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

HeuBner, A. Die philosophischen Weltanschauungen und ihre Haupt-
vertreter. Erste Einfiihrung in das Verstidndnis philosophischer Probleme.
8. Aufl. von G. von Bredow. 8° (216 S.) Gottingen 1949, Vandenhoeck und
Ruprecht, DM 4.50; geb. DM 6.—. — Die Eigenart dieser ersten Einfithrung
liegt darin, daB sie iiberall von der Person der Philosophen ausgeht und von
ihrem Leben aus ihre Lehren zu durchleuchten sucht. Die Probleme ihres Den-
kens sollen als Probleme ihres Lebens erkannt werden. So gewinnen sie die
Seele und erzeugen Leben. Behandelt werden: Materialismus und Monismus
(Spinoza), die klar abgelehnt werden; die Monadologie (Leibniz), der Kritizis-
mus (Kant), Idealismus (Fichte, Schelling, Hegel), Pessimismus (Schopenhauer),
Realismus (E. v. Hartmann), Naturalismus (Nietzsche), die Philosophie der
Gegenwart (N. Hartmann, Heidegger, Jaspers), die Religion: das Christentum
in protestantischem Sinn genommen. Schopenhauer und E. v. Hartmann lenk-
ten einem oberflichlichen Optimismus gegeniiber den Blick wieder auf die
dunklen, ratselhaften Seiten in Menschennatur und Weltgeschehen. Sie ver-
kannten aber das wirkliche Wesen der Schuld und Sitinde, weil sie das eigent-
liche Elend in der Existenz uiberhaupt sahen. Eg gilt, so schliet das Buch, von
neuem den Kampf um einen geistigen Lebensinhalt, um Sinn und Wert des
Lebens zu kadmpfen. In diesem Ringen missen wir auf die unversiegbaren
Krifte des Christentums zuriickgreifen. Nink.

Gex, M. Einfitlhrung in die Philosophie2. Deutsche Ubersetzung von
E. de Forest., Titel der Originalausgabe: Initiation a la philosophie (Samm-
lung Dalp. 2). 8° (288 S.) Bern 1949, Francke. Fr. 8.60, — Dieses Buch will in das
philosophische Denken und seine Geschichte einfithren sowie dazu verhelfen,
die Werke der groBen Denker zu verstehen. Es ist weder eine vollstindige,
chronologisch aufgebaute Geschichte der Philosophie noch eine neue Philo-
sophie in systematischer Form. Vielmehr macht es, nach Problemkreisen ge-
gliedert, im AnschluB an die groBen abendlédndischen Philosophen vertraut mit
den Problemen der Metaphysik, Erkenntnistheorie und Ethik. Es entwirft ein
Bild von Wesen, Geschichte und Schicksal der abendldndischen Philosophie.
Von Kant heiBt es: er ,ist der Verfasser der tiefgriindigsten und genialsten
Erkenntnistheorie, die je geschrieben wurde: auf diesem Gebiet kommt ihm
keiner gleich“ (151f.). Die scholastische Philosophie wird nur ganz kurz ge-
streift. Es wird darauf hingewiesen, dal Thomas von Aguin die Metaphysik
des Aristoteles wieder aufgenommen und weitergefiihrt habe; seine Philo-
sophie habe in der Gegenwart in etwas abgewandelter Form als Neuthomismus
wiederum grofie Verbreitung gefunden und gelte als die offizielle Philosophie
der katholischen Kirche; der mittelalterliche Universalienstreit sei durchaus
nicht als unfruchtbare Auseinandersetzung haarspaltender Scholastiker an-
zusehen. Aber die Bedsutung der aristotelisch-scholastischen Philosophie in
Metaphysik, Erkenntnistheorie und Ethik ist nicht herausgestellt. Dies be-
dauern wir, zumal wir mit dem Verf. darin einig sind, daBl Philosophie unser
innerstes Wesen angeht, daB sie etwas Schoépferisches ist, richtunggebend fiir
die Zukunft der Menschheit; Ideen leiten die Welt. Nink.

De Wulf, M., Initiation 4 la Philosophie thomiste. 2. Aufl. 8° (196 S.) Lo-
wen 1949, Nauwelaerts. Fr. 50.—, — Die 1. Aufl. dieser Einfithrung in die tho-
mistische Philosophie haben wir Schol 8 (1933) 436 angezeigt; die vorliegende
2., nach dem Tode des Verf. (1947) herausgegebene Aufl. bringt im Text keine
bemerkenswerten Anderungen. Das Buch gibt in 20 Kapiteln einen klaren,
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didaktisch geschickten Uberblick iiber alle wesentlichen Teile der thomistischen
Philosophie: Erkenntnistheorie und Metaphysik, Naturphilosophie und Psycho-
logie, Ethik und Soziallehre; sogar der Wissenschaftslehre und der Asthetik
ist je ein Kap. gewidmet. Bei einer solchen Fiille von behandelten Problemen
ist es unvermeidlich, dal manches schematisch vereinfacht wird; auch muf§ die
Art der Darbietung mehr eine Darlegung fertiger Ergebnisse als ein Erarbei-
ten der Lehrinhalte aus den gegebenen Phiénomenen werden. Wiirde man nicht
beim Leser dadurch leichter ein inneres Verhiltnis zur Philosophie wecken,
dafl man ihm zwar weniger Stoff bote, dafiir aber wenigstens an einigen Pro-
blemen die Losung selbst miterarbeiten lieBe? Und noch eine kleine Frage
sei gestattet: Empfiehlt es sich wirklich, die thomistische Philosophie im
Gegensatz zum ,Monismus“ , Pluralismus“ zu nennen (35)? MuB es denn un-
bedingt ein , Ismus” sein? de Vries.

Carreras Artau, J.,, Teoria del conocimiento y Ontologia (Elementos de
Filosofia aristotélico-escolastica 2). 8. Aufl. 8° (298 S.) Barcelona 1950, Alma
Mater. Pes. 35.— — Das vorliegende Lehrbuch, das in neun Jahren nicht
weniger als acht Auflagen erlebt hat, ist in seiner Eigenart dadurch bestimmt,
daBB es sich eng an den vom spanischen Unterrichtsministerium fiir den Kurs
zum Baccalaureat aufgestellten Lehrplan anschlieBt. Dieser Lehrplan (cuestio-
nario), der am SchluB des Buches (295f.) abgedruckt ist, verlangt vom Studen-
ten nicht nur einige philosophiegeschichtliche Kenntnisse, sondern auch ein
beachtliches Mafl systematisch-philosophischen Wissens; der Lehrplan setzt
freilich eine weitgehende weltanschauliche Einheit der Lehrenden und Lernen-
den voraus. Den verlangten Examensstoff bietet das Buch in didaktisch ge-
schickter, leicht einpridgsamer Form. Inhaltlich gibt es im allgemeinen die in
den altbewéhrten scholastischen Lehrbiichern iiberlieferte Lehre, ohne sich
auf die feineren Lehrunterschiede zwischen den Schulen viel einzulassen, frei-
lich auch ohne selbsténdiges Weiterfithren der Problematik. Weniger befrie-
digend ist in der Erkenntnistheorie die Behandlung der AuBenweltserkenntnis,
wo mit Berufung auf die spontane, als im gnoseologischen Sinn ,unmittelbar®
gedeutete GewiBheit auf eine genauere philosophische Analyse verzichtet wird.
In der Ontologie scheint uns die Lehre vom ,ideal Seienden“ (ente ideal)
weniger glucklich; hier werden nicht nur die gedanklichen Beziehungen und
die rein logischen Gebilde (wie Arten und Gattungen), sondern als auf gleicher
Seinsstufe stehend auch die mathematischen Objekte und die Werte als blof
ideales Seiendes, das nur als Gegenstand des Denkens bestehen kann, hinge-
stellt; vielleicht sind hier doch Auffassungen der modernen Wertphilosophie,
die mit der klassischen Wertmetaphysik der Scholastik kaum vereinbar sind, zu
wenig kritisch aufgenommen worden. de Vries.

Berghin-Rosé, G. Elementi di filosofia. II. Ontologia. 8° (254 S.) Turin
1949, Marietti. L. 450.—. — B, bietet ein Lehrbuch ganz im Sinne der thomisti-
Schen Schule, das sich durch pidagogisches Geschick auszeichnet, Der Stoff ist
klar und knapp formuliert und iibersichtlich angeordnet; Zusammenfassungen
am Ende jedes Abschnittes erleichtern den Uberblick. Immer wieder wird die
Bedeutung der einzelnen Lehrstiicke fiir das Ganze der Wahrheit aufgezeigt,
wobei der Verf. auch liber die Ontologie hinausgreift und den Zusammenhang
mit der {ibrigen Philosophie, ja mit der Theologie herstellt. Alle Fragen, die zu
diesem Traktat gehéren, kommen zur Sprache. Dabei erhebt sich B. manchmal
lber die Weitergabe des iiberlieferten Lehrgutes zu einer gewissen persdn-~
lichen Prigung, so schon wenn er die gradus metaphysici eher gradus logici
genannt wissen will, wenn er die Ordnung, obwohl sie ein Sonderfall der
Einheit ist, eigens unter den Transzendentalien auffiihrt, wvor allem
aber wenn er das Schéne und die Kunst recht originell entwickelt. Freilich
scheint es, daf im Wesen des Schonen das Element der Ordnung zu einseitig
betont wird. Der Auseinandersetzung mit andern Richtungen ist verhéiltnis-
méfig wenig Raum zugestanden. Das moderne auBerkirchliche Philosophieren
wird nur bei einigen Fragen als Gegner negativ abgelehnt, hat aber diese
Ontologie kaum positiv befruchtet. Die Auseinandersetzung mit der Wert-
Philosophie (109 f.) sollte weitergefiihrt werden. Beim Kategorienproblem wiren
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die neueren eingehenden Forschungen zu beriicksichtigen. Die Bemerkung, da
es bei Platon Ewiges unabhingig von Gott gébe (66), stimmt wohl nicht, weil
bei ihm die andern Ideen von der hochsten Idee des Guten abhingen (Poli-
teia). Beim Kausalprinzip kann von einer eigentlichen demonstratio (216£.)
keine Rede sein; daB die Leugnung dieses Prinzips eine contradictio in ter-
minis besagt, ist wohl nicht so eindeutig klar, wie der Verf. meint.

Lotz

Dingler, H., Grundri der methodischen Philosophie. 8° (144 S.) Fiissen
1949, Winter. DM 4.90; geb. DM 5.80. — D. setzt der Philosophie die Aufgabe,
fiir die Ordnung des menschlichen Lebens durch alsolut gewisse Aussagen
einen sicheren Boden zu finden, Im besondern richtet sich seine Aufmerksam-
keit auf die Allgemeinaussagen iiber dasReale. Die aus der alltdglichen Erfah-
rung gewonnenen ,natiirlichen Begriffe®, wie die der Arten von Lebewesen,
Mineralien usw., kénnen wohl zu Allgemeinaussagen verhelfen, die eine prak-
tisch hinreichende Eindeutigkeit und GewiBheit haben, aber wegen der
Moglichkeit stetiger Uberginge zwischen den Arten fehlt ihnen die absolute
Eindeutigkeit und GewiBheit. Eine derartige GewiBheit ist zundchst nur den
Allgemeinaussagen der Idealwissenschaften eigen, die analytisch aus ,reinen
Ideen“ gewonnen werden; solche Ideen aber werden von uns selbst aus dem
einzigen 'Grundelement der Relation der Verschiedenheit konstruiert. So
lassen sich nach D. die vier Idealwissenschaften Arithmetik, Analysis, Geo-
metrie und Kinematik bzw. Mechanik ableiten. Freilich kénnen nur die Eukli-
dische Geometrie und die Newtonsche Mechanik ausschlieBflich aus reinen
Ideen aufgebaut werden., Die Sdtze der Idealwissenschaften lassen sich zu-
niichst in all den Fillen auf das Reale anwenden, in denen wir die Ideen
selbst durch technische Bearbeitung der Materie im Realen verwirklichen.
Aber auch, wo wir nur gedanklich mit Hilfe der reinen Ideen die Vorginge
gleichsam nachmachen konnen, erhalten wir absolut gewisse Allgemeinaus-
sagen iiber das Reale. Trotzdem wird wiederholt behauptet, diese Ideen hdt-
ten kein ,fundamentum in re¥ das Allgemeine gehdre nur unserm Denken
an, die nominalistische Losung sei uns heute eine Selbstversténdlichkeit,
Naturgesetze gebe es im Realen selbst nicht (67£f). — Die Frage scheint hier
unvermeidlich: Wenn die idealen Strukturen nur durch unser Denken in das
Reale hineingelegt werden, wie kommt es dann, daB die realen Dinge selbst
(die auch nach D. keineswegs nur Konstruktionen unseres Denkens sind)
sich den Gesetzen fiigen? Vielleicht will D. mit seinen nominalistischen For-
meln nur sagen, die Begriffe seien nicht in der abstrakten Weise, wie sie
gedacht werden, in den Dingen verwirklicht. Jedenfalls sagt er an anderer
Stelle (36f.) ausdriicklich, es gebe Ideen (,qualitative Ideen®), die an einem
realen Gegenstand voll verwirklicht sein kénnen, wenn auch nie fir sich
allein, sondern stets in konkreter Einheit mit unbegrenzt vielen anderen Be-
stimmungen, die im Begriff nicht erfaBt werden. Das ist aber schliefilich die
aristotelische Auffassung, jedenfalls wie sie in der scholastischen Philosophie '
verstanden wird. Neben den Allgemeinaussagen von absoluter Notwendig-
keit wire freilich auch die ,physische Notwendigkeit®, wie sie durch Induktion
gewonnen wird, zu beriicksichtigen. Den Gesetzen der Newtonschen Mechanik
etwa wird man schwerlich absolute Notwendigkeit =zuschreiben kdénnen.
Ebensowenig kénnen sie aber als blof ,zuféllig® zutreffend aufgefait werden.
Zwischen dem absolut Notwendigen und dem Zufélligen diirfte wohl doch
eine breite, mehrfach abgestufte Zwischenschicht anzunehmen sein. Eine ge-
nauere Besinnung auf das, was D. Allgemeinaussagen ,von praktisch hin-
reichender Eindeutigkeit und GewiBheit® nennt, miiSte wohl auch fiir diese
eine Seinsgrundlage in der ,Natur“ der Dinge aufdecken. Von da aus miiiten
aber auch die weltanschaulichen Folgerungen des Verf. neu durchdacht
werden. de Vries.

Bachelard, G., La philosophie du non. Essai d'une philosophie du nouvel
esprit scientifique (Bibl, de Philos. contemporaine), gr. 8° (148 S)) 2. Awufl,
Paris 1949, Presses Universitaires de France. Fr. 240.—. — Die Wissenschaft
unterrichtet die Vernunft, Die Vernunft muB der héher entwickelten und
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sich weiter entwickelnden Wissenschaft gehorchen. Sie hat nicht das Recht,
eine unmittelbare Erfahrung héher zu stellen, sondern mufB sich der am
reichsten entfalteten Erfahrung unterordnen. Das Unmittelbare muB hinter
dem wissenschaftlich Konstruierten zurticktreten. Arithmetik, Geometrie und
Physik sind Wissenschaften. Die traditionelle Lehre von einer absolut un-
verdnderlichen Vernunft ist ,nur eine Philosophie“, eine untergegangene
Philosophie. In diese Worte faBt B. den Sinn der ,philosophie du non® Diese
hat nicht verneinenden, sondern verséhnenden Charakter; sie ist nicht aprio-
ristisch-dialektisch, sondern synthetisch. Sie bewahrt den Zusammenhang
mit den friher aufgestellten Wissenschaften. Diese sind in den spiteren ent-
halten; die Newtonsche Mechanik in der nicht-Newtonschen, die euklidische
Geometrie in der nichteuklidischen, die aristotelische Logik in der nicht-
aristotelischen. Man mag ohne Ende streiten tiber den Fortschritt in Moralitat,
Wohlstand und Dichtung; ein Fortschritt entzieht sich jeder Diskussion, der
Fortschritt in der Wissenschaft. Der Gedanke der Wissenschaft enthilt also
ein Prinzip zur Einteilung philosophischer Systeme und zum Studium des
Fortschritts der Vernunft. Dies zeigt der Verf, zun#chst an der in der Wissen-
schaft erfolgten Entwicklung des Begriffs der Substanz und Masse, bei dem
schlieBlich an die Stelle des Begriffs der Realitit jener der Realisierung ge—
treten sei. Dieser Entwicklung entspridchen in der Wissenschaft die Stand-
punkte: naiver Realismus, positivistischer Empirismus, klassischer Rationa-
lismus der rationalen Mechanik, relativer und diskursiver Rationalismus.
Neben die euklidische Geometrie, fahrt B. weiter, sei die nichteuklidische ge-
treten, neben die aristotelische Logik die nichtaristotelische. — In der »philo-
sophie du non“ ist die Philosophie nicht mehr Grundlage der Wissenschaften,
sondern abhéngig von ihnen und ihrer Entwicklung. Wo nicht das Seiende
finale Form des Erkennens ist, 146t sich der wahre Sinn der Philosophie
nicht mehr bestimmen. Man kann schlieBlich dazu kommen, am Wissen-
schaftsfortschritt den Sinn und Fortschritt der Philosophie zu orientieren.
Aber die Grundfrage kehrt wieder: Wodurch bestimmen sich Wesen, Ein-
teilung, Wahrheit, Methode und Fortschritt des Wissens und der Wissen-
schaften? Nicht Wissen und Wissenschaft ist die letzte finale Norm der mensch-
lichen Erkenntnis, sondern das Seiende, auf dessen Erfassung der menschliche
Verstand sinnvoll-final hingeordnet ist, durch dessen wahre und giltige Er-
fassung er Philosophie und zweite Wissenschaften wahr und giltig aufbaut.
Die ,philosophie du non® ist nicht zum Wesen, Grund und Ausgangspunkt der
Philosophie vorgestoBen. Nink.

Vernekohl, W. (Herausgeber), ,Ich befinde mich in absoluter Sicher-
heit.“ Gedenkbuch der Freunde fiir Peter Wust, gr. 8° (185 S.) Miinster
1950, Regensberg. DM 6.80. — Diese zum 10. Jahrestag des Todes Peter Wusts
(2. 4. 50) erschienene Schrift will die Erinnerung an seine eigenwiichsige Ge-
stalt und segensvolle Wirksamkeit wachhalten. Sie zerfillt in zwei Teile. Der
1. Teil zeichnet Bild und Lebensweg des Menschen und Philosophen, in vielfacher
Bezugnahme auf W.s eigenen Lebensriickblick »Gestalten und Gedanken‘e,
Miinchen 1940; der 2. Teil deutet sein Werk und fiihrt es in einzelnen Unter-
suchungen weiter. Sein einsames, schlichtes Heimatdorfchen, ,mein“ Rissen-
thal, unweit der Saarufer, hat tiefe und ansprechende Ziige seines Wesens
bestimmt. Nach seinem Miinsterer Freund, dem besonders durch seine Be-
mithungen um die mathematisch-logistische Philosophie in Fachkreisen be-
kannten H, Scholz, war W. ,ein Mensch mit vielen Aporien®, der immer
wieder auch schwer unter den Schickungen seines Lebens litt, ,der im Ideel-
len gelebt hat auf eine ganz und gar nicht alltdgliche Art“, ein ,wesentlicher
Mensch. Eine ,ganz grofe Wandlung® in seinem Leben, die geistige Berufung
Zum Philosophieren, erfuhr er als Student der Philologie an der Universitit
Berlin durch Friedrich Paulsen. Spéter, im J. 1921, fand er in M. Scheler einen
Lebensbegleiter als Meister und Fiihrer im Geiste, dem er sich stets in groBer
Dankbarkeit und Ehrfurcht verbunden wuBte; auch dann noch, als sich in
Schelers letzten Jahren ein radikaler Gesinnungswechsel vollzogen hatte. Zu-
tiefst war W. ein religidser und frommer Mann, der nach jahrelangem Suchen
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und Ringen zuriickfand zum frohen Glauben seiner Kindheit. Sein Denken
und Wirken zeigte in steigendem MaBe religiosen Bekenntnischarakter. An-
gesichts seines nahen sicheren Todes konnte er sagen: ,Ich befinde mich in
absoluter Sicherheit.“ Sein (hier beigedrucktes) ,Abschiedswort® an seine
Schiiler vom 18, 12. 1939 ist ein dankbares Bekenntnis zu Christus und eine
ergreifende Aufforderung zum Gebet: ,Die groBen Dinge des Daseins werden
nur den betenden Geistern geschenkt, Beten lernen aber kann man am
besten im Leiden.® — Im Mittelpunkt des philosophischen Werkes W.s steht
der Mensch, dessen Wert sich nach dem bestimmt, was er liebt und in
welchem MafBe er zu letzter Liebe fihig und bereit ist. Erst im Prinzip der
Liebe vollendet sich alle Kultur. Der von W. in seinem ,Abschiedswort®
zitierte philosophisch tiefe, auf allen Seins- und Lebensgebieten hochstwahre
Augustinussatz ,Du hast es so geordnet, o Gott, da sich selbst zur Strafe
wird ein jeder ungeordnete Geist* (Conf, I, 12) wird in dem wertvollen Bei-
trag von W. Th. Cleve, ,Die inneren Ursachen der Unordnung; eine philo-
sophische Deutung unserer Zeit*, zum Ausgangspunkt der Untersuchung.
Jeder VerstoB gegen den naturgegebenen Sinn des Menschen und seine darin
gegriindete Aufgabe hat seine entsprechende Strafe zur Folge, — W.s segens-
volle Wirksamkeit setzt sich heute und hoffentlich noch recht lange fort,
vor allem deshalb, weil er den inneren Zusammenhang von Wahrheit und
Liebe, Erkenntnis und Bekenntnis in seinem Leben und Lehren eindrucksvoll
zum Ausdruck brachte. Wir danken den Verfassern und dem Verlag, daB sie
das uns angehende und ansprechende Buch herausgebracht haben. Wenn das
Person-Innere, das Herz, Quellgrund und Mitte unsers Lebens, Denkens,
Wertens, Strebens und Liebens ist, dann ist die Philosophie des Menschen,
als scientia ex ultimis causis, auch philosophia cordis. Nink.

Hengstenberg, H. E, Zur Revision des Seinsbegriffes: PhJb 59 (1949)
1434, — Vordringlicher als die Frage nach dem Menschen ist die Frage nach
dem Sein. H. stellt diese, indem er das Realseiende untersucht. Dabei geht
seine ,Revision® auf eine Synthese zwischen der Statik des Aristotelismus,
in dem die Scholastik eingeschlossen ist, und der Dynamik des Existentialis-
mus, von dem die Existentialphilosophie nicht unterschieden wird, aus.
Anders gesagt, soll die von der Scholastik vertretene ,JKomposition“ des
Seienden durch dessen ,Konstitution® ersetzt werden. Dabei besagt Kompo-
sition ,das Zusammen-Gesetztsein der Teile von auBen, damit das Ganze
daraus erst werde® (20); jeder Kenner der Scholastik wird diese Beschreibung
als unzureichend, ja als unzutreffend ablehnen. Konstitution hingegen meint
,das Zusammen-Gestelltsein der Teile innerhalb des Ganzen® (20); hier gilt
von den Teilen: ,Alle haben zwar in sich, nicht aber fiir sich Wirklichkeit.
Wirklich sind sie nur im Ganzen® (21). Wenn ein Kenner das liest, wird er
feststellen, daB genau das die Scholastik lehrt. H, bemerkt zwar, seine Kritik
richte sich ,in erster Linie nur auf die extremen Positionen® (24); dazu ist
aber zu sagen, daB solche Positionen Verfallserscheinungen sind, in denen
das eigentliche Wesen der aristotelischen Scholastik nicht aufscheint und von
denen her man sie deshalb auch nicht kennzeichnen darf. Im Hinblick .auf
das Buch ,Sein und Geist“ von M. Miiller gibt der Verf. zu, daf er sich ,mit
modernen Ansitzen auf thomistischer Grundlage weitgehend einig” (24) wisse;
da nun Miiller gerade eine lebendige spekulative Entwicklung des echien
Aristotelismus bietet, handelt es sich doch eher um eine Vertiefung des Seins-
begriffes mit dem Aristotelismus als um eine ,Revision“ des Seinsbegriffes
gegen den Aristotelismus. — Wie stellt sich die Konstitution des Realseienden
nach H. genauer dar? Grundlegend ist die Unterscheidung zwischen Sein — es
.meint die Verkniipfung der Ziige* — und Existenz — sie ,zielt auf den
Bestand® (17). Das wird zunichst am Urteil erldutert und deckt sich dort mit
dem, was ich einmal als die priédikative und die veritative Synthese entwickelt
habe (Sein und Wert I., Paderborn 1938, 53—63). Was das Realseiende angeht,
so ist es das Grundanliegen des Verf., ,das strenge ontologische Gleichgewicht
von esse und Existenzprinzip, Sein und Existenz® (30) herauszuarbeiten.
,Das Seiende ist, indem es existiert; und es existiert, indem es ist* (30). Im
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Gegensatz dazu sage der Aristotelismus: ,Etwas existiert, weil es ist“ (33) und
fithre somit die Existenz auf das Sein zuriick; der Existentialismus aber be-
haupte: ,Etwas ist, weil es existiert (sich vollzieht)“ (33) und leite somit das
Sein aus der Existenz ab. Das Sein (esse) baut sich nach H. aus Dasein,
Wesen und Existenzprinzip auf, die sich als ,Konstituentien“ real vonein-
ander unterscheiden. Das hieraus erwachsende ,ganze Realseiende“ heiBt
als Hypostase ,metaphysische Existenz“ (30); sie soll an die Stelle der Sub-
stanz treten. An ihr zeigen sich die ,Konstituierten®, deren erstes das Sein
ist, wozu noch die Wesenheit und der metaphysische Sinn kommen; sie unter-
scheiden sich nur begrifflich und griinden zugleich im konstituierten Ganzen
und im Empfangenwerden aus der Transzendenz. SchlieBlich kommt allen
sechs Stiicken ein je eigenes ,DaB-sein“ zu; es besagt ,das physische Vorhan-
densein® (30) im Gegensatz zur bloBen Moglichkeit. — Gewifl enthalten diese
Darlegungen scharfsinnige Analysen und gute Gedanken. Insbesondere trifft
sich die Unterscheidung zwischen den Konstituentien und den Konstituierten
mit meinen eigenen Anschauungen, Doch scheint zunichst die Terminologie
doch recht willkiirlich und verwirrend zu sein, Die fiinf Begriffe, in die die
scholastische existentia aufgespalten wird (vgl. 30), miubBten nicht Namen
haben, die so nahe beieinanderliegen; das gilt zumal vom ,Dasein“ und der
. metaphysischen Existenz“. Was die von H. vollzogenen Unterscheidungen
selbst angeht, so sind sie wohl nicht alle von der Sache selbst gefordert;
auch werden sie von ihm selbst nicht folgerichtig durchgefiihrt. Einmal ge-
hort das Existenzprinzip zu den Stiicken, die das esse aufbauen, anderswo (30)
wird es diesem gegeniibergestellt. Esse und metaphysische Existenz werden
nicht eindeutig voneinander abgesetzt. Es ist fraglich, ob das Dafi-sein wirk-
lich etwas anderes als die Existenz ist. So bleibt auch H.s Grundspannung
Sein-Existenz letztlich ungeklart, Lotz.

