis des Sinnes von Sein aus der neu-
tralen Grundstruktur der Logoshaftigkeit ist der Grund fiir den Zusammen-
hang von Physik und Metaphysik. Erst die Aufdeckung der Relation einer
jeden Philosophie auf den Reichtum oder die Leere geschehender Mensch-
lichkeit 6ffnet den philosophischen Horizont wieder® (380). Auch wir sind der
Auffassung, daB die Beziehung von Physik und Metaphysik sich erst heraus-
stellen 14Bt, wenn wir iiber das Seiende selber hinaus zuriickgehen zu den
inneren, ihm selbst vorgeordneten konstitutiven Griinden seines Seins und
Titigseins. Nur so kann der innere Zusammenhang von Seiendem und Sinn,
von Einheit, Sinnerfulltheit, Wert- und Zielbestimmtheit, von Statik und
Dynamik, Sein und Werden erhellt werden. Damit gehen wir aber auch zu-
riick iiber alle Menschlichkeit und erst recht iiber alle ,,geschehende Mensch-
lichkeit. Doch leugnen wir nicht, daB menschliches Philosophieren eine
wesentliche Beziehung zum Menschen hat, ja ohne die naturgegebene, allem
aktuellen akzidentellen Erkennen als innerer Mdglichkeitsgrund logisch vor-
geordnete Seins-, Selbst-, Welt-Gotteserkenntnis nicht mdéglich wére. —
Auch der zweite Symposion-Band entspricht den Richtlinien, die die Heraus-
geber fiir ihr Jahrbuch aufgestellt und im ersten Band verdffentlicht haben.
Niheres siehe bei der Besprechung des Artikels von Siewerth S. 127. Nink.

S

Hartmann, R. Die Religion des Islams. Eine Einfithrung (Kolonial-
wissenschaftliche Forschungen 5). gr. 80 (168 S.) Berlin 1944, Mittler. — Ein
sorgfiltig geschriebenes, iiber Ideen und Tatsachen gediegene Auskunft geben-
des Buch., Obwohl das Werk , Die Religion des Islams* betitelt ist, handelt es
nicht nur von religiosen Dingen, sondern auch von Geschichte und Politik, von
Gesetz und Recht. Um all das geht es ja auch schon im Leben des Propheten.
Dennoch ist der Titel berechtigt, nicht nur weil die Religion der wichtigste
Teil dessen ist, was man Tslam nennt, sondern weil sie als belebendes und
richtungweisendes Element auch alle iibrigen Lebensgebiete durchdringt, so
daB, wer iiber diese spricht, notwendig auch iiber die Religion sprechen muB.
— Den einzelnen Kapiteln sind Literaturangaben vorangestellt, die auf gré-
Bere, zusammenfassende Darstellungen des betreffenden Gebietes verweisen.
Da ez sich um eine einfithrende Schrift handelt, wird auf die Nennung der
spezialisierten Einzelliteratur mit Recht verzichtet. Ein Personen- und Sach-
verzeichnis sowie ein Verzeichnis der wichtigsten arabischen Termini erhoht
die Brauchbarkeit des Buches als Nachschlagewerk. — Was die Darstellung
des islamitischen Gesetzes angeht, so hitte der Verf. dieses mit Nufzen in
Parallele setzen konnen mit der christlichen Moraltheologie, wo auBler der
moralischen auch die rechtliche Betrachtungsweise eine Rolle, spielt. Einen
Zwiespalt kann Ref. in der gegenseitigen Beriihrung der beiden Sphéren
nicht sehen. y Brugger.
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v.Glasenapp, H, Der Stufenweg zum Géttlichen, Shankaras Philosophie
der All-Einheit. 80 (178 S.) Baden-Baden 1948, Biihler. DM 4.60.— Shankara
steht im Rufe, der bedeutendste Philosoph Indiens zu sein. Unter allen indi-
schen Systemen hat das seine die meisten Anhinger gefunden. AuBerdem stellt
es eine Art ,Uberphilosophie® dar, die unter ihrem Dach auch anderen
Systemen einen Platz mit relativer Geltung einrdumt. Nach den #lteren, aber in
der Hauptsache immer noch maBgebenden Werken von P. Deussen, die jedoch
nur wenigen zugénglich sind, ist die neue Darstellung des bekannten Indologen
-sehr willkommen. Uber Deussen hinaus zieht G. dafiir nicht nur den Kommen-
tar Shankaras zu den Brahma-Sitren heran, sondern auch andere, ihm zu-
geschriebene Kommentare zu den Upanishaden und zur GIita, was eine reichere
Vorfithrung seiner praktischen Religiositdt, seiner stark emotional geférbten
Gottesvorstellung und der Meditationstechnik erméglicht. Zwar ist die Autor-
schaft bei diesen weiferen Werken bis heute noch nicht geklirt (vielleicht
stammen sie nicht von Shankara selbst, sondern von seinen Schiilern); aber
um ein Bild jener Denkrichtung zu geben, die in Indien seit einem Jahr-
tausend unter dem Namen Shankaras vertreten wird, ist die Entscheidung
dieser Fragen auch nicht nétig. — Eine ldngere Einleitung zeichnet den histo-
rischen und geistigen Umkreis der Schule Shankaras, die den ilteren, reali-
stischen Vedanta idealistisch umdeutet. Shankaras Lehre 148t sich kurz dahin
zusammenfassen, daB das Brahma, vom héchsten Standpunkt aus gesehen, ein
urpersonlich Gottliches ist, daB es aber im Bereich der Erscheinungen als
ein mit den verschiedenen Attributen versehener persénlicher Gott verehrt
werden kann. G. spricht daher im Hauptteil seines Werkes iiber die Er-
scheinungswelt und iiber die hichste Wirklichkeit. Voraus schickt er ein Kap.
lber die Quellen und Grade des Erkennens, das in das Verstindnis der beiden
Stufen der Wahrheit einfithrt und den fiir Shankara so wichtigen Begriff
' der Maya behandelt, unter dem sich bei Shankara eine Art von transzenden-
talem Idealismus verbirgt. Ein letztes Kap. zeigt die Wege, auf denen der Welten-
irug tiberwunden werden kann. Die Lehren der anderen Philosophen iiber
Welt, Seele, Gott und Erlésung werden hier als ebensoviele Vorstufen der
hochsten Heilswahrheit aufgefaBt. Die Yoga-Ubungen, die Vertiefung in die
~grofien Worte“ und die Meditation iiber das eigene Selbst, fiihren zu intui-
tiven Schau der vollkommenen Einheit des Selbst mit dem ewigen Brahma,
was die Erldsung vom Sanséra schon zu Lebzeiten zur Folge hat. — Ein
Anhang mit der deutschen Wiedergabe eines Shankara zugeschriebenen Lehr-
gedichts ,,Der Hammer der Torheit®, Anmerkungen mit Angabe der Quellen
und ein Sach- und Personenverzeichnis mit den Regeln fiir Aussprache und
Betonung der Sanskritwérter vervollstindigen das brauchbare Buch.

Brugger.

2. Naturphilosophie und Psychologie.

May, E., Induktion und Exhaustion: Methodos (1949) 137-149, — Vorliegen-
der Aufsatz ist das Glied einer Reihe von Arbeiten, die alle darauf hinzielen,
das nicht-induktive Moment im logischen Aufbau der Naturwissenschaften
sichtbar zu machen. An der Geschichte der Auffindung des Gesetzes der Trig-
heit und der Gravitation zeigt M., daBl diese Gesetze nicht eigentlich aus der
Wahrnehmung erschlossen und dann verallgemeinert wurden, also in diesem
Sinn Friichte der Induktion sind, sondern daB die Idee dieser Gesetze zuerst
— um mit Driesch zu sprechen — ,denkhaft erfunden® und erst hinterher
an den Beobachtungsdaten gepriift wurde. Die Bestdtigsung durch die Erfah-
Tung wird aber zweifelhaft, sobald entgegengesetzte Beobachtungsdaten auf-
treten. Es fragt sich dann, ob man, der Methode der Induktion folgend, das
Gesetz abindern miisse, um mit der Erfahrung in Ubereinstimmung zu bleiben,
oder ob man — um mit Dingler zu sprechen — den Weg der Exhaustion ein-
schlage, indem man am Gesetz oder Prinzip festhilt (es exhauriert) und die
Abweichungen durch den EinfiluB postulierter Ursachen erklirt. Beide Wege
sind in der Wissenschaftsgeschichte schon eingeschlagen worden, wie M. am
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Beispiel des Gravitationsgesetzes zeigt. Wird die hypothetische Stérungsur-
sache, wie z. B, im Falle des errechneten Planeten Neptun, empirisch fest-
gestellt, dann ist die Frage fiir diesen Fall entschieden. Aber sie 1iBt sich
nicht immer empirisch entscheiden. Prinzipiell lassen sich immer hypothetische
térungsursachen aufstellen, ebenso wie die Losung auch auf dem Wege der
Abénderung des Gesetzes gesucht werden kann, wofiir das klassische Beisplel
die einsteinische Abanderung des Gravitationsgesetzes ist, um die Abweichun-
gen der Perihelbewegungen des Merkur zu erkliren. Bis dahin, bis zum
yFaktum der empirischen Unentscheidbarkeit®, fithrt M. seine Untersuchung.
Hier aber beginnt auch, wie M. wohl weiB, erst das philosophische Problem,
das nur in einer umfassenden erkenntnistheoretisch-metaphysischen Sicht
einer Losung zugefiihrt werden kann. Das Verdienst M.s besteht nicht nur
darin, das Problem iberhaupt sichtbar zu machen, sondern auch in der
Weise, wie er es an Hand konkreter Beispiele aus der Wissenschaftsgeschichte
sichtbar macht, Brugger.

v. StrauB und Torney, L., Der Wandel in der physikalischen Begriffs-
bildung. 80 (163 S.) Braunschweig 1949, Vieweg. DM 7.80. — Der Fortschritt
in der modernen Physik offenbart sich zu einem nicht geringen Teil darin,
dafl sich im Laufe der Entwicklung die physikalischen Begriffe mit neuem
Inhalt gefiillt haben. Dieser Begriffswandel innerhalb der Physik, der vor
allem durch die Relativitdts- und Quantentheorie sich vollzogen hat, ist fiir
die philosophische Ausdeutung der naturwissenschaftlichen Ergebnisse von
entscheidender Bedeutung. Die Uberzeugung von der Wichtigkeit enger Be-
ziehungen zwischen Physik und Philosophie hat den Verf. veranlaBt, eine Dar-
stellung des Wandels, den die hauptsiéichlichsten physikalischen Begriffe in
der modernen Physik durchgemacht haben, zu bieten. Nach mehr einleiten-
den Ausfihrungen {iber Begriff und Zuordnung, Zahlen und Massen wird die
Entwicklung der Auffassung von Raum und Zeit, Substrat in der Natur, Natur-
kausalitdt, Naturgesetz und Objektivitdt des Geschehens geschildert. Alle
namhaften Forscher und Philosophen, die an der Entwicklung der heutigen
Physik beteiligt waren oder dazu Stellung genommen haben, kommen zu
Wort. Auf diese Weise ergibt sich ein lebendiges Bild von der Bedeutung,
die die behandelten Begriffe in der Physik von heute gewonnen haben. Der
naturphilosophisch interessierte Leser wird, wenn er auch nicht allen Auf-
fassungen unbedingt zustimmen kann, in dem Buche manche Anregung fin-
den. Der Verf. selbst sieht in der weiteren philosophischen Bearbeitung der
angeschnittenen Fragen eine dringende Aufgabe der Zukunft. Junk.

Frank, C., S.J., Philosophia naturalis. Editio altera emendata (Institutiones
Philosophiae scholasticae 4). gr.80 (XII u. 226 S.) Freiburg 1949, Herder.
DM 8.40. — Vor den meisten dhnlichen Handbiichern hat das vorliegende den
Vorzug, nicht nur als ,Kosmologie* eine notwendig recht abstrakte Philosophie
der Korperwelt im allgemeinen, sondern eine umfassende ,.Naturphilosoph'e®
zu bieten. Neben den Fragen nach Ausdehnung, Raum, Zeit, Kausalitdt und
nach dem Wesensbau der anorganischen Kérper nehmen die Probleme des
Lebens und seiner Wesensstufen, der Finalitdt, der Entwicklungslehre einen
breiten Raum ein; ja, in diesen Abschnitten liegt ohne Zweifel der Haupt-
wert des Buches. Von einer Fiille von Erfahrungstatsachen ausgehend, ver-
steht es der Verf, die philosophisch bedeutsamen Gesichtspunkte heraus-
zuheben und von ihnen aus zu einer Wesenserkenntnis fortzuschreiten. Gegen-
Uber der 1. Aufl. sind die tragenden Beweisgedanken schérfer herausgearbeifet;
man vergleiche etwa die Begriindung der. Finalitdt (66f.) mit der 1. Aufl. In-
haltlich sind die Lehren iiber die Verwirklichung der stetigen Ausdehnung in
den Korpern, liber Raum und Zeit genauer gefaBt worden. Sachlich bedeut-
samer ist die veréinderte Stellung des Verf. zur Abstammungsfrage, wie sie in
folgender These zum Ausdruck kommt: Die Hypothese, welche die Anwendung
der allgemeinen Entwicklungslehre auf Entstehen und Entwicklung des
menschlichen Leibes fordert, kann wissenschaftlich wahrscheinlich genannt
werden (215). — Die durch die neue Physik aufgegebenen Fragen liegen dem
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Verf. offenbar weniger. So vermift man eine eingehendere Behandlung der um-
sirittenen Fragen der Naturkausalitdt. In den Ausfiihrungen iiber den Wesens-
bau der Korper sind die Ergebnisse der Mikrophysik noch wenig beriick-
sichtigt. Vielleicht hielt der Verf. diese Fragen, dhnlich wie es bei der Er-
wéahnung des Holismus (94) bemerkt wird, noch nicht fiir spruchreif.

de Vries.

Moock, W. Natur und Gottesgeist. 80 (322 S.) Frankfurt 1948, Knecht.
DM 10.50. — Das vorliegende Buch bietet nicht eine systematische, einheit-
liche Darstellung des im Titel ausgesprochenen Problems, sondern bringt eine
Sammiung bereits anderswo veroffentlichter Einzelaufsidtze unter einer ge-
meinsamen Uberschrift. Durch Vorbemerkungen zu den verschiedenen Ab-
handlungen wird zwischen ihnen eine lockere, bisweilen etwas gesuchte Ver-
bindung hergestellt. Bei allen Einzelfragen, die behandelt werden, ist es das
Bestreben des Verf., einen Einklang herzustellen zwischen den wissenschaft-
lich gewonnenen Erkenntnissen tiber die Natur und dem Offenbarungsglauben,
die man vor nicht langer Zeit noch in weiten Kreisen fiir unvereinbar hielt.
Die drei ersten Aufsidtze, die tiber ein Drittel des Buches ausmachen (11-127),
suchen das Verhéltnis der christlichen Religion zur diesseitigen Kultur iiber-
haupt festzustellen und die Beziehungen zwischen ubernatiirlicher und natiir-
licher Erkenntnis aufzuzeigen. Die sechs folgenden Artikel behandzln dann
spezielle Probleme, wie den Zusammenhang des Gesamtkosmos, den para-
diesischen Zustand im Lichte der Naturwissenschaften, Stigmatisationserschei-
nungen, Hellsehen. Trotz der geistvollen Gedankenfithrungen und der leben-
digen Darstellung wird der Leser nicht immer iUberzeugt werden koénnen,
daB in Wirklichkeit die Zusammenhinge bestehen, die der Verf. zu sehen
glaubt, aber wohl wie uns scheint, nicht geniigend zu begriinden vermag.
Die Behauptung: ,,Das Personsein ist etwas schlechthin Ubernatiirliches*
(153), wird auch kaum allgemeine Zustimmung finden. Zur Erklarung der Tat-
sachen des Hellsehens legt M. eine Aktualititstheorie der Zeit vor, die an
Gedankengénge Os'licher Philosophen erinnert fvgl. G. Wetter, Zum Zeit-
problem in der Philosophie des Ostens: Schol 24 [1949] 346-367). Durch das
Buch zersireut finden sich vielerle; Anregungen und manche Gedanken, die
fiir die Naturphilosophie wertvoll sind und Beriicksichtigung verdienen.

Junk.