Foulguié, P La dialectique (Que sais-je? 363). k1. 8° (127 S.) Paris 1949,
Presses Universitaires. — Der Zweck dieses Buches ist die Klarung und Pra-
zisierung der Begriffe ,Dialektik, dialektisch“. Thre Vieldeutigkeit ist ge-
schichtlich begriindet, und deshalb fithrt uns der Verf. an Hand dieses Be-
griffes durch die groBen Etappen der Geschichte der Philosophie. Er unter-
scheidet eine ,alte* und eine ,neue Dialektik®. Die ,alte Dialektik”, mehr
oder weniger eine praktische Anwendung der Logik, von der sie sich unter-
scheidet wie der Advokat vom Juristen, stiitzt sich auf das Kontradiktions-
prinzip. Die ,neue Dialektik”, die entscheidend mit Hegel beginnt, scheint
gerade das Kontradiktionsprinzip zu leugnen; denn sie lebt aus dem Gegen-
satz. Beginnend mit Zenon, dem ,Erfinder“ der ,alten Dialektik"”, tiber So-
krates, den Meister des kldrenden Dialogs, und Plato, der ,dialektisch® zu
den Ideen aufstieg, hat doch der Begriff, soweit er nicht mehr oder weniger
mit der Logik identifiziert wurde, wiahrend des Mittelalters (Thomas, Duns
Scotus) big in die Neuzeit (Descartes, Kant) den iiblen Beigeschmack der ihm
seit den Sophisten anhaftet, nie ganz verloren. Die ,neue Dialektik® die im
Widerspruch in den Dingen selbst die wesentliche Triebfeder sieht (schon
Heraklit: ,Krieg als der Vater aller Dinge“) und im Urteil im Ubersteigen von
kontradiktorischen Sidtzen den Fortschritt sieht (Ansédtze schon in der Theo-
logia negativa des Areopagiten oder in der ,docta ignorantia“ des Cusaners
u. 4.), hat eine philosophische und eine wissenschaftliche Form. Die philosophi-
sche Form hat ihre Spitze in Hegel und wird von Marx nach seinen eigenen
Worten, da sie ,auf dem Kopf stehe* (Idealismus) im dialektischen Materialis-
mus ,auf die FiiBe gestellt“, Diese philosophische Dialektik findet heute eine,
wenn auch noch nicht klar fixierte, so doch um so mehr popularisierte Par-
allele in der ,wissenschaftlichen*“ Dialektik; sie geht vom Umsturz der bisher
absolut giiltigen ,mathematisch sicheren“ Gesetze und dem ,Sowohl-als auch®
sich scheinbar widersprechender Begriffe aus und kann charakterisiert wer-
den als eine dynamische Haltung des Geistes, der immer dahin gespannt ist,
die alten Wahrheiten im Widerspruch zu iiberschreiten. Und dieser Dynamis-
mus ist nach dem Verf. das letzte Gemeinsame dieses nun einmal schillern-
den Begriffes ,Dialektik“: Wie die ,alte Dialektik“ das dynamische Element
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der sonst statischen Logik darstellf, so sieht auch Hegel diesen inneren
Dynamismus in den Dingen im dialektischen Idealismus und Marx im dia-
lektischen Materialismus. — Das Buch gehort zu den Monographien, fir die
man dankbar sein mufB. Klar und sauber, methodisch gewissenhaft wird der
geschichtlich so belastete Begriff auseinandergelegt und scharf gefafit. Dazu
kommt noch ein durchsichtiger, leicht verstdndlicher Stil, der die Arbeit, wie
es dem Zweck der Sammlung ,Que sais-je“ entspricht, auch dem Nichtfach-
mann zuginglich macht, Glahn.

Balthasar, N.,, Mon moi dans I’étre et mon moi dans le monde: RevPh-
Louv 47 (1949) 351—365. — Der Aufsatz faBt einige Grundgedanken der Werke
B.s ,La Méthode en Métaphysique® (Léwen 1943) und ,,Mon Moi dans I’Etre*
(Lowen 1946) kurz zusammen. B. wendet sich gegen die Auffassung vieler
Thomisten, dem Menschen fehle jede geistige Intuition; an ihre Stelle trete
allein das Urteil; nur in ihm werde das Dasein des Einzelnen erkannt. Das
ist, meint B., ein falscher Thomismus. Bevor das Dasein mit Recht im Urteil
ausgesagt werden konne, miisse es erfahren, erlebt sein. Diese Erfahrung
liegt in der geistigen Intuition des Ich tatsdchlich vor; diese gibt uns den
Begriff des Seienden als solchen (ens qua ens); aus dem Sinnlichen dagegen
kénnte dieser Begriff nicht abstrahiert werden. Die durch Abstraktion aus dem
Sinnlichen gewonnenen Begriffe sind eindeutige kategoriale Begriffe, die von
den Unterschieden vollig absehen; sie sind deshalb allgemein und als solche
nicht verwirklicht; es gibt z. B. nicht ,den®“ Menschen. Der Begriff des Seien-
den dagegen wird nicht abstrahiert, sondern durch ,Transzendentalieren“
gewonnen; er enthdlt darum alle Unterschiede ,confuso modo“; er ist ein
sallgemeines Einzelnes‘ (universel singulier: 354), eine ,intuitive Idee® (363).
Der Unterschied des Begriffs des Seienden und des im SelbstbewuBtsein er-
lebten konkreten Seienden wird von B. kaum beriicksichtigt; nennt er doch
die Intuition des Ich zugleich eine Intuition des transzendentalen Seins als
Seins (Mon Moi dans I’EBtre 11). ,Die transzendentale Schau (vue) ist eine
totale, sie ist also eine Schau von vielen Einzelnen in der Gesamtheit der
Seienden® (356); in ihr erfasse ich mein personliches Dasein als unterschieden
vom Dasein anderer Iche und der Welt. — Mit vollem Recht betont B. die fur
die Metaphysik grundlegende Bedeutung des SelbstbewufBitseins. Das Seins-
urteil kann in der Tat nicht die erste und grundlegende Seinserkenntnis sein;
es mul3 sich letztlich auf eine Seinserfahrung stiitzen, und diese liegt eben
im IchbewuBtsein vor. Freilich wiirden wir diese Erfahrung, weil reflexer
Natur, nicht ,Intuition nennen. Doch betrifft dieser Unterschied mehr die
Ausdrucksweise als die Sache selbst; B, denkt bei ,Intuition® vor allem an
die Unmittelbarkeit der Erkenntnis (vgl. La Méthode en Meétaphysique 164).
Sachlich dagegen kénnen wir B. nicht beipflichten, wenn er in der ,Intuition“
des Ich zugleich schon die Transzendentalitdt des Seins finden zu konnen
meint. Transzendentalitdt im Sinn von Allumfassendheit kann doch nur dem
Begriff des Seienden, nicht dem konkreten einzelnen Seienden zukommen.
Dags konkrete Ich kann hochstens in Beziehung stehen zu allem Seienden.
Aber wird es als solches unmittelbar erlebt? Kann man auch nur sagen, es
werde als verschieden von andern Ichen unmittelbar erlebt? Jedenfalls diir-
fen wir den Unterschied zwischen dem Begriff des Seienden und der Er-
fahrung eines konkreten Seienden nicht iibersehen. Dann geht es aber u. E.
auch nicht an, jede, auch eine unvollkommene, Abstraktion des Begriffs des
Seienden zu leugnen. Enthielte der Begriff des Seienden wirklich, wenn auch
nur confuso modo, alle Unterschiede, wie konnte er dann noch von einem
Einzelding ausgesagt werden, das doch die Unterschiede der andern Einzel-
dinge nicht in sich tridgt? Oder soll man sich das Enthaltensein aller Unter-
schiede so denken, daB sie gleichsam disjunktiv mitbezeichnet werden? Auch
das diirfte seine Schwierigkeiten haben. Die Transzendentalitidt des Begriffs des
Seienden wird wohl nicht daraus zu erklédren sein, daB sein Inhalt alle Unter-
schiede aktuell einschlieBt, sondern daraus, daB sein Umfang alles, auch alle
Unterschiede, umfaBt; dies diirfte aber nur zu erkennen sein durch Hinbezie-
hung des (unvollkommen) abstrahierten Begriffs des Seienden auf alle mog-
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lichen Seienden. — Storend wirkt in den Untersuchungen B.s (wie in manchen
dhnlichen Untersuchungen in franzdsischer Sprache), daB ens und esse, Seien-
des und .Sein, unterschiedslos durch dasselbe Wort étre wiedergegeben wer-
den. de Vries.

Giacon, C., Atto e potenza. 8° (78 S.) Brescia 1947, ,La Scuola“. L. 160.—.
Die vorliegende Schrift iiber Akt und Potenz ist aus der Uberzeugung er-
wachsen, daB es ohne diese Lehre nie eine wahre Metaphysik geben kann.
Wo das Philosophieren daran voriiberging, vermochte es entweder die Fragen
nicht auf ihre letzten  Griinde zuriickzufiihren oder es hat sich in allerlei Irr-
tiimern verloren, wie der heutige Anti-Intellektualismus, der ganz dem Wer-
den verfallen ist, zeigt, AuBerdem lassen sich die gegenwirtig drdngenden
Probleme wie Personalitédt, Freiheit und Geschichte einzig auf diesem Boden
allméhlich einer Lo6sung naherbringen. Im einzelnen weist G. die Grund-
prinzipien der Akt-Potenz-L.ehre schon in den Dialogen Platons auf; dann
entwickelt er die Systematisierung dieser Prinzipien durch Aristoteles, be-
sonders was die Spannungen von Substanz-Akzidens und Materie-Form sowie
den unbewegten Beweger als den reinen Akt angeht; schlieBlich stellt er die-
selbe Lehre bei Thomas von Aquin als das Fundament seiner Metaphysik dar.
Erst der Aquinate hat die Akt-Potenz-Struktur auf die innerste Konstitution
des Endlichen aus Wesenheit und Sein angewandt und in alle Grundfragen
der Metaphysik hineingebaut. Insbesondere fiihrt alle Kausalitidt letztlich
zu dem subgistierenden Sein als dem reinen Akt hin, von dem her auch die
Prinzipien der Wirk- und der Zweckursichlichkeit ihre tiefste Begriindung
empfangen. Dazu ist freilich anzumerken, daBf dies nicht die erste und einzige
Begrundung der Prinzipien der Ursichlichkeit sein kann, weil sie den Auf-
stieg zum subsistierenden Sein tragen. Aufs Ganze gesehen, ist G.s Schrift
dankenswert als knappe, klare und folgerichtig durchentwickelte Darstellung
der Akt-Potenz-Lehre im streng thomistischen Sinne. Lotz

Schuler, B., O.F.M. Die Gotteslehre als Grundwissenschaft. gr. 8°
(X u 267 S.) Wirzburg-Paderborn 1950, Schoningh. DM 9.60. — Die Gottes-
lehre ist das hochste und schinste Anliegen der Metaphysik. Sie steht um
so fester, je tiefer ihre Fundamente liegen. Sch. faBt die Gotteslehre als
Grundwissenschaft und gliedert sie in 3 Teile: 1. der natiirlichste Weg unserer
Gotteserkenntnis, 2. die ndhere Bestimmung des géttlichen Wesens, 3. das
Gleichnis Gottes im Endlichen: die Schopfungslehre und ihre Folgerungen.
Der Grundgedanke des ,Gotteserweises“ lautet: ,Alle meine schaubaren
Gegenstdnde“ sind nicht-einfach, zusammengesetzt, endlich. ,Alles Zu-
sammengesetzte ist seinem Begriff nach etwas Nichtletztes oder Spéteres,. zu
dem es denknotwendig etwas Friiheres geben muB“, ,ein Prinzip der Einheit,
der Vielheit und des Ineinanderseins beider®. ,Dieses eine unendliche Ur-
prinzip meines bewullt Gehabten ist auch das Urprinzip meines wissenden
Ich und alles Endlichen, das es iiberhaupt gibt.“ Wir nennen es Gott. Sch.
betrachtet seinen ,Gotteserweis“ als ein analytisches Verfahren, das nicht mit
Zuhilfenahme eines Beweisprinzips wie etwa des Kausalprinzips gewonnen
sei, — Es 148t sich wohl fragen, ob die innere sinnvoll-finale statisch-dyna-
mische Vieleinheit und Ordnung, die jedem Seienden notwendigerweise zu-
kommt, zutreffend bestimmt, insbesondere ob sie geeigneterweise als ,Inein-
andersein von Einem und Vielem“ zu bez€ichnen sei. Duns Skotus bestimmt
sowohl die Mehrheit der inneren, sinnvoll-final einander zugeordneten Seins-
grinde als auch ihre Einheit schirfer, tiefer und angemessener. Die inneren
Griinde des ens contingens stehen in einem sinnvoll-final geordneten Potenz-
Akt-Verhiltnis zueinander, derart, daB mit ihrem realen Identischsein das
ens contingens selber und seine sinnvoll-final geordnete Vieleinheit logisch
notwendigerweise gegeben sind. Das Seiende, insbesondere das ens contingens
selber und seine Einheit sind also dem Identischsein ihrer inneren Griinde
gegenuber konsekutiv. Real identisch sind beim ens contingens die inneren
Griinde nicht aus sich selber, sondern durch Gott. Wenn aber das ens con-
tingens in vielfacher, innerlich geordneter Weise eine Potenz-Akt-Struktur
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aufweist, dann ist ein vielfacher, innerlich geordneter Aufstieg von ihm aus
zu Gott moéglich. Und jeder erfolgt mittels der Prinzipien des Grundes und
der Kausalitit. Das Kausalprinzip aber ist ein Spezialfall des allgemeineren
Satzes: keine Potenz-Akt-Einheit kann aus sich sein, vielmehr hat jede ihren
zureichenden oder bestimmenden Grund in einem andern, letztlich in Gott.
Der natiirlichste Weg unserer Gotteserkenntnis ist der implicite oder explicite
vollzogene Aufstieg zu Gott mittels der Prinzipien des Grundes und der
Kausalitdt, Und diese Art der Gotteserkenntnis ist in jedem sGottesbeweis
logisch vorausgesetzt; auch im euddmonologischen, weil die Betrachtung des
Zieles des ens contingens nur auf Grund der Betrachtung seines Woher er-
folgen kann; innerlich notwendigerweise entspricht das Wozu eines Seienden
seinem Woher und setzt es seinslogisch voraus. — Die ndhere Bestimmung
des géttlichen Wesens erfolgt bei Sch. von dem Grundsatz aus, dal Goftt
infolge seiner absoluten Einfachheit alle nur mdéglichen Vollkommenheiten
hat. Wir stimmen dem zu. Zur Erkenntnis der inneren Ordnung der gott-
lichen Vollkommenheiten aber gelangen wir wiederum ausgehend von der
dem Seienden als solchem inneren Ordnung. — In der Schépfungsiehre wird
die Ansicht vertreten, daB alles Geschaffene, ,auch alles, was man als an-
‘organische, unbelebte Korper zu bezeichnen gewohnt war®, seinem ganzen
Wirklichsein nach lebende Kraft sei. Der letzte Abschnitt untersucht die
Frage, ob Theismus und Hylomorphismus vereinbar seien. Er kommt zum
Resultat, daB der aristotelische Hylomorphismus. seiner inneren Tendenz nach
im Gegensatz zu einer theistischen Welterklarung stehe. Wir haben Bedenken,
ob das Buch dem Sinn des aristotelischen (und thomistischen) Hylomorphis-
mus, insbesondere den wichtigen Begriffen Potenz und Akt, Materie, Form
und Steresis gerecht wird. Es héitte viel gewinnen konnen, wenn die unver-
ginglichen, in der Scholastik schon erarbeiteten Werte der Erkenntnistheorie
und Metaphysik auf Grundlegung und Durchfiihrung inhaltlich und metho-
disch mehr eingewirkt hétten. Nink.

Stirnimann, H., Zur suppositalen und virtuellen Unmittelbarkeit:
DivThom (Fr) 28 (1950) 255—273. — St. untersucht die Weise der géttlichen
Allgegenwart, die Thomas bekanntlich auf die unmittelbare Tétigkeit Gottes
in den Geschopfen zuriickfiihrt. Die Frage ist, ob dazu die Unmittelbarkeit
der Kraft geniigt, die darin besteht, daB jedes Geschépf nur in der Kraft
Gottes etwas wirken und hervorbringen kann, oder ob dazu die Unmittel-
barkeit des Suppositums notig ist, bei der nichts so zwischen die Ursache und
Wirkung tritt, daB es der Ursache untergeordnet wire. Auf jeden Fall schliet
die Unmittelbarkeit der Kraft zwar die Mittelbarkeit der Kraft, nicht aber
die Unmittelbarkeit des Suppositums aus. In Auseinandersetzung mit den
Kommentatoren kommt St. zu folgendem Ergebnis: Alle Wirkungen geschaf-
fener Ursachen hidngen als geschaffenes Sein in ihrem Werden und Bestehen
unmittelbar von der schépferischen Titigkeit Gottes ab, so daB ihnen Gott
durch die Unmittelbarkeit des Suppositums gegenwdrtig ist. Die Bestim-
mungen, die das gewirkte Sein unmittelbar von der geschaffenen Ursache
empfingt, werden zwar als solche von Gott nur mittelbar hervorgebracht.
Das hindert jedoch nicht, daB Gott auch dieses Wirken der Ursache, sofern
es ein Sein ist, unmittelbar hervorbringt. Gott ist also dem Wirken der ge-
schaffenen Ursache und der hervorgebrachten Wirkung in ihrem ganzen
Sein unmittelbar gegenwirtig, obwohl die Wirkung auBlerdem, als von der
geschaffenen Ursache gewirkte, von ihm auch mittelbar abhéngt. Damit ver-
tritt St. auBer der praemotio auch einen concursus simultaneus.

Brugger.

£

Liebert, A. 1, Die theologische Denkungsart und ihre Universalitét.
PhilStud 1 (1949) 245—259. — Da die Philosophie die Wahrheitsfrage prinzi-
piell aufwirft und die einzelnen Wissenschaften danach untersucht, welchen
Typ und Grad der Wahrheit sie erreichen, hat die Philosophie auch ein philo-
sophisches Interesse an der Theologie und fragt nach ihrem Gegenstand,
ihrer Form und Methode und nach ihrem Wahrheitswert, Nach L. ist auch
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die Theologie eine durchaus universale Wissenschaft und Geisteshaltung. Ihr
Gegenstand ist Gott, und zwar der Schopfergott. Dabei ist Gott nicht nur
der Ursprung der Harmonie der Welt, sondern ebenso ihrer Tragddie. Wie
die Philosophie hat auch die Theologie noch keine ihr angemessene Methode
gefunden. Immer lehnte sie sich an die zu ihrer Zeit malBgebende Wissen-
schaft an. In diesem Sinne spricht L. von der Periode der mystischen und
negativen Theologie zur Zeit des Neuplatonismus und im 12. und 13. Jahrh.,
von der rationalen Theologie der Aufklirung, von der historischen Theologie
des 19. Jahrh. die dem Wesen des Religiosen am wenigsten gerecht wurde,
und von der dialektischen Theologie der Gegenwart mit ihrer Verwandtschaft
zur negativen Theologie. Uber alle zeitbedingten Formen hinweg zeigt sich
die Hypostasierung oder die Realisierung von Ideen als die charakteristische
Methode der Theologie, die damit die in der Schopfung liegende Realisierung
gottlicher Ideen (= Offenbarung) zum BewulBitsein bringt.' Durch diese Me-
thode erweist sie sich auch als der Natur des Menschen am meisten ange-
messen. Falsch aber wire es, die Wissenschaftlichkeit der Theologie nach
Wissenschaften auBer ihr, etwa der Mathematik, bemessen zu wollen oder
auf rein rationalem Gebiet zu suchen. Wahr ist die Theologie als Lebens-
macht, als groGte und machtvollste Form der Weltanschauung und als Glau-
bensbekenntnis. Ihr Verhéltnis zur Philosophie ist dialektisch. Wahrend die
Philosophie mehr das Problem und die Kritik pflegt, vertritt die Theologie,
obwohl nicht ausschlieBlich, die Entscheidung und das Dogma, Beide zusam-
men, Theologie und Philosophie, sind die Pole unserer geistigen Existenz. —
Bedeutungsvoll an dieser Arbeit L.s erscheint das ehrliche und dem Wesen
der Philosophie angemessene Streben, von sich aus ein Verhdltnis zur Theo-
logie zu gewinnen. Die Grenzen des dargestellten Versuchs erkldren sich vor
allem aus dem Mangel der Unterscheidung zwischen der Theologia naturalis
als einer metaphysisch-philosophischen Disziplin, die sich' zuletzt auf die
Einsicht in ihren Gegenstand stiitzt, und der Offenbarungstheologie, deren
(allerdings auch wissenschaftlich zu untersuchende) Grundlage die Tatsache
einer echten, iiber die Schdépfung hinausgehenden Offenbarung ist. Um diesen
Unterschied zu sehen, ist es nicht noétig, daf die Tatsache der Offenbarung
personlich anerkannt wird; es gentuigt dazu die Beriicksichtigung des Selbst-
zeugnisses der Offenbarungstheologie in seiner geschichtlichen Wirklichkeit.
Brugger.

Noll, B, Der philosophische Mensch in der Entscheidung unserer Zeit. 8°
(142 S.) Meisenheim am Glan 1948 Westkultur-Verlag. DM 6.40. — Wissen hat
die Tendenz zur Gestaltung des Lebens; Weltanschauung ist theoretisch-
praktisch, Die vorliegende, philosophisch und theologisch nicht unterbaute
Schrift sieht die Welt nicht mehr als die Schopfung eines Gottes der Liebe,
sondern in Ankniipfung an antike Vorstellungen als eine Geheimniswelt des
Schaffens und gleichzeitigen Zerstorens. ,Wir erkennen die Bedingungen, unter
denen diese Welt besteht, und tduschen uns nicht iiber ihren furchtbaren und
fragwiirdigen Charakter, der die Folge widerstreitender Prinzipien in der
Tiefe ist.“ Wenn uns der hellenische Mensch als die hdchste, bisher auf Erden
erreichte Seinsgestalt erscheint, ,so bleibt uns am — durch ein Uberchrist-
liches iiberwundenen — Christentum gleichwohl der Impuls einer spontanen
Liebeskraft, die wir am Menschen der Zukunft mitkultivieren wollen®. Liebe
als eine Kraft, die aus der Fiille abgibt, muB3 die beherrschende Grundkraft
bei Menschen sein, die an einem ,Zeitalter der Feste“ maBgebend bauen und
gestalten. Wenn die inneren und duBeren Bedingungen sich zusammenfinden,
»dann mag dereinst ein ,neuer Tag‘ kommen, an dem etwas vom Luxushaften
in unser Leben kommen wird, von dem wir uns bis jetzt keine Vorstellung
machen konnten“ (!). — Die Erkenntnisse christlicher Philosophie und Theo-
logie sind der Schrift fremd geblieben. Nink.