Heisenberg, W, Die Physik der Atomkerne (Die Wissenschaft 100).
3. Aufl. 8° (VI u. 192 S.) Braunschweig 1949, Vieweg. DM 10.—; geb. DM 12.—, —
Das Buch enthiélt acht Vortridge, die H. im Jahre 1942 in der Technischen
Hochschule Charlotternburg gehalten und Prof. W. Westphal fiir die Veroffent-
lichung ausgearbeitet hat. Nach einem geschichtlichen Uberblick und einer
allgemeinen Ubersicht iiber die Atomtheorie in den beiden ersten Vortrigen
wird in den folgenden die Physik des Atomkerns in allgemeinverstindlicher
Form ohne Anwendung von Mathematik dargestell. Dabei geht es dem Verf.
vor allem darum, mif den prinzipiellen Problemen der Kernphysik und ihren
Losungen bekannt zu machen; die praktischen Anwendungen werden nur kurz
im SchluBvortrag besprochen. Die seit Erscheinen der 1. Aufl. im Jahre 1943
bekannt gewordenen neuen Entwicklungen iiber die Vorginge im Atomkern
sowie die Fortschritte der Atomkerntechnik haben an den entsprechenden
Stellen in der 3. Aufl. Beriicksichtigung gefunden. — Die hier gebotene Ein-
fihrung in die Kernphysik.wird allen denen willkommen sein, die sich zu-
verldssig zu unterrichten wiinschen iiber den gegenwirtigen Stand der Atom-
kernforschung, aber nicht iiber die zum Verstindnis fachwissenschaftlicher
Darstellungen erforderlichen physikalischen und mathematischen Kenntnisse
verfiigen. Es ist H. nimlich in ausgezeichneter Weise gelungen, ein allgemein-
verstandliches Bild der kernphysikalischen Vorginge und Tatsachen zu
zeichnen, soweit das iiberhaupt unter Verzicht auf mathematische Hilfsmittel
moglich ist. DaB die Darstellung trotzdem genau und zuverldssig ist, bedarf
keiner besonderen Erwihnung,. Junk.
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Bucher, Z., Die Innenwelt der Atome. Die Ergebnisse der Atomphysik
naturphilosophisch bearbeitet. kl. 80 (408 S.) Luzern 1946, Stocker, Schw. Fr. 11.80.
— Der Verf. versucht in diesem Buch, ,einen méglich scheinenden Weg zu
weisen® (6) zur Losung der philosophischen Probleme, die sich aus der moder-
nen Atomphysik ergeben. Um dem Leser die Méglichkeit zu geben, sich ein
eigenes Urteil liber die dargebotenen Lésungsversuche zu bilden, werden im
ersten Teil (9-192) die Ergebnisse der heutigen Atomlehre, die die Grundlage
der philosophischen Spekulation bilden, in einem Uberblick allgemeinver-
sténdlich dargelegt. Er vermittelt eine fiir die Zwecke des Buches vollig aus-
reichende Kenntnis der atomphysikalischen Gegebenheiten. Es ist dem Verf.
sehr gut gelungen, auch die schwierigen Theorien der Atommechanik, die von
entscheidender Bedeutung sind fiir das Problem der Materie, in einer Weise
darzustellen, daB der wesentliche Inhalt auch ohne Fachkenntnisse verstind-
lich wurde. Zugleich mit der Darlegung werden die physikalischen Theorien
und ihre Ergebnisse auch schon einer kritischen Uberpriifung unterzogen. Be-
sondere Erwihnung verdienen die Ausflihrungen iiber die Verwendung von
Modellvorstellungen bei der Naturerkenntnis und der Nachweis, daB diese
Modelle die Wirklichkeit nur in sehr beschrinktem MaGe wiedergeben. Von
selbst ergibt sich schon hier die Unzuldnglichkeit einer mechanistischen Auf-
fassung der unbelebten Natur, was heute auch allgemein von den Vertretern
der Naturwissenschaft zugegeben wird. — Die naturphilosophische Deutung
der Atomtatsachen, die den 2. Teil des Buches (195-373) ausmachen, fiihrt in
gerader Richtung zu der schlieBlichen Folgerung, daB der Hylemorphismus
allein eine befriedigende Losung des Problems der Materie darstellt. Nach
einer eingehenden Widerlegung des mechanistischen Atomismus wird zu-
niachst die Frage gestellt und beantwortet: ,,Was ist Natur im Letzten?< (223).
Die Betrachtung der gesamten Natur mit ihrem schichtenmiBigen Aufbau, bei
dem jede héhere Schicht gegeniiber der tieferén ein Epiphédnomen sei, fithrt B.
Zu der Folgerung, daB die Atome nicht nur Materie seien, sondern auch einen
immateriellen Faktor enthielten. Dieser SchluB ist indes nur berechtigt, wenn
man materiell mit mechanisch gleichsetzt; die Atome sind wohl iibermecha-
nische Gebilde, miissen deshalb aber nicht auch eine iibermaterielle Kom-
ponente haben. Die Existenz eines nicht materiellen Faktors sucht der Verf.
weiterhin herzuleiten aus der in den Atomen waltenden Teleslogie und der
Ganzheitsstruktur der Atomindividuen. Auch diese Folgerung scheint uns nicht
zwingend zu sein. Die genannten Ersch-inungen kénnen nach unserer Mei-
nung auch ohne Annahme eines immanenten, von der Materie verschiedenen
teleologischen und ganzheitbildenden Prinzips erklart werden. Teleologie und
Ganzheit, wie sie im Bereich der Atome beobachtet werden, lassen sich ver-
stehen aus dem Zusammenspiel der den letzten Aufbauelementen der Materie
mitgegebenen Krifte, die durchaus materieller Natur sein kdnnen. Auch in
dieser Auffassung wird der Unterschied von maschinellen Ganzheiten der
Technik gewahrt; im Gegensatz zu diesen sind atomare und molekulare Ganz-
heiten ndmlich Gebilde, die von selbst und notwendig sich durch die Titigkeit
der naturgegebenen Krifte zusammenfiigen. Wir haben von der Aufforderung
des Verf. an den Leser, ,den dargebotenen Loésungsversuchen zu miBtrauen und
mit scharfer Sonde zu iiberpriifen“ (6), Gebrauch gemacht und kénnen nun
auch den letzten Schritt des Verf. nicht mitmachen: die Anwendung des
aristotelischen Begriffspaares Materie—Form auf die durch einen immateriel-
len Faktor geformte Materie. Uns scheint zudem, die philosophische Liésung
des Problems der Materie muB bei den Aufbauelementen der Atome, den
Elementarteilchen, und nicht bei den aus diesen bestehenden atomaren Ge-
bilden angesetzt werden. Junk.

Portmann, A, Probleme des Lebens. Eine Einfithrung in die Biologie
80 (120 S.) Basel 1949, Reinhardt. Schw. Fr. 4—. — Der bekannte Basler Zoo-
loge hat seine 12 Radiosendungen im Studio Basel {iber moderne Probleme der
Biologie auf vielfachen Wunsch hin als Buch vorgelegt. Da der Text der Radio-
sendungen nicht erweitert wurde, da ferner keine Bilder zur Illustration bei-
gegeben sind, hat das Buch nicht den Charakter eines eigentlichen Unter-
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richtswerkes. Aber der Verf. versteht es, die biologischen Probleme durch seine
anschauliche und klare Sprache dennoch im Leser lebendig werden zu lassen.
Nach einer einleitenden Definition des Lebens und Kennzeichnung der Ar-
beitsweisen der Lebensforschung wird ein Ausschnitt aus der Sinnespnys.ologie
(Nervenleben und Innerlichkeit) vorgelegt. An einer Reihe gut gewéhlter Bei-
spiele wird erldutert, wie die Innerlichkeit der Lebewesen auf einer Eigen-
schaft aller lebenden Substanz beruht: der Reizbarkeit, also ,,der Méglichkeit,
Vorgénge der Umgebung umzuformen in Erregungen (27). Im Kap. ,,Stoff-
wechsel wird das ganze Stoffwechselproblem einmal originell von der Seite
des Organismus, des Stoffwechslers, aufgefaBt. Damit ist der Weg schon ge-
ebnet zur Betrachtung des Organismus als Ganzheit. Es wird gezeigt, wie ein
und derselbe Wuchsstoff bei Pflanzen oder das Schilddriisenhormon bei Tieren
die verschiedensten Umwandlungen hervorrufen kann, wie also die gleichen
Stoffe (als Aktionssysteme) verschiedene schlummernde Méglichkeiten (Poten-
zen, Reaktionssysteme) zur Verwirklichung aufrufen. An verschiedenen Bei-
spielen des tierischen Farbwechsels wird das gleiche nochmals verdeutlicht.
In den folgenden Kapiteln wird dann der Lebensstoff, das Protoplasma, der
Kern und die Chromosomen, besprochen. Es schlieGt sich die Erdrterung der
Sexualitédt an. Diese darf nicht einfach mit Fortpflanzung gleichgesetzt werden,
Bei kernlosen Organismen und Einzellern finden wir Fortpflanzungsweisen, die
mit Sexualerscheinungen nichts zu tun haben. Erst bei hoch organisierten
Lebewesen ist die Fortpflanzung mit Sexualitdtserscheinungen verbunden, Al-
len Sexualitdtserscheinungen liegen die bereits im vorigen Kap. besprochenen
Phinomene des Kernphasenwechsels zugrunde, Die Tatsache der Bisexualitit
der Keime wird eindringlich hervorgehoben. Mit Hilfe eines sehr geschickt
gewdhlten Vergleiches (Leben als Drama) werden in einem weiteren Kap. die
Standpunkte biologischen Forschens klargelegt. Es gibt einen Standpunkt vor
der Biihne, der den Sinn des Geschehens auf der Biihne erfassen 146t, und
einen solchen hinter der Biihne, der den Biihnenmechanismus zu erfassen er-
laubt. In drei weiteren Vortrégen wird das Evolutionsproblem aufgerollt. Da-
bei hebt der Verf. immer wieder klar hervor, daB wir, wenn wir von Verwandt-
schaftsbeziehungen reden, diese Aussage hauptséchlich auf Grund der morpho-
logischen Ahnlichkeit machen. Wie die einzelnen Glieder einer paldontologi-
schen Reihe tatsichlich zusammenhéngen, dariiber sagt uns die Formenreihe
selbst nichts aus. Dieses , Wie* ist bis jetzt eindeutig der wissenschaftlichen
Theorienbildung iiberlassen als Uberschreitung und Erginzung der unmittel-
bar gegebenen Tatsachen. So wird aus der Formenreihe durch die Interpreta-
tion als Verwandtschaftsglieder eine Ahnenreihe, In den Zuchterfolgen des
Menschen an Haustieren (z. B. ‘Hunderassen) und bes. in der Mutationsforschung
wird eine experimentelle Stiitze fiir die Verwandtschafts-Interpretation ge-
sehen. Faktoren- oder Gen-Mutationen, Chromosomen-Mutationen, Polyploi-
die, Genom-Mutationen werden genauer besprochen. Welchen Wert haben
diese Mutationen fiir die Evolution der Organismen? Die Neodarwinisten
sehen in ihnen eine tatsdchlich hinreichende Erklarung der Gesamtevolution.
Verf. hilt diese Ansicht jedoch fiir sehr anfechtbar und erkennt der Muta-
tionstheorie nur einen Teilwert fiir die Erkldrung der Evolution zu. Mit eini-
gen wichtigen Tatsachen aus der Ontogenese schlieBt das spannend geschrie-
bene Buch. — Die sachlich unanfechtbar, klar vorgetragenen biologischen
Tatsachen. die weise Vorsicht in der Bewertung biologischer Theorien. die
Kunst, allgemeinverstindlich zu sein, ohne zu verniedlichen, das sind die
groBen Vorziige dieser Einfithrung in die Biologie, die wir in die Hand jedes
Belehrung Suchenden zu legen wiinschen. Haas.

Zimmermann, W, Grundfragen der Evolution. gr. 80 Frankfurt 1948,
Klostermann. DM 9.50. — Das Buch ist aus Vorlesungen, Vortrégen, Ausspra-
¢hen herausgewachsen, in denen die innere Verbundenheit aller die Evolution
beriihrenden Fragen immer wieder klar zu Tage trat. Die groBen Zusam-
menhdnge aller Evolutionsfragen darzustellen, ist das wichtigste Anliegen
des Buches. Dabei liegt das Schwergewicht auf jenen Fragen, die bis heute
am wenigsten geklért sind, ndmlich auf der erkenntniskritischen Basis und der
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Problematik der Makrophylogenie. Hier steuert der Verf. eigene Ergebnisse
vieljahriger Untersuchungen iiber die Stammesgeschichte von Anemone pul-
satilla bei. Der 1.Teil des Werkes ,,Die erkenntniskritische Basis®“ gibt
Rechenschaft dariiber, wie unsere Begriffe iiber Evolution und Evolutions-
mechanismen entstanden sind. Z. beginnt mit der Darlegung der grundlegen-
den Axiomatik. Das Wahrheitsaxiom wird einer eingehenden Diskussion unter-
zogen, in deren Verlauf die aristotelische Definition der Wahrheit (deren
falsch verstandene oder doch zweideutig wiedergegebene Ubersetzung in
Klammer beigefiigt wird) als , kaum mehr vertretbar” angesehen wird. Dafir
werden zwei Antworten auf die Wahrheitsfrage gegeben, die freilich auf sehr
schwankenden Gebilden (auf ,,unserm Weltbild‘ bzw. der innern Stimme*)
gegriindet sind. In der Naturwissenschaft gibt Z. dem Weltbild als Kriterium
allerdings den Vorzug, ja anschlieBend wird doch wieder die Objekt/Subjekt-
Scheidung als Erkenntnis-Grundmethode der Naturwissenschaften heraus-
gestellt. Sie besagt, daB der Inhalt unserer Erkenntnisse nur von den Gegeben-
heiien des Objektes und nicht von solchen des forschenden Subjektes ab-
hingen darf. Drei Gegner der Objekt/Subjekt-Scheidung werden angefiihrt:
bewubBte Intuitionisten, nicht-phylogenetische Gruppierungswissenschaften, wie
z. B. die idealistische Morphologie, Begrifsrealisien. Am Leib-Seele-Problem
und am Ganzheitsproblem wird sodann die Objekt/Subjekt-Scheidung ndher
erlidutert. Der Verf. betont mit Nachdruck die empirische, leibseelische Einheit
des konkreten Menschen. Darin freilich kénnen wir nicht beistimmen, da mit
dieser Auffassung die grundsétzlichen Schwierigkeiten einer phylogenetischen
Herkunft des Menschen und die Entstehung von Scselischem aus Nichtsee-
lischem schwinden. Er verkennt damit die metaphysische Konstitution des
Menschen an einem entscheidenden Punkt. Die Frage nach der Wesens-
konstitution des Menschen als ,,Scheinproblem® (Planck) zu bezeichnen, heifit
gich allzu billig aus der Schlinge einer schwerwiegenden Problematik ziehen.
— Im 2. Teil des Buches werden die wichtigsten Entwicklungsbegriffe (Ent-
wicklung, Ursachen, Krifte) und die ihnen zugeordneten Naturgegebenheiten
besprochen. Die in rhythmischen Zyklen sich wiederholende Entwicklung
(Ei—Huhn — Ei—Huhn usw.), vom Verf. als Hologenie bezeichnet, wird als
das einzige naturgegebene Entwicklungsgeschehen angesehen (68). Die Onto-
genie stellt nur einen Entwicklungsabschnitt dar. In ldngeren Hologenien sind
die Ontogenien oft betrdchtlich abgewandelt. Diese Abwandlungen nennen
wir Phylogenie oder Evolution. Die Hologenie darf man sich aber nicht ein-
fachhin aus Ontogenien zusammengesetzt denken. Die Hologenie ist nach dem
Verf. vielmehr die primére, immer wieder durch die Erfahrung bestatigte Er-
kenntnis (71). Die Zergliederung in Ontogenien ist sekundér, begrifflich, vom
Menschen gebildet. Wir fragen: Woher nimmt Z. die empirischen Beweise fiir
diesen Primat der FHologenie gegeniiber der Ontogenie? Was wir empirisch
feststellen, ist eben doch primir ein Netz von Ontogenien, und die , liickenlose®
Hologenie miiBte Verf. erst aufzeigen und nicht einfach als Postulat hinsetzen.
Der 3. Teil des Buches bringt eine Analyse der Evolutionsmechanismen (An-
passung, Mikrophylogenie und Makrophylogenie, Mannigfaltigkeit, Zusammen-
spiel der Evolutionsfaktoren). Mit der Frage, ob unsere mikrophylogenetischen
Erkenntnisse auch auf die Makrophylogenie libertragen werden konnen. ist
das Kernproblem der Abstammung getroffen. Zu den schon lénger bekannten
GroBmutationen (Stubbe und v. Wettstein an Antirrhinum maius muf. radi-
alis 1941, Burgeff an fropischen Marchantien 1943) treten die Mutationen,
die Verf. an Anemone pulsatilla erzielt hat. Allerdings wird ihre phylogenetische
Bedeutung dadurch herabgemindert, daB sie fast alle nicht progressiver Natur
sind. sondern Entdifferenzierungen bzw. Riickdifferenzierungen darstellen.
Komplexmutationen, die gleichsam mif einem Schlag eine neue Art schaffen,
sind bisher nicht nachgewiesen worden. So bleibt fiir den Verf. als Losung
des oben angeschnittenen Problems nur die Antwort iibrig: die Makrophylo-
genie erfolgt tiber die Mikrophylogenie, d. h. {iber die bisher beobachteten
. kleinen Entwicklungsschritte. Mit einem kurzen Ausblick auf die weltanschau-
‘lichen Beziehungen der Evolutionslehre schlieBt das ganz im Sinne des Neo-
darwinismus geschriebene Werk. Haas.
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Hahn, Fr, Probleme der Virusforschung und ihre naturwissenschaft-
lichen Aspekte. 80 (23 S.) Heidelberg 1948, Kerle. DM 075. — Die heutige
Virusforschung rithrt an wesentliche Probleme der Naturforschung und Natur-
philosophie. Man hegt die Hoffnung, hier im Grenzgebiet zwischen Organi-
schem und Anorganischem einmal auch experimentell faBbare Aussagen liber
das Wesen des Lebensvorganges zu erhalten, nachdem die vitalistischen Ex-
perimente (Driesch w. a.) in der Lehre von der Entelechie in einen experi-
mentell nicht mehr faBbaren Bereich gefiihrt haben, der den meist positivi-
stisch orientierten Spezialforschern nicht leicht zuginglich ist. Verf. glaubt,
daB wir uns heute in einer dhnlichen Situation befinden wie einst vor der
Synthese des Harnstoffes durch Fr. Wohler. Dennoch muB klar hervorgehoben
werden, daB wir im Virusproblem noch nicht iiber eine exakte Formulierung
des Problems hinausgekommen sind. Die entscheidende Frage, die heute von
vielen Seiten angegangen wird, ist die Kldrung des Vermehrungsmechanismus
der Virusarten und der Vergleich mit anderen unzweifelhaft belebten Organis-
men. Verf. erlautert kurz die drei Theorien, die bis heute iiber d'esen Punkt
entwickelt worden sind: die Fermenttheorie, die Polymerisationstheorie und
die Matrizentheorie. Die letztgenannte hat nach dem Verf. die gréBte Wahr-
scheinlichkeit fiir sich, obgleich die experimentellen Beweise noch sshr spér-
lich sind. Zugleich ist mit dieser Theorie zwischen den Genen und Viren eine
grofe stoffliche Ahnlichkeit gegeben. Da ferner die Mechanismen der Gen-
reproduktion und der Virusreproduktion sich sehr #hneln, haben einige For-
scher schon von den Viren als aberranten Genen gesprochen. Verf. tut gut
daran, wenn er immer wieder betont, daB eine Prognose iiber die Moglichkeit
einer Losung der hier angeschnittenen Probleme heute noch nicht gesprochen
werden kann. Als kurze Orientierung tiber die Fragestellung ist der hier be-
sprochene Vortrag gut geeignet. Haas.