Steinbiichel, Th., Christliche Lebenshaltungen in der Krisis der Zeit

u:}d des Menschen. 8° (XV u. 267 S.) Frankfurt (1949), Knecht. DM 8.50. —
Diese Vorlesungen, die St. als Rektor der Tiibinger Universitdt 1946/47 fiir
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Studierende aller Fakultdten gehalten hat, sind nach seinem nachgelassenen
Manuskript gedruckt. Wer St. kennt, findet ihn in diesen Vorlesungen ganz
wieder. Vom geistigen Geschehen der Zeit gepackt, den grofien Deutern des
modernen Menschen verbunden (Pascal, Kierkegaard und Nietzsche werden
am h&dufigsten angefiihrt), zeichnet er ein Bild der Krigis der Zeit und entfaltet
die Haltungen des Christen, der in dieser Zeit steht und ihre Forderung vor
Gott zu erfiillen bereit ist, die Grundhaltungen aus dem Geiste abendlédndisch-
christlicher Gldubigkeit (207). Die wesentlichen Gedanken, die St. vor allem
ilber Person und personale Beziehung, iiber die Dialektik des menschlichen
Daseins, liber das Entscheidende der Freiheit frither entwickelt hat, kehren
wieder; in dem, was er iiber einzelne Haltungen wie Ehrfurcht, Demut, Dank,
iiber Trauer und Schwermut auslegt, zeigt sich die Meisterschaft der Analyse.
Alles ist in einer bewunderswerten Leichtigkeit des Ausdrucks mitgeteilt. —
So sehr St. dadurch zu fesseln weiB, darin liegt auch eine Gefahr, und um
der Sachlichkeit willen darf das nicht verschwiegen werden. In der lebendigen
Diktion, die ihm eigen ist, braucht er Formulierungen, die zumindest der
der Verzeichnung nahe sind. Was gemeint ist, mag ein Beispiel deutlich
machen, Ofter stellt St. den Menschen, der aus der ,Krisis“ kommt, dem
Unerschiitterten, dem Bourgeoischristen, dem pharisdisch Gerechten gegen-
ilber, — ganz als ob es sonst nichts gibe. Und wenn dann der religidse
Mensch heschrieben wird: nicht der Feste, der nie Erschiitterte, der ,nie dem
Zweifel und der existentiellen Verzweiflung“ Anheimgefallene (48), ,sondern
das immer wieder verzweifelnde, von Gott abgetriebene und doch .. . im
Dunkel seiner Trauer und Gottferne zum ewigen Lichte Gottes sich immer
wieder  wendende Wesen® (100), so sind das lauter Aussagen, die der
Wirklichkeit nicht entsprechen. Es gehort nicht zum religiosen Menschen, dal
er immer wieder verzweifelt und von Gott abgetrieben wird und aus ,seiner
abgrundtiefen Ferne von Gott* die Liebe der Gottsehnsucht wieder ,keimen®
188t (101). Will man den Worten einigermafBien ihr Gewicht lassen, dann dienen
sie der Glorifizierung eines modernen verzweifelten und scheiternden Gott-
suchens, mit der der ungldubige Mensch seine tragische Unzuldnglichkeit (von
subjektivem Verschulden braucht nicht die Rede zu sein) in hdchste Tugend
‘oder wenigstens in das eigentlich menschlich Echte umzudeuten versucht. Im
,Verborgenen Antlitz“ hat I. Fr. Gorres vor den Gestalten des begnadeten
‘Gottsuchens der Heiligen diesem Versuch eine deutliche Antwort gegeben. —
Oder ist vielleicht eine ,existentielle Verzwelfiung“ schlieBlich doch gar nicht
eine so ernst gemeinte Sache? Hartmann.

Moortgat, A, Tammuz. Der Unsterblichkeitsglaube in der altorientalischen
Bildkunst. 8° (155 S.) Berlin 1949, De Gruyter. DM 24— — Tammuz ist das
halb gottliche, halb menschliche Wesen, das das Entstehen und Vergehen der
Vegetation und des Lebens iiberhaupt, den Kampf zwischen Leben und Tod
darstellt. Dieser Kampf spielt, nach den Bildwerken zu urteilen, die hier einer
sorgfaltigen Untersuchung unterworfen werden, in der ganzen vorderorienta-
lischen Religionsgeschichte eine bedeutende, wenn auch wechselnde Rolle.
Um ihn kreisen die Bildmotive des Tierbeschiitzers, des Helden, der die Raub-
tiere bezwingt, des Lebensbaumes mit Tieren oder Genien, des Symposions
einer weiblichen und einer mé#nnlichen Gestalt, des Wagenrennens. In der
frithsumerischen Kultur nimmt dieser Ideenkreis eine beherrschende Stel-
lung ein. Von den semitischen Lichtg6ttern wird er zuriickgedrangt; Scha-
masch und Marduk eignen sich gewisse Aspekte von Tammuz an und werden
dadurch, wie spiater auch Assur, zur Doppelgestalt eines Sonnengottes, der
zugleich Vegetationsgott ist. Die Bergvilker nehmen um das Jahr 1000 v. Chr.
das Motiv ebenfalls auf; von da geht es dann zu den Persern, Griechen und
Romern iiber und findet bis ins Mittelalter auch in der christlichen Kunst
symbolische Verwendung. Die Untersuchung ist fiir den Wandel der vorder-
orientalischen Religionen sehr aufschluBreich. Brunner.
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De Wulf, M., Précis d’Histoire de la Philosophie. 9. Aufl. 8° (192 S.) Lou-
vain 1950, Nauwelaerts. Fr 50.—. — Dieses kleine Repetitorium der Geschichte
der Philosophie erschien in 9. Aufl. nach dem Tod des hochverdienten Verf.
Fiir Altertum und Neuzeit beniitzt es als Vorlage Zeller sowie Windelband
und HOoOffding. Die Darstellung ist duBerst gedrédngt, Nur ganz selten wird eine
kritische Bemerkung gemacht. DaB Wiclif und die béhmisch-deutschen Refor-
matoren vom Skotismus beeinflult sind (101), klingt miBverstindlich. Richtig
ist, daB Thomas Bradwardine mit seiner Lehre vom determinierenden Ein-
fluB Gottes auf den freien Willen des Menschen auf Wiclif eingewirkt hat,
aber mit dieser Lehre im Gegensatz zu Skotus steht. Von Pantheismus sollte
man bei Nikolaus von Cues nach den neueren Forschungen doch nicht mehr
sprechen, — Das Biichlein kann und will natiirlich in keiner Weise den
Lehrer ersetzen. Schuster.

Schilling, K. Geschichte der Philosophie (Winters Studienfiihrer), 8°
(248 S.) Heidelberg 1949, Winter. DM 6.90; geb. DM 8.70. — In eine Sammlung
von Studienfiihrern eingereiht, will diese Geschichte der Philosophie nicht
Lehrbuch, sondern Anleitung zum Studium sein., Auch einige allgemeine
Ratschldge fliir das Universitdtsstudium der Philosophie iiberhaupt finden sich
am SchluB; sie heben die einmalige Stellung der Philosophie im Kosmos der
Wissenschaften hervor und — warnen vor der Philosophie als Lebensberuf.
— Dije Ubersicht iiber die Gesamtgeschichte von den Griechen bis zum
20. Jahrh. deutet vieles nur an, Die grundlegenden Auffassungen kehren
wieder, die Sch, in seiner zweibindigen Geschichte der Philosophie 1943/44
dargelegt hat; so z. B. die Charakterisierung der spédteren Antike als des
JZeitalters des jenseitigen Gottes”, das in scharfem Gegensatz zur ,griechi-
schen® Philosophie der Immanenz des Gottlichen (auch bei Aristoteles) ge-
stellt wird. Ausfiihrlich sind die Hinweise auf Studienhilfen. Darin geht das
Biichlein iiber seinen n#chsten Zweck hinaus und gibt eine Sammlung der
neuesten Literatur, mit der ausgesprochenen Absicht, Ueberweg seit der je-
weils letzten Auflage bis zur Gegenwart fortzufiihren. Diese Literaturangaben,
die auch Zeitschriftenaufsitze und bisweilen wichtige Rezensionen anfiihren
und hier und da das Urteil des Verf. kennzeichnen geben dem Buche einen
besonderen Wert; auslandische Literatur ist reichlich einbezogen. Vollstéindig-
keit ist verstidndlicherweise nicht angestrebt; aber ohne ersichtlichen Grund
sind die Angaben sehr unterschiedlich. Die wenigen Titel bei Pascal vermitteln
keinen Begriff vom Umfang der neuesten Pascalforschung. Bei Hegel vermiBt
man die groBen Werke der letzten Jahre von Kojéve, Hippolyte, Niel, Gré-
goire, Ogiermann. Etwas unbefriedigend ist das Kap.: Das iibrige 19.Jahr-
hundert, in dem die gesamte Philosophie auBer den drei groBlen Idealisten,
Schopenhauer und Nietzsche auf vier Seiten zusammengepreBt ist, unter Ver-
zicht auf Literaturangaben. Kierkegaard ist iberhaupt nicht erwihnt.

Hartmann.

Buchheim, K., Wahrheit und Geschichte. 2. Aufl. 8° (271 S.) Minchen
(1950), Kdsel. DM 9.80. — Dieses Buch, geschrieben zur ,Begegnung von Glaube
und Wissenschaft® (Untertitel), kam in seiner 1. Aufl. (1935) deswegen nicht voll
zur Auswirkung, weil es nicht mit dem Strom der Zeit ging. Wollte doch schon
das Eingangskapitel (,,Zeitgerechte Geschichtserkenntnis®) mit seiner Nietzsche-
kritik indirekt den nationalsozialistischen GeschichtsmiBbrauch treffen (Vor-
wort). Die Neuauflage ist wesentlich unveréndert geblieben. Der Schliissel
des Buches ist die typologische Zweiteilung: ,Raumdenker’ — ,Zeitdenker‘.
Da alles erfahrungswirkliche Sein, weil geschaffen, auch- zeithaft und damit
(im weiteren Sinne) geschichtlich ist, kann es vom Raumdenken der kausal~
mechanischen Wissenschaften nicht in seiner eigentlichen Wahrheit erkannt
werden. Der technische Erfolg des kartesianischen Wissenspositivismus wider-
legt das nicht, sondern bestdtigt es durch die Art und die Folge seines
Triumphes. Fiir ein echtes Geschichtsverstdndnis ist es notwendig, die Sinn-
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binder im geschichtlichen Geschehen zu erkennen. was ohne Wesenserkennt-
nis nicht moglich ist. Grundlegend dafiir bleibt das Erbe der griechischen
Philosophie. ,Die Zeit ist da, wo die ontologische Arbeit der Griechen fiir uns
von entscheidender Bedeutung werden kann® (72). Treffend ist die Bemerkung
gegen den existenzphilosophischen Willen zur ,Destruktion‘ der klassischen
Realontologie: ,Es miiBte uns schon sehr an jedem historischen, das heiBt
zeitlich-existentiellen AugenmaB fehlen, wenn wir meinen wollten, dall wir
zur ,Destruktion’ eines weltgeschichtlichen Ergebnisses der Wahrheitsforschung
fiberhaupt imstande wiren® (46). — Um die Gegenwartsbedeutung der grie-
chischen Philosophie aufzuzeigen, wird deren Eigenart und Entwicklung in
dem bei weitem groBten Teil des Buches (Kap. 4—12) in einer Weise zur Dar-
stellung gebracht, die immer anregend wirkt, auch dort, wo man ihr nicht
ganz beipflichten kann. Die eigentliche Geburt der antiken Philosophie sieht
der Verf. in der mit orphischen Motiven durchsetzten Zahlenphilosophie und
mathematischen Himmelstheologie der Pythagorder (Kap. 5). Den chronolo-
gischen Sammelbegriff ,Vorsokratiker‘ verwirft er, weil in ihm der tiefe
Unterschied verwischt wird, der von einem mehr mathematisch bestimmten
philosophischen Denkstil jenen ganz anders gearteten einer Erfahrungs-
wissenschaft vom irdischen Geschehen absetzt, wie er bei den Sophisten
in perikleischer Zeit herrschend wurde (vgl. 150 mit den Darlegungen des
vorausgehenden Kap. 7). Als das groBe Verdienst des Sokrates wird — im
8. Kap. ,BErkenne dich selbst® — die dreifache Erkenntnis herausgehoben:
der Weg iliber den Menschen als Weg zur Wahrheit; das allgemeinmenschliche
Ethos als Wurzel der Sittlichkeit; die Heilsmdoglichkeit des Menschen jenseits
der Polis. Der Kynismus nahm diese polisfreie Heilsmoglichkeit im natura-
listischen Sinn, was ihn in Gegensatz brachte zu Platon (vgl. Kap. 10 iber
,Natur und Idealstaat“). Schon beim Doppelthema des 9. Kap. (,,Erforschung
der Seele') ,Eudaimonia‘ und ,Eros’, an dem die Divergenz der sokratischen
Schule einsetzte, war der wiederholte Entwicklungswechsel des platonischen
Kampfes gegen die Hedoniker zur Behandlung gekommen und das Urteil
gefillt worden, daB die moralistischen Vorurteile gegen die hedonische Philo-
sophie im geschichtlichen Sinn hinféllig seien (vgl. 167). Verbliiffend wirken
die Bemerkungen iiber den Kontrast des Generationenproblems in der Antike
im Vergleich zur Moderne (189 ff.). Die zwei letzten Kap. »Wahrheit im Jen-
seits® und ,,Wahrheit im Diesseits” lassen schon durch ihre Titel erkennen,
daB es sich um die Gegeniiberstellung von Platon und Aristoteles handelt.
Wie ein Leitmotiv aber zieht sich durch das ganze Buch, was der Verf. ein-
mal (178) in den Worten ausspricht: ,Im Wesen des Christentums liegi es,
andere Weltanschauungen und Lebensordnungen immer zugleich durch Natiir-
lichkeit und Ubernatiirlichkeit zu i{iberbieten.® Ternus.

Aristotelis Categoriae et liber de Interpretatione recognovit brevigue
adnotatione critica instruxit L. Minio-Paluello (Scriptorum Classicorum
Oxoniensis). 8° (XXII u. 96 S.) Oxford, Clarendon Press, und London oder
New York, Cumberlege, 1949. Sh 4,6. — Dieses schone Béndchen der Oxforder
Klassikerbibliothek bringt die ldngst dringend notige Neuausgabe der beiden
ersten Schriften des aristotelischen Organon. Denn mehr als hundert Jahre
sind es her, daB Th. Waitz die letzte kritische Bearbeitung davon geliefert
hat. In der langen Zwischenzeit sind mit der Veréffentlichung der Commen-
taria in Aristotelem Graeca durch die preuBische Akademie und der ver-
schiedenen Ubersetzungen aus dem spaten Altertum und dem Mittelalter neue
wertvolle Textzeugen zuginglich gemacht worden, die eine wesentliche Er-
weiterung der Grundlage unserer Uberlieferung darstellen. Diese hat nun-
mehr M. fiir die Neugestaltung seines Textes herangezogen. Uberdies hat er
die dltesten griechischen Handschriften wieder verglichen und bei dieser Nach-
priifung manche Lesart seiner Vorginger berichtigt. DaB wir damit einen zu-
verlissigeren Text erhielten, wird man gerne dankbar anerkennen. Ein be-
sonderes Verdienst der Ausgabe liegt zweifellos darin, daB die Ubersetzungen
in einem so ausgedehnten Umfange benutzt wurden, wie es bislang noch bei
keiner Schrift des Altertums, die Bibel natiirlich ausgenommen, geschehen ist.
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Zenkers Arbeit brauchte dabei allerdings kaum mehr erwihnt zu werden.
Schon J. Tkatsch, Die arab. Ubers. der Poetik des Aristoteles I 152a hatte mit
Hinweis auf Rose und Baumstark den kritischen Beitrag Zenkers als unge-
niigend erkldrt. Bouyges mullte dann am arabischen Kategorientexte fest-
stellen, wie nachléssig Zenker gearbeitet hatte. Die Beobachtungen von Bouy-
ges bestitigte vollauf K. Georr, Les Catégories d’Aristote dans leurs versions
syro-arabes, wo man 127ff, die Belege nachlesen mag. Georr bietet in seinem
Buche auch die syrische Kategorieniibersetzung Jakobs von Edessa. Infolge
der groBeren Zahl der Ubersetzungen litt wohl etwas die Griindlichkeit in
deren Verwendung. Hier mag man es bedauern, daB sich der Herausgeber
nicht an den von Tkatsch a.a. O. 153f. gezeichneten Weg gehalten hat, der
jedenfalls eine bessere Gewidhr fiir die Richtigkeit bietet, als wenn man nur
hier und da eine Ubersetzung einsieht, wie es nach der Bemerkung XV der
Vorrede bei der Ubertragung Wilhelms von Moerbeke geschehen ist, Die Ar-
beiten Tkatschs und Gudemans, trotz aller Versehen, die ihnen unterlaufen
sind, machen in diesem Punkte u. E. einen gediegeneren Eindruck. Ahnliches
gilt von Ausgaben von H. J. Drossaart Lulofs, deren Indices die Arbeitsweise
klar erkennen lassen. Die hier erhobene Forderung nach griindlicher Einzel-
untersuchung der Ubersetzungstechnik hitte allerdings den Rahmen der
Sammlung, in der unser Biichlein erschienen ist, gesprengt, und das mag
man als Entschuldigung gelten lassen. Vielleicht 148t sich das Versdumte nach-
holen, wie anderes XXII ja auch in Aussicht gestellt wird. Doch hindert uns
das hier ausgesprochene Bedenken nicht, aufrichtig uns zu freuen, daB wir
in der Neuausgabe ein lang entbehrtes handliches Werkzeug erhalten haben,
um an dem Aristotelestext zu arbeiten. Zu wiinschen wére auch, wenn die
anderen Schriften des Organon ebenso bearbeitet wiirden, allen inhaltlichen
Schwierigkeiten zum Trotz, die infolge der Entwicklung auf logistischem
Gebiet sich neuerdings erhoben haben. Kutsch.

Virieux-Reymond, Antoinette, La Logique et 1'Epistémologie des
Stoiciens. Leurs rapports avec la logique d’Aristote, la logistique et la pen-
sée contemporaines. 8° (VI u. 331 S.) Lausanne 1949, Rouge. — Die Beurteilung
der Logik der Stoa war bei maligebenden Forschern wie Prantl und Zeller
recht abfillig. DaB hierin allmihlich ein Wandel eintrat, ist vor allem der
modernen logistischen Forschung zu verdanken. Von deren Gesichtspunkten
aus hat die gelehrte Verfasserin die stoische Erkenntnislehre und Logik einer
eingehenden Untersuchung unterzogen. Sie schickt in der Einleitung einen
Uberblick iiber die Quellen mit einer kritischen Wiirdigung der Zuverldssig-
keit der Gewidhrsminner voraus, dem ein knapper Abriff der Geschichte der
Stoa in ihren Hauptvertretern folgt. Der erste Teil bringt dann die Kosmo-
logie und daran anschlieBend die stoische Erkenntnislehre. Der zweite Teil
behandelt kurz die Entwicklung der Logik vor Aristoteles, dann ausfiihrlicher
die des Stagiriten selber. Der dritte Teil ist der Darstellung der stoischen
Logik gewidmet sowie dem Nachweis ihrer Verwandtschaft mit der modernen
Logistik nebst einer kritischen Stellungnahme zu gewissen Einzelfragen. Der
SchluBteil beschdftigt sich vor allem mit dem Nachleben der Stoa und dem
Auftauchen verwandter Gedankengidnge im spdten Altertum, Mittelalter und
in der Neuzeit, — Das Buch stellt sicher einen wertvollen Beitrag zur Ge-
schichte der stoischen Logik, ja der Logik iiberhaupt dar. Es war zweifellos
ein glicklicher Griff, an den Gegenstand vom Standpunkt der neueren Lo-
gistik heranzugehen. Man wird gewill in manchen Einzelfragen seine Vor-
behalte zu den Ausfithrungen der Verfasserin machen, aber im allgemeinen
ist ihr Urteil Uber die stoische Logik zutreffender als das der oben erwihnten
Gelehrten. Das Buch ist auch in dem behandelten Hauptgegenstand eine will-
kommene Ergéinzung zu dem neuen Stoa-Werk von M. Pohlenz. — Hier moch-
ten wir auf einiges hinweisen, was vor allem der winschenswerten Weiter-
fihrung der Untersuchungen des Buches dienen soll. Fiir die Entwicklung
der voraristotelischen Logik diirfte noch manches Wertvolle aus Schriften des
hippokratischen Corpus zu gewinnen sein, z. B. De vetere medicina (Methoden-
lehre!) und De diaeta (Induktion!). Bei der Verwandtschaft der Logik der Stoa
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mit der Mathematik, die ja auch das Altertum bereits erkannt hat, z. B. Posei-
donios, diirfte es doch nicht weit hergeholt sein, beider Beweisverfahren oder
Grundlagen miteinander zu vergleichen. Bekanntlich hat die mathematik-
geschichtliche Forschung uns doch neue Belehrung iiber Platon gebracht. Was
nun Aristoteles angeht, dessen Auffassung die Ausfithrungen nicht immer ganz
gerecht werden, so scheint uns Lukasiewicz doch nicht so Unrecht zu haben,
wenn er annimmt, daB manches in dessen Logik schon die Keime fiir die
Weiterentwicklung in sich trug. Jedenfalls ist die Forderung nicht von vorn-
herein abzuweisen, auch die aristotelische Logik unter dem Gesichtspunkt der
Logistik zu betrachten und zu untersuchen. So ging A. Becker, ein Schuler
von H. Scholz, vom logistischen Standpunkt aus an die I. Analytik heran
und deutete eine Reihe von Stellen anders, als es bislang iiblich war; vgl
A. Becker, Die aristotelische Theorie der Mbglichkeitsbeschliisse (1933) und die
Kritik und Erginzung dazu von O. Becker, DLitZeit (1935) 581 ff. Zum Nach-
wirken der Stoa, das noch so wenig erforscht ist, einige weitere Angaben:
In dieser Zeitschrift 14 (1939) 446 wies F. Pelster auf M. D. Chenu, Un vestige
du Stoicisme (RevScPhTh 27 [1938] 631f.) hin. Chenu hat gezeigt, wie von den
Begriffspaaren imaginatio-formatio und credulitas-fides imaginatio und cre-
dulitas durch Vermittelung des Gundisalvi aus Avicenna stammen und der
stoischen q}av*:ocor’.oc und cuyraTodEsLS entsprechen, Pelster macht dann a. a. 0.
weiter aufmerksam auf die 7zusammenstellung von intellectus, opinio, fantasia,
die sich bei R. Kilwardby, Barbarismus, finden und als Funktionen der virtus
apprehensiva und Objekt der Logik bezeichnet werden. Zu Avicenna fithrt
uns auch G. Furlani, Avicenna e il ,Cogito ergo sum® di Cartesio (Islamica 3
[1927] 53ff.), und ders.: Avicenna, Barhebreo, Cartesio (Riv. di studi orien-
tali 12 [1933] 21 ff.). Furlani fragt im ersten Artikel nach der Quelle, ohne eine
Antwort darauf geben zu kénnen. Die Untersuchungen der Verfasserin diirf-
ten die Losung bringen: es liegt wohl Einfluf der Stoa vor. S. Horowitz, Uber
den EinfluB des Stoizismus auf die Entwicklung der Philosophie bei den Ara-
bern (Zeitschr. Deutsch. Morgenl. Ges. 57 [1903] 177 ff.) bringt weitere Be-
lehrung; ebenso Osman Amin, La philosophie des Stoiciens, Kairo (1945) 228 ff.
. (arabisch). Derselbe dgyptische Gelehrte kindigt darin seine Schrift: Le Stoi-
cisme dans la Philosophie Musulmane an, die Ref. noch nicht zugénglich ist.
Er hofft spiater darauf zurlickzukommen, i Kutsch.

Boathius, A. M. S., Philosophiae consolationis libri quinque. Ed. K.
Biichner (Editiones Heidelbergenses 11). 8° (120 S.) Heidelberg 1947, Winter.
DM 2—. — Die Ausgabe ist wie alle der Heidelberger Sammlung vor allem
fiir akademische Seminariibungen bestimmt. Sie beruht auf der Edition in der
Wiener Viterausgabe, die W. Weinberger 1934 uns schenkte. Doch hat B.
wichtige Anderungen auf Grund der Kritiken von Bieler in den Wiener Stu~
dien 1936, Klingner in Gnomon 1940 und Diemelt in Glotta 1942 wie seiner
eigenen kritischen Stellung in Hermes 1940 vorgenommen, die er im Apparat
begriindet. Auch ist die Interpunktion teilweise verbessert, Hier diente die
deutsche Ubersetzung des Herausgebers in der Sammlung Dieterich, Leipzig
1934, als Wegweiser, Im allgsemeinen sind nur die wichtigsten Varianten bei-
gefiigt. Das bringt selbstverstindlich ein gewisses subjektives Element in die
Ausgabe, das aber bei solchen mehr einfacheren Editionen unvermeidlich ist.
Eine gute Hilfe ist dem Forschenden daher die Angabe der Weinbergerschen
Seitenzahlen am Rand. So ist der groBere Apparat der Wiener Ausgabe leicht
einsehbar. Im tbrigen verbiirgt die jahrelange Beschiftigung B.s mit Boéthius
eine ruhige Beurteilung in den umstrittenen Texten. Das handliche Format
ist ein weiterer groBer Vorteil der Ausgabe. Man hiitte nur den einen Wunsch,
den Variantenapparat nicht erst gedrédngt auf den SchluBseiten zu finden,
sondern gleich unter dem Text. So wiirde der Benutzer noch starker auf ihn
bei der Interpretation hingewiesen, Weisweiler.