Conrad-Martius, H, Bios und Psyche. 8 (142 S.) Hamburg 1949, Claas-
sen u. Goverts. DM 850. — Die vorliegende Schrift enthilt zwei Vortrags-
folgen. In der ersten: ,Die schopferische Entwicklung des Lebendigen® wird
in knapper Form ein Lo&sungsversuch des Problems ,Leben® dargeboten. Er
baut auf der philosophischen Durchdringung der neuesten physikalischen. bio-
logischen und paléontologischen Einzelforschungen auf und bringt ohne Zwei-
fel eine Aufhellung in die weitgehende und verwickelte Problematik. D'ese
erste Vortragsfolge ist eine kurze Zusammenfassung des von der gleichen
Verfasserin herausgegebenen Werkes: ,.Der Selbstaufbau der Natur.“ In der
zweiten Vortragsfolge: , Grundstrukturen des Leib-Seele-Verhiltnisses wird
das Problem des Lebens auf eine anthropologische Fragestellung begrenzt. Der
rein dualistischen Auffassung eines Descartes, die aus analytischen Erwigun-
gen hervorging, wird die Zweiseitentheorie entgegengestellt, die von der
tatséichlichen Einheit und Ganzheit ausgeht, wie sie alltigliche und wissen-
schaftliche Erfahrung zeigen. Wenn die Zweiseitentheorie auch eine totale
Umkehrung des Cartesischen Standpunktes bedeutet. so ist sie doch keine
Uberwindung dieser Anschauung, ja sie basiert letztlich auf ihr. So ist sie auch
nur eine Scheinlésung (83), Die einzig mogliche Loésung sieht die Verf. in
der dynamisch aufgefaBten Seele (Wesensentelechie), die sich selbst im
Wesensstoff verwirklicht, sich somit im Leibe inkarniert (bzw. ..exkarniert®)
und sich mit ihm zu einer organischen und SeinsméBigen Einheit verbindet.
Der Beweis fiir diese Lésung wird in einer philosophischen Durchdringung
der Vitalismusbeweise von Driesch, der Ergebnisse von Spemann, der Ver-
suche mit Keimteilungen und Transplantationen gesehen (84). Den verschie-
denen naturhaften Seinsgraden entsprechend sind verschiedene »Gabelungen®
der grundlegsenden Wesensentelechie zu verzeichnen: bei den Pflanzen ge-
staltet sie sich nur zur Kérperlichkeit (Exkarnation) aus: bei den niederen
Tieren erlangt sie einen ,,Sitz* im Innern des Subjektes. von wo aus sie den
Leib’ beherrscht; bei den hoheren Tieren weitet sich jener zu einem nach
innen gehenden ,,Raum‘ aus, wodurch die Innerlichkeit bzw. die subiektive
Tiefe der Gefiihle charakterisiert werden; beim Menschen kommt schlieBlich
der geistige Bereich noch hinzu. Gut wird die Analyse und der Beweis der
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Selbstbeherrschungsmoglichkeit der Seele dem Leib gegeniiber durchgefiihrt,
s0 dafl man sich schlieflich wundern muB, warum die Seele tatsdchlich so
wenig Herr iiber ihren eigenen Leib ist. Trefflich ist auch die philosophische
Analyse der Gefiihle, soweit diese mit der Leiblichkeit in Verbindung stehen.
Dagegen werden die geistigen Gefiihle leider nicht beriicksichtigt. Von dieser
Stelle an beginnt eine gewisse Unvollstdndigkeit in der Behandlung der
,,Grundstrukturen®. Warum soll der seinsmifBlig hoher stehende geistise Be-
reich keine ,Innerlichkeit® besitzen, wenn ein tiefer stehendes Prinzip dazu
fiahig ist? Auch unter einer anderen Ricksicht wird die Grundstruktur des
Geistigen nicht vollseitig behandelt. In einer Gegeniiberstellung und zugleich
analogen Anlehnung an die Ausdrucksfdhigkeit der Gefiihle in der Leiblich-
keit wird nur die Frage gestellt: Wie kann sich der Geist im Gehirn ,aus-
driicken*, ,fixieren“? Das Problem wird also nur von ,rickwérts’ nach
»vorne* gesehen. Es ist dabei eigenartig, daB die Verf., die als Vertreterin
einer dynamisch-entelechialen Auffassung gilt, bei der Frage nach der
Geistseele von einer rein statischen Position ausgeht. Dafi der Geist das Bei-
sich-Sein beinhaltet, gilt fiir den Geist schlechthin, fiir den menschlichen
Geist aber, den wir Geist-Seele nennen, nur insofern er schon zu sich ge-
kommen ist. Kénnte dies ohne den Leib geschehen, welchen Sinn hétte dann
die innere Beziehung der menschlichen Seele zur Materie? Wie wiirde sie sich
von einem reinen Geist noch unterscheiden? Man muB also zunéchst die Frage
stellen; Wie kommt der menschliche Geist zu sich? Die zwei Vergleiche, die
angefithrt werden, vom , Kiinstler* und von der , Wachstafel beriihren diese
Frage nicht. Denn der Kiinstler hat ja seine Idee schon vorentworfen, wenn er
das Instrument (die Wachstafel) beniitzt. Wenn der Leib und das Organhafte
nur ,,Instrumente sind, die zur Offenbarung des im Geiste schon Konzipierten
dienen (129), wenn die Leiblichkeit ferner zur Niederlassung und Befestigung
der schon fertigen geistigen Daten dient (131), dann ist der Awusdruck: der
Leib sei ein Kerker fiir die geistige Auswirkung (133), zwar verstdndlich;
aber eben nur in einer schon ,fertigen®, statischen Auffassung der mensch-
lichen Geistseele. Stasch.

v. Alesch, J., Die Stellung der Psychologie zu den Naturwissenschaften:
PsychRdsch 1 (1949) 4-16. — In diesem ersten Artikel der von A. heraus-
gegebenen Zeitschrift wird zunichst auf den Unterschied zwischen Natur- und
Geisteswissenschaften hingewiesen: ein Unterschied der Sachgebiete, der
Methoden und der Durchsichtigkeit ihres Gegenstandes. Daraus ergibt sich
einmal fiir die Psychologie, daB sie ,,in engstem Zusammenhang mit den
Geisteswissenschaften stehen muB, denn ihr eigentliches Gebiet ist ja das
seelisch-geistige Geschehen* (8.). Dieses umfafit jedoch nicht nur die ins Be-
wuBtsein tretenden Abldufe, vielmehr ,,verlduft es zu seinem weitaus gréBiten
Teil unbewubBt oder unterbewuBt* (9). Die ,,Struktur® des (bewuliten und un-
oder unterbewuBten) Psychischen wirkt notwendig in alle Bereiche der Kultur
hinein, die Gegenstand der Geisteswissenschaften sind, ebenso wie die Kultur
in allen Erscheinungsformen auf das Seelisch-Geistige des Menschen zurlick-
wirkt. Von dieser Tatsache her ist eine gegenseitise Befruchtung und Forde-
rung zwischen Psychologie und Geisteswissenschaften moglich. Doch haben
die Geisteswissenschaften, von Erziehungs- und Kunstwissenschaft abgesehen,
sich die fiir sie bedeutsamen Ergebnisse der Psychologie verhidltnismigig
wenig zu eigen gemacht, wihrend der Einflul in umgekehrter Richtung viel
lebhafter war, wie eine Reihe von Sonderdisziplinen der Psychologie (pada-
gogische, forensische, Religionspsychologie usw.) zeigen. Besonders grundlegend
sind die Beziehungen zur Philosophie: ,.In weiten Gebieten durchdringen
Psychologie und Philosophie sich also, daB sie voneinander unlésbar sind“ (12).
— Den Naturwissenschaften sodann steht die Psychologie noch viel ndher als
den Geisteswissenschaften, vor allem der Psychopathologie, der Physiologie
und der Biologie. Hier ist die Verflechtung und Arbeitsgemeinschaft eine
noch betréchtlich engere als bei den Geisteswissenschaften (16), wie der Verf.
durch den Hinweis auf Beispiele aus der Wahrnehmungswelf, den Gehirn-
untersuchungen, der Instinktlehre, einer ganzheitlichen psycho-pathologischen
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Fragestellung zeigt. — Die Abhandlung gibt einen dankenswerten Uberblick
Uber die eigenartige, wissenschaftstheoretisch zwischen Geistes- und Natur-
wissenschaften ausgespannte Situation der Psychologie und der gerade von
hier aus erwachsenden Aufgaben und Moglichkeiten, Mit Recht beschrinkt
der Verf, das Gebiet der Psychologie nicht auf die BewuBtseinstatsachen, be-
zieht vielmehr auch die unbewuBiten oder unterbewuBten Verliufe in diesen
Bereich hinein, Ob er tiber dieses Geschehen hinaus auch die bewuBtseins-
jenseitigen Strukturen, das transphénomenale Sein des Seelischen und Gei-
stigen als einen Gegenstand psychologischer Forschung auffafBt, wird nicht
deutlich ausgesprochen (vgl. 1: das Geschehen ,Mensch®). Gilen.

Lhermitte,J.,—Boutonier, J.,—Nédoncelle,M., —V érin, Réflexions
sur la Psychanalyse. k1. 80 (192 S.) St. Dizier 1949, Bloud et Gay. Fr. 225.—
— Dije Verf. geben in jeweils in sich geschlossenen Artikeln einen Uberblick
liber Wesen (Einleitung), Brauchbarkeit und Grenzen der Ps.-A. (I), so-
wie deren Bezichungen zu Religion und Moral vom christlichen Standpunkt
aus (II). In loserem Zusammenhang folgt eine kurz orientierende Darstellung
der Bedeutung der Narko-Analyse (III). Ein weiteres Kap. zeichnet Verantwor-
tung und Aufgaben der Eltern, wie sie sich an Hand der bisherigen Er-
gebnisse der ps.-analytischen Forschung fiir die Erziehung des Kindes er-
geben (IV). — Einleitung, I und II griinden wesentlich auf der Ps.-A. nach
Freud, ohne daBl jedoch andere Autoren (Jung, Adler) ginzlich auBer acht
gelassen blieben. Die Kritik ist gleich behutsam wie freimiitig. ,,Der Fehler
Freuds liegt nicht so sehr in dem, was er sagte oder sah oder zu sehen
glaubte, sondern darin, daB er sonst nichts sah‘ (80). Von Teilgebieten einer
sehr eingeschrinkten Erfahrung aus werde ungerechtfertigt ein System gebaut,
das in seiner Verallgemeinerung der Gesamterfahrung nicht standhalten kann
(81). Medizinisch wird die Vernachlissigung der organischen Krankheits-
faktoren beanstandet (14), von seiten der Moral wird darauf hingewiesen,
daB Sublimierung durchaus nicht ,,Verdridngung‘ als Vergewaltigung sein
muf3 (66), sondern eine durchaus naturdienliche Umbildung der Libido dar-
stellen kann (133). Die Zensurinstanz des Gewissens und seiner Auspriagung
in der berechtigten Ethik einer gesellschaftlichen Ordnung ist nicht das ver-
gewaltigende Uber-Ich Freuds, sondern Naturanlage der Geistperson (66, 78).
Wenn der Mensch die ethische Synthese ablehnt, nachdem er der Analyse
zugestimmt hat, beschleunigt er geradezu seinen Zerfall (141). Das Positive
der Lehre Freuds wird in der Erhellung der Bedeutung des Affektiven im
Ganzen der menschlichen Personlichkeit gesehen, Therapeutisch ist die Ps.-A.
bei gehoriger Beachtung eines somatischen Anteils der Erkrankung sowohl
fiir das Symptomverstédndnis (57) als auch als Begleit- (57) oder Nachbehand-
lung (25) erfolgversprechend. Gegenindiziert erscheint sie bei Alterssiufen
Uber 40 Jahren, weil die zur Neuorientierung nétige Spannkraft nicht mehr
gegeben ist (58). Ausgesprochen narzistisch Introvertierte bieten die geringste
Aussicht auf Erfolg (60), bei Zwangskranken kann die Ps.-A. sogar eine Ver-
schlimmerung zur Folge haben (62). Bei Jugendlichen spreche lediglich das
Fehlen eines bestimmten MaBes geistiger Reife gegen eine Analyse (63). Vom
Behandler wird Ehrfurcht und unbedingter Takt verlangt (103) sowie welt-
anschauliche Konformitidt. da die Ps.-A. wesentlich ein Austausch von Seele
zu Seele — échange d’Ame — sein miisse (107). In der im ganzen vortrefflichen
Darstellung scheint uns die theoretische Kritik an Freud nicht immer ge-
niigend praktisch befolgt. Vor allem bedarf wohl die Beurteilung der Ps.-A. in
ihrer Anwendbarkeit auf Jugendliche — ganz besonders im Entwicklungsalter!
— einer ernsten Uberpriifung an gegenteiliger Erfahrung. — Der Beurteilung
der Narko-A. (III) wird die Praxis zugrundegelegt, die durch intravendse
Gaben von Barbiturderivaten (Penthatol, Evipan) die subkortikalen Regionen
dahin beeinfluBt (152), daB durch Auflockerung der Erinnerung und Be-
seitigung von Widerstinden Situationen wieder aufleben, denen ein Trauma
entstammt (150). Die N.-A, wird als zeitlich wesentlich kiirzer, weniger ge-
fahrvoll, aber auch nicht so wirkungsvoll wie die Ps.-A. bezeichnet (153). Die
therapeutische und ethische Problematik sei weitgehend die der Anwendung
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von Hypnose (154). Eine Anwendung auf forensischem Gebiet wird — mit
der groBen Mehrheit der Académie de Médecine — unbedingt abgelehnt (151).
Die Gedankenfiithrung dieses Kap. ist in Anbetracht der Bedeutung des
Gegenstandes leider zu sehr gerafft. Eine tiefere Begriindung des eingenom-
menen Standpunktes oder ein Beriihren anderer Auffassungen wéire gerade
hier zu wiinschen. — Schon das Kind im Mutterschof3 (IV) bedarf der Atmo-
sphiire einer psychischen und physischen Ruhe (165). Die Umgebung desKlein-
kindes muB alles Lirmende und Beunruhigende von der erwachenden
Seele fernhalten (170). Die Hauptsache aller weiteren Anweisungen gilt einer
vorbeugenden oder bessernden Sexualerziehung: Bereits das Kleinkind soll
wegen der zu befiirchienden Reize nicht auf den Mund gekift werden (171),
Schlafzimmer- (182) oder gar Bettgemeinschaft (172) mit den Eltern kann schon
in sehr jugendlichem Alter schwere Schiédigungen grundlegen., Oft ganz ver-
borgene MiBstimmungen der Eltern werden vom Kinde feinsinnig registriert
und koénnen zu einem Trauma fithren (174), das ,,familidre Klima* bildet das
jugendliche Seelenleben (178). Onanieverhiitung darf nicht angstbetont sen
(184). Alles, was den Jugendlichen von sich wegfiihrt und zu Ehrfurcht und
Bewunderung fiir andere erzieht (189), dient der Bildung eines klaren Affekt-
lebens, Viele Einzelheiten der erzieherischen Wegweisung dieses Abschnittes
sind ausgezeichnet. Das Ganze der theoretischen Begrundung scheint uns
jedoch zu weitgehend an der Sexualtheorie Freuds ausgerichtet zu sein.
Trapp.

3. Ethik. Rechtsphilosophie. Gesellschaftslehre.

Klubertanz, G. P., S. J., Ethics and Theology: The Modern Schoolman 27
(1949/50) 29—39. — Maritain hatte in seinen Werken De la philosophie chré-
tienne und Science et sagesse die Auffassung vertreten, eine Ethik, die nicht
blo einige bruchstiickhafte Einsichten vermitteln, sondern eine wirkliche
Wissenschaft sein wolle, sei nur als der Theologie ,,subalternierte' Wissen-
schaft mdoglich, d. h. sie miisse ihre Ursétze, vor allem die Kenntnis des letzten
Ziels des Menschen, vorn der Theologie entlehnen. Kl. weist demgegeniiber
darauf hin, da die Ethik zu ihrer Grundlegung nur der auch philosophisch
erkennbaren Wahrheit bediirfe, da Gott irgendwie das Ziel des Menschen sei,
nicht aber des Satzes, dafi die Seligkeit des Menschen in der Anschauung
Gottes bestehe. Freilich ergebe sich eine Schwierigkeit daraus, daf die natiir-
liche Vernunft keine Antwort aut die Frage geben konne, in welcher konkreten
Weise Gott beseligendes Ziel des Menschen sei. Aber eine solche Antwort sei
auch fiir die Ethik nicht unbedingt erfordert. Auch die Erkenntnis von Erb-
siinde und Gnade sei fiir die Ethik nicht konstitutiv. Gewill sind die Wei-
sungen, die eine rein philosophische Ethik geben kann, fiir sich allein noch
keine hinreichende Lebensnorm, aber darum sind sie doch nicht falsch. Zu-
gegeben wird auch, daB eine irrtumsfreie Ethik praktisch nur im Rahmen
einer christlichen Philosophie moglich ist; aber die damit gegebene Abhingig-
keit vom Glauben ist keine wesentliche, d. h. es brauchen nicht Glaubenssitze
als Voraussetzungen in die Beweisfiihrung einzugehen. — Die Uberlegungen
wiirden vielleicht noch an Uberzeugungskraft gewinnen, wenn deutlicher zwi-
schen der Seligkeit in Gott als dem ,relativ letzten* Ziel und der Verherr-
lichung Gottes als dem ,absolut letzten“ Ziel unterschieden wiirde; erstes
Prinzip der Sittenordnung ist das ,,absolut letzte* Ziel; so tritt die Frage nach
der Méglichkeit der Anschauung Gottes flir die Ethik noch mehr zuriick.

de Vries.

Reiner, H., Das Prinzip von Gut und Bése. 80 (46 S.) Freiburg 1949, Alber.
-— Der Verf. bietet in erweiterter Form seinen Vortrag vem Mainzer Philo-
sophenkongrefl 1948 tiber Scheler und das Prinzip des Guten. Nach Scheler ist
ein Akt sittlich gut, der auf die Verwirklichung des jeweils hoheren Wertes
gerichtet ist, wohei der subjektive Handlungswert nicht intendiert wird. N.
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Hartmann bringt einige Korrekturen an der Schelerschen These an. R. schligt
als Prinzip des Guten und Bésen das richtige und unrichtige Wollen vor. Dies
bedeutet einen grundsétzlichen Vorzug gegeniiber Scheler und Hartmann und
wiirde bei weiterer Kldrung von selbst zu einer alten Tradition zuriickfiihren,
wonach unmittelbarer Gegenstand des sittlichen' Aktes nicht irgend welche
Werte und Rangordnungen bilden, sondern das objektiv sittlich Gute (bonum
honestum) mit eigener Wertqualitidt. Dies objektiv Gute oder sittlich Bedeut-
same wird aber bestimmt durch -die Ubereinstimmung mit der Wiirde. der
geistigen Person (natura rationalis), die den ethischen Fundamentalwert bildet.
Bei solchem Riickgang auf ein metaphysisches Prinzip des Guten losen sich
dann auch ungezwungen die vom Verf. besprochenen scheinbaren Paradoxien.
Denn kein Mensch ist verpflichtet, alle beliebigen und in sich noch so hohen
oder dringlichen Werte zu verwirklichen, sondern blo8 jene, die in Anbetracht
dieser Person, ihrer Moglichkeiten usw. als erlaubt, wiinschenswert oder als
notwendig verpflichtend erkannt werden. Die Verabsolutierung der Werte und
ihre Trennung vom Sein bei Scheler ist ein nicht iiberwundener Rest von
Neukantianismus und Posivitismus, fiir die Sein von Haus etwas Wertfreies
bedeutet. Schuster.

3 Schottlaender, R., Was bedeuten Lust und Unlust fiir die Grundlegung
der Ethik?: ZPhForsch 3 (1949) 356-377. — In dieser Arbeit wirkt etwas von
dem aristotelischen ethischen Grundgedanken nach, daf das Sittliche auch
die wahre Begliickung der menschlichen Natur bedeutet. Diese Begliickung
will Sch. — wieder wie Aristoteles — nicht nur in einer rein subjektiven Wer-
tung begriindet finden. Darum darf er sich mit Recht dagegen verwahren,
dafl man sein Moralprinzip den eudimonistischen oder hedonistischen zu-
rechne. Nur wird man bei Sch. vergeblich nach einer eindeutigen Umschrei-
bung der objektiven Bedingungen der erlaubten sittlichen Lust suchen. Nach
Aristoteles und Thcmas ist die Freude wie die gesunde Farbe eine natur-
gemiBe Begleiterscheinung der spezifisch dem Menschenwesen entsprechenden
ITandlung. So kann Thomas einmal sogar die Lust als Sittennorm bezeichnen
— wobei er die der obkjektiven Angemessenheit entsprechende Lust meint
und damit ein wahrhaft objektives Prinzip. Die Wertethik — auch d.e ,maie-
riale“ — (an die Sch. 6fter sich anzuschlieBen scheint) entbehrt aber infolge
ihrer Losung der Wertewelt von der Seins- und Wesenswelt einer eigent-
lichen Erkenntnisnorm, die wahre und falsche Lust unterscheiden kénnte. So
droht sie letztlich dem Emotionalen und dem Subjektivismus zu verfallen.
Daher kann auch Sch.s Lustethik, so sehr sie sich des Psychologismus zu er-
wehren sucht, ihm im Sturme des Lebens nicht entgehen. Noch eine andere
Schwitche der Wertethik kehrt auch hier wieder. Die Fragen kreisen nur um
das Was, den Inhalt des sittlichen Handelns, wahrend das Hauptproblem der
Ethik, die sittliche Verpflichtung, tiberhaupt nicht beriihrt wird. Hier kann
nur die Begriindung der gesamten Wesens- und Zielordnung im Schopfer aller
Dinge die Losung bieten. Somit ergibt sich auch bei dem Versuch der Ethik-
begriindung von Sch. die Feststellung: Eine befriedigende Begriindung des sitt-
lichen Inhaltes und der sittlichen Verpflichtung kann nur auf Grund einer
geklirten Metaphysik Uber den Menschen und die Dinge erfolgen. Wo immer
aus skeptischer oder dhnlicher Haltung heraus Metaphysik abgelehnt oder auch
nur iibergangen wird, muB auf eine ethische Begriindung der Wahrung der
Menschenwiirde und der Wiirde der menschlichen Gemeinschaften verzichtet
werden, Gemmel

S. Thomas d’Aquin, Somme Théologique. La prudence. 23-22¢, questions
47-56. 2. éd. Traduction francaise, notes et appendices par T. H. Deman O. P.
80 (554 S.) Paris-Tournai 1949, Editions de la Revue des Jeunes. Frs. b. 75.—.
— Die zweite Auflage der franzdsischen Ubersetzung der Quaestiones der
Summa theologica des hl. Thomas iiber die Klugheit stellt ein vollstdndig neues
Werk ‘'von D. dar. Der lateinische Text, die Ubersetzung und die Verifizierung
der Zitate suchen allen Anforderungen moderner Kritik zu geniigen. S. 247-373
folgen die Anmerkungen des Ubersetzers. Auf S. 375-527 fiigt D. eine eingehende
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Monographie (,Renseignements techniques®) tber die Tugend der Klugheit
im AnschluB3 an Thomas von Aquin an (samt einer Bibliographie, 524-527). Ein-
gehende Register schlieen das wertvolle Bidndchen ab. — D.s Monographie geht
zunéchst der Wortbedeutung von ,,prudence® nach und erforscht dann die beiden
Quellen der Klugheitslehre des hl. Thomas: Schrift und Viter einerseits, Aristo-
teles anderseits; D. ist tiberzeugt, daf Thomas die theologischen Quellen als
entscheidende Quellen mit oder vor Aristoteles benutzt hat (vgl. Vorwort),
und sucht demgemsdl immer wieder den Unterschied zwischen Aristoteles und
Thomas herauszustellen. Der Zwischenstellung der Klugheit zwischen Erkennt-
nis und moralischer Tugend entsprechend legt D. die aristotelisch-thomistische
Lehre der engen Verbundenheit der moralischen Tugenden mit der Klugheit
vor und erortert die Stellung der Klugheit in der Erkenntnisfihigkeit des
Menschen (die Problematik der Erkenntnis des Allgemeinen und des Einzelnen
in der Klugheit), zumal die Beziehung zwischen Klugheit und Synderese. Nach
einem weiteren Abschnitt iiber die Betidtigung und Bedeutung der Klugheit
wendet D. sich besonders eingehend der Frage nach dem Verhiltnis von Klug-
heit und Gewissen zu, die er bekanntlich im DictThCath im Artikel ,Proba-
bilisme* (XIII 417-619) schon frither ausgiebig behandelt hat. Auch jetzt be-
dauert er es, daB die thomistische Klugheitstheologie, die die objektive Er-
kenntnis des wahren Guten erstrebt, durch eine Gewissenstheologie, die auf
die subjektive Sicherheit des handelnden Menschen gegeniiber dem Gesetz-
geber hinzielt, heute weitgehend ersetzt worden sei. Doch bleibt gegeniiber
seinem Kampf gegen die Moralsysteme bestehen, daB alles ,kluge® Suchen
nach objektiver Erkenntnis des wahren Guten oft nicht zum Erfolg fiihrt und
es dann keine Klugheit gibt, die noch die Verwirklichung des wahren Guten
sichern konnte. Fuchs.

Schilling, O. Christliche Gesellschaftslehre. Sozialistische oder christ-
liche Kultur? gr. 80 (148 S.) Miinchen (1949), Hueber. DM 6.75. — Eine Dar-
stellung der christlichen Gesellschaftslehre kann in besonderer Weise An-
spruch auf Beachtung erheben, wenn sie aus einer so berufenen Feder kommt
wie die vorliegende. Tatsdchlich beweist diese gedringte Zusammenfassung
die auBergewohnliche Vertrautheit des Verf. mit der Geschichte der christ-
lichen Sozialideen und mit den gegenwirtigen Problemen, zu denen er mit
Klarheit und mit nachdriicklicher Bestimmtheit seine Meinung sagt. Vor allem
ist das Buch gekennzeichnet dadurch, daB es im strengen Sinne eine christ-
liche Gesellschaftslehre aufbauen will. Sch. ordnet diese in die Systematik
der theologischen Disziplinen als einen Teil der Dogmatik ein, da sie die
theologische Deutung der Offenbarungslehre iiber das Sein der Gesellschaft
zur vornehmlichen Aufgabe hat und die Voraussetzung bildet fiir eine Lehre
des Sollens, d. h. fiir eine christliche Sozialethik als Teil der Moraltheologie.
Deshalb bemiiht er sich, bei allen Einzelfragen das aufzunehmen, was sich
aus der iibernatiirlichen Offenbarung dazu ergibt; damit geht das Buch iiber
eine Darstellung der Naturrechtsprinzipien wesentlich hinaus. Ganz ist aller-
dings der Gedanke einer theologisch-dogmatischen Behandlung der Gesell-
schaftslehre nicht durchgefithrt; denn dazu wire gefordert, daB auch die
Kirche selbst als soziale Grofe untersucht wiirde, wihrend sich Sch. materiell
auf die gesellschaftlichen Gebilde der Naturrechtsordnung beschriankt. Als
Quellen der katholischen Gesellschaftslehre nennt er (§ 5) Evangelium und
Naturrecht. So wichtig die Gedanken sind, die fiir die Bedeutung des Evan-
geliumg fiir eine Soziallehre ausgefiihrt werden, es ist doch nicht zu wver-
kennen, daB eine theologische Gesellschaftslehre nicht das Evangelium allein,
sondern die gesamte HIl. Schrift und die Lehrverkiindigung der Kirche zur
dogmatischen Quelle hat (wobei dann das Verhiltnis des Naturrechts zu dieser
dogmatischen Quelle noch ndher zu untersuchen bliebe). — Den gréften Teil
des Buches nimmt die Darlegung der allgemeinen Grundfragen des Gesell-
schafflichen und der natilirlichen Gesellschaftsformen ein. Bei den Grund-
fragen findet Sch. eigene Gesichtspunkte der Gliederung: er behandelt nach
den allgemeinen Problemen iiber Natur und Ziel der Gesellschaft die gesell-
schaftsbildenden Faktoren (Natur, Sprache, Sitte und Sittlichkeit, Recht, Reli-
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gion), die natiirlichen Existenzgrundlagen der Gesellschaft (Arbeit, Beruf, Pri-
vateigentum) und die das Zusammenleben gestaltenden Prinzipien (Gerechtig-
keit; christliche Liebe; Freiheit, Gleichheit, Bruderlichkeit). — Uber die Fiille
der vorgelegien Gedanken ist im einzelnen hier nicht zu berichten. Immer
wieder geht Sch. auch auf die unmittelbare Gegenwart ein. Mancnmal
wiunschte man eine etwas ausfuhrlichere Behandlung wichtiger Dinge; beson-
ders scheint das zentrale Problem der berufsstidndischen Ordnung zu kurz und
beildufig erwdhnt. In einzelnen Fragen darf man anderer Ansicht sein. So
kann man mit Sch., zugeben, dal das Ideal eines Weltreiches mit einem Welt-
parlament christlicher Denkweise nicht widerspricht; aber es gibt doch wohl
ernstliche Griinde dagegen, ein Weltreich neben der einen Kirche ,,unbedenk-
lich als christliches Ideal* zu betrachten (116). Die Folgerung eines Rechtes
auf Arbeit aus dem der Existenz (64) geht iiber die Pramissen hinaus und be-
diurfte mindestens genauerer Besummung. Sch. lehnt das Prinzip der Volks-
souverdnitit ab (111), aber in seiner Argumentation bleiben die Uberlegungen
ganz unberiicksichtigt, die katholische Sozialphilosophen zur Annahme des
(von dem Rousseauschen doch wesentlich verschiedenen) Volkssouveranitéd.s-
gedankens gefiihrt haben; mit der Berufung auf die bekannte Stelle aus D.u-
furnum illud wird die Sache in keiner Weise entschieden. Ob Forderungen
wie die einer staatlichen Zensur fiir Kunst, Literatur und Presse, des Ver-
botes und der Bestrafung der Prostitution (98), der staatlichen Einschrénkung
der Freizigigkeit fiur Landbewohner oder Arbeiter in Fabriken (101) fiir d.e
konkrete Wirklichkeit eine greifbare Bedeutung haben, kann fiiglich be-
zweifelt werden, und es steht auch mit den tatsdchlichen Gegegebenheiten
und Notwendigkeifen kaum im E.nklang, wenn der mafigebliche Einfluf der
christlich Gesinnten auf das Lichtspielwesen durch Fernbleiben erreicht wer-
den soll (100). — Eindringlich spricht Sch. iiber die Notwendigkeit der sozial-
christlichen Bewegung. Er selbst hat durch seine vielfdltigen Arbeiten einen
wesentlichen Beitrag fiir diese Bewegung geleistet, und auch dieses Buch wird
ein zuverlidssiges Hilfsmittel fiir die geforderte Bildung in sozialen Dingen
sein. Hartmann.

Maritain, J., Christentum und Demokratie. Deutsch von Fr. Schmal
(Abendlindische Reihe 11). 80 (78 S.) Augsburg 1949, Naumann. DM 3.90. — M.
hat diese Vortrige wihrend des Krieges 1943 in Amerika gehalten. Die Themen,
die in den Vortrigen behandelt werden, sind: das Ende des Zeitalters; die
Tragodie der Demokratie; das Wesen der Demokratie; der Geist des Evan-
geliums und das weltliche Denken; die neuen Eliten; das kommunistische
Problem; ein heroischer Humanismus. Der Grundgedanke liegt in dem Wort:
»Die wahre demokratische Geisteshaltung entspringt dem Geist des Evan-
geliums und kann ohne ihn nicht bestehen.” Der Ubersetzer hat ein fein-
sinniges Vorwort zu den Vortridgen geschrieben, das in der These gipfelt: Die
totale Haltung ist der Einschalthebel der ,,Atomkraft’ Gottes oder Satans.

Schuster.

Witte, J. L., Het Probleem Individu-Gemeenschap in Calvijns Geloofsnorm.
2 Bande, gr. 80 (384 u. 412 S.) Franeker 1949, Wever fl. 17.50. — Angesich s der
immer noch steigenden Bedeutung der weithin durch den Kalvinismus gepriag-
ten angelsidchsischen Welt und der Regsamkeit der Reformierten auch in an-
deren Lindern wird man obige griindliche Darstellung einer wichtigen Teil-
lehre Kalvins begriiBen. W. kennt als Hollinder den Kalvinismus aus der
Nihe. Er legt freilich groBen Wert auf die Unterscheidung zwischen Kalvin
und dem Kalvinismus, gerade auch in der durch das Thema umschriebenen
Teilfrage. Noch Doumergue hatte, als der Individualismus die Zeitmode war,
Kalvin als einen der Entdecker des modernen Individualismus gepriesen. Er
habe der Eglise-institution des Katholizismus die auf dem Zeugnis des HL
Geistes im personlichen Gewissen aufbauende Eglise-association entgegen-
gestellt. Seit dem Anwachsen der Gemeinschaftsbegeisterung finden nun
manche Forscher, Kalvin habe den Individualismus durch das Gemeinschafts-
bewuBtsein der Kirche iiberwunden. Entsprechend zeigen die Neukalvinisten
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mehr Verstindnis fiir das Geheimnis der Kirche und die Bestrebungen der
zu entdeckenden Una sancta. W.s Darstellung gipfelt nun in der Feststellung,
daB bei Kalvin ein Individualismus und ein Gemeinschaftsbewufitsein unge-
schieden, widerspriichlich nebeneinander liegen, daB dabei aber der Individua-
lismus bei weitem iiberwiegt. Dieses Ergebnis ist die Frucht eines griindlichen
Kalvinstudiums, von dem ein eigener Index der zahlreichen herangezogenen
Kalvinstellen Zeugnis ablegt. In der reichen beniitzten Literatur scheint die
deutsche (und deutsch-schweizerische) in der Textbehandlung fast den Vor-
rang zu haben. Es seien hier genannt: Sohm, Troeltsch, Quervain, K. Barth.
Man mul bei allem nach W. die groBe Schwierigkeit der Kalvindeutung im
Auge behalten. Zunichst ist die Entwicklung zu beachten, die aus dem anfang-
lich strengen Lutheraner Kalvin allmidhlich unter dem Einfluf Butzers einen
Vertreter straffer Kirchenordnung hervorgehen lieB. Doch wurde eine Syn-
these zwischen dem autoritdtslosen Schriftprinzip Luthers und dem autori-
tiren Kirchensystem Kalvins nicht erreicht. Ein Hauptgrund dafiir lag in der
wieder echt lutherischen Vernunftverachtung Kalvins, die ihn vor einem
logischen System eher zurlickschrecken lieB. Sodann war Kalvin in spekula-
tiver Beziehung #uBerst schwach begabt. Die Stirke seiner Schriften und
seines Einflusses beruht auf seinem glinzenden humanistischen Sprachstil. —
Den Widerspriichen Kalvins stellt W. die katholische Synthese zwischen
Person und Kirchengemeinschaft gegeniiber. Er tut dies im Hinblick auf seine
kalvinistischen Leser in moglichster Anpassung an die kalvinistische Sprech-
weise — eine Methode, die in der Zeit der Una-sancta-Bestrebungen Anerken-
nung und Nachahmung verdient, solange die sachlichen Unterschiede nicht
verwischt werden. Man lese etwa die griindliche Darstellung der Primatfrage,
der Lehre iiber das Corpus Christi mysticum und die Erkldrung des Glaubens-
aktes, die — entsprechend dem Titel — im Vordergrund seiner positiven Aus-
fiihrungen steht. — Nach W, tritt gerade im Glaubensakt die katholische
Synthese eines ausgeprigten Gemeinschaftssinnes und einer starken Subjek-
tivitit zutage. Der Glaubensakt ist namlich nach ihm ein Akt der Kirche
selbst im Subjekte, das als Teil, als Glied des Corpus Christi mysticum, der
Kirche, nur im Ganzen handeln kann (360). W. beruft sich fiir diese iiber-
raschende Ganzheitslehre auf die Thomasdeutung von Edelbert Kurz OFM
in seinem Werk ,,Individuum und Gemeinschaft beim hl. Thomas v. Aquin®,
Miinchen 1933. W. bekennt sich vollkommen zu diesem — bald nach seinem
Erscheinen umstrittenen — Buche (I 133 Anm. 97) und gelangt auf diese Weise
zur Aufstellung einer substanziellen Seinsverbundenheit auch der mensch-
lichen Teile mit dem Gemeinschaftsganzen. Die Kurz’'sche Thomasdeutung —
die in ihrer Art nicht allein steht — wird nun z. B, von Fr. Hiirth S. J. voll-
stindig abgelehnt. Er sagt: ,,Das Ergebnis des Verf. entspricht deshalb meines
Erachtens nicht der Lehre des hl. Thomas“ (Schol 9 [1934] 112). Man wird
auf das sorgfiltigste die Personwiirde des Menschen hiiten miissen, der, ob
auch Teil einer Gemeinschaft, doch nicht nur als Teil handelt, wie dies die
Teile des physischen Organismus tun (vgl. die sonst von W. sehr gut ver-
wertete Enzyklika vom mystischen Leibe Christi n. 90). Jedenfalls kann der
Katechumene kraft der helfenden Gnade den Glaubensakt setzen, ohne be-
reits Glied des mystischen Leibes Christi zu sein. Auch im Gerechtfertigten
ist der Glaubensakt nach dem hl. Thomas ein personlicher Akt der virtus
infusa in voller Unabhingigkeit der Entscheidung. — Wie W. den Glaubens-
akt zu einem in das Subjekt verlagerten Gemeinschaftsakt zu machen sucht,
so will er dhnlich auch dem Akt der Hoffnung Gemeinschaftscharakter zu-
schreiben, wenn diesmal auch fiir die Objektseite. Nach ihm geht die Hoff-
nung primir auf das Heil des ganzen mystischen Leibes und erst sekundar
auf die eigene Beseligung. Er beruft sich auch fiir diese Auffassung auf den
hl. Thomas, der freilich ,minder expliciet diese Lehre vortrage (I 108
Anm. 82). Thomas lehnt jedoch eine solche Vorstellung ausdriicklich ab: spes
directe respicit proprium bonum, non autem quod ad alium pertinet (II II g. 17
a. 3 ¢). — Diese Hinweise wollen das anfangs iiber die hervorragenden Ver-
dienste der Arbeit W.s Gesagte nicht entkriften. Gemmel.
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“Goldmann, L., La Communauté humaine et I’Univers chez Kant (Biblio-
théque de philos. contemporaine). 8¢ (XXIV u. 272 S.) Paris 1948, Presses Uni-
versitaires de France. Frs. 600.— — Dieses Buch ist vor mehreren Jahren in
der Schweiz in deutscher Sprache veréffentlicht und jetzt mit geringen Ande-
rungen iranzdsisch herausgegeben. Die Arbeit gehort in eine Reihe von wei-
teren Untersuchungen liber den dialektischen Gedanken und seine Geschichte
bei Pascal, Goethe, Hegel, Marx und Lukacs. Das Interesse geht auf den Ganz-
heitsbegriff in Welt und Menschheit. Die sorgfiltige Untersuchung des gesam-
ten kantischen Schrifttums ist getragen von dem vermutlich nicht von allen
geteilten Glauben, auf diese Weise fiir die geistizen und sozialen Néte der
Gegenwart eine brauchbare Orientierung zu erhalten. DaB auf eine letzte
philologische Treue verzichtet wird zugunsten einer mehr soziologischen Ein-
gliederung Kants, wirkt nur vorteilhaft, weil es eindrucksvoll bestitigt, wie
stark Kant mit dem gesamten Rationalismus und Empirismus dem Individualis-
mus verhaftet war. So ist G. auch nicht blind fiir die Grenzen und Schwichen
Kants. Dieser ist trotz seines Genies im individualistischen Bourgoisdenken
steckengeblieben. Er kommt nicht vom Ich zum Wir, und seine philosophische
Position ist ein Ausdruck seiner tragischen Weltauffassung. Beziiglich der
religionsphilosophischen Thesen Kants hitte man eine kritischere Haltung
gewiinscht. Schuster.