Ottenwaelder, P, Zur Naturrechtslehre des Hugo Grotius. 8° (XI u.
133 S.) Tibingen 1950, J. C. B. Mohr. DM 12.—. — Die Arbeit will klarstellen,
inwieweit Grotius die scholastische Tradition fortfithrt und - inwieweit bei
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ihm ein, Bruch mit der Tradition vorliegt und eine neue Linie der Ent-
wicklung beginnt. Das Ergebnis, zu dem Verf. gelangt, ist vermittelnd-
geméligt und insoweit glaubwiirdig. Die Untersuchung selbst aber leidet an
wesentlichen Méngeln. Seine Kenntnis der scholastischen Vorginger des
Grotius schopft Verf. fast ausschlieBlich aus zweiter Hand, was namentlich
fiir Vitoria und Suarez vollkommen unzuldnglich ist. Noch schwerer aber
wiegt, daff Verf. die entscheidenden Begriffe entweder selbst nicht hinreichend
klar hat oder jedenfalls dem Leser nicht klar genug zu entwickeln vermag;
das gilt insbesondere fur das Verhiltnis von Recht und Ethik, aber auch von
Natur und Offenbarung., So reicht das Riistzeug des Verf. fiir die von ihm
unternommene Aufgabe nicht aus. Bedauerlicherweise ermangelt die Dar-
stellung ganz allgemein der Durchsichtigkeit. Als Erstlingsarbeit eines jugend-
lichen Anfédngers immerhin verheiBungsvoll, hitte nicht ein frither Tod als
Kriegsfolge (8. 8. 45) sein wissenschaftliches Arbeiten vorzeitig abgebrochen.
v. Nell-Breuning.

Scheibe, W, Johann Goftfried Herder. 8° (96 S.) Stuttgart 1950, Klett.
DM 3.80. — Zwei Teile enthidlt das Biichlein. Im ersten Teil gibt Sch. eine
kurze Skizze des Pddagogen Herder, im zweiten 1dBt er ihn selbst zu uns
sprechen. Aus beiden ergibt sich ein knappes, gutes Bild des weit voraus-
schauenden Menschenbildners. Er hat intuitiv gesehen und in die Tat um-
gesetzt, was erst ein ganzes kommendes Jahrhundert wissenschaftlich unter-
mauern sollte: Selbsttatigkeit, Achtung vor dem Kinde, Erfassen des Unter-
richtes vom Kinde her, Bejahen der verschiedenen Entwicklungsstufen. Her-
ders Unterschied zum althumanistischen Bildungsideal besteht darin, daB er
die reine Imitation der Antike ablehnt. Thr Wahrheits- und Schénheitsgehalt
soll die Augen offnen fiir die Wahrheit und Schénheit der Menschennatur
tiberhaupt, die bei den Griechen zu ihrer reinsten Ausprigung gekommen
ist. In uns aber muB die Antike nach dem Lebensprinzip unseres eigenen
Volkes neu geboren werden. Jede Uberfremdung lehnt er ab, auch die durch
die lateinisch-christliche Welt. Nicht mehr die sapiens atque eloguens pietas
des christlichen Althumanismus ist ihm Erziehungsideal, sondern eine sapiens
atque eloquens humanitas. Humanitit wird fiir ihn und den ganzen Neu-
humanismus zur Religion, mag er auch spiter gegen Ende seines Lebens das
Christliche in der Jugenderziehung wieder stirker fordern. Die Herausstel-
lung dieser Grenze fehlt bei Sch., mag das Biichlein auch sonst eine aner-
kennenswerte Arbeit sein. Erlinghagen.

Lion, F., Lebensquellen franzosischer Metaphysik: Descartes—Rousseau—
Bergson, Ubers. v. R. Gillischewski. 8° (128 S.) Hamburg 1949, Claassen
und Goverts, DM 850. — Der Verf. gibt in mehr intuitiv-dichterischer als
streng wissenschaftlicher Form, in lebensvollem, geistsprithendem Stil iiber—
raschende Durchblicke durch die franzésische Philosophie. Drei Typen fran-
zosischen Denkens greift er heraus, um an ihnen die innere Verwandtschaft
franzosischer Geistesart trotz aller Verschiedenheiten zu zeigen, Descartes’
Denken, der Ordnung der groBen lateinischen Tradition verpflichtet, ist durch
seine durchsichtige Klarheit gekennzeichnet, Rousseaus Philosophieren durch
die Liebe zur ,allerholdesten Unordnung der Natur“, wenn er auch als Fran-
zose, namentlich im Contrat social, die Ratio nicht ganz verleugnen kann.
Bergsons Zauberwort ist das ,Leben® als Gegenpol zur starren, toten Ma-
terie, das ,Leben, das Descartes nicht einmal in seinen »Passions“ kennt;
neu ist bei ihm fiir Frankreich die Ablehnung des Verstandes, der der starren
Materie zugeordnet sei und selbst alles, was er anfasse, starr und tot mache.
Das schwierigste Problem fiir Bergson ist die coniunctio oppositorum zwischen
dem Gedéchtnis, das in die Vergangenheit schaut, und dem der Zukunft zu-
gewandten schopferischen Werden. Im Nachwort ringt der Verf. mit der
fast unmdéglich scheinenden Aufgabe, diese drei Typen in einen lebendigen
Zusammenhang zu bringen. Er findet, daB alle drei mit Gegensatzpaaren ar-
beiten: Denken—Korper, Natur-Kultur, Leben—Materie. Allen dreien soll
auch die Uberzeugung von einem Stindenfall zugrunde liegen, aus dem der
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Mensch sich selbst ohne Gnade von Gott erlése. So haben sie das christliche
Mysterium sidkularisiert. Descartes will von der Verworrenheit der Scholastik
durch seine clarté erlésen, Rousseau durch die Riickkehr zur Natur von dem
,Schweren Leichentuch der Kultur®, Bergson durch die Freiheit in duBerster
Beweglichkeit von der Starrheit der Materie. — Wer an das Blichlein heran-
geht mit einem Gespiir fiir dichterische Intuition, die auch philosophische
Wahrheiten in neuer Beleuchtung nahe bringen kann, wird aus ihm mannig-
fache Anregungen in sich aufnehmen konnen. Glahn.

de Ruggiero, G., Philosophische Stromungen des 20. Jahrhunderts. Mit
einem Nachwort von E. Rothacker. 8° (292 S.) Koln 1949, Schafistein.
DM 9.50. — R., Philosophieprofessor in Rom (f 1948), gehorte dem engsten
Mitarbeiterkreise der 1903 von B. Croce gegriindeten Zeitschrift ,La Critica“
an. Er war einer der glithendsten Verfechter jenes philosophischen Idealis-
mus, der von Vico iiber Spaventa bis zu F. de Sanctis und Croce reicht. Die
vorliegende, nach der 3. Aufl. des italienischen Originalwerkes ,Filosofi del
Novecento“ (Bari 1946) von W. Eicke iibersetzte Schrift bietet sehr lebendige,
mit Geist und Humor geschriebene Darstellungen iiber englische, amerika-
nische, franzésische und deutsche Stromungen des 20. Jahrh. Die italienischen
Verhiltnisse sind nicht beriihrt, weil ihnen in der 2. u. 3. Aufl. von de R.s
,Filosofia contemporanea® ein eigener Anhang gewidmet ist. Von den eng-
lischen und emerikanischen Philosophen sind dargestellt: Alexander und der
englische Realismus, Whitehead, Santyana, John Dewey, Baillie und Colling-
wood; von den franzésischen Philosophen: Octave Hamelin, Emile Meyerson
und der jiingste Bergson. Die deutsche Ubersetzung begegnet insofern einem
Bediirfnis, als wir iiber die jiingsten philosophischen Bewegungen des Aus-
landes nicht ausreichend orientiert waren. De R. ist nicht ein kiihler Referent
von Tatbestinden, sondern Vermittler von Stimmungen und Tendenzen, er
ist der leidenschaftliche Kritiker von Denkhaltungen. Dies zeigt sich besonders
gegeniiber der Phinomenologie und der deutschen Existenzphilosophie. De R.
bekennt, daB er mehr als einmal den Versuch gemacht habe, sich vorurteilslos
mit Husser]l auseinanderzusetzen, dal er aber immer wieder mit einem Gefiihl
der Ungeduld und des Verdrusses sich von ihm zuriickgezogen habe. An wirk-
lich Neuem in Heideggers Philosophie sei ,lediglich eine grandiose Virtuositit
der Form, eine verwickelte Worttechnik, die mit ihrer angeblichen Wissen-
schaftlichkeit die Ode der Landschaft verbirgt, die die Existenz, vom Schick-
sal dazu gezwungen, durcheilt® (251f.). Zur Erkldrung des Erfolges der Exi-
stenzphilosophie bei den Berufsphilosophen meint de R., es sei ihnen er-
gangen ,wie dem, der einen sehr schwierigen lateinischen oder griechischen
Text iibersetzt hat und der so befriedigt ist, wenn er dessen Sinn verstanden
hat, daB ihm auch nicht einmal ein Zweifel hinsichtlich des inneren Wertes
dessen iiberkommt, was er iibersetzt hat“ (238). Die Kategorien der Existenz-
philosophie scheinen ihm wie in eine unwirkliche Welt verlegt und die Umrisse
von Phantomen anhzunehmen. Ihr Grundfehler liege darin, daB sie einen
Urheber und Beweger des Werdens ablehne und sich zu einem subjekts- und
flihrungslosen Werden bekenne. Kontinuitdat im ProzeB des Werdens kénne
nur durch das Vorhandensein eines identischen Subjekts in den verschiedenen
Momenten dieses Prozesses gewihrleistet werden. Ganz gewil3, Aber der
Subjektsbegriff ist in der Existenzphilosophie deshalb fallen gelassen, weil
zuvor der Substanzbegriff fallen gelassen war. Dieser ist aber in der neu-
zeitlichen Philosophie weithin entwertet. Und so wird die Kritik an einer
Hauptposition der Existenzphilosophie, das Seiende sei substanz- und subjekt-

loses Werden, schon frither einsetzen miissen. Nink.
v. Schelling, RuBland und Europa. 8° (404 S.) Bern 1948, Francke.
Fr 22.50; geb. Fr 27.—. — Das Problem ,RuBland und Europa® steht seit tiber

100 Jahren bewuBit im Mittelpunkt der russischen Geschichtsphilosophie. Erst-
malig klar formuliert wurde es von Peter Tschaadajew (1783—1856), einem der
gebildetsten Menschen seiner Zeit, in seinem berlihmt gewordenen ,1. Philo-
sophischen Brief“ (1836), von dem A. Herzen schrieb, er habe gewirkt ,wie
ein SchuBl in dunkler Nacht“. Es ging um die Fragen: ,Kann man Ruflland zu
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Europa, oder mufl man es zu Asien rechnen? Oder ist es etwas Besonderes
zwischen beiden? Soll es sich Europa zum Vorbild nehmen oder sich von ihm
abschlieBen und seine Eigenart pflegen? Hat RuBland der Welt gegeniiber eine
Sendung zu erfiillen, und welche?“ — Tschaaddjew, der ein orthodoxer Russe
war und trotzdem das katholische Mittelalter glithend verehrte, gab eine
Antwort, die alle seine Landsleute aufs tiefste erbitterte. Wihrend sich nach
dem miligliickten Dekabristenaufstand (1825) alle Kreise des russischen Volkes
an den drei Idealen ,Monarchie, Orthodoxie und Volkstum® berauschten, wagte
er es, Offentlich genau das Gegenteil zu verkiinden: Es sei ein Wahn, die
Zukunft Rufilands, das keine echte Geschichte besitze, auf eigene Tradition
stellen zu wollen; die byzantinisch-russische Orthodoxie sei eine entstellte
Form des Christentums und fiir RuBlands Geschichts- und Kulturlosigkeit
verantwortlich, zumal sie RuBland von der Kulturentwicklung Westeuropas,
die unter Fiihrung des katholischen Rom stand, ausschloB; die russische Mon-
archie sei ein Erbe tatarischer Fremdherrschaft, die an RuBlands Fehl-
entwicklung mitgewirkt habe; falls noch eine Rettung moglich sei, konne diese
nur in einer Europédisierung liegen, wie sie schon von Peter d. Gr. versucht
worden sei. Die o&ffentliche Meinung verlangte stirengste Bestrafung, So
wurde Tschaadajew von Zar Nikolaus I. fiir wahnsinnig erklirt, ein Jahr lang
unter Hausarrest gesetzt — seine Ideen aber diskutierte man eifrigst in allen
Salons. Als die ,viterliche Fiirsorge des Zaren aufhérte, zirkulierte sehr
bald ein neues Schriftstiick Tschaadidjews, das den schénen Titel »Apologie
eines Verrlickten® trigt und seine Ideen weiter begriindet. — An Tschaadajew
entziindeten sich nun die beiden Hauptrichtungen der neueren russischen
Geistesgeschichte, die ,Westler® und die ,Slawophilen¥, Letztere, mit Chom-
jakow an der Spitze, verlangten eine Abwendung RuBlands von Europa, eine
Riickbesinnung auf die eigene nationale Substanz, die beim einfachen Volke,
besonders beim Bauern, zu finden sei. Es gelte, in liebevoller Riickwendung
zur russischen Vergangenheit und zum Volke dem dort noch dumpf gelebten
Volksgeist zum SelbstbewuBtsein zu verhelfen. Im Grunde des echten Russen-
tums liege die Orthodoxie, ,das reine und urspriingliche Christentum®, von
dem der Westen schmihlich abgefallen sei. Von Europa sei nichts zu erwarten.
Katholizismus, Rationalismus, Reformation, Sozialismus und Revolution bil-
deten nur die folgerichtige Stufenleiter dieses groBen Abfalls um die Jahr-
tausendwende. Das rechtgldubige RuBland dagegen sei berufen, die {ibrige
Welt wieder zur Quelle des wahren Lebens zuriickzufithren. Weniger Wider-
spruch fand Tschaadajew bei den ,Westlern®. Diese wiinschten wie er einen
AnschluB an Europa, aber nicht an das katholische, sondern an das revolu-
tiondre, sozialistische. Aus ihnen entstanden die russischen Atheisten, Nihi-
listen und Terroristen, also die unmittelbaren Ahnen der russischen Revo-
lution. Im heutigen Bolschewismus sind aber auch zahlreiche slawophile Ele-
mente wieder aufgelebt: nationalistische AbschlieBung vom ,faulenden Europa
und zugleich panslawistische Weltherrschaftsgeliiste. — Das Buch gibt — fiir
den deutschen Leser erstmalig — eine eingehende Darstellung der russischen
Geschichtsphilosophie, besonders der 30er bis 60er Jahre des vorigen Jahr-
hunderts, welche vor allem bedeutsam sind. Die Aktualitit zur rechten Be-
urteilung des heutigen West-Ost-Problems liegt auf der Hand. Der Verf.
stitzt sich auf russische Originalquellen, besonders auf M, Gerschensons
»Schriften und Briefe P. J. Tschaadajews“ (Moskau 1913), und auf das aus-
gezeichnete franzosische Werk von Ch. Quénet ,Lettres philosophiques de
Pierre Tschaadaev (Paris 1937). Es wird eine Fiille geistesgeschichtlich, sozio-
logisch und biographisch wichtiger Details iiber einzelne russische Geschichts-
philosophen bzw. ihre Zeit geboten, so daB man in Zukunft an Sch.s Arbeit
nicht vorbeigehen kann. — S. 231 wird (wie tibrigens auch in fast allen rus-
sischen Darstellungen) irrtiimlicherweisa behauptet, der spiter zum Katholi-
zismus iibergetretene Moskauer Universititsprofessor WI1. Petschérin sei
Jesuit geworden; in Wirklichkeit war er Redemptorist. — Leider hat es der
Verf. nicht fiir nétig befunden, einen alphabetischen Index beizufiigen; die
wissenschaftliche Brauchbarkeit des sonst vorziiglichen Werkes ist damit
in bedauerlichem MaBe gehemmt. Falk.
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Bochenski, I. M., Der sowjetrussische dialektische Materialismus. Kkl 82
(213 S.) Bern 1950, Francke. DM 8.40. — Die bisher einzige Gesamtdarstellung
des Themas in deutscher Sprache. In einem ersten Teil werden die westlichen
Quellen des dialektischen Materialismus, Hegel, Feuerbach, Marx, Engels,
aufgezeigt, dann die russischen Quellen, vor allem Lenin und die Geschichte
der sowjetrussischen Philosophie bis zur Gegenwart, mit ihren charakteristi-
schen inneren und #uBeren Ziigen. Der systematische Teil entwickelt das
Inhaltliche dieses Philosophierens, zumal den materialistischen Realismus
und die Dialektik im objektiven und subjektiven Sinn. Der historische Mate-
rialismus wird nur kurz skizziert. Kritische Bemerkungen iiber den theore-
tischen Wert des dialektischen Materialismus, bes. zum technischen Niveau
und zur Wissenschaftlichkeit nach den Begriffen des westlichen Kulturkreises
und im Hinblick auf allgemeingiiltige Forderungen schlieBen die systematische
Betrachtung ab. — B. verdankt nach eigenem Gestdndnis am meisten dem
bekannten Werke von G. A. Wetter S.J., Il materialismo dialettico sovietico
(1948). Freilich zieht er manche dort gezeichnete Linie weiter aus, vornehm-
lich im historischen Teil. Die systematische Untersuchung gewinnt gegeniiber
Wetter insofern an Ubersichtlichkeit, als sie sich an den ,klassisch® geworde-
nen kurzen Text von Stalin (aus: Uber dialektischen und historischen Mate-
rialismus) hilt, ihn zurechtriickt und fast Satz fiir Satz diskutiert. Dabei wird
aber stindig auf Lenins Schriften zuriickgegriffen, wenn auch nicht so h&ufig
wie wiinschenswert auf die ,Philosophischen Hefte”, in denen Lenin iber
gewisse Positionen in seinem ,Materialismus und Empiriokritizismus® hinaus-
tendiert, wenigstens in der Formulierung. Es erweist sich nun auf Schritt und
Tritt, welches sophistische Spiel mit den Termini Realismus und Materialis-
mus getrieben, und wie ungerechtfertigt und willkiirlich die dialektische
Methode gehandhabt wird. Die Sinnlosigkeit ,materialistischer* Dialektik
wird deutlich, da Dialektik wesentlich einer idealistischen oder zum mindesten
einer dem Geistigen den Primat zubilligenden Philosophie zugeordnet ist. Es
hitte noch hervorgehoben werden miissen, daB die dialektische Methode, auf
die man sich soviel zugute tut, in der Durchfiihrung illusorisch wird, insofern
man z. B. das Leben doch mehr oder weniger kausal aus dem Anorganischen
und die Denkprozesse aus dem ,Gehirn“ ableitet, also faktisch in den wul-
giren, mechanizistischen Materialismus zurlickgleitet. Der Lécherlichkeit tiber-
antwortet wird die Theorie der dialektischen ,Spriinge*, mit denen man alles
und nichts erklirt. Sehr gut 1i6t B. dann sehen, wie Lenins von Hegel liber-
nommene Auffassung der ,Selbstbewegung“ das Hauptmotiv fiir den materia-
listischen Atheismus abgibt. Die betreffenden Texte Lenins aber sollten darauf
aufmerksam machen, daB hier tatsiichlich einige echte Probleme liegen; diese
Ansitze zu berechtigter Problematik, wenn sie sich bei den Materialisten auch
wie im Rohzustand befinden, sollten aufgegriffen und ausgewertet werden.
B. urteilt sehr streng iiber das technische Niveau des dialektischen Materialis-
mus. Fallt aber dieses Urteil nicht auch auf die westlichen Quellen zuriick,
bes. auf Feuerbach und sogar manche hoch im Kurs stehende moderne Posi-
tivisten? Gerade die angeblichen Argumentationen gegen Gottes Existenz
weisen in beiden Kulturhemisphiren dieselbe ermiidende Gleichférmigkeit
und Oberflachlichkeit auf. — Das Buch ist sowohl im historischen wie im
sachlichen Teil ungemeih instruktiv. Die Literaturangaben zeugen von einer
auBergewohnlichen Belesenheit. Nicht verzeichnet sind die Ausgaben des
Dietz-Verlages in Berlin, der ‘%tine Reihe ,Biicherei des Marxismus-Leninis-
mus® betreut, in der auch Lenins philosophische Hefte nebst anderem unter
dem Titel ,Aus dem philosophischen NachlaB‘ erschienen sind. Dem deutsch-
sprachigen Leser sind diese Verdffentlichungen noch am ehesten zugénglich. —
Fiir jeden offen und ehrlich denkenden Menschen wird die Lektiire dieser
niichternen und leidenschaftslosen Kritik an einer der seltsamsten geistigen
Verirrungen unserer Zeit einen bleibenden Gewinn bedeuten. Und auch der
Fachphilosoph empfingt Anregungen, die fiir eine Auseinandersetzung mit
Hegel und mit dem Wahrheitsgehalt der dialektischen Methode fruchtbar
werden kodnnen. Ogiermann.
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Ciardo, M., Natura e storia nell’idealismo attuale (Bibl. di culfura mo-
derna), 8° (248 S.) Bari 1949, Laterza, L 940—. — Ein seinem Meister an-
scheinend bis ins Letzte ergebener Croce-Schiiler setzt sich mit der Geschichts-
philosophie des Akt-Idealismus Gentiles auseinander, dem er vorwirft, eben
Philosophie der Geschichte bieten zu wollen, wobei Geschichte als ein Gebiet
der Reflexion fiir sich genommen werde, wihrend doch, wie es im ,storicismo
assoluto“ Croces der Fall sei, die Philosophie selbst die Geschichte sei, und
Geschichte die konkrete Philosophie. Gentile kennzeichne den ,atto puro“, den
absoluten selbst-schopferischen Geist, wesentlich als reinen Gegensatz zur
,Natur®, dem Bereich der Objektivitdt (Natur des Menschen und seiner
Welt); es konne ihm daher nicht gelingen, Natur in Geschichte zu tberfiihren
(storicizzare la natura), weil sie immer wurzelhaft ,auBerhalb® des Geistes
bleibe und ihm nur ,phinomenal“ zugeordnet werde. Croce dagegen vollende
den Gedanken Hegels, indem er den absoluten Geist ebenso absolut, in dia-
lektischer Selbstentzweiung, in Natur iibergehen lasse (also nicht als atto puro
fasse, wie man erkldrend hinzufiigen darf), und Natur so in ihrem Grunde
(nicht nur phinomenal) als Moment des Geistes ansetze: geistentsprungene,
geistdurchwaltete Natur aber sei ,,Geschichte“ (natura storicizzata ist dies als
spiritualizzata, interiorizzata; vgl. bes. 199, 203). Gentile habe nicht verstanden,
daB Entgegensetzung zugleich Selbst-Unterscheidung bedeute, habe mithin
den dialektischen Idealismus Hegels nicht in Wahrheit zu Ende gedacht. —
Man kann nicht leugnen, daB Croce radikalerer Hegelianer ist als Gentile.
Fiir ihn wird Gott zu Mensch und zu Geschichte, Gott wird als Geschichte
gesehen (Dio come storia; vgl. 144, 235), Gott ist nichts anderes (unico Dio)
als der Mensch in seiner Geschichte (I'Uomo come Storia 144). Gott als Tran-
szendenz wird formell verworfen (12, 21). — Wir mochten fragen, worin sich
solche philosophische Dialektik noch von der riicksichislos immanentistischen
und materialistischen Auslegung Hegels abhebt, wie sie etwa Kojéeve ver-
tritt. Dialektischer Idealismus und dialektischer Materialismus scheinen sich
hier nur in Worten zu unterscheiden. Jede allzu ,radikale* Weiterfithrung
Hegels bedeutet zugleich eine sich selbst réchende Vereinfachung seines
innersten Anliegens. Gentile hat darin vielleicht einigen philosophischen Blick
bewiesen, daB er den absoluten Apriorismus Croces nicht teilte; er will einer
gewissen Erfahrung auch innerhalb der eigentlichen Philosophie ihr unab-
leitbares Recht belassen, was vom Verf, als Irrationalismus und Naturalismus
gebrandmarkt wird. DaB der Akt-Tdealismus Gentiles kein ,dialektisches Zu-
sammenfallen von kosmogonischem und theogonischem Prozefl kennt® (213),
werden wir ihm also nicht als Riickstandigkeit anrechnen. — Sehr . inter-
essant sind die durch das ganze Buch verstreuten (nicht immer als solche
beabsichtigten) Bemerkungen und Hinweise zum Versténdnis des idealistischen
Denktyps. Es stellt sich heraus, wie sehr dieses Denken auf ,Forderungen®
des Geistes beruht, also auf aprioristischen formalen , Anspriichen® der teleolo-
gisch ausgreifenden Erkenntnis: Anspruch auf absoluten Monismus, auf mog-
lichste ,Verinnerlichung® und damit dialektisches Ineinanderiibergehen der
Begriffe, auf Ausschaltung allen ,Kausalismus®, an dessen Stelle das faszi-
nierende Wort ,Selbst-“ (auto-) tritt, so daB Ausdriicke wie ,autodivenire®,
sautoesistenza®, ,autoazione'* usw. alles erkldren sollen. Welch neue, echt
metaphysische Probleme mit diesen Ausdriicken erwachen, das scheint der
Idealist nicht mehr zu sehen. Der Metaphysiker aber fragt nach den Be-
dingungen der Moglichkeit von Selbst-Bewegung, Selbst-Verwirklichung usw.
und legt so den Weg frei zur Uberwindung jedes Pantheismus und Atheismus,
mag er sich auch noch so sehr verklausulieren. Ogiermann.