Lufio Pefia, E., Historia de la Filosoffa del Derecho. Tomo II. gr. 89
(445 S.) Barcelona 1949, La Hormiga de Oro. Pes. 70.—. — P., Professor an der
Universitdt zu Barcelona, stellt im 2. Bd. die rechtsphilosophische Entwicklung
von Erasmus und Thomas More bis zu lebenden Rechtsphilosophen dar. AuBer
KEuropa, auf dem der Schwerpunkt ruht, werden auch Nord- und Sitidamerika
einbezogen. Es mull hier dankbar darauf verwiesen werden, dal Deutschland
eine auffillige Bevorzugung erfihrt. Dabei verrit der Verf. in der Beurtei-
lung der deutschen Autoren eine sichere Quellenkenntnis und darum volle
Zustdndigkeit. Die Quellenkenntnis wird verstindlicher durch die uberraschend
groe Zahl der wverzeichneten spanischen Ubersetzungen deutscher Werke.
Der katholische Standpunkt des Verf. hat jedenfalls ihn zu einer groBen
Weltoffenheit gefiihrt. Dies kommt schén zum Awusdruck in seiner Zu-
sammenstellung der Grundziige gegenwirtiger spanischer Rechtsphilosophie
(404): Harmonische Verbindung der rechtsphilosophischen spanischen Tradi-
tion mit dem wahren Fortschritt der neuen Systeme — Primat des Geistigen in
der Welt- und Lebensanschauung — Vorrangstellung der sittlichen und kultu-
rellen Werte vor den materiellen — Wahrung der Wiirde und Freiheit der
menschlichen Person. Die rechisphilosophische Entwicklung wird — abgesehen
von einer allgemeinen Kennzeichnung der Hauptepochen — in Anlehnung an
die wichtigsten Systeme aufgezeigt. Bei jedem Autor folgt dem Biographischen
die Herausarbeitung des tragenden aligemeinen philosophischen Prinzips, aus
dem heraus — in echt wissenschaftlicher Weise — das rechtsphilosophische
System sich ableitet. Es werden dann die Werke und die Bibliographie beij-
gefligt. Der rechtsphilosophische Standpunkt, von dem aus P. die angedeutete
weite und verstdndnisvolle Wiirdigung der Systeme vornimmt, ist der der
klassischen, d. h. scholastischen spanischen Rechtsphilosophie. Als deren Hohe-
punkt erscheint ihm Suarez, dessen System darum am ausfiihrlichsten und mit
besonderer Wertschitzung vorgefithrt wird. Der deutsche Leser sei besonders
verwiesen auf die Darstellung des spanischen  Krausismus®, der dem bei uns
wenig beachteten Hegelianer im vorigen Jahrhundert fast eine Alleinherr-
Schaft auf den spanischen Universititen verschaffte (vgl. Schol 19 [1944]1 37-56),
ferner auf die Schilderung der ,Hispanidad®, des rechtsphilosophischen Prin-
zips des Kantianers und spiteren katholischen Priesters Manuel Garcia Mo-
rente (1886-1942), auf die verstdndnisvolle Wiirdigung des auch bei uns nicht
unbekannten Ortega y Gasset und auf die griindliche Kritik des Kelsenschen
Systems. Nicht kann gebilligt werden, dal O. Spann noch in seinen neuen
Werken als Hegelianer vorgefithrt wird. AuBerdem sei fiir Neuauflagen der
Wunsch geduBert, es mdchten doch auch dia neuesten und lebenden Autoren,
soweit sie von bedeutendem EinfluB sind, eine ebenso ausfiihrliche, wenn nicht
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noch ausfiihrlichere Darstellung finden wie die beriihmten é&lteren Autoren.
sind hierfiir die Vorarbeiten noch nicht so reichlich, so durfte sich P. doch
dieser Aufgabe gewachsen gezeigt haben. Sein schon so hervorragendes Werk
gewinne dann internationale Bedeutung. Beispielsweise wire eine griind-
liche Einfiihrung in die russische — wenigstens die wissenschaftliche —
Rechtsphilosophie erwiinscht, ebenso eine eingehendere Wiirdigung der so
bedeutsamen franzosischen Institutionentheorie wvon Hauriou, Renard und
Delos. AbschlieBend sei auf die vorziigliche buchtechnische Ausstattung hin-
gewiesen. Gemmel.

Trelles, C. B, Estudios de Politica internacional y Derecho de Gentes.
gr. 80 (590 S.) Madrid 1948, Consejo superior de investigaciones cient. Pes. 83.—.
— T., Volkerrechtsprofessor an der Universitdt Santiago da Compostella, legt
eine Reihe von Vortrigen und Schriften tiber die Volkerrechtsprobleme nach
dem 2. Weltkrieg vor. Schon sind die bekannten neuen Schriften von Byrnes
und Norman Angell behandelt. Die Eigenart dieser Beitrige liegt in dem
durchgehenden Vergleich der heutigen Volkerrechtsprobleme mit den ent-
sprechenden nach dem 1. Weltkriege, an dessen Ende T. seine volkerrecht-
lichen Veréffentlichungen begann, so daBl sein ganzes wissenschaftliches Inter-
esse den beiden Kriegen und Friedensversuchen zugewandt war. T. befiirchtet,
das der UNO aufgedrungene Vetorecht kénne einmal die feierlich von Roose-
velt und Truman verkiindigte Gleichheit aller Nationen gefihrden. Solche
Erwigungen fithren ihn zur grundlegenden Unterscheidung zweier wesentlich
verschiedener Arten von Vilkerrecht: dem grundsatzlosen Interessen- und
Gewaltvélkerrecht und dem naturrechtlich-moralischen Viélkerrecht, dessen
Urbild bei den groBen spanischen Volkerrechislehrern des 16. Jahrhunderts er
immer wieder aufzeigt. Die Zeit Vitorias kannte noch den Ausdruck res-
publica christiana fiir das ,.christliche Abendland*“, d. i. die Gemeinschaft
der christlichen Staaten unter Fithrung des Papstes. Diese Staaten blieben
souverian; aber sie bildeten, z. B. in der Tiirkengefahr, eine geistige Ganzheit.
Ahnlich — so fithrt T. aus — sahen Vitoria und spéter vor allem Suarez in
der Gemeinschaft der Vélker der Welt eine civitas maxima, worin wenigstens
das Naturrecht, das Schopferrecht, herrscht oder herrschen miite. Dieses
Naturrecht umschlieBt auch- ein schon natiirliches Vélkerrecht, als dessen
Grundlage diese groBen Volkerrechtler schon damals die Gleichheit aller
Staaten unabh#ngig von GroBe und Macht aufstellten. In den berithmten Vor-
lesungen iiber die Inder, d. i, vor allem die Indianer der spanischen Kolonien,
war diese Gleichheit aller, auch der wilden, Vélker der Ausgangspunkt fiir
die Aufweisung der Grenzen der Kolonialgewalt. Vitoria wurde der wissen-
schaftliche Anwalt der Freiheit der Indianer, wie vor ihm sein berithmter
Ordensbruder Batholomius de las Casas mehr praktisch ihr Vorkdmpfer war.
Das Kolonisationsrecht beruht nach beiden einzig im Auftrag der Verkin-
digung des Evangeliums. Nicht politische Unterwerfung an sich oder gar wirt-
schaftliche Ausbeutung waren damit freigegeben, sondern nur der allerdings
wirksame, dauernde Schutz der Missionare. Auch die Dermarkationslin’'e Alexan-
ders VI. hatte nach Ausweis der Texte nur die ordnungsgemifie Verkiundi-
gung des Evangeliums zum Ziele; die einheitliche Regelung des politischen
Schutzes in den geteilten Gebieten sollte nur diesem groBen Ziele christlicher
Kultur dienen, Zu diesen wertvollen Hinweisen auf eine groBe volkerrecht-
liche Vergangenheit gehort in etwa auch der erschiitternde letzte Beitrag, der
dem Jesuiten B. Gracian gilt, an dessen ernste Deutung der damaligen poli-
tischen Weltlage uns die Gegenwart erinnere. Auf die griindliche Behand-
lung folgender Themen sei noch verwiesen: Das Interventionsprinzip gegen-
iiber dem Isolationismus Monroes und seiner heutigen Vertreter — das Ver-
hiltnis der USA zu den stidamerikanischen Staaten, denen T. sich in all-

spanischer Solidaritdt verbunden fiihlt — der AusschluB Spaniens aus der
UNO — das heutige britische Weltreich — die volkerrechtliche Bedeutung
der Herrschaft iiber die Meere — das Problem der deutschen Staatlichkeit
seit 1945, Gemmel.
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Mitterer, A, Wissenschaftliche Wege zu Thomas von Aquin: Gloria Dei 3
(1948) Sonderdruck 24 S. — M. behandelt in diesem Wiener Vorirag eine drei-
fache Art der Thomasinterpretation und die Wege und Hilfsmittel, die zu ihr
fitlhren. Der erste logisch-dialektische Weg sucht Ordnung, Aufbau und Zu-
sammenhang der Artikel und Quistionen zu ergriinden und so deren Sinn zu
erfassen. Im AnschluB an Grabmann und andere werden die Mittel auf-
gezeigt: Bestimmung der Echtheit — die Beispiele sind nicht gerade gut ge-
wihlt, da die Echtheit von De natura generis und De natura materiae noch
durchaus problematisch ist —, Gesamtausgaben, Angabe von Parallelstellen,
Worterbuch usw. Der zweite historisch-genetische Weg weist die Chronologie
der Schriften, die Quellen und ihre Benutzung durch Thomas, die innere Ent-
wicklung des Heiligen und sein Nachwirken und die Wandlung in der Inter-
pretation auf. Besonders interessant ist der dritte Weg und seine Forde-
rung. Die Kirche will einen kritischen Thomas — es wird auf Leo XIII. und
Pius XII. verwiesen — d. h. es muB das Uberzeitliche von dem zeitlich Be-
dingten geschieden werden. M. weist darauf hin, wie sich das mittelalterliche
Weltbild zumal auf dem Gebiet der Naturwissenschaften grundlegend von
dem modernen unterscheidet. Aufgabe der Forschung ist es zu zeigen, in-
wieweit Thomas’ zumal philosophische Lehre von dem Weltbild seiner Zeit
abhingt und wiefern das Weltbild des 13. Jahrhunderts sich von dem Welt-
bild der modernen Zeit abhebt. Nur so gelangi man in vielen Fallen zu einer
objektiven Scheidung des Ewigen und Zeitlichbedingten in Thomas’ Lehre.
Daraus ergibt sich die Forderung einer genauen Kenntnis und Darstellung des
mittelalterlichen und modernen Weltbildes. In ganz vorbildlicher Weise hat
dies fiir weite Gebiete der Physik und Mathematik Anneliese Maier in ihren
Werken {iber die Impetustheorie und zumal im zweiten und dritten Werk ,,An
der Grenze von Scholastik und Naturwissenschaft® (vgl. Schol 24 [1949] 101 ff.)
und ,die Vorldufer Galileis im 14.Jahrhundert“ (Rom 1948) geleistet. Ich
mochte noch hinzufiigen: Zu ener piodukav fordernden Interpretation ge-
hort auch die sehr miihsame Arbeit, die Fort- und Umbildung der Lehre des
Heiligen in den Schulen und die Kritik einzelner seiner Lehren in der Spat-
gcholastik und im 16. und 17. Jahrhundert zu verfolgen. Erst so kann das grofe
Werk des Heiligen seine volle Fruchibarkeit fiir die heutige Zeit entfalten und
eine echte Synthese der Wahrheiten, soweit dies uns Menschen maoglich ist,
zustande kommen, Pelster.

Jaeger, W. Humanism and Theology, The Aquinas Lecture. 80 (87 S.)
Milwaukee 1943, Marquette University Press. — Diese ebenso ansprechende als
aufschluBreiche Studie eines der bedeutendsten Grézisten, des friiheren Ber-
liner Professors und jetzigen Leiters des Instituts fiir Klassische Studien an
der Harvard Universitat, hat zum Gegenstand das Verhiltnis der Hoch-
scholastik, insbesondere des hl. Thomas, zum echten griechischen Humanismus.
J. fithrt aus, daB die Theozentrik der scholastischen Philosophie echter Hu-
manismus ist, eine Erneuerung und Fortentwicklung der besten griechischen
Kultur, die iiber das Diesseits hinauswies und nicht an der schénen Form
allein hingenblieb. Die reine Diesseitsphilosophie der Sophisten und deren
Erneuverung in der Aufklirung war nicht Hohepunkt, sondern N'edergang.
VernunftgemiBes Wahrheitsforschen und Tun, die Sache selbst und das héchste
Ziel stehen bei den besten Griechen und ebenso in der Hochscholastik, die nicht
auf Schulkompendien, sondern auf die grofien Autoren zurlickging, im Vor-
dergrund. Es ist dies echte Kontinuitdt des Denkens, Renaissance im vollen
Sinne des Wortes. Besonders wertvoll scheint der zweite und dritte Teil {iber
Humanismus und humanitas, die J. der griechischen wodzta gleichsetzt. Er
zeigt, wie immer wieder im Laufe der Jahrhunderte eine Riickkehr zum
klassischen Griechentum stattfand, nicht nur im 15. und 16. Jahrhundert. Das
augusteische Zeitalter, das Jahrhundert Augustins, das eine der wirkungs-
kréftigsten Perioden in der Geschichte der Zivilisation war, die Zeit der Karo-
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linger, aber auch das 13. Jahrhundert sind Stationen auf diesem Wege. Es ist
nicht so, als sei die letzte Station ein exterritorialer Platz auf griechischem
Boden, nein, sie gehort organisch zu der Entwicklung griechischen Geistes.
Diese Zeit sah in griechischer Wissenschaft und Kultur einen grenzenloSen
Reichtum, den sie sich aneignen wollte, wenngleich die Schitze griechischer
Sprache und Dichtung ihr noch verborgen blieben. Sie liest und interpretiert
die groBen Autoren selbst der Sache und der Wahrheit wegen, wihrend die
Humanisten der spidteren Zeit es sehr oft mit der Nachahmung der Sprache
und der Zitation genug sein lieBen. Das ist Geist vom griechischen Geist. Und
hier zeigt J, das Wesen echten griechischen Humanismus. Es ist gewil Be-
schéftigung mit der rationalen menschlichen Natur und Bildung des Ideal-
menschen, Wesenhaft dabei ist aber nicht das sich selbst geniigende, skep-
tische, relativistische Tun der Sophisten — fiir einen Protagoras ist ,der
Mensch das MaB aller Dinge“. Die wahre Erziehung liegt in der Nach-
ahmung Gottes in allseitiger Ausbildung der menschlichen Natur: Anthro-
pozentrik in dem Sinn, daB der Mensch in der Welt das Zentrum ist; daB aber
diese sichtbare Welt und ihr Zentrum in einem wviel weiteren Kreise steht, der
Welt Gottes: Theozentrik. Das ist griechischer Humanismus im vollen Sinn des
Wortes, und das ist die Philosophie des hl. Thomas. J. trifft sich hier mit
einem, der an der Erneuerung scholastischer Philosophie den wirksamsten
Anteil hatte, Kardinal Ehrle schrieb (Die Scholastik und ihre Aufgabe in
unserer Zeit?, Freiburg 1933, 3f): ,,Was diese Denkarbeit des Altertums ge-
leistet hat, findet sich gesammelt, geldutert und in methodischer und klas-
sischer Form geordnet bei Aristoteles. . . . Es war das Hochste, was bis dahin
die reine, natiirliche Denkkraft erreichte, wie die griechische Kunst seiner-
zeit das Hochste im Reich des Natiirlich-Schénen war. Griechische Philosophie
und griechische Kunst sollten fiir die weitere Entwicklung der Menschheit von
bleibendem Werte sein. Thomas’ Grofitat ist nach Ehrle die Erneuerung grie-
chischer Philosophie und griechischen Denkens: Unbesiegbarer Mut der Uber-
zeugung, unvergleichliche Klarheit des Denkens und des Wortes, sorgsame
Zusammenfassung und spekulative Durchdringung des gegebenen Stoffes bei
Thomas sind echte Ziige des klassischen Griechentums. Ihm vor allem ge-
biihrt das Verdienst, die transzendentale Philosophie des Aristoteles von
einigen Schlacken gereinigt und ,,christianisiert” zu haben. Ein hervorragen-
der Grizist und ein hervorragender Kenner des 13. Jahrhunderts treffen sich
so in ihrem Urteil. Mochte dies goldene Biichlein recht bald in die Heimat-
sprache des Verf. iibersetzt werden. — Es muB auch einmal gesagt werden:
Wir konnen an den wissenschaftlichen Arbeiten amerikanischer Philologen
und Historiker nicht mehr ungestraft voriibergehen. Die Werke von Haskins,
Traditio, Speculum, die Verdffentlichungen der Akademie fiir Studium des
Mittelalters von Toronto und so manches andere sind fiir eine europiische
Bibliothek kein Luxusartikel mehr. Pelster.