Steinbiichel, Th., Mensch und Wirklichkeit in Philosophie und Dich-
tung des 20. Jahrhunderts. gr. 8° (78 S.) Frankfurt 1949, Knecht. DM 3.—. —
Dieser Vortrag, gehalten auf einem Schulungskurs des Borroméus-Vereins, geht
im Inhalt weit iiber seinen AnlaB hinaus. Er ist ein Vermaéchtnis eines uni-
versalen Geistes, der um die Vielfalt und auch Verwirrung des philosophischen
und dichterischen Wortes unseres Jahrhunderts weiB. Die drei Richtlinien, in
denen die Fragen der Philosophie und die Gehalte der Dichtungen gesehen
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und gedeutet werden, sind: die neue Begegnung mit dem Sein, dem Wirk-
lichen und dem Leben, — der neue Blick auf den Menschen als gefiigte Ganz-
heit und auf seine besondere Existenzweise als freie Personalitdt, — die neue
Fragestellung nach dem Sinn des Menschen in der Welt. Die knappe Form der
Darlegung hat belegende Zitate nicht zugelassen. Mit raschen Schritten geht
der Verf. durch das geistige Leben unserer Tage. Oft ist sein Schritt uns zu
rasch und sein Blick uns zu schnell. Dann wieder gewihrt er eindringendste
Intuition. Immer aber, Seite um Seite, regt er an. Die erwdhnten Autoren
und Werke faB3t ein Verzeichnis zusammen, Kreutz.

Pfeil, H. Existentialistische Philosophie (Forsch. z. neueren Philos. im
Geist der Philosophia perennis 1). 8° (94 S.) Paderborn 1950, Schéningh.
DM 2.40. — Das pipstliche Rundschreiben ,Humani generis® kennzeichnet den
Existentialismus als die philosophische Richtung, die unter Hintansetzung der
unveridnderlichen Wesenheiten der Dinge allein um die ,Existenz“ des Ein-
zelnen besorgt ist. Hierin sieht auch Pf. das Gemeinsame der existentialistischen
Philosophie im engeren Sinn, d. h. der Philosophie Heideggers, Jaspers’ und
Sartres. Er will nicht auf die erheblichen terminologischen und sachlichen
Verschiedenheiten dieser Denker eingehen, sondern das Gemeinsame heraus-
heben, durch das sie die Menschen der Gegenwart aufhorchen und er-
schrecken lieBen. Obwohl so der nihilistisch verstandene Heidegger von ,Sein
und Zeit® und namentlich Sartre das gezeichnete Bild einseitig bestimmen, ist
dieses doch insofern berechtigt, als der Existentialismus gerade durch die her—
vorgehobenen Wesensziige in das allgemeine BewuBtsein eingegangen ist.
Gegeniiber der einseitigen Essenzphilosophie der Aufkldrung und des Idealis-
mus und gegeniiber der Vermassung des Menschen will die existentialistische
Philosophie den einzelnen konkreten Menschen zum Selbstvollzug aufrufen.
Freilich sieht sie dabei das Dasein des Menschen im Gefolge der protestan-
tischen Erbsiindelehre als wertlos an: das Dasein ist Last und Hinein-
gehaltensein in das Nichts, Sein zum Tode, sinnlose Leidenschaft. Weiter wird
das Dasein in Abhingigkeit vom Nominalismus als wesenlos betrachtet: der
Mensch ist reine Individualitidt, er selbst erst schafft sich in absolut freiem
Vollzug seine Essenz, die aber nie endgiiltige Gestalt gewinnt. In der Be-
urteilung erkennt Pf. die positiven Werte des Existentialismus durchaus an:
den Aufruf zu personlicher Entscheidung, die Ablehnung des naiven Fort-
schrittsglaubens, den Sinn fiir Wert und Bedeutung des Individuellen. Aber
infolge der nominalistischen Auflésung jeder absolut glltigen Seins- und
Wertordnung wird der Aufruf zu persoénlicher Entscheidung ein Aufruf zum
Laufen ins Leere, zu einer Dynamik allein um der Dynamik willen; tiber dem
,Elend“ des Menschen wird seine ,GroBe* iibersehen; die einseitige Schitzung
des Einzelnen fithrt zu Subjektivismus und Verkennung der echten Gemein-
schaftswerte. So ist das Ende ein ,Nihilismus®, in dem sich der Existentialis-
mus mit seinem 6&stlichen Gegenspieler, dem dialektischen Materialismus,
trifft. — Die Grundgedanken der existentialistischen Philosophie, wie sie zum
' Zeitgeist geworden sind, sind vielleicht noch nie in solcher Kiirze und Klar-
heit gekennzeichnet und so treffend beurteilt worden wie in dieser Schrift.
Eine andere Aufgabe ist es freilich, die Gedanken der einzelnen existentia-
listischen Philosophen, selbst und ihre Entwicklung genau herauszuarbeiten
und philosophisch zu wiirdigen. de Vries.

3. Naturphilosophie, Psychologie und Anthropologie

Beth, E. W., Natuurphilosophie (Noorduijn’s wetenschappelike reeks 30).‘
kl. 87 (230 S.) Gorinchem 1948, Noorduijn. Fl. 5.60. — Unter Naturphilosophie
versteht B. die logische Analyse der naturwissenschaftlichen Aussagen. Dabei
wird vorausgesetzt, daB eine naturwissenschaftliche Theorie einen Algorith-
mus darstellt. Aufgabe der Naturwissenschaft ist es, auf Grund der Erfahrung
solche Algorithmen aufzustellen, wéhrend die Naturphilosophie diese Algo-
rithmen zum Gegenstand ihrer Untersuchung macht. Als Hilfsmittel bedient
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sich die Naturphilosophie bei ihrer Arbeit der Logistik, die in ihren Haupt-
ziigen bereits im Hinblick auf die modernen naturwissenschaftlichen Theorien
im 2. Kap. dargelegt wird. Unter Verwendung der logistischen Methode stellt
B. dann in scharfsinniger Weise den logischen Aufbau des Aussagenkomplexes
der heutigen quantentheoretischen Atomphysik dar. Gegenstand der natur-
philosophischen Bemiihung ist ihm nicht die Natur selbst, sondern lediglich
die wissenschaftliche Sprache uber die Natur, Wenn die aristotelische Logik
als unzureichend fiir die Aufgabe dieser Naturphilosophie bezeichnet wird,
kann das nur bedeuten, daB die klassische Logik noch einer Weiterfiihrung
fihig und bedirftig ist, nicht aber daB sie falsch sei. Die vom Verf. als un-
zutreffend abgelehnte Unterscheidung von Substanz und Akzidenz z. B. be-
steht auch heute noch zu Recht, nur ist die moderne Naturwissenschaft bei
ihrer Zielsetzung und Methode an dieser Unterscheidung nicht interessiert.
Ganz im Sinne seiner einseitigen Betrachtung der Logistik als einzig zulds-
siger Logik sieht B. schlieBlich auch in der Entwicklung der Gesamtwissen-
schaften eine Tendenz zur Vereinheitlichung, bei der die Methoden der
anorganischen Naturwissenschaften auch in den iibrigen Wissenschaften Ein-
gang fdnden. Die wesentliche Verschiedenheit der einzelnen Wissenschaften
und ihrer Objekte wird dabei ubersehen, Junk.

Wundt, M., Hegels Logik und die moderne Physik (Erkenntnis und Be-
kenntnis 2). gr. 80 (29 S.). Koln und Opladen 1949, Westdeutscher Verlag.
DM 2.50. — Nach Auffassung des Verf. sind die Schwierigkeiten der modernen
Naturforschung, die mit den Denkgewohnheiten der frijheren Naturwissenschaft
nicht zu lésen sind, im Lichte der Logik Hegels 16sbar. Das widerspruchsvolle
Verhalten der letzten Materieteilchen als Welle und Korpuskel sei eine Be-
stdtigung der Hegelschen Logik, nach der ,jede Sache mit dem Widerspruch
behaftet ist und gerade darin sich ihr Wesen zeigt“ (9). Die durch die Heisen-
bergsche Unbestimmtheitsrelation ausgedriickte Tatsache, daB bei der Mes-
sung einer Grofie die Messung der komplementiren GréBe im reziproken Ver-
hiltnis ungenau bleiben muB, findet ihre Begriindung durch den Gedanken
Hegels, daBl an einem Ding ,die eine Bestimmung verloren® geht, ,wenn die
andere festgehalten wird, und um so mehr, je schiérfer dies geschieht® (13).
Die Hegelsche Logik, die im Gegensatz zur klassischen Logik mit konkreten
Denkgebilden zu tun habe und die Einheit des Subjektiven und Objektiven
durch alles durchhalte, gebe die Erkldrung dafiir, daB in der Physik des Ato-
maren der Beobachtungsprozefl sich von der Beobachtung selbst nicht trennen
lasse. SchlieBlich fanden auch die beiden von der heutigen Physik vertretenen
gegensidtzlichen Grundauffassungen, Realismus und Positivismus, in Hegels
Logik ihre Berechtigung, miiten aber zur Einheit der Gegensitze vereinigt
werden. — W, gesteht selbst, daB er durchaus nicht imstande sei, ,der neuen
Physik auf ihren kithnen Bahnen zu folgen® (6) und sie nur aus allgemein-
verstdndlichen Darstellungen kenne. In solchen Darstellungen werden aber
nicht nur die gesicherten Ergebnisse der Forschung geboten, sondern bereits
eine philosophische Deutung gegeben, die meist unzulédnglich ist. Dall die For-
schungsresultate auch im Sinne der klassischen Logik und auf dem Boden
einer realistischen Philosophie interpretiert werden konnen, zeigen die Ver-
suche, die in dieser Richtung bisher unternommen worden sind. Junk.

Reichenbach, H. Philosophische Grundlagen der Quantenmechanik.
gr. 80 (198 S.) Basel 1949, Birkh&duser. Fr. 23.—. — R. sieht ,die Aufgabe der
Philosophie in einer Analyse unseres Wissens von der physikalischen Welt“ (8).
Mit den fithrenden Physikern von heute weil3 er sich einig in der Beschrdn-
kung unseres gesamten Wissens auf den Bereich des Erfahrbaren, in der An-
erkennung der physikalischen Forschungsergebnisse, die ihm genau vertraut
sind, sowie in der entschiedenen Ablehung jeglicher metaphysischen Erkennt-
nis. Die philosophische Untersuchung der Quantenmechanik bedeutet also nicht
eine die Grenzen naturwissenschaftlicher Erkenntnis iiberschreitende Deutung
der Forschungsresultate, sondern lediglich eine logische Analyse der quanten-
mechanischen Behauptungen und die Schaffung eines geschlossenen Systems
von Aussagen, das logisch einwandfrei das Wissen von der quantenmaBig
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bestimmten Welt wiedergibt. Die von den Physikern selbst gemachten Ver-
suche zur Losung der Widerspriiche, die in der neuen Physik aufgetreten sind,
hilt der Verf. fiir miBgliickt: die Beseitigung der genannten Schwierigkeiten
durch Beriicksichtigung der Beziéhung zwischen Subjekt und Objekt, durch
Ablehnung von Fragen und Aussagen, die sich einer experimentellen Nach-
priifung entziehen, als sinnlos; auch die Anwendung widerspruchsvoller Bil-
der zur Beschreibung derselben Wirklichkeit scheint ihm unbefriedigend. —
Im 1, Teil des Werkes legt er die allgemeinen Gedanken dar, auf denen die
Quantenmechanik beruht. Der 2. Teil bringt kurz die mathematischen Grund-
ziige, zu deren Verstindnis nur die Kenntnis der Differenzialrechnung voraus-
gesetzt wird. Im 3. Teil folgt dann im oben angegebenen Sinn der Versuch
einer Interpretation der Quantenmechanik, die dem Verf. als die logisch
adiquate Form der modernen Physik erscheint. Die Widerspriiche und Ano-
malien, die sich in der Quantenmechanik ergeben bei Anwendung der Kate-
gorien der klassischen Physik und Logik, werden zu beseitigen versucht durch
Einfithrung geeignet erscheinender Definitionen und die Konstruktion einer
dreiwertigen Logik. Die definitorischen Festsetzungen werden so gewdhlt, daB
sie die Liicken in der Beobachtung und Beobachtbarkeit schlieBen, ohne dafl
Voraussetzungen iiber Wirklichkeiten gemacht werden miissen, die experi-
mentell nicht nachpriifbar sind. Auf die Definitionen als rein konventionelle
Festsetzungen kann die Wahrheitsfrage nicht angewandt werden; einen Wider-
spruch derselben gegen etwaige metaphysische, apriorische Forderungen kennt
der Verf. nicht, da er solche Einsichten nicht anerkennt. In der dreiwertigen
Logik gibt es auBer den Werten Wahr und Falsch noch einen dritten: Unbe-
stimmt. Eine Aussage kann demnach wahr, falsch oder unbestimmt sein.
Dieser letztere logische Zustand, der nicht mit ,unbekannt® zu verwechseln
ist, meint gerade das, was in der klassischen Logik durch das Prinzip vom
ausgeschlossenen Dritten nicht zulidssig ist. Fir die neue Logik werden vom
Verf. die Regeln aufgestellt, nach denen unter Anwendung des mathematischen
Logikkalkiils zu rechnen ist. — Auf diese Weise ist es R. gelungen, einen Weg
anzugeben, die Ergebnisse der Quantenmechanik zu formulieren ohne meta-
physische Voraussetzungen und ohne Widerspruch innerhalb der Aussagen
gelbst. Die Anomalien, die bei Anwendung der iublichen Logik in den quanten-
mechanischen Formulierungen auftreten, werden dafiir aber in den Ansatz
verschoben. Eine gesunde Philosophie, die auch der Metaphysik ihr Recht zu-
gesteht, kann darum die Definitionen, sofern sie einen Widerspruch zu meta-
physischen Prinzipien aufweisen, und die dreiwertige Logik in ihrem Aus-
gangspunkt nicht annehmen. Der Verf. hat die positivistische Denkhaltung
mit unerbittlicher Konsequenz durchgefiihrt. Wie in allen seinen Publikati-
onen offenbart er auch hier groBen Scharfsinn sowie logische Klarheit und
Sauberkeit. : Junk.

Einstein, A., The Meaning of Relativity. 4. Aufl, 8¢ (145 S.) London 1950,
Methuen. sh 7/6. — Den Hauptinhalt des Buches bilden Vorlesungen tiber die
spezielle und allgemeine Relativitdtstheorie, die E. im Jahre 1921 an der
Princeton University gehalten hat. In diesen Vorlesungen geht der Begriin-
der der Relativitidtstheorie von der vorrelativistischen Physik aus und leitet
dann iiber zur Darstellung der neuen Theorie selber. Dadurch wird der Weg
sichtbar, der zu der neuen Auffassung fiihrte und das Verstdndnis auch fiir
den Nichtfachmann erleichtert. Insbesondere treten die erkenntnistheoreti-
schen Grundlagen der neuen Physik klar zutage. Seit der 3. Aufl. (1946) wurde
ein Anhang beigefiigt, in dem E, kurz iiber die Fortschritte der Theorie seit
1921 berichtet und vor allem das kesmologische Problem (Alter der Welt, sich
ausdehnendes Weltall) im Zusammenhang mit seiner Theorie diskutiert. Die
vorliegende 4. Aufl. ist um einen weiteren Anhang vermehrt, in dem der
Verf, die neueste Verallgemeinerung der allgemeinen Gravitationstheorie zur
Darstellung bringt. Es geht dabei um die Ableitung von Gleichungen fir
nicht-symmetrische Feldstrukturen, die eine natlirliche Verallgemeinerung der
symmetrischen Tensorfelder darstellen. E. gesteht selbst, daBl er noch keinen
Weg sehe, die Theorie an der Erfahrung zu priifen. Uber Wert und Bedeutung
dieser im Bereich des Mathematischen liegenden Erweiterung herrscht noch
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keine Klarheit und unter den Fachleuten noch keine Ubereinstimmung. Fir
die Philosophie sind von ihr keine grundsétzlich neuen Probleme zu erwarten,
die nicht schon mit der Relativitatstheorie selbst gegeben wiéren. Junk.

Frieling, H., Unser naturwissenschaftliches Welthild und der Mensch.
80 (106 S. Freiburg i. Br. 1949, Novalis-Verlag. — Der Verf. stellt Betrach-
tungen an ilber das Weltbild, wie es von den heutigen Naturwissenschaften
gezeichnet wird, in seiner Beziehung zum Menschen. Er beklagt die Entzwei-
ung von Mensch und Natur, die sich ihm dabei offenbart; er vermiBt in der
Naturwissenschaft von heute ,das beherrschende Lebensgefiihl der Griechen,
das wir als ein kosmisches bezeichnen koénnen® (101), und die Goethesche Ein-
stellung zur Natur, — Was der modernen Naturwissenschaft als erstrebens-
wertes Ziel erscheint, durch Ausschaltung aller subjektiven Bestandteile ein
moglichst objektives Bild von der Natur zu gewinnen, wird ihr hier zum
Vorwurf gemacht. Nun sind sich die Vertreter der Naturwissenschaften aber
wohl bewulBit, daB ihre Betrachtungsweise einseitig ist und einseitig sein muB;
daB ihre wissenschaftliche Erkenntnis nicht alle Beziehungen und Verhaltungs-
weisen des Menschen zur Natur umfaBt, und fiir sie selbst als Menschen be-
deutet die Natur gewiB noch mehr, als ihr naturwissenschaftliches Weltbild
enthilt. Wissenschaftliche Erkenntnis ist eben nur eine Beziehung des Menschen
zur Natur, die Raum l4Bt auch fiur andere Verhaltungsweisen des Menschen
der Natur gegemiiber. Junk.

Bavink, B. Weltschépfung in Mythos und Religion, Philosophie und
Naturwissenschaft (Glaube u. Wissen 4). 8% (126 S.) Miinchen/Basel 1950, Rein-
Hardt, DM 4.20; geb. DM 5.80. — Die nachgelassene Schrift Bs. wurde von
A. Wenzl herausgegeben und mit einem Vorwort sowie einem kurzen An-
hang versehen. In knappen Zigen legt B. zunédchst die Anschauungen {iiber
die Entstehung der Welt dar, wie sie sich in mythologischen Erzdhlungen, in
religiosen Schopfungsberichten und in philosophischen Spekulationen finden.
Den Hauptwert legt er aber auf die Darstellung der Kosmogonien der heutigen
Naturwissenschaft, Geschickt und klar fiihrt er in das Verstindnis der zum
Teil sehr schwierigen und letztlich nur unter Zuhilfenahme mathematischer
Ableitungen verstidndlichen Theorien ein. Besonderen Beifall zollt er der Welt-
entstehungstheorie von Dirac und Jordan, bei der nach seiner Meinung .,,in
geradezu uUberraschender Weise auch die alten theologisch-weltanschaulichen
Probleme der ,Schipfung‘ neu beleuchtet werden* (102). Den Positivismus
Jordans, den er frither so heftig bekampfte, glaubt er jetzt mit héchstem Lob
als ,wissenschaftlich begriindete Metaphysik® (116) bezeichnen zu sollen. Dal}
B. auch frither schon trotz seines energischen Kampfes gegen den Positivismus
selbst nicht frei von positivistischen Gedankengingen war, haben wir schon
einmal angemerkt (vgl. PhJb 54 [1941] 295, 300, 315 ff.). — Im Anhang behandelt
Wenzl noch kurz die Kosmogonien von G. Lemaitre und C. F. v. Weizsédcker.
In den Ergédnzungen bringt er einige Korrekturen zu Bs. Ausfithrungen und
vor allem den Hinweis, da die Frage nach dem Woher der Welt in diesen
Ausfithrungen noch unbeantwortet bleibt, daB sie noch einen Schritt weiter
zurlickgefiihrt werden muB3 und erst gelést werden kann durch die Annahme
eines Schopfers im wahren Sinn des Wortes. Junk.

del Barrio, J. M. Las Fronteras de la Fisica y de la Filosofia. Introduc-
cion fisicogquimica a la Filosofia. T.II: La Molécula (Publ. anejas a , Miscelanea
Comillas“. Ser. filos. 3). gr. 8% (XVI u. 204 S.) Comillas 1949, Universidad Ponti-
ficia. Pes 35.—. — In dem vorliegenden Buch werden chemisch-physikalische
Fragen iiber den Aufbau der materiellen Koérper behandelt, die fiir eine
Philosophie der Materie von Bedeutung sind. Gestiitzt auf eine griindliche
Kenntnis der Forschungsresultate zeigt B. bis ins einzelne gehend, daB die
chemisch-physikalische Verschiedenheit aller Korper, der zusammengesetzten
sowohl wie der einfachen, sich erkldren 148t aus der Anordnung, Struktur
und Zahl der jeweiligen Aufbauelemente, die letztlich Protonen, Neutronen
und Elektronen sind. Die vieldiskutierte Frage nach dem Verbleiben der Ele-
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mente in den Verbindungen wird dahin beantwortet, daB die Elemente nicht
nur virtualiter, sondern formaliter und in ihrer Individualitét in den zusam-
mengesetzten Stoffen erhalten bleiben. Die Unterscheidung von naturwissen-
schaftlichem und philosophischem Atomismus hélt der Verf. nicht mehr fiir
zu Recht bestehend; es gebe nur noch einen naturwissenschaftlichen Atomis-
mus, der im chemisch-physikalischen Bereich alle Erscheinungen zur Zufrie-
denheit erklire. Ein etwaiger Beweis fiir den Hylomorphismus kénne nicht auf
Grund chemisch-physikalischer, sondern nur auf Grund metaphysischer Eigen-
schaften der Korper erbracht werden. Die Darstellung zeichnet sich aus durch
begriffliche Klarheit und konsequente Gedankenfithrung. Stérend wirken die
zahlreichen Druckfehler bei fiir den Verf. fremden Eigennamen und Texten.
Junk.

Dessauer, F., Die Teleologie in der Natur (Glaube u. Wissen 3). 8% (71 S))
Miinchen-Basel 1949, Reinhardt. DM 2.90. — Vorliegendes Bédndchen bringt den
Inhalt eines Vortrages, den der Verf. auf Einladung der Berner Philosophi-
schen Gesellschaft gehalten hat, und ist ,mit einigen Verdnderungen ein Ka-
pitel eines noch unverdffentlichten Werkes iiber ,Naturwissenschaftliche Er-
kenntnis‘. Dieses Buch enthilt einen Teilabschnitt ,Physik und Leben‘, und
daraus ist der vorliegende Text entnommen® (5). Mit souverdner Beherr-
schung des Stoffes und ruhiger Sachlichkeit wird die Frage nach zweck- und
zielgerichteter Urséchlichkeit in der Natur, vor allem der belebten Natur, be-
handelt. Es geht dem Verf. darum, klarzustellen, inwieweit bei den Tat-
besténden, ,die dem Naturforscher den Eindruck finaler Ordnung, also einer
Bestimmung vom Ende her machen® (12), im Objekt selbst ein finaler Faktor
wirkt. Uberzeugend wird nachgewiesen, daBl das biologische Geschehen mit
den Gesetzen der Physik allein nicht erkldrt werden kann, wenn auch jeder
biologische Vorgang mit diesen Gesetzen in Einklang steht. Danach bleibt noch
die Frage offen, wodurch das Biologische mehr als eine Maschine ist. Diese
Frage scheint dem Verf. heute noch nicht vollig losbar, Die bisherigen Ver-
suche zur Erklarung der Lebenstatsachen mit ihrem sicher festgestellten
Geschehen hoherer Art von unermefilicher Weisheit scheinen ihm noch zu
anthropomorph und damit nicht das letzte Wort zu bedeuten. Eine Ldsung
der Frage erhofft D. von dem Fortschritt der Forschung, die nach seiner Mei-
nung ,zu den tiefen Grilinden der Welt noch in gewaltige Weite fiihrt, wo
GroBeres auf uns harrt, als wir je gesehen® (70). Junk.