Pelzer, A., Répertoires d’'Incipit pour la Littérature Latine, Philosopiﬁque
et Théologique du Moyen Age: RevHistEccl 43 (1948) 495-512. — Um diese kurze
Ubersicht zu schreiben, bedurfte es jahrzehntelanger eigener Erfahrung und
auBerdem eines dauernden Aufenthaltes in einer internationalen Bibliothek
mit der Moglichkeit einer Einsicht in die gesamte einschldgige Literatur.
Beide Erfordernisse vereinigt P. in seltenem Mafe. Es handelt sich um Initien-
verzeichnisse der mittelalterlichen Literatur. Die Bedeutung solcher Incipit-
kataloge hatte schon Ehrle in seinem grundlegenden Awufsatz iiber das
Studium der scholastischen Hss (ZKathTh 1883) hervorgehoben, und er hatte
sich fiur den eigenen Handgebrauch ein solches angefertigt, die Initia
Patrum von Vattasso angeregt und das mehrbédndige Verzeichnis B. Hau-
réaus und jenes Schmellers fir die Vaticana abschreiben lassen. Unter-
dessen ist nicht nur fur Philosophie und Theologie, sondern auch fir
andere Literaturzweige wie Naturwissenschaften, Astrologie und Magie,
Liturgie, Hymnologie usw. sehr viel auf diesem Gebiete geschehen. Das
alles umfaBt die Arbeit von Pelzer. Zunichst gibt er allgemeine, aus
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eigener und fremder Erfahrung riihrende treffliche Ratschldge fir die
Abfassung und Katalogisierung solcher Verzeichnisse, wobei besonders drei
Forderungen betont werden: Das Incipit muB lang genug sein, um die be-
treffende Schrift von jeder anderen zu unterscheiden — dies gilt zumal von
den Incipit der Predigten und Kommentare —; zweitens es mul ein ein--
heitlicher Personen- und Sachindex folgen, der auf die verschiedenartigen
Benutzer Riicksicht nimmt; drittens es ist im Index die moderne Schreib-
weise und der Vorname mafBgebend, auf welchen andere Namen verweisen.
Hier mochte ich, veranlaBt durch manche ebenso phantasievolle als unreale
moderne Namensgebung, bemerken, dall man besser bei den lateinischen
Namen bleibt, solange die Identitdt mit einem modernen nicht wirklich fest-
steht. — Es folgt nun eine Angabe der verschiedenen Initienverzeichnisse iiber
ganze oder Teilgebiete wie ilber einzelne Autoren, angefangen von jenen
Schmellers, Hauréaus und Mones bis zu den modernen von Stegmiiller liber
die Sentenzen- und Bibelkommentare und wvon Thorndike, der die Schrift-
steller liber Magie behandelt. Die einzelnen Verzeichnisse werden kurz
charakterisiert. Zum Schluf3 steht ein alphabetisches Verzeichnis der Autoren,
zu deren Werken ein vollstindiges oder teilweises Initienverzeichnis gedruckt
ist. Es wire noch hinzuzufiigen die Sammlung fiir Grosseteste: S. Harrison
Thomson, The Writings of Robert Grosseteste, Cambridge 1940. Auch die Inci-
pit im Katalog der Stiftsbibl. Klosterneuburg verdienen Erwédhnung. Jedes
Lob dieser Arbeit ist uiberfliissig. Pelster.

Delhaye, Ph, L'organisation scolaire au XII® siécle: Trad 5 (1947) 211-268.
— Diese wertvolle und reich dokumentierte Studie unterrichtet iber den Be-
trieb der hoheren Schulen im Frankreich des 12. Jahrhunderts. Der Titel ist
etwas zu weit, da England und Deutschland nur eben gestreift werden. Das
Schulwesen ist fast ausschlieBlich in den Hénden der Kirche. Die Monche,
deren Schulen zur Zeit der Karolinger und Nachkarolinger reiche Bliiten
trieben, treten stark zuriick. Cluny widmet sich dem Chor, Clairvaux der Be-
trachtung und Handarbeit; die duBleren Schulen gingen ein. Man nahm mit
Vorliebe solche Novizen auf, die bereits die notwendige Vorbildung besaBen
und lieB sie allein oder an Hand eines Ordensmitgliedes die fiir das Priester-
amt notwendigen Kenntnisse sich erwerben. Es blithten dagegen zu Anfang
die Schulen der Regularkanoniker, unter denen St. Viktor den ersten Platz
einnahm, im Verlauf des Jahrhunderts und zumal im spéteren Teil vor allem
die Kathedralschulen und jene der weltlichen Stiftsherren. Ihnen gesellten
sich zu die Schulen der aggregierten Lehrer, die vielfach eine groBe Bedeu-
tung erlangten. Indem sich die Lehrer mehr und mehr zu einer Korporation
zusammenschlossen, leiteten sie zu den Universititen des 13. Jahrh. liber. Der
Lehrstoff in den Kapitelschulen war vor allem das zur Auslibung des priester-
lichen Amtes Notwendige (Chordienst, Heilige Schrift), aber auch weiter-
gehende Anspriiche wurden befriedigt (St. Viktor, Odo von Tournai). Mit dem
Zunehmen der aggregierten Magistri wurde der Stundenplan bedeutend aus-
geweitet (Trivium, Quadrivium und dann Theologie mit Quéstionen). Sehr
interessant ist die Studie iiber die Licentia docendi, die vom Cancellarius,
Cantor oder Scholasticus der zustindigen Kirche gegeben wurde und unbe-
dingt notwendig war zur Ausiibung des 6ffentlichen Lehramtes. Alexander III.
hat hier besondere Verdienste, indem er immer wieder darauf drang, daB die
Lizenz den Befihigten nicht verweigert und ohne Entgelt gegeben werde.
Sehr wiinschenswert wiren dhnliche Studien iiber die Eigenheiten der Schul-
organisationen in anderen Léndern. Pelster.

* * *

Lottin, O, 0.8.B., Nouveaux fragments théologiques de l'école d’Anselme
de Laon: RechThAncMéd 13 (1946) 202—221; 261—281; 14 (1947) 5—31; 157—185, —
Pour une édition ecritique du ,,Liber Pancrisis®: ebd. 13 (1946) 185—201. — An-
selme de Laon, auteur de la ,Lettre“ de S. Anselme sur la Céne: ebd. 13
(1946) 222—225, — Manegold de Lautenbach source d’Anselme de Laon; ebd. 14
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(1947) 218—223. — Une tradition spéciale du texte des ,Sententiae divinae
paginae®: Studia mediaevalia in hon. R. J. Martin, Briigge 1948 147—169. —
Quatre Sommes théologigques fragmentaires de l'école d’Anselme de Laon:
Mélanges A. Pelzer, Lowen 1947, 81—108. — Wir haben bereits friiher (Schol 16
[1941] 105—107; 17 [1942] 457f.) die ersten Artikel aus den Jahren 1939 und 1940
angezeigt, in denen L. neue Fragmente der Einzelsentenzen der Schule
Anselms von Laon und Wilhelms von Champeaux verdffentlichte: RechThAnc~
Méd 11 (1939) 242—259 aus englischen Bibliotheken; ebd. 305—523 aus dar Abtei
von St. Amand, heute in der Bibl. von Valenciennes; 12 (1940) 49—77 aus an-
deren franzosischen Handschriften. Die neuen Ausgaben nach dem Kriege
sind Miinchener Hss entnommen oder anderen deutschen Bibliotheken (1946).
Die Artikel von, 1947 bringen Stiicke aus zwei Oxforder Hss und endlich als
Abschlull eine zusammenfassende Wiirdigung und sehr begriifenswerte In-
haltsverzeichnisse iiber die von Wilmart und mir bereits verdffentlichten
Stiicke, die Hss. vor allem aber ein vollstindiges Incipitverzeichnis von wirk-
lich grofem Wert fiir die weitere Forschung und endlich ein gutes Sach-
register. Erst dadurch ist der ganze Schatz der vielen Einzelsentenzen — es
sind bisher von L., Wilmart und mir 580 Sentenzen gefunden und verdffent-
licht worden — nutzbar geworden. Die Forscher werden L. fiir diese wahr-
haft mithevolle Kleinarbeit sehr dankbar sein, Die weitere Untersuchung der
Echtheit dieser Sentenzen muB freilich noch fortgesetzt werden, besonders
jener, die nur von einer oder wenigen Hss gebracht sind. Einzelne der von
L. veroffentlichten Stiicke konnte ich.inzwischen anderweitig niher belegen.
Sentenz 116 De voluntate Dei findet sich wortlich in den Sentenzenbiichern
des Lombarden (lib. 1 dist. 45 ¢. 5—7; ed. Quaracchi 274—217). Sie ist bestimmt
Figentum des Lombarden. da sie die Benutzung der Summa sententiarum mit
voraussetzt. Daher wird auch die folgende Einzelsentenz 117 De visione beati-
fica dem Lombarden zuzuschreiben sein (lib. 4 dist. 42 ¢. 2). Die 69. Senienz
ist nichts anderes als der Brief Ivos von Chartres an Haimericus (PL 162,
285C—238C). Nur der Beginn ist etwas verdndert. Die 113. Sentenz De voclun-
tate Dei. Humana ratio ist der Liber de voluntate, wie er unter den Werken
Anselms von Canterbury gedruckt ist (PL 658 582—584). Gehort er zur Schule
Anselms von Laon? Die weitere Kldrung solcher einzelner Sentenzen kann
sich aber nur auf verhiltnismiBig wenige noch beziehen, da die Authentizitat
der meisten handschriftlich voll gesichert ist. — Eine sehr wertvolle Vor-
bereitung fir die dringend notwendige Neuedition der wichtigsten Sentenzen-
sammlung der Schule, des ,Liber Pancrisis, der nur die ,magistri
moderni® Wilhelm von Champeaux, Anselm von Laon und seinen Bruder
Radulf heranzieht, bietet L. in einem weiteren Artikel. Er stellt in ihm aus
den anderen Florilegien die Paralleltexte zusammen. Auch fiir die Neuausgabe
der ,Sententiae divinae paginae*“ bringt L. in der Festschrift von
R. J. Martin O.P. einen Beitrag. Er fand eine neue Uberlieferung in London,
Brit. Mus. Roy. II A. V. Im ersten Teil ist der Text dem von Bliemetzrieder
gedruckten dhnlich. Es finden sich nur einzelne Kiirzungen und an einer Stelle
ein kleiner Zusatz. Die Frage, ob hier in London die urspriingliche Form oder
eine verkiirzende Bearbeitung vorliegt, beantwortet L. mit Recht dahin, daB
er den Londoner Text als eine Uberarbeitung ansieht. Der zweite Teil des
Londoner Textes enthilt tiber die Edition hinaus weitere Stiicke iiber Taufe,
Firmung, Eucharistie und Exkommunikation. Wir haben hier das gleiche Bild
wie bei allen Hss der Sententiae divinae paginae. Nach dem allen gemein-
samen Wortlaut bis kurz vor SchluB3 der Edition Bliemetzrieders — es folgen
bei ihm nach der Heiligenkreuzer Uberlieferung nur noch zwei kleine Sen-
tenzen — mit den Worten: bene fecit (ed. S. 46 Zeile 1) ist die weitere Dar-
legung iiber die Sakramente in allen Hss verschieden. Die Londoner Hs
kommt aber in einzelnen Stiicken mit Cod. Paris. Maz. 708 iiberein. L. ver-
offentlicht diese wichtigen Zusitze tber die Sakramente und die Exkommuni-
kation. In Maz. ist ein Ehetraktat eingeschoben und am SchluB3 der sog.
Anselmbrief zur Eucharistie beigefiigt. Haben wir also hier vielleicht die
genuine Fortsetzung der bruchhaft endenden Sentenzen de divina pagina?
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Sicher diirfte sein, dafl wenigstens die erste Redaktion mit den Worten ,,bene
fecit schloB. Denn sonst 146t es sich kaum erkléren, daB alle Uberlieferungen
bis dahin iibereinstimmen und von dort ab verschieden sind. Es bleibt aber
moglich, daB die Erweiterung des Londoner Ms vom Verfasser selbst her-
riihrt, da sie ja auch dem Schreiber von Maz. zu seiner eigenen Erweiterung
vorgelegen haben muB. Auffallend aber ist dann, daB die Kirzungstendenz
der Londoner Hs nur bis zu den Worten ,bene fecit* geht. Warum nur bis
dahin, wenn damals schon der Zusatz vorhanden war? Das sind noch
offene Fragen, die erst weitere Funde kldren konnen. — Zu dieser zweiten
Art der Schriften der Schule neben den losen Sentenzensammlungen, zu den
beginnenden Summen, schenkt uns L. auch in den Meélanges Pelzer einen
Artikel. Er verdffentlicht die Fragmente von vier Summen, d.e zwar
bisher bereits bekannt, aber noch unediert waren: Origo et principium omaium
in se manens, aus London, Brit.Mus. Arundel 360; Antequam quicquam fieret,
Deus erat ante aus Clm 22272; Filius a patre gigni, Spiritus procedere dicitur,
aus Oxford, Bodl. Laud. misc. 277 und Clm 14834; Voluntas Dei relata ad ipsum
Deum nach Paris Nat. lat. 18108. — Endlich sei noch auf einen Beitrag hin-
gewiesen, der in zwei Artikeln die Entstehung vieler Sentenzen der Schule
aus der Bibelinterpretation zeigt und zugleich der Untersuchung der Quellen
der Schule nachgeht. Der sog. Anselmbrief ist eine Glosse zu 1 Cor 10.
1. weist nun nach, daB Anselm hier vom Kommentar Manegolds von Lauten-
bach abhingt. Das bietet natiirlich einen sehr interessanten Einblick in die
Arbeitsmethode des groBen Laoner Lehrers. Hoffentlich gelingt es uns nun,
auch den Kommentar Manegolds ausfindig zu machen, nachdem wir solche
Ankniipfungspunkte haben. — Dieser Uberblick iiber die nach dem Kriege
verdffentlichten Forschungen zur Schule Anselms aus der Feder von L. zei-
gen, wie weit nun die Forschung weiter fortgeschritten ist sowohl in der
Kenntnis des Materials als auch im Wissen um den inneren Wert der Schule
und ihrer Arbeitsweise — an ein Ergebnis, an das vor fiinfundzwanzig Jahren
noch niemand gedacht hat und das seine wesentliche Bedeutung dadurch hat,
daB nun das Entstehen der Scholastik deutlich inhaltlich und literargeschicht-
lich vor uns liegt. Weisweiler.

Lottin, O., O.S.B., Le Commentaire d’Alexandre de Halés sur les Sen-
tences: RechThAncMéd 14 (1947) 93—96. — L., der am Rande seiner umfassen-
den Studien iiber die Geschichte der Grundlagen der Moral im 13, Jahrhundert
stets auch die literarhistorischen Fragen beachtet und dabei so viele wert-
volle Entdeckungen gemacht hat, berichtet hier liber Cod. 347 Lambeta Palace
London. Dieser enthilt 1. 1—3 des neuentdeckten Sentenzenkommentars
Alexanders von Hales, wobei 1. 3 eine bedeutend erweiterte Fassung dss
Buches 3 in Cod. 189 Assisi ist. L. stellt die Frage: Das Werk eines Schiilers
oder zweite Redaktion des Autors? Er neigt zur Bejahung des zweiten Teiles
der Frage. AuBerdem kann er bestimmen, daB schon die erste Redaktion von
Philipp dem Kanzler abhéngt, also nach 1234 geschrieben ist. Pelster.

S. Thomae Aquinatis Quaestiones quodlibetales. Cura R. Spiazzi
editae. Ed. 8. revisa. gr. 80 (XXIII u. 269 S.) Turin 1949, Marietti. L. 900.— —
Quaestiones disputatae. Cura R. Spiazzi, P. Bassi, M. Calcaterra,
T, Centi, Ae. Odello, P. Pession editae. Ed. 8. revisa. gr. 8¢ (Tom. I:
XXI u, 616 S.; Tom. II: 900 S.) ebd. Tom. I L 2000.—; Tom. I1 L 2500.—. — Diese
neuen Binde der Turiner Handausgabe sind drucktechnisch in gutem, uber-
sichtlichem Buchdruck und auf haltbarem Papier herausgekommen. Sie haben
gegeniiber der 7. Aufl. auch darin einen sichtbaren Fortschritt zu verzeichnen.
Der Text ist der alte traditionelle der Venediger Ausgabe 1569, der Lyoner,
der von De Rubeis und der Parmensis. Einzelne wichtige Verbesserungen sind
auf Grund der neuen Textforschung jedoch bereits angebracht. Nachdem 1948
Cl. St. Suermondt O.P. im gleichen Verlag die Summa theol. nach der
Leonina hat drucken lassen, ist natiirlich die Sehnsucht nach dem authen-
tischen Text auch der anderen Werke gréBer geworden, wenigstens in der
vermittelnden Form, wie J. Perrier O.P. im Verlag Lethielleux jiingst die
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Opuscula minora philosophica des Aquinaten ediert hat (vgl. das folgende Hefi
dieser Zeitschrift). Die Parallelstellen zu den einzelnen Quéstionen sind erneut
durchgesehen und bieten dem Anfidnger einen guten Hinweis fur die Text-
interpretation, ebenso wie die eingehenden Inhaltsverzeichnisse. Dagegen
wiirde man im Zeitalter von Scientiarum Dominus gerne die Lebensdaten und
Werke unserer groBen Kirchenviter wie Ambrosius, Augustinus, Gregor usw.
als Anmerkungen im Text auch flir Neulinge gestrichen sehen. Dafiir gibt es
andere Nachschlagewerke als eine Thomasausgabe. Sowohl den Quaestiones
quodlibetales wie dem 1. Bd. der Quaestiones disputatae ist eine kurze Ein-
flihrung vorausgeschickt. Leider gehen beide nur bis 1942 in der verarbeiteten
Literatur — von den spéiteren Werken ist allein A. Walz O.P., S. Tommaso
d’Aquino, Rom 1945, noch zitiert. Das ist vor allem fiir die Quodlibeta und
ihre zeitliche Einordnung sehr schade. Denn die neueren Arbeiten bringen
doch gerade hier Wesentliches. Genannt seien nur: P. Glorieux, Les Quod'ibets
VII—XI de S. Thomas d’Aquin (RechThAncMéd 13 [1946] 282-303) und Le plus
beau Quodlibet de Saint Thomas est-il de lui (Mélanges de Science Religieuse 3
[1946) 235—268), ferner die beiden Artikel von Fr. Pelster S. J., Literarhisto-
rische Probleme der Quodlibeta des hl. Thomas von Aquin (Greg 27 [1947]
78—100; 28 [1948] 62—87). Die Datierung ist fiir die Kenntnis der wissenschaft-
lichen Entwicklung des Aquinaten von so grundlegender Bedeutung, daf auch
der Student, fiir den diese Ausgabe vor allem bestimmt ist, mit ithr bekannt
sein muB, und zwar mit ihrem neuesten Stand. Die offenbar erst nachtréglich
in die beiden Ausgaben eingeordnete Tabelle von Walz stimmt auch nicht
recht mit den vorhergehenden Ausfiihrungen der Infroductio zusammen
(Warum etwa ist die Tabelle plotzlich ,,probabilior?). Wie bedeutend die zeit-
lichen Unterschiede sind, zeigt etwa der Vergleich mit Pelster,der die Quodlibeta
7—9 mit. sehr guten Griinden erneut in die Jahre 1256—1259 setzt, wahrend
die Tabelle von Walz (mit Grabmann) sie erst 1265—1267 geschrieben sein l48t.
Die Herausgeber einer Neuauflage wiirden daher dem Benutzer einen wesen-
haften Dienst erweisen, wenn der Text hier umgarbeitet und kurz auch auf
die Griinde der verschiedenen Ansichten hingewiesen wiirde. Inzwischen
sei dafiir auf die gute Ubersicht in den genannten Artikeln von Pelster ver-
wiesen. Weisweiler.

Verbeke, G, La Date du Commentaire de S. Thomas sur I’Ethique
a Nicomaque: RevPhLouv 47 (1949) 203—219. — Gar nicht selten haben die Ver-
suche zur Datierung von Schriften des hl. Thomas darin gefehlt, daB man ge-
stiitzt auf das eine oder andere Anzeichen vorschnell feste Thesen oder gar
umfassende Theorien aufbaute, die dann bei nichster Gelegenheit veréndert
oder v6llig umgeworfen wurden. In sehr vielen Fillen gelangt man nur durch
mithsame Einzelforschungen, die alsdann in anderen Beobachtungen ihre Be-
stdtigung oder auch Korrektur finden, zur geniligenden Sicherheit. In den
letzten 40 Jahren ist viel geschehen. Aber neben den Schriftkommentaren und
manchen Opuscula lieBen die Aristoteleserklirungen noch mehrere Unklar-
heit Uibrig. Fur die Datierung der Kommentare ist im vergangenen Jahrzehnt
besonders durch Mansion vieles erreicht. V. macht es sich zur Aufgabe, den
Ethikkommentar zu bestimmen. Verweise auf andere Schriften sind nicht vor-
handen. Thomas kennt jedoch im Kommentar die Redaktion Moerbekes, die
aller Wahrscheinlichkeit nach etwas vor oder nach 1269 entstanden ist. V. will
der Sache von der doktrinaren Seite ndherkommen, indem er den Kommentar
in die Entwicklungsreihe einzustufen versucht, die bei Thomas betreffs des
Wesens der Gliickseligkeit hervortritt. Besteht das Wesen der Gliickseligkeit
in der Schau allein oder auch in der sie begleitenden Freude? Im Sentenzen-
kommentar, in Quodl. 8 a. 19 ist der Willensakt ,formaliter complens rationem
beatitudinis’; von Summa econtra gentiles an, in der Summa und im Compen-
dium theologiae dagegen ist der Willensakt nur ,concomitans‘. Die Ausdrucks-
weise zum mindesten zeigt klar eine Entwicklung. V. sieht den Grund fir die
Anderung im Ethikkommentar 1. 10 lect. 6, wo Thomas zwischen formaliter
intrinsece und extrinsece unterscheidet. Der Beweis scheint nicht ganz iiber-
zeugend, da im Ethikkommentar weder formaliter completive noch concomi-
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tans gebraucht wird. Sachlich konnte diese Unterscheidung allenfalls auch
zusammen mit formaliter completive und vor allem mit den spdteren Schriften
zusammengehen. Auffallend ist, daB Thomas in der S. c¢. g., wo sichtlich der
Ubergang stattfindet — in ihr haben wir das alte substantialiter und princi-
paliter neben concomitans —, und auch sonst mit keinem Wort die Unter-
scheidung der Ethik erwidhnt. So diirfte ein entscheidender Beweis fiir die
Datierung der Ethik vor S. c. g. fehlen, wihrend der fiir die Datierung nach
De veritate angefiihrte Grund, falls der Text nicht verderbt ist, wohl durch-
aus stichhaltig ist, also Ethik nach 1259. — Zwei Bemerkungen. Ist die Ent-
wicklung vom ,originaliter (principaliter) et substantialiter und ,formaliter
completive’ zum ,essentialiter’ und ,concomitans‘ nur eine solche in der Form
oder auch in der Sache? Das ,originaliter' und ,substantialiter’ — noch in der
urspriinglichen und bei Albert gebrauchlichen Bedeutung von substare, Grund-
lage sein — und das wiederholte ,magis‘ erwecken den Eindruck, daB die
Gluckseligkeit urspriinglich und hauptsdchlich im Verstand sei, nicht im
Willen, daB aber auch der Wille einen wesentlichen Anteil an ihr habe.
Zweitens. In dem von Verbeke angefiihrten Artikel iiber Quodlibet 9 (Greg 28
[1947] 98) sage ich nur, daB es moglich oder auch wahrscheinlich ist, daB
Quodl. 9 auf die S. c. g. 1. 2 folge und daB wir mit dieser Méglichkeit rech-
nen miissen; nichts mehr. An dieser Moglichkeit oder Wahrscheinlichkeit, die
ubrigens fiir die hier behandelte Frage ohne Bedeutung ist — es handelt sich
um 1. 2 nicht 1.'3 — hat V. nichts gedndert. Pelster.

Spann, O. Meister Eckeharts mystische Erkenntnislehre: PhForsch 3
(1949) 339-355. — Neben der sensualistisch-empirischen und aprioristisch-
idealistischen Erkenntnistheorie 148t sich eine ,mystische* aufstellen, die als
letzte Quelle jeder Erkenntnis die innere Erfahrung, das Innewerden Gottes
annimmt. Auch begrifflich kann diese Lehre dargestellt werden. Dafiir bietet
Meister Eckehart ein Beispiel. So ist z. B. das ,,Fiinklein* als das Organ dieser
Erkenntnis anzusehen, wodurch die Seele am géttlichen Erkennen teilnimmt
und der Mensch ein Mitleben in Gott gewinnt. Was Eckehart ,,Gottesgeburt in
der Seele” nennt, ist nichts anderes als ein BewuStwerden der unaufldslichen
Verbundenheit und Einheit des Menschen mit Gott. Dieses héchste, mystische
Erkennen ist die Voraussetzung fiir jedes andere Erkennen niéderer Stufe.
Dieser Lebensvorgang dieses Erkennen aus dem Erkanntwerden. ist keines-
wegs eine bloB gedankliche Tat, vielmehr ein BefaBtwerden, eine Ruckver-
bundenheit in Gott. Es fiihrt zum Leben zuriick und wirkt verjiingend. Dem-
gegeniliber ist die Wahrheit des Begriffes, die begriffliche Erkenntnis ein Ab-
geleitetes aus der mystischen Erlebnisgrundlage. Wenn es also heiBit: Gott ist
die Wahrheit, so will dies dasselbe sagen, was Platon meinte, der die Wahr-
heit als das hichste Gut bezeichnete. Vor dieser hoheren Stufe der Erkenntnis
verblassen die beiden anderen Arten, die begriffliche und sinnliche, wie der
lichte Mittag sich iiber Morgenlicht und Abendlicht erhebt. — Das Anliegen,
das Sp. hier aufgreift, ist ja keineswegs neu, doch 148t es sich auf dieser Ebene
und mit den angewandten Mitteln nicht befriedigend ertrtern. Sp. verweist
auf seine ,,Ganzheitliche Logik*, Salzburg 1948. Der gew&hlte Ausgangspunkt
und Ausscéhnitt ist zu einseitig und zu eng, und Beweis und Gedankenfiihrung
vermogen nicht zu Uberzeugen. Hinzu kommt, daB an einzelnen Stellen aus
einer fehlerhaften deutschen Ubersetzuing der Ansatz zu einem Beweis gemacht
wird, der weder dem Wortlaut entspricht noch auch zur sachlichen Erorte-
rung dienlich erscheint. Die 344 erwidhnte Eckehart-Predigt (bei Pfeiffer
Nr. VII) ist nicht durch die , Rechtfertigungsschrift“ als echt beglaubigt. Das
beriihmte Zitat Hegels aus Eckehart findet sich nicht, wie 344 gesagt wird, in
den Vorlesungen iiber die Geschichte der Philosophie, sondern in denen iiber
die Philosophie der Religion (in Lassons Ausgabe 257). Fischer.

Lechner, J, Die mehrfachen Fassungen des Sentenzenkommentars des
Wilhelm won Ware O.F.M. Allgemeine handschriftliche Beobachtungen:
FranzStud 31 (1949) 14-31. — L., der sich seit Jahren mit den Hss von Ware
beschéftigt, gibt zun#chst eine Ubersicht iiber die neuere Literatur zu Ware,
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die bei der Zerstreutheit derselben heute doppelt willkommen ist. Es folgt eine
Aufzdhlung der zahlreichen Hss des Kommentars. — L. untersucht dann die
Frage, ob bei Ware, wie bei so manchen anderen Lehrern jener Zeit, ver-
schiedene Redaktionen, Reportata, Ordinationes und dergleichen sich finden.
Er betont, dal Prolog oder Weglassen desselben. Verschiedenheiten in den
tabulae fir sich allein zur Feststellung nicht geniigen, sondern daB8 jedes
Buch einzeln untersucht werden mufBl. In emigen Hss sind e.nzelne Stoff-
umgruppierungen — Q. 111 (nach Daniels) hat so eine dreifache Uberlieferung
— ferner Anderungen in der Formulierung, in der Bezeichnung (reportationes,
lectura, quaestiones, ordinatio minor et maior). Diese kénnen auf verschiedene
Textgestaltungen hinweisen. Endlich haben Randbemerkungen, die Ver-
schiedenheiten des Textes anzeigen, besondere Bedeutung. L. kommt auf
Grund des mitgeteilten Materials zum SchluB, daB es wenigstens drei ver-
schiedene Fassungen des Texles gibt und daB dabei jedes einzelne Buch auf
seine Zugehorigkeit zu einer bestimmten Gruppe gepriift werden mul — D'e
Arbeit ist fiir dhnliche textkritische Untersuchungen ungemein lehrreich und
Zeigt deren Schwierigkeit. Sie legt aber auch eine Fragenahe: Sollen wir nun bei
Autoren zweilen und dritten Ranges — ich rede nicht von Sternen e ster
GriBe — im glinstigsten Falle 30 oder 40 Jahre warten, bis alle Vorfragen
erledigt, und dann weitere 30 Jahre, bis die Ausgabe da ist? Geniigt es bei
solchen Verfassern nicht, auf Grund einer Anzahl von Textproben die wahr-
scheinlich besten Hss auszuwidhlen und dann einen Text zu bieten, der nicht
vollkommen ist, aber die Moglichkeit des Studiums bietet, wihrend wir sonst
auf nicht absehbare Zeit im Dunkeln gehen und uns in Vermutungen iiber
Lehre und Wert des Autors ergehen miissen? Pelster.

Lottin, 0., Le Commentaire sur les Sentences de Jean de Murro est-il
trouvé: RevHistEcel 44 (1949) 153-172. — E. Longpré hatte einen Indizienbeweis
gefithrt, daB Cod Paris. Nat. 16407ff. 29r-235" einen Sentenzenkommentar
des Franziskanerlehrers und spateren Kardinals Johannes de Murro enthielte
(vgl. Schol 24 [1949] 476f.). Lottin unterzieht diese Annahme einer positiv auf-
bauenden, ergebnisreichen Kritik. Er zeigt zuerst, dafl es sich um zwei ver-
schiedene, ja teilweise drei Kommentare handelte, die oft durch einen Quer-
strich getrennt vom selben Schreiber zu verschiedenen Zeiten eingetragen
sind. Der erste kidme fiir Murro in Frage. Nach Longpré miiite er nach 1283
verfafit sein. L. aber zeigt an acht Artikeln iiber Gewissen, Synderese und
freien Willen, die er ihrem wesentlichen Teil nach verdffentlicht, daB der
Kommentar zwar eine gewisse Selbstindigkeit verrat, aber doch grofenteils
auf Bonaventura und Tarantasia beruht. Von anderen bekannten Lehrern
vor 1283, wie Walter von Brugge, Mare, Aquasparta, hat L. keine Spur ge-
funden, fiir die Zeit nach 1283 hochst merkwiirdig. Hier wunschte man aller-
dings, um ganz sicher zu gehen, einige Stichproben aus anderen Teilen des
Kommentars. L. zeigt weiter, daB ein ,,alius®, der f. 136r unter der horizontalen
Linie angefiihrt wird, kein anderer als Petrus de Tarantasia ist, und daB der
zweite Kommentar, der spédter geschrieben ist, Simon von Lens benutzt, der
wahrscheinlich schon um 1273 lehrte. Warum nimmt der erste Kommentar
niemals Bezug auf ihn, wenn er um 1285 geschrieben ist? L. zeigt endlich, daB
die Lehre vom EinfluB des Objekts auf den freien Willen, die Longpré in
einer echten Frage Murros und im Kommentar wiederzufinden glaubte —
eines seiner stiarksten Argumente —, nicht die gleiche ist. Der Kommentar hat
noch nicht die causa dispositiva Murros, sondern er gibt die Weise Bona-
venturas wieder. Ich glaube, da man L. durchaus zustimmen muf}, wenn er
sagt: La candidature de Jean de Murro n’est pas suffisamment appuyée; et en
attendant meilleure information, il sera prudent de laisser le commentaire de
Paris Nat. lat. 16 407 dans son anonymat. — L, verweist auf das ungelss e Pro-
blem der Initialen P und M vor manchen Quistionen und der Randnoten
H und Th. Fiir den Buchstaben P glaube ich eine ganz einfache Lésung vor-
schlagen zu konnen. Longpré mochte unter P Petrus Olivi und unter M Murro
sehen. Wir hétten dann fiir dieselbe Frage zwei Urheber; das ist etwas viel.
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Ist es nicht einfacher, Dist 1a P: Queritur circa frui, Dist 2a P, Dist 3a P usw.
aufzuldsen: Dist la Petri. Es ist keine Erkldrung des Lombarden, sondern eine
Sammlung von Quéstionen, nach den Distinktionen geordnet. Das M am Rand
wirde entweder den Autor bezeichnen oder auf eine #hnliche Frage des
M hinweisen. Ob Mare unter M sich verborgen hilt, kann ich nicht sagen, da
ich semmen Kommentar nicht zur Hand habe. Es ist jedenfalls sehr zweifel-
haft. — Ein anderes Problem: Dank des Kataloges von Pelzer wissen wir, da3
in Cod. Vati. 853 mit den Quodlibeta Heinrichs von Gent auf Murro am Rand
verwiesen wird. So f. 268™: Introducit opinionem fratis J. de Murro, 268:
Solvit primo ad posicionem fratris J. de Murro. Am Rand steht f. 268" unter
dem Namen J. M. eine lingere S elle, die wesentlich mit der entsprechenden
Stelle in der von Longpré entdeckten Quaestio Utrum obiectum voluntatis
moveat ipsam ad actum volendi finem iibereinstimmt, aber offenbar eine ganz
andere Redaktion voraussetzt. Nun ist die Frage: Hat Heinrich von Gent in
dieser Frage des Quodlibet 12 q. 26 wirklich Murro im Auge oder ist nur die
angefiihrte Meinung mit jener Murros identisch, woraufhin der Glossator
Murro einfithrt? Wenn Heinrich Murro selbst meint, dann haben wir die
Aporie: Quodl. 12 ist nach unserem Wissen 1288 entstanden, Murro wurde erst
1289 Magister. Pelster.