£

v. Alesch, J., Zur Methode der Psychologie: PsychRdsch 1 (1949) 75 bis
8l. — Das Entscheidende und Bedeutsame dieser Arbeit liegt darin, daf der
Verf. fiir die Psychologie zwei sich erginzende Methoden aufstellt und gelten
14Bt: einmal die streng experimentelle Methode, die von den Naturwissen-
schaften iibernommen und dann im Rahmen der Psychologie weiter ausgebildet
worden ist (wobei zu bedenken bleibt, daffl im Psychischen nicht jene Exakt-
heit erreicht werden kann, die im Anorganischen und in der Mathematik mog-
lich ist); weiter die Methode einer ,gerichteten Intuition®. Gerichtet wird die
Intuition dadurch, daB mit den Methoden der Naturwissenschaft, mit Faktoren-
analyse, Korrelationsrechnung, auf dem Wege liber eine Verfeinerung der
exakten Methoden ein Netz geschaffen wird, in dem nicht alle Féden gleich-
wertig sind, in dem aber ,die stirkeren Ergebnisse die schwicheren tragen,
und das in seiner Gesamtheit unzerreibar ist“ (80). So ist es moglich, Niveau
und Entfaltungmoglichkeiten der Intuition so zu bestimmen, ,dal man mit
einem analogen Verlauf des intuitiven Aktes beim Diskussionspartner rech-
nen kann. . . . Durch die Methode der gerichteten Intuition steht die Psycho-
logie . . . sowohl mit den Geistes- wie auch den Naturwissenschaften in tief-
stem Zusammenhang, und sie sichert sich zugleich damit ihre wissenschaftliche
Selbstindigkeit*., — Mit diesem Begriff der gerichteten Intuition vertritt A.
das sicher sehr wichtige Anliegen, den Erkenntnissen der Psychologie ihre
objektive Sicherheit zu erhalten (vgl. das Beispiel amerikanischer Unter-
suchungen iber die Zuverldssigkeit rein intuitiver Personlichkeitsbeurteilun-
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gen). In einem Punkte hitten wir gern eine weitere Erérterung gesehen, die
aber im Rahmen eines Vortrages vielleicht nicht mdéglich war: ob die mit den
Methoden der Naturwissenschaften getroffenen ,Tangentialbestimmungen®
alles enthalten konnen, ,was an wissenschaftlich greifbaren Strukturen vor-
handen ist* (79). Wir vermuten, daf von diesen Tangentialbestimmungen aus
in weiterschreitender Erkenntnis mit den Methoden der Geisteswissenschaften
Ergebnisse gewonnen werden konnen, die durchaus w1ssenscbaft11ch sind und
doch neue Strukturen zutage fordern. Gilen.

Wellek, A, Das Experiment in der Psychologie: Studium generale 1
(1947) 18—32. — Im vorliegenden Artikel handelt es sich um Methodenfragen
der Psychologie. Schon Wundt, der Begriinder der physiologischen Psychologie
und der Volkerpsychologie, hatte gegen eine Anwendung des experimentellen
Verfahrens auf Gebiete, die aullerhalb der Psychophysiologie lagen, grofie Be-
denken. Um die experimentelle Forschung richtig zu bewerten, mufl man
jedoch bedenken, daB3 selbst innerhalb der Naturwissenschaften ein prinzi-
pieller Unterschied besteht zwischen den Experimenten im Anorganischen und
dem Experiment im Organischen, also in der Biologie und Physiologie. In der
Psychologie unterscheidet sich aber auch schon das rein psycho-physiologische
Experiment noch in einem anderen Punkte wesentlich von jedem naturwissen-
schaftlichen, auch vom biologischen Experiment: es nimmt die Introspektion
oder Selbstbeobachtung und damit das BewuBtsein in Anspruch. In jener
Psychologie, die den Verhaltensaspekt in den Vordergrund riickt (,Behavio-
rismus®), sucht man allerdings das Bewulltsein, den BewuBtseinsaspekt, mog-
lichst auszuschalten und ndhert sich damit dem naturwissenschaftlichen Ex-
periment. Von den Merkmalen des psychologischen Experimentes, die Wundt
aufgestellt hatte, ist unter den EinfluB Biihlers und noch mehr der Gestalttheo-
retiker nur noch das Prinzip der Bedingungsvariation erhalten geblieben.
Noch weiter entfernt man sich von dem methodischen Ansatze Fechners und
Wundts, wenn man mit Krueger auch die transphanomenalen Strukturen des
Seelischen zum Gegenstand der Forschung macht. In der charakterologischen
Diagnostik kann tiberhaupt nur von einem ,erweiterten Experiment gespro-
chen werden. In der experimentellen Denk- und Religionspsychologie arbeitet
man mit dem ,nichtexakten® Experiment. — Fiir das spezifisch psychologische
Experiment ergibt sich aus der Eigenart des Seelischen eine methodologische
Schwierigkeit, die fiir die Naturwissenschaften nicht besteht: durch die alte
Exaktheitsforderung nach kiinstlichen, moglichst mefibaren, Bedingungen wird
die in der Psychologie notwendig verlangte Lebensnihe und Lebensechtheit
gefihrdet. Man muB also nach Moglichkeit Versuchssituation und Echtheit
des Lebens zur Deckung bringen, was auch in der Erwachsenenpsychologie
nicht als grundsédtzlich unméglich erscheint. — In der Psychologie und selbst
in der Psychophysik (vgl. die Untersuchungen Weizséickers und seiner Mit-
arbeiter iiber Flimmerfarben bei langsam rotierenden schwarz-weiB gefelder-
ten Scheiben [29]) kann die urspriinglich erhobene Forderung einer Exaktheit,
wie sie in den Naturwissenschaften erreicht wird (zum Teil allerdings nur
scheinbar, weil unserer Beobachtungsgenauigkeit Grenzen gesetzt sind), we-
sensméfBig nicht erfiillt werden. Denn in der Psychologie gilt der aus der
Physik libertragene Kausalnexus mit seinem Notwendigkeitscharakter nicht,
weder im Phinomenalen noch in den zugrundeliegenden Strukturen. ,Viel-
mehr gliedert sich die Handlung aus dem Seinsgrund der handelnden Per-
sonlichkeit aus“ (31). — Dieser Begriff der Ausgliederung bediirfte niherer
Darlegung. Besonders unter der Riicksicht des Verhiltnisses von Grund und
Folge das uns kein ,bloS logisch fundierendes Verhiltnis“ (30), sondern auch,
in ordine reali, ein seinsmiBiges und metaphysisches zu sein scheint. Die Ar-
beit ist ein bedeutender und wertvoller Beitrag zur Methodologie der Psycho-
logie. Sie wird, iiber den Kreis der Psychologie hinaus, besonders auch den
Erkenntnistheoretiker interessieren. Gilen.

Huth, A, Zehn Gesetze der Seele. Eine volkstiimliche Psychologie. 8° (112 S.)
Speyer 1949, Piiger-Verlag. DM 2.80. — Der Untertitel ,Eine volkstiimliche
Psychologie® ist gerechtfertigt durch das voraussetzungslose Entfalten eines
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komplizierten Problems, ndmlich der Eigen- und Fremdbeurteilung; durch das
Vermeiden aller unverstindlichen Fachausdriicke; durch die einfache, anschau-
liche und fliissige Darstellung. All diese Vorziige lassen einerseits erkennen,
daB der Verf. mit einer reichen Erfahrung an das Problem herangeht und
dem Leser eine praktische Handhabe bictet. Sie beweisen aber auch anderer-
seits, daB diesen einfachen Formulierungen tiefgehende Forschungsarbeiten
vorangingen, Freilich sind die genannten Vorziige nicht allen Teilen des Bu-
ches in gleicher Weise eigen. Wird der Leser im 1. Teil in die Ganzheit und
Geschlossenheit der Personlichkeit eingefiihrt, so verliert er in der fast un-
tibersehbaren Vielheit des 2. Teiles leicht die Ubersicht. Diesen Eindruck hitte
der Verf. iiberwinden konnen, wenn er in der folgenden Ausfiihrung diese
Vielheit wieder auf eine tiefere Einheit zurilickgefiihrt hidtte. Im 3. Teil wird
aber nur versucht, die gewonnene Mannigfalt mit Hilfe des Integrations-
begriffes in Eigenschaftsgruppen zusammenzufassen. Jedenfalls liberschreitet
die vorliegende Arbeit die bisherigen ,Typologien®, indem sie in praktischer
Anwendung fast alle vorhandenen typologischen Prinzipien und Ergebnisse
auswertet, Stasch.

Wittlich, B., Worterbuch der Charakterkunde. 3. Aufl. gr. 8° (68 S,
1 Ausschlagtafel). Miinchen 1950, Barth. DM 3.60, — Der Verf. will keine
sprachwissenschaftlichen Untersuchungen treiben, sondern aus dem heutigen
Sprachgebrauch der Worter den wissenschaftlichen Gehalt herausholen. Die
von Klages verfafite Tafel der ,Stammbegriffe“ wird als Grundlage der Arbeit
verwendet. In den iiberwiegenden Fillen sieht der Verf. seine Aufgabe er-
fiillt, wenn er die Worter des téglichen Sprachgebrauches mit Hilfe eines
Abkiirzungsregisters (17) den ,Stammbegriffen“ einordnet. Mit diesem etwas
mechanischen Verfahren ist aber aus den Wortern wenig wissenschaftlicher
Gehalt herauszuholen. Die ,Begabung® wird z. B. definiert: ,Es ist die Fahig-
keit, irgend ein Tun bis an den Rand mit Ausdruck zu fiillen“. Beim Wort
,Beobachtungsgabe“ findet man nur den Hinweis: Verstandesbegabung. Sollte
jemand versucht sein, beide Hinweise zu verbinden, so wiirde er fiir das Wort
»,Beobachtungsgabe“ etwa folgende Umschreibung erhalten: es ist die Féahigkeit,
die Beobachtung (ein Tun) verstandesmé&fig bis an den Rand mit Ausdruck
zu filillen. Zuweilen gehen die Umschreibungen {iber reine Tautologien kaum
hinaus; man vergleiche z. B.: Anschauungsvermogen, bequem. Man muf3 sich
wundern, wenn in einem charakterologischen Worterbuch ,erhebliche Tiefe
des Gefiihls® mit , Gleichmut® identifiziert wird (12), oder wenn behauptet
wird, daB Stimmung eine jede Gemiitsbewegung sei (56). Wertvoll ist dagegen
die Einleitung (5—16) die eine kurze Zusammenfassung der Gedankenginge
von L. Klages bringt. Stasch.

Vetter, A, Natur und Person. 80 (360 S.) Stuttgart 1949, Klett. DM 16.—. —
Es ist die Absicht des Verf., ,den Weg zu vertiefter und haltbarer Besinnung
zu weisen®. Damit scheint uns Wesentliches an-diesem Buche schon geklért:
es ist nicht eigentlich in allen seinen Seiten ein wissenschaftliches, sondern
eher das Werk eines Kiinstlers, der von dem gestaltet, was er im Leben ge-
schaut hat. V, gibt eine ,Deutung unserer Existenz“ die — iiber naturwissen-
schaftliche und philosophische Anthropologie hinaus — ,sowohl den Vorder-
grund natirlicher Anschauung wie den geistesgeschichtlichen Horizont* um-
faBt und ,wesentlich intuitiver Herkunft“ ist. ,Der geistesgeschichtliche Hinter-
grund der Menschenkunde (I) und ,Die Entfaltung der menschlichen Selbst-
anschauung® (II) sind die beiden Problemkreise. — (I) Was der Verf aufzu-
weisen versucht, ist vor allem, daB es nicht angeht, den Menschen in einer
tibergreifenden Naturwissenschaft einfachhin ins Tierreich zu versetzen, noch
auch ihn in einer immanenten Philosophie seiner personalen Wesensausrichtung
auf Gott zu berauben. Mit Gott meint Verf. nicht eine vage Transzendenz,
sondern den sich offenbarenden, menschgewordenen Gott, der uns in Glaube
und Schau erreichbar wird. Was hier an Einzelbetrachtungen christlichen
Glaubens und Lebens entworfen wird, ist von einer wohltuenden Behutsam-
keit im Aufspiliren der Zusammenhéinge und von feinem Verstindnis getragen.
Dabei liegt es freilich auch im Wesen einer solchen Bemiihung um Zusammen-
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schau und einordnendes Verstehen, daB sie hier und dort der Gefahr begegnen
muB, alle Dinge so sehr relativ zueinander zu sehen, dall man fiir das Ab-
solute einen Augenblick in Sorge sein méchte. — (IT) Ausgangspunkt und Mitte
dieser Uberlegungen ist die Raumsymbolik der aufgerichteten menschlichen
Gestalt. Der gebotene Uberblick iiber bisher erfolgte Ansétze zu einer an-
thropologischen Ausdruckskunde oder Symboldeutung ist hier nur der getdnte
Hintergrund fiir des Verf.s eigene Schau und Deutung. Carus erscheint dem
Verf. nicht nur gut vertraut, sondern auch wesensverwandt. Das eigentliche
wissenschaftliche Anliegen geht hier wohl darauf hinaus, den Menschen nicht
zum Objekt einer Charakterkunde zu machen; er soll verstandener Mittel-
punkt einer Seelenkunde sein. — Es handelt sich um ein Buch das nur einem
reifen und wissenden Leser sich erschlieBt, diesem aber viel bedeuten kann,
auch wenn er manche Einzelheiten anders ,schaut®. Trapp.

Feldkeller, P., Das unpersonliche Denken. 8% (416 S.) Berlin 1949, De
Gruyter. DM 12—. — Der Verf. versucht, die Beziehungen zwischen dem
personlichen Denken und jenem aufzuweisen, von dem wir meinen, es sei
personlich. Dieses ,unpersonliche“ Denken wird jedoch nicht im Sinne einer
herkommlichen Massenpsychologie gesehen, da es den iiber der ,Masse* ste-
henden Philosophen und Politiker gleichfalls leitet. ,Der Mensch sitzt in sei-
nem Gehiuse, einem Gebinde von Begriffen und Vorstellungsbildern, das sich
in Theorien und Dogmen, Programmen und Systemen die besondere Festigkeit
einer Dauerfugung gibt, die zur Selbstédndigkeit einer Zweitseele aufsteigt. In
besonders entschiedenen Charakteren statuiert sie als Uberfugung, Zwangs-
fugung so etwas wie eine Sekundirperson. Hiermit beginnt das unpersénliche
Denken — schon bei den Auswirkungen des personlichen Interesses® (27). ,, Wir
sind Empfénger, nicht Sender einer uns von der Wiege bis zum Grabe oszil-
lierend umwogenden Ideenmasse® (17). ,Die Psychologie, die Wissenschaft, der
die Zukunft gehort ... kann uns die Mittel an die Hand geben, durch Einsicht
in die Abliufe des bewuBten und unbewufBten, perstnlichen und kollektiven
Lebens dem gegenseitigen Verstdndnis der Vilker und ihrer dringenden Le-
bensbediirfnisse ... zu dienen ... Ob sie es wird, hiéngt von der Kraft der
kiinftigen Revolution ab, mit welcher die gequélte Menschheit sich gegen die
unbelehrbare Zunft der Berufspolitiker, die sie in den Abgrund reifit, erheben
wird. Nach dem unvergleichlichen Satan der Psychologie [Verf. scheint Hitler
zu meinen] ... kann nur ein Engel und Heiland der Psychologie eine Wende
herbeifiihren® (74). — Verf. hat eine erstaunlich groBe Sachkenntnis von Ein-
zelheiten, fdllt jedoch einem geradezu euphorisch anmutenden Drange zur
Kombination anheim und verliert sich in einem unentwirrbaren Relativismus.
,Das Wesen der ,Religion‘ ...“ muB ,am Orientalen, Neger, Azteken er-
forscht werden. Nur hier und vor allem in der Vergangenheit finden wir den
Rausch und seine unverkiimmerten Ausdrucksformen: den heiligen Konigs-
mord, Tempelprostitution ... das orgiastische GottzerreiBen, das Verschlingen
des Gottes (mit der modernen ,Kommunion‘ als kiimmerlichem Rest) — und
doch wieder: ,Die Kritik der Religion .., wird den Hoéhepunkt menschlicher
Entwicklung nicht in der Vergangenheit, nicht im Urmenschen, sondern in der
Zukunft erblicken, nicht im Unseelischen, liberhaupt niemals im Zweitseeli-
schen, sondern in der Seele selber, die immer Einzelseele ist, weil es eine
Sammel,seele’ in anderm Sinn als dem einer Metapher nicht geben kann ...
Die Weltanschauung des modernen Menschen ist zukunftsfroh, fortschritts-
glaubig, liberal* (124 f.). ,Jedes Volk hat gemdB der zeitweilig vorwaltenden
Umseele die Regierung, die es braucht und verdient ... Was in RuBlland ge-
schieht, entspricht, wihrend es geschieht, der dortigen Peripsyche genau so
wie der westliche ,Imperialismus‘ und Kapitalismus dem dortigen kollektiven
Syntagma ... Jedes Volk hat die religiése und politische Psychosphére, deren
sie im Augenblick benétigt® (398). Die vom Verf. wiederholt geduBerte Wert-
schiatzung des Christentums stellt sich schliefflich so dar: ,Dem Nazarener
glickte die Verkniipfung (von Geist und Seele) vor zweitausend Jahren, aber
nur in der Verbindung von Ethik und religiésem Glauben, die uns heute wenig
gemil ist® (404). — Der wissende Leser erfdhrt durch das Buch wenig Neues,
wenn er erst einmal die eigenwillige Terminologie (Historiurgie, Phrenom;
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Pneumatosphidre, Psychom, pneumatoide Mutterlauge aus Urzeiten, Psy-
cholith, Umseele, Sammelseele, Zweitseele) entschliisselt hat. Trapp.

Goldbrunner, J. Individuation. Die Tiefenpsychologie von Carl Gustav
Jung. 8° (212 S.) Krailling 1949, Wewel, DM 6.20. — Wer die lange Rieihe der Werke
Jungs kennt, wird es begriilen, daB seine Gedanken hier auf engem Raum
zusammengetragen sind. Der Verf. greift mit dem Problem der ,Individuation®
einen zentralen Gedanken auf, der es ihm ermoglicht, iber die gesamte tiefen-
psychologische Forschung Jungs zu referieren. Der Leser wird in die geschicht-
liche Situation Jungs eingefiihrt, die in der Antinomie der Lehren Freuds und
Adlers begriindet ist (11). Dann wird die Bedeutung des UnbewuBten, der
Neurosen, des Traumes in der Lehre Jungs geschildert. Das wesentliche Neue
der Forschung Jungs wird in der These des ,kollektiven UnbewuBten® und
den mit ihm zusammenhiingenden ,Archetypen“ gesehen. Ersteres ist jene
Schicht der Seele, die das Individuum bei seiner Entstehung mitbekam, die
ihm angehért als Glied der Gattung Mensch. Es ist der physische Niederschlag
aller Zeiten und Voélker in einem Individuum. Wird es in einem Menschen
zum BewuBtsein geweckt, so kann er dieser Tatsache in verschiedener Weise
begegnen: bei einem fiuhr{ dieses Konfliktserlebnis zu einer Psychose, ein
anderer identifiziert sich mit den dunklen und teuflischen Méichten, wird von
einem Minderwertigkeitsbewultsein befallen und von seinem schlechten Ge-
wissen geplagt; wieder andere identifizieren sich mit den guten Seiten der
frei gewordenen Krifte und fiithlen sich als ,Reformer, Prophet und Mar-
tyrer® (101), Ein vierter Irrweg besteht darin, dal der Mensch die erwachten
Inhalte des UnbewulBlten als Unsinn ablehnt. Der letzte und richtige Weg
endlich fithrt zur kritischen Auseinandersetzung, zur Unterscheidung und
Synthese, zur Individuation (102), Die ,Archetypen® konnen als spezifische Do-
minante des kollektiven BewuBtseins bezeichnet werden. Es sind urtiimliche
Bilder, apriorische Kategorien kollektiver Natur, in gewissem Sinn der Nieder-
schlag aller Erfahrungen der Ahnenreihen (113). Die archetypischen Bilder,
Figuren und Symbole sind getragen von dunklen, zielstrebigen Driéngen und
Trieben, den Instinkten (114). Der Mensch, der gegen diese Tendenzen sein
Leben einrichtet, verfdllt einer Neurose, weil die psychischen Naturgesetze
verletzt werden. Heilung kann er nur in der Riickkehr zu seiner eigenen per-
sonlichen Bestimmung finden, n&mlich in der wahren Selbstwerdung oder
Individuation (143). In einem besonderen Kap. referiert der Verf., {iber die
Stellung Jungs zur Religion und charakterisiert sie richtig als positivistischen
Agnostizismus. Die Religionen sind rein symbolische Psychologien (176). —
Leider fehlt dem Werk eine ausreichende sachlich-kritische Stellungnahme.
Der Begriff des UnbewuBten z. B. wird nur durch den Begriff der Verdringung
ersetzt, der aber nicht weiter erklirt wird. Man miiBte doch die Frage stellen:
Warum bewirken gerade jene ,verdridngten® Inhalte im spiteren Leben eine
Katastrophe? Gibt es nicht auch positive Losungsmoglichkeiten menschlicher
Zwiespdltigkeit? Wenn der Verf. auch von den Beweisen fiir die Existenz des
»kollektiven UnbewuBliten” {iberzeugt zu sein scheint, so kénnte man doch noch
die Fragen aufwerfen: Weshalb wirkt sich die Begegnung mit jener Tatsache
bei einem Menschen in einer Psychose und bei anderen ganz anders aus? Ist
all das einem blinden Zufall iiberlassen, oder spielen noch andere psychische
Krafte mit hinein? Schwer zu verstehen ist ferner die Behauptung, daB sich die
Erfahrungen der Jahrtausende in den Bahnen des Gehirns als Bereitschaft,
wieder zu handeln, niedergeschlagen haben sollen (114). Wenn der Verf. in
den letzten Kapiteln Anleitungen zur Erziehung und Seelsorge geben will,
so miilten zunichst die wahren und echten Ergebnisse Jungs von bloSen
Hypothesen geschieden werden. Stach-

Heyer, G.R., Vom Kraftfeld der Seele. Zwei Abhandlungen zur Tiefen-
psychologie. 8¢ (186 S.) Stuttgart 1949, Klett. DM 6.50. — Tiefenpsychologie und
heutige Physik, Gestalten des kollektiven Seelenraumes sind die beiden
Themen, mit denen sich das vorliegende Buch beschiftigt. Wenn an diesen
Ausfiihrungen manches den Charakter der Skizze behalten hat, so ist das, wie
am Eingang bemerkt wird, auf die Ungunst der durch das Kriegsgeschehen
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geschaffenen Verhéltnisse zurlickzufiihren. In der ersten Abhandlung weist H.
verschiedene Parallelen methodischer und gegenstidndlicher Art auf, die zwi-
schen Tiefenpsychologie und heutiger Physik bestehen. Die Physik will heut-
zutage nicht mehr die Welt erforschen nach dem Aspekt, den sie uns unmittel-
bar bietet, sondern durch ihre Experimente den dunklen Hintergrund der
Welt ans Licht bringen (Heisenberg). Ahnlich geht es der Tiefenpsychologie
nicht um das Seelenleben, das im Lichte des BewuBtseins steht, sondern um
das Unbewulite, das erst in dieses Licht hineingehoben werden muB. Sodann
begreift die Physik die ihr aufgegebene Wirklichkeit heutzutage letzlich in den
Erscheinungsformen von Korpuskel und Welle. Analog dazu sind Leib
und Seele die zweifache Erscheinungsform des gleichen Ens, der menschlichen
Ganzheit (22). Dabei spricht H. offenbar von dem, was sich phidnomenologisch
in der psychotherapeutischen Praxis darbietet, ohne eine philosophische Aus-
sage Uiber das Leib-Seele-Problem zu machen. Wobei er sich freilich nicht ver-
hehlt, dal er mit diesemn Gedanken in die Ndhe der Metaphysik gelangt (26).
Der Physiker kennt ein Letztwirkliches, @hnlich der Psychologe, Die Grenzen
physikalischer und auch empirisch-psychologischer Methoden iiberschreitet da-
gegen der Verf. mit der in die Metaphysik greifenden Meinung, daB dieses
yLetztwirkliche® der Physik und auch der Psychologie identisch sein konnte
mit der pythagordischen ,Sphirenharmonie® mit Seuses ,Weiselosem* und mit
dem als ,,Gott“ Bezeichneten. Wenn wir diese Identifikationen nicht annehmen
konnen, so geben wir dem Verf. recht mit seinen Gedanken, daB von diesen
Zusammenhidngen aus allem psychotherapeutischen Erkennen und Handeln
neue und wesentliche Bedeutung zuwachsen kann. — Eine weitere Parallele
zwischen Physik und Tiefenpsychologie bieten die Begriffe ,Bild* und ,Feld¥,
mit denen die Physik arbeitet. Was die tiefenpsychologische Behandlung zu-
tage fordert, sind vielfach Bilder, aus denen unbewuBte seelische Wirklich-
keit herausgelesen werden kann. Und die im UnbewufBiten verankerten Triebe
und Instinkte, auch die Archetypen, konnen als Felder aufgefaBt werden
(32 35), in deren Kraftlinien der Mensch in jeweils verschiedener Weise steht.
Auf den Begriff des Feldes und verschiedene Anwendungen dieses Begriffes
(Berufsfelder, stammesgeschichtliche und kulturpsychologische Felder) geht
der Verf. in der zweiten Abhandlung noch niher ein. Obwohl hier das Skizzen-
hafte deutlicher in die Erscheinung tritt als in dem ersten Aufsatz — man
winschte sich mehrfach weitere Ausfithrungen und Begriindungen, z. B. in
dem Abschnitt tiber Ungiiltigkeit der Kategorien von Raum und Zeit im Un-
bewuBiten (110—116) —, so fehlt es auch in diesem Teil des Buches nicht an
beachtenswerten Gedanken und wesenhaften Sichten der tiefenpsychologischen
Probleme und der psychotherapeutischen Praxis. So sei aufmerksam gemacht
auf die Unterscheidung von gesunder Offensivitit und krankhafter Aggressivi-
tat, ferner auf die skeptische Zuriickhaltung gegeniiber allen psychologischen
Lehren, die sich ausschlieBlich am kranken Seelenleben orientieren (123).
Gilen.