Maier, Anneliese, Zur handschriftlichen Uberlieferung der Quodlibeta
des Petrus Olivi: RechThAncMéd. 14 (1947) 223-228. — Die Fragen der Quod-
libeta des Olivi waren bisher nur in einem recht seltenen Venediger Druck
von 1509 bekannt. Wenn Glorieux (La littérature gquodlibétique II 205) von ihm
sagt: ,Venise (Soardi) 1509 ou peut-étre plus exactement s. 1 n. d.%, so ist dies
ein Versehen, da bereits Ehrle (ArchLitKGMA 3, 466f.) das Datum nach-
gewiesen hat. Bei dieser Gelegenheit sei bemerkt, daB Ehrle in der Zeit von
1916 bis 1919 in der Miinchener Staatsbibl, wenn ich mich recht erinnere,
gleich zwei weitere Exemplare fand. M. hat nun in Cod. Vat. Borgh. -06
unter den Schriften zwei Gruppen von philosophischen Quistionen aus jenen
Quodlibeta entdeckt. Q. 2 qq. 12-14, Q. 1 gg. 4-6 (7). Sie gehoren zu einer eng
zusammengehoérenden Gruppe von 12 Quéstionen. DaB alle diese Quistionen
Olivi angehoren, ist nach M. unzweifelhaft. Auch das zweite Problem betreffs
der Echtheit: Wie konnte der Baccalarius Olivi Quodlibeta halten?, ist in
‘Wirklichkeit kein Problem, da in den Ordensstudien nachweislich auch ein-
fache Lektoren (Baccalarii) Quodlibeta hielten. Eine zweite Entdeckung von
M. ist, daB in dem sogenannten Werk des Scotus De rerum principio, das nach
Delorme sehr wahrscheinlich Vitalis a Furno zum Autor oder Compilator
hat, die qq. 16 und 18-24 Plagiate aus Olivi sind. M. gibt auch den Grund an,
weshalb die Ausgabe Waddings unvollstindig ist: das Ende eines Quaterns
und Beginn eines neuen, der nicht mehr abgeschrieben wurde. Pelster.

Maier, Anneliese, Literarhistorische Notizen iiber P. Aureoli, Durandus
und den ,,Cancellarius“ nach der Handschrift Ripoll 77bis in Barcelona:
Greg 29 (1948) 213-251. — M. hat zuerst die schon bekannte Hs Ripoll 77
eingehender studiert. Sie weist nach, daB die beiden ersten Stiicke, Quéstionen
zum 3. Buch der Sentenzen und zu den ersten drei Biichern, den gleichen
Verfasser haben, der héchstwahrscheinlich ein Dominikaner ist. Er hat sich
kritische Ausziige aus Petrus Aureoli und Petrus de Paluds gemacht; ge-
nannt werden auch Durandus, Herveus, Heinrich von Gent und Gottfried von
Fontaines. Wenn M. vermutet, der Kompilator habe noch einen anderen
Kommentar geschrieben, so mochte ich eine andere Losung vorschlagen: Er
arbeitet fiir einen anderen, der selbst einen Kommentar oder Auszug ver-
faBt hat und diese Kompilation als Erginzung wiinscht, daher die Anrede: In
primo (tuo) secripto ete. — M. macht nun in diesem Zusammenhang sehr
interessante Feststellungen. 1. Die groBe Ordinatio des Aureoli liegt vor der
Reportatio seiner Pariser Vorlesung 1316-1318, nicht nachher, wie man bisher
glaubte; denn schon im Mai 1371 war man nach Cod. Borgh. 329 mit der
Prachths fertig. Das ist durchaus richtig und notwendig, wenn das Datum
keinen Schreibfehler hat, etwa Verwechslung von V und X. Erfahrungen raten
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hier zur Vorsicht. Es wire deshalb wiinschenswert, das Verhiltnis von Ord.
und Rep. einmal zu untersuchen. — 2. Der Kompilator bezieht sich auf die
Ordinatio des ersten Buches von Aureoli, und zwar bevorzugt er gerade jene
Stellen, in denen Aureoli von Durandus abhingt. Diese Abhingigkeit ist
etwas vollig Neues. — 3. Der Verfasser gebraucht von den drei Redaktionen
des Durandus ausschlieBlich A, nicht B. M. bringt nun sehr beachtenswerte,
beinahe zwingende Griinde dafiir, da B, nicht A Reportatum der Pariser
Vorlesung ist und daB A aus einer fritheren Vorlesung in einem Konvent
stammt. Damit ist aber gegeben, daB Durandus nicht 1307/08 in Paris die
Sentenzen las, wie Koch annahm, sondern erst 1310/11, wie man friiher
glaubte. — 4. Das zweite Stiick 11. 1-3 lehnt sich an Petrus de Palude an.
Da die zitierten Autoren vielfach genannt sind, zumal Durandus, so ist ein
weiteres Mittel gegeben, die verlorenen Biicher 2 und 3 dieser Redaktion des
Durandus zu rekonstruieren, — 5. Es wird hdufig ein Cancellarius genannt.
M. kann nun durch Vergleich mit den vielberufenen aber keineswegs all-
seitig gekldrten Notabilia Cancellarii in Cod. Fol. 69 der Kathedralbibliothek
Worcester feststellen, daB bei Petrus und in den Notabilia dieselben Texte
unter dem Namen Cancellariug zifiert werden und dafB dieser Cancellarius
nicht Gottfried von Fontaines ist, wie manche glaubten, sondern ein anderer.
Denn 1. 8 d. 33 q. 3 wird der Magister Godofredus vom Cancellarius klar ge-

schieden. Dieser Cancellarius — er verteidigt wohl als einer der ersten aus
dem Pariser Weltklerus in Abhéngigkeit von Wilhelm von Ware die Unbe-
fleckte Empféngnis Mariens —, wird von Durandus in der ersten Ausgabe

seines Sentenzenkommentars widerlegt und antwortet im Zitat bei Petrus de
Palude auf Durandus; ferner tritt er in einer Quaestio des Thomas von
Wilton auf (nicht- vor 1312). Er gehort also dem ersten und zweiten Jahr-
zehnt des 14. Jahrhunderts an, kann somit kein anderer als der Italiener
Franz Caracciolo sein, der von 1309 bis 1316 Kanzler war. — All diese An-
gaben und Deduktionen, die mir durchaus berechtigt scheinen, werfen neues
Licht auf Meinungen, Abhéngigkeiten und Verhé&ltnisse an der Pariser Uni-
versitdt um 1310. Eine nebensichliche Bemerkung und eine weitere Frage.
M. mochte nicht leugnen, daB in den beiden Quistionen Cancellarii in den
Additiones zum Opus Oxoniense der Ausgabe von 1472 der Cancellarius doch
Gottfried von Fontaines ist, der freilich niemals Kanzler war, aber in den
Vesperien des fr. Aegidius an seiner Stelle argumentierte; denn in der zweiten
Frage werde eine Ansicht Gottfrieds widerlegt. Es ist mir aber héchst un-
wahrscheinlich, daB jemand, der nie Kanzler war, diesen Titel fiihrt: etwas
anderes ist es als Vertreter des Kanzlers in einer Disputation fungieren, etwas
anderes den Titel fithren. Ich sehe die Erklidrung von Michalski, die Balic
verwirft, als richtig an. Nach ihr ist die Quaestio Cancellari ein Verlesen aus
Quaestio cancellata. Die Verfasserir. gibt, ohne es zu wollen, die Begriindung
hierfiir. Die Quaestio Cancellarii ist nichts anderes als eine verschiedene Re-
daktion von 1. 1 d. 17 q. 4 des Opus Oxoniense. Sie wurde von Scotus ge-
strichen und dafiir die neue eingesetzt; sie fliichtete sich aber in die Additio-
nes. Fiir den Ausdruck ,,cancellata® haben wir im Quodlibet des Scotus in
Cod. 26309 der Minchener Staatsbibl. Belege. Dort heil3t es f. 2va quod (1. que)
precesserunt ab isto loco . . . erant dispersa hinc inde {in) marginibus et erant
signata, ut ponerentur loco quorundam cancellatorum . .. et durant cancellata
‘usque ad hoc. ubi scilicet ,ineipit tercia racio principalis®, f. 3ra: Can-
cellatum erat, ponebatur inmediate ante. Eine Frage bleibt auch: Wie weit
gehen in Cod. Fol. 9 Worcester die f. 160vb als Notabilia cancellarii addita
super 3m bezeichneten Notizen. Dem Titel nach bis f. 164va, wo die Be-
merkungen zum dritten Buch aufhéren. Dann beginnen Quéstionen zum 1. 1
Sent. iber Formaldistinktionen und iiber Relationen bis f. 173v und wiederum
ff. 259v-264v. Glorieux (ArchFr.Hist 1931, 3-14) hat nachgewiesen, daB die
zweite Frage ff. 164v-166r: Queritur utrum omnes raciones que dicunter de
Deo secundum substanciam sint ecdem essencie divine et inter se omnibus
modis ex parte rei weder Scotus gehérte, wie Balic meinte, noch Franz
Caracciolo, sondern dem Englinder Thomas von Wilton. Allerdings werden in
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ihr f. 165vb Raciones Cancellarii (Caracciolo) angefiihrt. Die Frage bleibt, ob
die folgenden Fragen demselben Verfasser gehtren: Queritur utrum 1e1ac10
in Deo secundum quod huiusmodi sit essencia secundum quod huiusmodi,
ff. 164v-171v; Queritur utrum realis relacio in Deo secundum quod huiusmodi
sit ydemptice essencia divina, ff. 171v-172r; Quero utrum relacio realis in
Deo secundum gquod huismodi sit formaliter essencia divina (f. 172r als
questio tercia bezeichnet), ff. 172r-173v, 259v-261v; Utrum relacio realis in
Deo secundum quod huiusmodi distinguatur reahter ab essencia divina,
ff. 261v-262r; Utrum relacio realis in Deo secundum quod huiusmodi dlstm-
guatur sola racione ab essencia divina, ff. 262r-264v. Diese fiinf Fragen iiber
den Unterschied von géttlicher Wesenheit und Relation haben, nach Formu-
lierung und Aufbau zu schlieen, sicher den gleichen Verfasser. Ist er derselbe
wie in der Frage liber den Unterschied zwischen Wesenheit und Attributen?
Meine Aufzeichnungen iiber die Notabilia aus dem Jahre 1924 gestatten
keinen sicheren Entscheid, leider auch nicht die von Balic veréffentlichten
Ausziige (Les Commentaires de Jean Duns Scot, Louvain 1927, 169-181). Fiir
den gleichen Verfasser, also Thomas Wilton, sprechen das im Grunde gleiche
Thema: Distinctio formalis oder rationis und der Umstand, daB in beiden
Fillen der Verfasser mit einer ausfiihrlichen Erorterung der Begriffe die
Losung beginnt. Mehr 148t sich bis jetzt nicht sagen. Die Fragen, die in eine
zentrale Kontroverse des beginnenden 14. Jahrhunderts einfiihren, verdienten
eine Verdfientlichung. Endlich, da es zu Beginn der Lésung in der Frage des
Thomas Wilton einfach heiBt: Dicitur a magistro ad questionem, so ist zu
vermuten, daB die Notabilia von einem Schiiler Wiltons zusammengestellt
wurden, Pelster.

.Stammler, W. Gottsuchende Seelen. 8% (224 S.) Munchen 1948, Hueber.
DM 6.80. — Bereits frither hatte St. in seiner ,,Prosa der deutschen Gotik* eine
Auswahl aus der Fiille religioser Texte aus den Handschriften heraus-
gegeben. Auch diese Sammlung, die als 1. Bd. der ,,Germanistischen Biicherei*
erscheint, enthilt ,,Prosa und Verse aus der deutschen Mystik des Mittel-
alters“, die vor allem nach philologischen Gesichtspunkten ausgewahlt und
gewertet wurden und darum auch in der Schreibweise der Handschriften ge-
boten werden; nur einzelne Abschnitte wurden aus fritheren Drucken iiber-
nommen. Charakteristische Stiicke sind inzwischen auch bereits ediert, wie
liberhaupt J. Quints ,Beiheft* zur Ausgabe der Werke Meister Eckeharts maB-
geblich berlicksichtigt worden ist. Fiir den praktischen Zweck, urspriingliche
Texte aus der Zeit kennen zu lernen, die mit dem Ausdruck ,,Deutsche Mystik*
vor allem von den Germanisten bezeichnet wurde, ist die Sammlung als sehr
reichhaltig und geeignet anzuerkennen. Nicht alles, was die Texte enthalten,
ist von theologischer Einsicht diktiert; der Theologe wird tiber vieles sich
eigene Gedanken machen. Unter der Bezeichnung , Gottesdeutung und Seelen-
bereitschaft* (35) Meister Eckehart in den Typ der ,neuplatonischen Versen-
kung“ einzureihen und demgegeniiber z. B. die , Deutsche Theologie* des
Frankfurters als den ,thomistischen Weg“ zu bezeichnen, 148t sich wohl nicht
ohne weiteres rechtfertigen. Als Héhe- und Mittelpunkt erscheinen die Ecke-
hart-Texte (35-89), worunter die ,Reden der Unterscheidung” nach der Karls-
ruher Handschrift vollstindig gebracht werden. Die Reihe der Eckehart-Schiiler
findet sich vereint in der Sammlung des ,,Paradisus animae intellegentis* nach
der Oxforder Handschrift. VermiBt haben wir hier Jan van Ruusbroec. Unter
den iibrigen Namen sind beachtenswert Tauler, Seuse und Mechtild von
Magdeburg. Unter den ,,alten Meistern® erscheinen Stellen aus Ps.-Dionysius,
Bernhard von Clairvaux, den Viktorinern, Albertus Magnus und Thomas von
Aquin. Fischer.

Nikolaus von Cues, Uber den Ursprung. (Schriften des Nikolaus von
Cues. Im/ Auftrag d. Heidelberger Akad. d. Wissensch. hersg. von E. Hoff-
mann). 8¢ (116 S.) Heidelberg 1949, Kerle. DM 4.80. — Titel und Thema der
wichtigen Spitschrift ,de principio®, die weder in der Handschrift noch im
Druck eine Uberschrift tragt, ist gegeben durch die Johannesstelle 8, 25, die
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nach der Vulgata lautet: ,principium, qui et loquor vobis“. Der Kardinal ver-
faBte sie 1459 zu Rom. Sie gehdrt zur Einleitung in die Spatschriften und ist
wihrend der Beschiftigung mit dem Parrnenides-Kommentar des Proklos
entstanden. Der stufenférmig entwickelte Beweis fiir die Existenz Gottes ist
auf die platonische Lehre vom Einen gegriindet, Trinitdt und Christus sind
dieser eine Ursprung. Das Eine als Authypostaton ist Ursprung alles Seienden
und steht in unbenennbarer Weise iiber allem anderen, als Einheit erhaben
iiber aller Vielheit. — Mit diesem Béndchen wird die neue theologische Re.he
der Cusanusschriften in deutscher Ubersetzung aufs gliicklichste erdffnet.
MaBgebend war bei der Ubersetzungsarbeit das Erreichen von Genauigkeit
und Lesbarkeit. Maria Feigl, die Ubersetzerin, hat sich ihrer nicht leichten
Aufgabe mit groBer Umsicht gewidmet. Eine Einfuhrung (9-14) ist der Uber-
setzung (43-67) vorausgeschickt, die nach der Vatikanischen Handschrift hér-
gestellt wurde. Ein deutsch-lateinisches Wortverzeichnis (109-116) gibt die
philosophisch-theologische Terminologie wieder. In den Erlduterungen zum
Text (69-108) bietet J. Koch mit zahlreichen Belegstellen insbesondere aus
dem Parmenides-Kommentar und Parallelen den wissenschaftlichen Kom-
mentar. ‘ Fischer.

Martins, A., As Origens da Filosofia de Raimundo Sabiuda: RevPortugFil
4 (1948) 5—24. — M. macht in seiner Untersuchung darauf aufmerksam, daB
Raimunds Liber creaturarum sich in seinem Grundaufbau stark mit Hugos von
St. Viktor De Sacramentis verbindet. Es handelt sich vor allem um den Sym-
bolismus der Welt als Bild Gottes. Die HI. Schrift ist dariiber hinaus uns ge-
geben, weil der Mensch nach der Erbsiinde zu dunkle Augen hat, um voll in
diesem Buch der Schopfung zu lesen. Das sind gewil3 Ideen, die gerade Hugo
von St. Viktor in seinen beiden Biichern De Sacramentis durchgefiihrt hat, so
daB der EinfluB Hugos auf Raimund bewiesen erscheint. Denn nicht nur der
Grundgedanke in sich, sondern auch die einzelnen Gedankenginge erinnern
so stark an Hugo, dal man ruhig eine unmittelbare Kenntnis Hugos annehmen
darf. Es bleibt freilich die Frage insoweit m. E. noch etwas offen, als wir uber
das Fortleben dieser Ideen bis hinein in das 15. Jahrhundert noch nicht ge-
niigend unterrichtet sind — Raimund starb 1436. Ich werde in Kirze nach-
weisen, daB der Einflu auf die Hochscholastik sehr groli war, so dall immer-
hin eine nur indirekte Verbindung mit Hugo fiir Raimund im Kreis der Mdg-
lichkeiten bleiben mufB3. Auf jeden Fall ist diese starke Abhéngigkeit von Hugo,
sei sie nun direkt oder indirekt, bis ins 15. Jahrhundert recht bemerkenswert
und von Carreras y Artau in seiner Historia de la Filosofia Espafiola,
Madrid 1943, II, 101—173, nicht geniigend beachtet worden. Das fiihrt auch

Zu einer positiveren Beurteilung Raimunds, wie M. gut belegt.
Weisweiler.

Sola, F., S.J., Suirez y las ediciones de sus obras. kl. 80 (105 S.) Barcelona
1948, Atlantida. Pes. 12.—. — Zuletzt. hatte Riviére im Jahre 1918 ein Verzeich-
nis der Druckausgaben des Suarez herausgegeben, S. hat dieses Verzeichnis
erginzt und verbesserf. Auch er beschrinkt sich auf die gedruckten Werke,
146t also die vielen Handschriften, die noch unverdffentlicht in den Archiven
ruhen, unberiicksichtigt. Das Verzeichnis enthilt 231 Nummern, von der Erst-
ausgabe des Kommentars zum 3. Teil der Summa (De Incarnatione Verbi) im
Jahre 1590 bis zu drei Schriften, die erstmals im 9. Band der Miscellanea Co-
millas 1948 verdffentlicht wurden (ein Traktat De scientia media, eine Vor-
lesung , Utrum liceat aliguando uti scientia confessionis® und ein Gutachten
De sigillo confessionis circa complicem). Die Titel der verschiedenen Ausgaben
der Einzelwerke sind genau ausgeschrieben. S. bemerkt, daf es oft schwer
ist, zu entscheiden, ob wirklich verschiedene Ausgaben vorliegen oder nicht,
da es einerseits vorkommt, da8 die gleiche Ausgabe mit verschiedener Jahres-
zahl oder mit Angabe verschiedener Drucker erscheint, anderseits zuweilen
wirklich verschiedene Ausgaben den Text bis aufs Wort genau auf die gleich-
numerierten Seiten wverteilen, um die Indices unveréndert {ibernehmen zu
kénnen. de Vries.