Kainz, F.,, Die moderne Traumforschung: Univ 5 (1950) 897—908. — Die
Traumforschung ist heute nicht mehr ausschlieBlich ein Gebiet der Psychologie.
Auch eine Reihe anderer Wissenschaften, z. B, Psychiatrie, Mythenforschung
und Ethnologie, haben beachtliche Forschungsresultate zur Kenntnis des
Traumlebens beigetragen. Es gibt eine Erkenntniskritik und -theorie des
Traumes und ontologische Strukturanalysen dieses Phinomens. Auch eine
méglichst tiefdringende und richtige Traumdeutung, wie sie in vielfach um-
strittener Weise von Freud begonnen und von allen Richtungen moderner
Tiefenpsychologie gepflegt wird, muf in den Rahmen einer Synthese um-
fassender Traumforschung hineingenommen werden. Die Traumpsychologie
hat der allgemeinen Psychologie verfeinerte Methoden (Sante de Sanctis) und
auch fruchtbare Theorien (z. B. Lindworskys Gedanken von der »panorami-
schen Vision®) zu verdanken. Die Psychiater haben sich um die Symptomato-
logie und Atiologie des Traumgeschehens bemiiht, zum Teil, wie Gruhle und
Hoche, in entschiedenem Gegensatz zu den Theorien der Psychoanalyse. Sie
erhoffen von einem neuen Verstindnis des Traumlebens eine Aufhellung be-
stimmter psychopathischer Phinomene, weil der Traum als ,temporére Geistes-
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storung® (901) manche Analogien zum Seelenleben des Geisteskranken zeigt.
Die scheinbare Sinnlosigkeit des Traumes steht in Wirklichkeit unter be-
stimmten Sinngesetzen, wie die Tiefenpsychologie nachgewiesen hat (902).
Daher sind die Triume grundsidtzlich einer Deutung zuginglich. Dabei darf
man aber die von Chr. Mayer in eingehender Arbeit gefundene Tatsache nicht
iibersehen, daB der Erwachsene fiir seine Wiedergabe des Traumes nicht das
gesamte Erlebnismaterial, sondern nur liickenhafte Erinnerungen zur Ver-
fiigung hat. Eine teleologische Auffassung kann gegen Bechterew dartun, daB
der Traum die Aufgabe einer Sicherung und Verldngerung des Schlafes hat.
Ferner hilft er mit zur Losung bedringender Komplexe und fordert durch das
Spiel der Phantasie die Erholungsarbeit des Schlafes. — Der Artikel bietet
eine gute Orientierung iiber die Ergebnisse und die wichtigsten Aufgaben
moderner Traumforschung. Gilen.

Hansen, W., Die Entwicklung des kindlichen Weltbildes, 2. Aufl. gr. 8¢
(509 S.) Miinchen 1949, Kosel. DM 13.50; geb. 16.50. — Anhand einer wohl er-
schopfenden Verarbeitung der einschlidgigen Literatur und unter Bezugnahme
auf jahrzehntelange eigene Beobachtung zeichnet der Verf. das Weltblid des
Kindes in der Frithphase (I) und in der Hauptphase (II). Der Ubergang wird
um das vierte Jahr herum angenommen. Der Wesenszug des friihkindlichen
Weltbildes wird im Gegensatz zu Ch. Biihler u. a. nicht in einem ,anthro-
pomorphisierenden Denken® gesehen. Vielmehr wird die Belebung aller Dinge
der Umwelt des Kleinkindes dadurch als geniigend geklart angesehen, daf
das Kind in dieser Friihphase eben nur eine Gegenstandskategorie kennt. Fiir
die Hauptphase wird als wesentlich angesehen, daf dasKind ,liber sich hinaus-
wichst® und einer sachlichen Welt begegnet, die freilich noch recht begrenzt
und kindlich eigengeprigt ist. — Unter den vielen feinen Beobachtungen
und treffenden Analysen scheint besonders gut gelungen, was H. liber Spielen
und Gestalten sagt. Im Ganzen des Entwurfes ist besonders zu begriien, daB
keine bloBe Biologie des Kleinkindes geboten wird, sondern der Eigensténdig-
keit des Seelischen von vorneherein Rechnung getragen ist. — Wesentliche
Anderungen gegeniiber der 1, Aufl. wurden nicht vorgenommen. Trapp.

Speer, E, Der Arzt der Personlichkeit. gr. 8° (XVI u. 285 S.) Stuttgart
1949, Thieme., DM 25.—. — Der Verf. ,will versuchen, dem Medizinstudenten
ein Bild zu geben ... vom Arzt der Personlichkeit ..., von seiner Tétigkeit,
von den Grundlagen und Voraussetzungen seiner Arbeit“ (1). Das Buch ist
,nur fiir werdende Arzte gedacht oder fiir Arzte, die sich in Psycho-Therapie
(Ps. Th.) unterrichten wollen“; jedoch sieht Sp. ,gerne ein, daBl Pidagogen,
Theologen, Philosophen und vielleicht noch Richter Fiihlung halten wollen
mit dem Wissen® (2), das hier vermittelt werden soll. — Der Verf. spricht von
den Grundlagen der Ps.Th. (I), den Arbeitsweisen des arztlichen Ps-Thera-
peuten (II) und den Aufgaben &rztlicher Ps.Th. (III). — (I) Das gewollt Neue
ist der Aufweis, wie ,Personlichkeitdim klinischen Arbeitsbereich erscheint® (8).
,Die Erforschung der Erlebnisreaktion bringt in jedem Falle vollige Sicher-
heit iiber die Grundlagen einer Persénlichkeit® (12). ,Neurose ist die Stérung
einer Erlebnisverarbeitung® (24). Sp. verlangt bei der Diagnose vor allem die
Feststellung der Formbarkeit, die wesentlich von der ,Lebenskraft® der Per-
sonlichkeit abhingt, jener Kraft, ,die eine Personlichkeit zur regelrechten
Erlebnisverarbeitung befidhigt* (48). — (II) Die beschriebenen Methoden sind
im wesentlichen die allgemein liblichen. ,Die Kontaktpsychologie nach Speer
fiigt ihnen neue, vom Verf. zuerst aufgewiesene Gesichtspunkte hinzu. ,Lie-
besfidhigkeit und Kontaktfdhigkeit sind genau dasselbe® (218). — (III) Sp. bie-
tet einen Uberblick iiber mogliche Indikationen. ,Die eigentlichen Aufgaben*
der Ps.Th, bildet die Behandlung von ,Organneurosen“ (231), Entwicklungs-
krisen, Selbstwertkrisen, Mangelneurosen, Krisen des Zusammenlebens, ein-
zelnen Arten von Sucht und Perversionen. Was in einem Anhang iiber Onanie
gesagt wird, liberrascht einigermaBen, wenn man die sonstige Literatur iiber
dieses Thema bedenkt: ,Die Selbstbefriedigung ist aber keineswegs eine
Perversion, sondern die durchaus physiologische Mdglichkeit eines jeden Men-
schen, sich selbst zu entspannen, wenn der hormonale Uberdruck ihn dazu
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veranlaBt® (262). Uberraschend vor allem, weil es dann weiter heiBlt: ,Den
formlichen Rat zur Onanie wird man als Arzt niemals geben“ (ausgenommen
eine sehr eingeschrinkte Indikation beim Manne) . . . ,Frauen zur Onanie zu
raten, ist ein besonders bedauerlicher Irrtum® (262). — Sp. bietet einen sehr
guten, wohl vollstdndigen Uberblick iiber die &drztliche Ps.Th. Grenzfragen
der Philosophie und Theologie werden mit Takt, jedoch nicht immer mit
gleichem Geschick behandelt. So kann vor allem wenig befriedigen, was iiber
»oeele” gesagt wird, ganz und gar aber nicht die Darlegung von ,Gewissen®.
Die Beurteilung der praktischen Brauchbarkeit der Lehre Freuds ist duBerst
abgewogen, jedoch steht ihr der Enthusiasmus der theoretischen Wertschit-
zung eigenartig widerspruchsvoll gegeniiber. Wo der Verf. auf die von ihm
unbedingt abgelehnte nichtérztliche Ps.Th. zu sprechen kommt, beriihrt der
militante Ton auch dann peinlich, wenn man grundsitzlich derselben Meinung
ist. Wo ubrigens der ,tragende Kontakt® (53) und die ,einfache Unterredung*
(61) als Grundformen, letztere in vielen Fillen als allein ausreichende Me-
thode der Ps.Th. bezeichnet werden, wird man figlich zugeben miissen, dafd
in dieser Weise dann Ps.Th. nicht auf eine &rztliche beschrinkt sein muS.
Ob man freilich solches Bemiihen des Erziehers oder Seelsorgers Ps.Th, nennen
soll, bleibe dahingestellt, Trapp.

4. Ethik und Gesellschaftslehre. Rechts- und Sraatsphilosophie

Gent, W., Der sittliche Mensch. Untersuchungen der sittlichen Haltungen
des Menschen, ihre Geschichte, nebst einer Meditation iiber den Sinn des
menschlichen Lebens. 8° (332 S.) Meisenheim/Glan 1950, Westkultur-Verlag.
DM 9.70; geb. DM 12.50. — Der Verf., Arzt und Philosoph, will die ethischen
Tatsachen ergriinden durch ein offenes System von formalen Bestimmungen
im Sinne Rickerts. Gegenstand der explikativen Ethik ist die sittliche Hand-
lung und Gesinnung. Als wichtige Grundbegriffe der individuellen Ethik
kommen zur Darstellung Sitte, Werte oder Normen, die Person, Gut und
Bose, die Tugenden, Sollen und Pflicht, Gewissen, Schuld und Willensfreiheit.
Als sittliche Grundeinstellungen gelten Egoismus und Eudaimonismus, Ge-
rechtigkeit, Sympathie und Glaubenshaltung (im Beten). Eine kurze Dar-
stellung der normativen oder weltanschaulichen Ethik berichtet iiber das
Ich-Du-Verhiltnis und den idealen oder harmonisierten Menschen in der
Ehe, in Beruf und Staat. Der 2. Teil ist eine gedringte Geschichte der Ethik
von den Vorsokratikern bis Scheler, Hartmann und Heidegger. Die Scholastik
wird nur kurz behandelt mit dem Ergebnis, daB bei Thomas von Agquin die
Ethik wegen der innigen Verbindung mit der Religion ihre Eigenstiandigkeit
ganz verloren habe. Die SchluBmeditation iiber den Sinn des menschlichen
Lebens unterscheidet die Typen des wissenschaftlichen, politischen und reli-
giosen Menschen. Sie gelangt zu der Folgerung, die geforderte Einheit des
Geistes werde nur durch eine universal menschliche, das ist ethische, Haltung
garantiert. Uber die religiose Haltung.oder den Glauben an einen transzenden-
ten Gott heiBt es, ein solcher Glaube kénne nicht bewiesen werden, sondern
beruhe auf gegenstandslosen Gefithlen komplexer Natur, analog wie -die
Angst in Zusténden von Depression, die Euphorie bei Manien, die Ekstasen bei
Schizophrenen, bei Opium- und Meskalinsiichtigen! Die Freiheit des Willens
ist ein Postulat. Das Gewissen setzt eine soziale Mitwelt voraus, welche mora-
lisch und rechtlich an ihre Glieder zwecks eigener gesicherter Existenz und
Lebensfihigkeit gewisse minimale Anforderungen stellt. Die Schuld kann
nicht aus dem Wert und Situationskonflikt, der den Menschen notwendig
schuldig werden 14Bt, abgeleitet werden, sondern setzt Verantwortung und
Freiheit voraus. Sie entsteht, wie Scheler zeigt, durch das Vorziehen des
niederen Wertes gegeniiber dem hoheren. Der Verf. stellt sich bewuBt auf den
Standpunkt einer bloB beschreibenden und explikativen Ethik, Aber damit ist
auch gegeben, daB die tieferliegenden Probleme von Sollen, Wert, Pflicht
und besonders die Sinnfrage des Lebens nicht einer letzten Losung zugefiihrt
werden, zumal da die religiosen und metaphysischen Fragen ausgeschaltet
werden. Der historische Uberblick bietet im einzelnen gute Charakteristiken.
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Desgleichen ist die Freiheitslehre Hartmanns sachlich und zutrefiend ge-
wiirdigt. Schuster!

Hillenbrand, M. J, Power and Morals. 8° (XI u. 217 S.) New York
1949, Columbia University Press. Doll. 3.25. — Der Verf. steht in Bremen als
Konsul des auswirtigen Amtes von Washington und war zuerst Vizekonsul
in Kalkutta, wo er 1942 den indischen Widerstandsfeldzug geméiBl dem Prin-
zip der non-violence als unmittelbarer Zeuge beobachten konnte. Im Vorwort
steht das ehrliche Bekenntnis, daB die politischen und sozialen Probleme nicht
geldst, ja nicht einmal ein rechter Weg dazu versucht wurde, weil man das
eigentliche Problem von Gewalt und sittlicher Ordnung nicht begriffen habe.
Positivismus, Pragmatismus, Kontraktualismus und Legalismus versagen vor
diesem Problem. Das entscheidende 5. Kap. ,Naturrecht fiir das 20. Jahr-
hundert® zeigt, wie H. eine seltene Aufgeschlossenheit fiir die Erbweisheit
des scholastischen Naturrechts und der Naturgesetzlehre besitzt. Grund-
legende Norm des Handelns ist die menschliche Natur. Erkenntnis des natlir-
lichen Gesetzes, seine Verpflichtung und Sanktion, seine besonderen Eigen-
schaften, finden eine klare Darlegung. Die Kritik an der Lehre des hl. Thomas
iiber das Naturgesetz als Teilnahme am ewigen Gesetz iibersieht jedoch die
eigentliche Absicht, die Thomas und Augustinus dazu gefiihrt hat, das nattr-
liche Sittengesetz mit dem ewigen Gesetz Gottes in Verbindung zu bringen.
Diese war nicht eine erkenntnistheoretische oder psychologische, sondern eine
metaphysische. Im iibrigen zeigt sich H, gut vertraut mit der scholastischen
Literatur. Seine besondere Absicht geht dahin, zu zeigen, wie die grund-
legenden Sitze des Naturrechts eine elastische Anwendung auf moderne Be-
diirfnisse gewinnen. Die beiden SchluBkapitel ziehen die Folgerungen aus der
Grundlegung fiir die Frage nach der Moralitdt der Gewalt und nach dem Aus-
gleich von Autoritit und Freiheit. Die wirkungsvolle SchluBbetrachtung be-
tont nochmals die Notwendigkeit der Riickkehr zur Anerkennung einer natiir-
lichen Sittenordnung. Schuster.

Torrance, T. F.,, Calvin’s Doctrine of Man. gr. §° (183 S.) London 1948,
Luttenworth Press. Sh 14—, — In feiner Weise widmet T. dieses Buch seinen
Eltern als seinen besten Lehrern. Die Eltern hatten ihm die calvinistische
Weltanschauung geschenkt, die jedoch dem in seinem natiirlichen Denken ein
hohes, reines Menschenbild in sich Tragenden zum Gegenstand schweren Rin-
gens wurde. Seine Zweifel trafen vorab das Menschenbild Calvins. Dabei
lernte er immer mehr Calvins Lehre von der des spiteren Calvinismus tren-
nen, da die Spiteren den Pessimismus Calvins noch steigerten. Er bietet in
dem sorgfiltiz gearbeiteten Werke hauptséchlich Calvin-Zitate, die leider
kaum chronologisch geordnet sind und die unleugbare Entwicklung nicht auf-
zeigen, Ihnen fiigt er vorsichtige Erlduterungen bei. Anzuerkennen ist, dafB er
die pessimistischen Anklinge bei Calvin in keiner Weise unterdriickt oder
beschénigt. Er weist auch hin auf dessen Widerspriiche, die er z. T. auf seine
Bildersprache (pictorial language) zuriickfiihrt. Um so mehr hétte man am
SchluB des Werkes eine in etwa einheitliche Schau der Lehre Calvins vom
Menschen begriift. Die Hauptfrage T.s ist die, ob das Calvinsche Menschenbild
als Ebenbild Gottes, als Gottesbild, anzusprechen sei. Auf jeden Fall ist,
wegen der aktualistischen Lehre Calvins von der creatio confinua, ein stati-
sches ,Wesen® des Menschen iiberhaupt ausgeschlossen. Jenes Bild kann also
nur in einer aktuellen ,Bestrahlung® durch Gott, sein Wort und seinen Geist,
bestehen, im Menschen nur in einer ,Spiegelung®, einer dankenden und glau-
benden ,Antwort, die aber selbst wieder nicht vom Menschen verursacht
wird, sondern ausschlieflich von Gott auf seinen Lippen geformt wird. So
kann T., Berkeleys Ausdrucksweise iibernehmend, sagen: Das esse des Gottes-
bildes im Menschen ist nach Calvin nur ein percipi, nichts Bleibendes, nichts
Inneres. Aber selbst dieses flieBende Gottesbild fehlt bei den Reprobierten,
auch den getauften, wenigstens nach vielen Stellen Calvins. Es ist dies die
Folge seiner Pridestinationslehre, nach der die Auserwéhlung der Gnade und
dem Gottesbilde voraufgeht. Diese pessimistische Anthropologie wird nach T.
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weiter verdunkelt durch Calvins Erbsiindenlehre. Die Erbsiinde ist eben nicht
bloB eine Entziehung wvon Gaben, sondern eine positive Entwertung der
menschlichen F#higkeiten, die nun in Dingen des Heiles von sich aus nur
mehr Stinde beisteuern kénnten. Der Mensch ist in Heilsdingen vollkommen
Gott und seiner Auserwihlung und ,Bestrahlung® iiberlassen. — Angesichts
einer derartig restlosen Passivitit des Menschen in Heilsdingen muB es iiber-
raschen, wenn T., der gegeniiber den Calvinisten jegliche Polemik vermeidet,
die romisch-katholische Kirche quietistisch nennt. Und doch ist hier in
Schopfung und Erlésung ein bleibendes Menschenwesen unverindert bewahrt,
das wie alle zweiten Ursachen — von denen Calvin nichts halt (63) — und
dazu in freier Entscheidung mit Gott mitwirkt. Und wie ist das katholische
Menschenbild geadelt durch die dem Gerechten einwohnende Dreifaltigkeit,
wahrend nach Calvin der Mensch auBer dem gbttlichen Wirken in ihm sich
nicht wesentlich vom ,Elefanten® unterscheidet. Gemmel.

Ertel, Chr, Der Kollektivimensch. Eine Auseinandersetzung mit den
totalitdren Systemen. gr. 8° (VIII u, 271 S.) Limburg 1949, Lahn-Verlag.
DM 7.25. — Diese in dem Sammelwerk von H. M, Koster »Neue Schopfung®
(vel. Schol 20—24 [1949] 433 £.) als erster Beitrag schon erschienene Arbeit sucht
das die neue Schopfung gestaltende wahre Menschenbild von der gegen-
wartigen Bedrohung durch den ,Massenmenschen® zu retten. Der wurzellose,
darum jeder Tyrannei ausgelieferte Kollektivmensch wird trefflich gekenn-
zeichnet. Zwei der alles an sich ziehenden Kollektivmagnete werden in ihrer
Gewalttitigkeit geschildert: Der Nationalsozialismus und der Bolschewismus.
Beide werden immer wieder miteinander verglichen und in ihrer weit-
gehenden Ubereinstimmung aufgezeigt. In beiden erscheint eben ein Absolutes,
ob man es Gott nennt oder nicht. Ist beim Bolschewismus auch der religidse
Anklang verfemt, so wird doch die Masse— freilich mehr als propagandistische
Maske — auf den Altar erhoben. In Wirklichkeit ruht die Totalitit — hier
aber um so geflissentlicher verborgen — bei der einzigen Giinstlingspartei,
die ihren Exponenten, den Fiihrer, als Weltwunder hervortreten 1i8t. Vor
ithm entfaltet sich ein hierarchischer Ersatzkult., Alle Eigenschaften Gottes,
wie der Verf. geistvoll ausfiihrt, werden ihm zugewiesen. Dieser Ersatzkult
und der in der allslawischen Ideologie vorgebildete, die Welteroberung recht-
fertigende Messianismus sollen das ideallos gewordene Menschenherz ent-
schidigen. Die groBte Schwiiche beider Diktaturen tritt zutage, wenn sie ein
Bild der Zukunft zu malen suchen mit ihren Gliicksverheiungen und ihrer
Verkiindigung der dann herrschenden Sittlichkeit. Hier zeigt sich ihre Ideen-
armut, da es nicht nur niederzureiBen, sondern aufzubauen gilt. Es kann
sich nur darum handeln, daB sie fiir die Fortdauer des unwiirdigsten Ter-
rors versiilende, verséhnende Propaganda-Ausdriicke finden. — Man wird
dem Verf. Dank wissen, daB er, sich nur auf wissenschaftliche Quellen stiit-
zend, ein Bild der beiden, zweifelsohne weltgeschichtlichen, Bewegungen ge-
zeichnet hat. Der Dank gilt auch dem wissenschaftlich getreuen Bilde des
Nationalsozialismus, das keineswegs dem Ressentiment oder der Polemiksucht
entspringt, sondern der richtigen Uberzeugung, daff weder die Voraussetzungen
noch die Auswirkungen des Hitlertums tiberwunden sind, — Der umfassendste
Schutz des wahren Menschenbildes gegen alte und neue Feinde wire — auBer
und vor aller bloBen Polemik — ein positiver, scharfer Umrif des wahren
Menschenbildes, das im Buche nur eben angedeutet wird. Erst die Menschen-
rechte und die durch das Subsidiaritédtsprinzip gesicherten Gemeinschafts-
rechte werden uns den echten Gemeinschaftsmenschen schenken. Das Buch
wird zur Geburt dieses neuen Menschen viel beitragen. Gemmel.

Arés, R, L’église catholique et l'organisation de la société internationale
contemporaine (1939—1949) (Studia Collegii Maximi Immac. Coneept. 7). gr. 8°
(289 S.) Montréal 1949, Coll. Immac. Conc. — Fiir das Studium der Probleme
der Vélkergemeinschaft im Lichte der katholischen Lehre bietet das Buch
von A. eine sehr willkommene Hilfe. Zuerst legt es die geschichtlichen
Tatsachen dar: das, was die katholische Kirche von Leo XIII. zur Zeit der
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Haager Konferenzen an fiir die Verstdndigung und Einigung der Volker ge-
tan hat, bis zur Griindung und den ersten Jahren der UN. Wichtige Texte
nicht nur pipstlicher AuBerungen, sondern auch des amerikanischen Episko-
pates und anderer Stellen (besonders fur die Vorgeschichte der UN sehr in-
struktiv) werden mitgeteilt. In einem 2. Teil begriindet A. das Mitwirken der
Kirche an der Errichtung einer internationalen Ordnung aus ihrer Mission
heraus und umschreibt die Aufgabe, die der Kirche dabei zukommt. Der aus-
fithrlichste 3. Teil entfaltet den Inhalt dessen, was die Kirche in der gegen-
wirtigen Situation der menschliche Geschichte Uber die sittliche Ordnung
des Vélkerlebens und die Organisation der Vélkergemeinschaft zu sagen hat.
Auch dieser Teil ist ausfithrlich belegt mit Dokumenten des kirchlichen Lehr-
amtes; wertvoll ist iberdies die hdufige Bezugnahme auf das Schrifttum aus-
lindischer Theologen und Volkerrechtler. Dazu kommt eine genaue chrono-
logisch geordnete Quellenangabe aller kirchenamtlichen Dokumente der letz-
ten Zeit, die sich auf Fragen der internationalen Moral beziehen, und ein
ausfiithrliches Literaturverzeichnis. Dem Benutzer werden dadurch viele Dinge
bekannt, die er sonst nicht so leicht finden wiirde. Hartmann.

Hengstenberg, H. E, Grundlegungen zu einer Metaphysik der Gesell-
schaft, 8° (201 S.) Niirnberg 1949, Glock u. Lutz. DM 5.20. — Grundthese der
Untersuchung H.s ist, daB die gesellige Verbundenheit der Menschen reales
Sein darstellt. Damit ist H. im bewuBten Gegensaz zu nominalistischen Rich-
tungen mit der Uberlieferung einig; sein echt metaphysisches Anliegen ist es,
die Natur dieses Seins zu kliren, und er glaubt, wieder mit vollem Recht,
daB aus einer genaueren Erkenntnis dieses realen sozialen Seins wichtige
Einsichten fiir die ganze Sozialphilosophie gewonnen werden miiiten. Der
Entwurf einer Sozialmetaphysik, den H. vorlegt, imponiert durch seine innere
Geschlossenheit; das Begriffsschema, mit dem er vom Realseienden aus ein-
heitlich auch die soziale Wirklichkeit durchleuchten will, gibt ihm die Mog-
lichkeit zu gedankenreichen Entwicklungen. Aber auch unabhéngig von den
besonderen Kategorien, die H. verwendet, enthilt sein Buch wertvolle Er-
kenntnisse. — Das Kategoriensystem, das H. an anderen Stellen noch aus-
fithrlicher dargelegt hat, wendet er hier auf die soziale Wirklichkeit an, und
zwar mit der besonderen Begriindung, daB die aristotelische Begriffswelt fir
das soziale Sein keine Kategorien enthalte, Die Kritik, die H. an den ari-
stotelisch-scholastischen Begriffsschemata iibt, ist sehr ernst zu nehmen, gerade
deshalb, weil er ausdriicklich sich m:t den Grundanliegen der thomistischen
Philosophie in Ubereinstimmung weiB. Nur wére festzuhalten, daBl auch die
scholastische Uberlieferung von der Notwendigkeit einer Weiterbildung der
aristotelischen Anfinge liberzeugt war, und daB es nicht nur einen Versuch
dieser Weiterfithrung gibt. — Die Darstellung der aristotelischen Grund-
begriffe (15f.) ist nicht ganz genau. Akzidens als Seinskategorie gehort in eine
andere Ordnung als das accidens logicum, das dem proprium gegeniibersteht,
und gewisse Folgerungen, die H. aus der Verquickung dieser beiden Ord-
nungen zieht, sind nicht stichhaltig. Vielleicht wiirde die Beriicksichtigung
und Ausdeutung der Unterscheidung in actus primus und actus secundus
auch dem Vorwurf des statischen Charakters des aristotelischen Seinsbegriffes
einigermafBen begegnen. Sodann scheint, daB H.den Begriff, um den es wesent-
lich ginge, nicht hinlinglich wertet, nimlich den der relatio. Wer bedenkt,
welche Bedeutung dieser Begriff in metaphysischen Zusammenhéngen hat, auf
welche Inhaltsfiille zudem er hinweist, wenn von den innertrinitarischen Re-
lationen die Rede ist, daB er also gar nicht mit der relatio praedicamentalis
gleichgesetzt werden kann, wird den Einwand H.s nicht als gewichtig emp-
finden, man miBverstehe sein Existenzprinzip von aristotelischer Seite leicht
,nur als eine Relation® (182). — Dieses Existenzprinzip ist der fiir die, Deu-
tung des sozialen Seins wichtigste Begriff in der Begriffstafel, mit der I. das
Realseiende zu erfassen sucht; es stellt im Sozialen gerade das ,reale Band®
dar, analog zu seiner Funktion im realen ,Selbstandwesen“. Es bleibt zu
fragen, ob dieser Begriff zu rechtfertigen ist. Es ist doch recht schwierig, etwa
im Menschen ein Existenzprinzip, ein gleich urspriingliches drittes Konstituens
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als Band zwischen Geist und Leib, als ,unverinderlichen entelechialen Fak-
tor* (183) einzufiihren. SchlieBlich sieht es aus, als ob H. die, allerdings ge-
heimnisreiche, unio zwischen Geist und Leib, allgemeiner zwischen Vital-
prinzip und Stoff, zu einer gleichgeordneten dritten Realitiit gemacht und ihr
einen Teil der Aufgaben, die man sonst dem Vitalprinzip zuschreibt, iiber-
tragen habe. Dem entspricht, daB er der Versuchung nicht ganz entgangen
ist, das Band im Sozialen irgendwie als dritte GréBe auBerhalb der vereinig-
ten Personen anzusehen; es ist real von den Gliedern verschieden, es wird
sogar ein selbstindig Tatiges, denn ,es bewegt die Glieder personal stindig
aktuell aufeinander zu“ (96). Damit zeigt sich wohl, daB ontologisch noch man-
ches zu kldren tbrigbleibt. — Die neue Begriffstafel gibt den Worten Dasein,
Wesen, Existenz u. a. noch einmal neue Bedeutungen. Dabei sind manche
ihrer Begriffe mit den in der scholastischen Tradition iiblichen so verwandt,
wenn nicht identisch; daB diese Komplikation nicht eigentlich notwendig
wére. — Dessenungeachtet bleibt das eindringliche Bemithen H.g um schirfere
Bestimmung der metaphysischen Begriffe und um die Ontologie des Sozialen
ein bedeutendes Unternehmen. Hartmann.

Eickhoff A. Christliches Ordnungsbild und soziale Wirklichkeit. Gegen-
wartsaufgaben und abendldndisches Erbe. gr, 8° (325 S.) Miinster 1949, Aschen-
dorff. DM 8.50; geb. DM 9.80. — Das Buch geht aus von einer zusammen-
fassenden Darstellung der sozialen Ordnungsbilder, die in der Entwicklung der
abendléndischen Menschheit von der Antike an aufgetreten sind. E. legt ihren
Zusammenhang mit letzten weltanschaulichen Entscheidungen klar. Der kri-
tische Ertrag dieser geschichtlichen Ubersicht ist die Erkenntnis, daf nur das
Ordnungsbild von Dauer sein kann, das auf die christliche Auffassung vom
Menschen und von der Welt zuriickgeht. Die Hauptabsicht des Ganzen zielt
darauf, den Unterschied des Ordnungsbildes von den praktischen Soziallehren
deutlich zu machen; gemeint ist das Verhiltnis der wesentlichen Grund-
ziige, der ,zeitlos gliltigen Richtsitze® menschlichen Soziallebens, zu den kon-
kreten Urteilen und Weisungen, die sich aus der Anwendung jener Grund-
sdtze auf die realen Verhiltnisse ergeben. E. will also vor der Gefahr war-
nen, in einer gewissen Wirklichkeitsfremdheit Soziallehren, gerade wenn sie
in kirchenamtlichen Dokumenten niedergelegt sind, als unverdnderliche Gro-
Ben anzusehen, obwohl sie doch auf bestimmte, dem Wandel unterworfene
Verhiltnisse ausgerichtet sind, — An der Giiltigkeit und Notwendigkeit der
Unterscheidung zwischen immer geltender Wesensnorm und zeitlich gebun-
dener Anwendung besteht kein Zweifel. Es ist darum auch grundsatzlich
richtig, wenn E. die soziale Wirklichkeit von heute darauf priift, welche prak-
tischen Soziallehren ,zeitgemiB* sind, und wenn er auf die eigene Entschei-
dung aller verantwortlich Mittitigen aus den gegebenen Aufgaben heraus
dringt. Damit ist aber noch nichts iiber seine Auffassungen im einzelnen ge-
sagt. Das gilt vor allem von seiner Polemik gegen die berufsstindische Ord-
nung, die er fiir historisch belastet und, an der sozialen Wirklichkeit ge-
messen, fiir ,vorerst sehr lebensfern® erklart (276, vel. 190). Hier mag dagegen
der Hinweis geniigen auf die eingehenden Uberlegungen der VIII. Arbeits-
gemeinschaft des Bochumer Katholikentages, die anderer Ansicht war (im
Gesamtbericht von Bochum S, 373—405). Wenn E. (merkwiirdigerweise unter
der Uberschrift: Mitverantwortung im Staat) die Mitwirkung der Arbeiter in
den Organen der wirtschaftlichen Selbstverwaltung als friedliche Lisung des
Klassenkampfes fordert (251), ist er vielleicht selbst auf dem Wege zur rich-
tig aufgefaSten Idee einer berufstindischen Ordnung. Nur scheint er die Mit-
wirkung der Arbeiter einfachhin einer Mitwirkung der Gewerkschaften gleich-
zusetzen. Aus diesem selben Grunde versteht er die Mitverantwortung der
Arbeiter im Staat als eine Belastung der Gewerkschaften mit politischen Auf-
gaben. Tatsichlich beruht diese Mitverantwortung auf den politischen Rech-
ten, die der Arbeiter wie jeder andere Staatsbiirger in vollem MafBe genieBen
soll. Die Entfremdung der Gewerkschaften von ihrer naturgemidfBien Aufgabe
und ihre Entwicklung zu politischen Machtfaktoren ist etwas ganz anderes.

& Hartmann.
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Vershofen, W. Erlebnis und Verkldrung. 8° (176 S.) Stuttgart 1949,
Reclam. DM 6.50. — Der Mithegriinder der Nurnberger Hochschule fiir Wirt-
schafts- und Sozialwissenschaften behandelt in diesen auch literarisch hoch-
stehenden Essays viele zeitgemiBe soziologische Probleme. Uberall offenbart
sich weiteste Aufgeschlossenheit fiir die verschiedenen Gesichtspunkte, be-
sonders auch fiir die psychologischen, ethischen und religiésen. Er sieht die
Polaritit zwischen Geist und Trieb in der Person sich ausweiten zu der exzen-
trischen, ,elliptischen® Spannung zwischen dem Einzelnen und den Gesellungen,
wobei stets der Geist iiber die Triebe siegen miusse. Nur durch den Geist
koénne Gesellung zu menschenwiirdigen, geistigen Gemeinschaften und Ge-
sellschaften als organischen ,Gebilden®, nicht nur rechnerischen ,Gefiigen“
fitlhren, Die Wertschitzung des Geistes 183t V. gegeniiber Klages sagen, der
Geist sei nur insofern Widersacher der Seele, als er miBBbraucht sei (88). V.
will das Menschheitsleben eingeordnet.sehen in ein alles beherrschendes Welt-
bild, Er sieht dieses Weltbild iiber Hegelsche Begrifflichkeit hinaus in etwa
angedeutet in A. Schweitzers Ehrfurcht vor allem Leben, die er jedoch nicht
iiberspannt sehen will. Das vollendete Weltbild tritt ihm in der Liebe der
Heiligen zur Menschheit und zum All entgegen. Gemmel.

Miiller,E, Recht undGerechtigkeit in der Mitbestimmung (Der Deutschen-
Spiegel 36[37). 8° (82 S.) Stuttgart (1950), Deutische Verlags-Anstalt. DM 2.80.
— Die in diesem Heft mitgeteilten Gedanken sind aus Tagungen der Evan-
gelischen Akademie unter Mitwirkung von Arbeitgebern und Arbeitnehmern
erwachsen. Sie bilden einen bedeutsamen Beitrag von evangelischer Seite zur
Frage des Mitbestimmungsrechtes. Bedeutsam sind sie schon im Grundsétz-
lichen, weil ernstlich die Pflicht der Christenheit anerkannt ist, sich um die
Geltendmachung der Lehren des Evangeliums auch in den ganz konkreten
Aufgaben des sozialen Lebens in unserer Industriewelt zu bemiihen. Bedeut-
sam werden sie weiter durch den Reichtum der Gesichtspunkte, unter denen
die schwierige Frage erdrtert wird. Forderlich wire es wohl, die verschiedenen
Formen von Mitwirkung der Arbeitnehmer und die Gegenstinde einer eigent-
lichen Mitbestimmung genauer zu unterscheiden. Auf die Notwendigkeit der
Uberwindung der Klassenkampfposition durch ein echt menschliches Ver-
hiltnis des Vertrauens wird nachdriicklich hingewiesen. Aber ebenso wird
betont, daB die Befugnisse aller Beteiligten auch rechtlich abgegrenzt werden
miissen. Fiir die gesetzliche Regelung wird die Festlegung von Mindestforde-
rungen empfohlen, {iber die hinaus Betriebsvereinbarungen je nach den ge-
gebenen Verhiltnissen und Moglichkeiten die Mitverantwortung der Beleg-
schaft erweitern konnen. Wichtig ist die Bemerkung tiber das Mitbestim-
mungsrecht auf einer ,iiberbetrieblichen Ebene“ (8). Es wére sehr zu begrii-
Ben, wenn dariiber von evangelischer Seite noch genauere sozialethische Ge-
danken entwickelt wiirden. Denn die soziale Ordnung auf dieser {tiber-
betrieblichen Ebene ist die entscheidende Aufgabe. Hartmann.

Scailteur, C., Le Devoir Fiscal. 8° (178 S.) Bruges-Paris 1950, Desclée
de Brouwer. Fr.-belg. 69.— — Gegenstand der Schrift ist nicht nur die Steuer-
pflicht, sondern auch die Steuergerechtigkeit, iiberhaupt alles, was das &ffent-
liche Gemeinwesen von seiner Seite zur Begriindung der Steuerpflicht und
zur Hebung der Steuerwilligkeit beizutragen hat. Obwohl Verf. von den
Verhiltnissen in Belgien ausgeht, sind seine Ausfithrungen ohne weiteres
auch fiir zahlreiche andere Lénder zutreffend. In Sachen der Steuerpflicht
vertritt Verf. mit ausgiebiger und gediegener Begriundung die Gewissens-
verbindlichkeit der Steuergesetze, soweit ihre Ungerechtigkeit nicht unbe-
streitbar feststeht; die tiblichen Einwendungen werden einzeln vorgenom-
men und entkraftet. Statt der im &#lteren Schrifttum herrschenden und fur
damalige Verhiltnisse wahrscheinlich zutreffenden Unterstellung der Steuer-
pflicht unter die iustitia commutativa leitet Verf. — wie das heute kaum
anders moglich ist — die Steuerpflicht aus der Gliedhaftigkeit und Gliedstel-
lung des Einzelnen im offentlichen Gemeinwesen her und unterstellt sie damit
der iustitia legalis; Allerdings diirfte das schirfer formuliert sein; auch die
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Tragweite (z. B. Nachzahlungspflicht anstelle der Erstattungspflicht im Falle
der Nichtzahlung geschuldeter Steuern) sihe man gern erléutert. Die histo-
1isch-kontingente Frage, ob der Gesetzgeber die Steuer unter Gewissens-
bindung auferlegen wollte, wird eingehend erortert; zu kurz kommt dariiber
die grundsitzliche Erwigung, daB, wenn die Steuer um des Gemeinwohls
willen eine Notwendigkeit ist, die Gewissensverbindlichkeit ohnehin besteht,
der Wille des Gesetzgebers also nichts dazu und nicht davon tun kann.
Unzureichend behandelt ist auch die Frage nach dem Steuerzweck (113 ff.).
Unbestreitbar dirfen Steuern nur in dem Umfang erhoben werden, wie zur
Deckung des oOffentlichen Bedarfs erforderlich ist, nicht dagegen zum Zweck
der Vermogens- oder Einkommensumschichtung (ein ,Lastenausgleich® ist
trotz HuBerer Ahnlichkeit keine MaBhahme der Besteuerung). Damit ist aber
iiber die Eignung der offentlichen Finanzwirtschaft im allgemeinen und der
Besteuerung im besonderen als wirtschaftspolitisches Lenkungsmittel noch
nichts entschieden. Verf, ist sich bewuBt, daB sie unausweichlich wirtschafts-
politische Wirkungen auslésen; damit ist aber zum mindesten die Aufgabe ge-
stellt, bei ihrer Gestaltung auf die wirtschaftspolitischen Wirkungen Bedacht
zu nehmen; vén da aber ist die Grenze zur Verwendung als wirtschaftspoliti-
sches Lenkungsmittel flieBGend.. — Darin, daB der Liberalismus in Deutsch~
land zu keinem nennenswerten EinfluB gelangt sei (48), irrt Verf.; nur die
ungeheuere Enttduschung, die der Liberalismus hinterlieB, macht die anti-
liberale Welle verstdndlich, die den Nationalsozialismus emportrug. — Vom
Solidarismus wird nur der franzésische Zweig erwahnt (52); der Solidarismus
eines H. Pesch hleibt unberiicksichtigt. Das ist um so mehr zu bedauern, als
die sozialphilosophischen Erkenntnisse dieses Solidarismus beizutragen ver-
mochten zu einer Vertiefung dessen, was Verf. ausfiihrt iiber das Verhilt-
nis des Einzelnen zum Gemeinwesen, dessen Glied er ist (55ff.), tiber den
fiir seine ganze Beweisfilhrung so wichtigen Begriff des Gemeinwohls und der
Joffentlichen Dienste“ (116). — Ungeachtet solcher Schonheitsfehler ein aus-
gezeichnetes Biichlein, das berufen erscheint, auf dem sehr vernachlassigten
Gebiet der Steuermoral missionarisch zu wirken. v. Nell-Breuning.

Schwerin-Thieme, H. Grundziige der deutschen Rechtsgeschichte.
8° (XVI u 389 S.) Berlin 1950, Duncker u. Humblof. DM 16— — Dieser
Grundri, mit dem von Schw. die Tradition der ,Grundziige der deutschen
Rechtsgeschichte® von H. Brunner weitergefithrt hat, erschien zuerst 193¢, Wah-
rend des Krieges ist er noch zweimal gedruckt worden, 1941 und 1944. Kurz
nach Fertigstellung der 3. Auflage fiel der Verf. einem Luftangriff auf Min-
chen zum Opfer. Die neue Auflage, die H. Thieme-Gottingen besorgt hat, ist
fast unverindert. AuBer Literaturnachtrigen sind an den entsprechenden
Stellen kurze Berichte iiber die Entwicklung seit 1933 eingefiigt. Th. kann
sagen, was Schw. verschweigen und verschleiern mufite. So spricht er offen
iiber das beschiamende letzte Stiick deutscher Rechtsgeschichte. Glicklicher-
weise entspricht es aber auch der Wahrheit, wenn er betont, ,daB daneben
eine grofe Anzahl ungenannter Richter, Anwilte und Verwaltungsbeamte in
hohen und niederen Stellungen der Gerechtigkeit ... weiter zu dienen be-
strebt waren“ (335). Th. ist objektiv genug, auch auf ernsthafte Ansdtze in der
Gesetzgebung des Dritten Reiches hinzuweisen; zu bezweifeln ist aber, ob
der Versuch einer Uberbriickung des Gegensatzes von Arbeitgebern und Ar-
beitnehmern; den das nationalsozialistische Arbeitsrecht gemacht hat, einer
Wiedererwigung wert ist (247). Als eine erfreuliche Folge dieser letzten deut-
schen Rechtsentwicklung stellt Th. die Riickkehr zum Naturrecht fest, ,da das
BewuBtsein der Notwendigkeit absoluter MaBstibe, an denen das staatliche
Recht gemessen werden kann, Allgemeingut geworden ist® (229).

Hartmann.

Lufio Pefa, E. Historia de la Filosofia del Derecho. 1. Bd. gr. 8° (320 S.)
Barcelona 1948, La Hormiga de Oro. Pes. 60.—. — Diese in die Tiefe gehende
Geschichte der Rechtsphilosophie, deren 2., zuerst tbersandter Bd. bereits
besprochen ist (Schol 25 [1950] 147f.), wird durch eine bedeutungsvolle Ein-
leitung erdffnet. Der Verf., Professor der Rechte an der Universitdt Barce-
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lona, geht darin der spanischen Universititsgesetzgebung fiir dieses Fach
seit der Aufklidrungszeti nach, stellt vor allem aber fiir diesen Zeitraum das
Vorherrschen des Rechtspositivismus und -historismus im Bunde mit der
Kodifizierungstendenz fest. Diese Richtung bildete als Ersatz fiir eine eigent-
liche Rechtsphilosophie die Rechtsdogmatik Iheringscher Prigung aus, die
sich in den Formen der Rechtsenzyklopddie, der Einleitung in die Rechts-
wissenschaft und der allgemeinen Theorie des Rechts auswirkte. Der Verf.
vertritt den Standpunkt der Hispanidad und Catolicidad, der heutigen Form
des Selbstbewulitseins der groBen spanischen Rechtsphilosophen des Zeit-
alters Philipps IT. Mit besonderer Sympathie werden gezeichnet die Stoa, vor
allem bei ihrem spanischen Vertreter Seneca, die Naturrechtslehre des hl.
Paulus, die Rechts- und Staatslehre Augustins — die von allem hineingetra-
genen Pes&mlsmu.s befreit ist — die mit Recht ausfiihrlich dargestellten Sy-
steme der Spanier Raymundus von Pefiaforte und Raymundus Lullus. Die
grundlichste Behandlung fiir den einbezogenen Zeitraum erfihrt natiirlich der
hl. Thomas von Aquin (fiir die Lehre iiber die soziale Gerechtigkeit und die
Kardinaltugend der Gerechtigkeit sei hier zur Ergidnzung hingewiesen auf
Schol 12 [1937] 223 ff.). Vorbildlich ist die stets streng durchgefiihrte Ein-
teilung und die jedem Abschnitt beigegebene Bibliographie. — Zu 304: Die
Namen Welfen und Ghibellinen stammen von den sich in Deutschland be-
kdmpfenden bayrisch-sichsischen Welfen und den Staufern, die nach ihrem
wirttembergischen Hauptsitz Waiblingen ,Waiblinger* (ital. Ghibellini) ge-
nannt wurden. — Zu 310: Cusanus schrieb Gott nicht das ,posset® zu, sondern
das ,possest®. Gemmel.

Cabral de Moncada, L., Estudos de Histéria do direito. 2 Binde (Acta
universitatis Conimbricensis). gr.8° (XII u. 263; IV u. 363 S.) Coimbra 1948
u. 1949, Universitit. — Ders., O problema do direito natural no pensamento
contemporaneo. gr. 8° (VI u. 29 S.) Coimbra editora 1949. — Nach dem Jahr-
hundert der historischen Rechtsschule bedarf ein auf griindlichen Studien be-
ruhendes rechtsgeschichtliches Werk keiner Empfehlung. In der Zeit des juri-
stischen Neuaufbaues auch in Deutschland mit den vielberedeten , Krisen® der
juristischen Theorie und Praxis ist wie der Ruf nach dem Neuen so der
Blick auf die Lehrmeisterin Geschichte von besonderer Bedeutung. Das gilt
erst recht, wenn es sich um ein Werk handelt, das in der Beurteilung der
rechtsgeschichtlichen Entwicklung dem Geiste der groBen naturrechtlichen
spanischen Rechtsschule folgt, die auch im fritheren Portugal — wie auch wie-
der im neuesten — maBgebend war (S. 210 ist versehentlich Bellarmin der
spanischen Rechtsschule zugezdhlt). Denn auch in Deutschland erachten immer
mehr fliihrende Juristen (es sei hier nur E. von Hippel in Kéln genannt) das
echte Naturrecht als unentbehrlich fiir die Gesundung des Rechtslebens;
aber eine entsprechende rechtsgeschichtliche Literatur ist bei uns auf weite
Strecken erst ein Wunsch, Unser Verf. vereinigt in seiner ausgewihlten
Sammlung rechtsgeschichtlicher Aufsitze die philosophische Tiefe mit einem
reichen positiven historischen Wissen. Er geht je nach den Themen aus vom
romischen Rechte, verweilt besonders ausfiihrlich beim westgotischen Rechte
in Portugal und Spanien und bietet oft lehrreiche rechtsvergleichende Aus-
blicke, Viele, auch erstmalig vercffentlichte Texte werden geboten, zudem
eine weitreichende Literaturangabe, wobei die deutsche juristische Literatur
eine ausgiebige Berlicksichtigung erfihrt. Einige Themen seien hier aufge-
fithrt: die Periodisierung der portugiesischen Rechtsgeschichte (unter Be-
nutzung der Stutzschen Periodisierungs-Methodik), die Entwicklung der Ehe-
schlieBungsform, der Duellgesetzgebung, der Erfordernisse bei der traditio
und der praescriptio. Zwei Aufsdtze verdienen besondere Beachtung: eine
juristische und politische Kennzeichnung des 19. Jahrh. in Portugal und eine
Wiirdigung des mutigen Werkes, in dem Koschaker in einer fiir die deut-
sche juristische Wissenschaft demiitigenden Zeit eine Ehrenrettung des Stu-

diums des romischen Rechts wagte (Krise des rémischen Rechts ... 1938).
C. vergiit nicht den Hinweis, daB wie der Nationalsozialismus so der Bol-
schewismus ein Feind des Studiums des rémischen Rechtes ist. — In der an

2. Stelle genannten Universitdtsrede verfolgt C. die Entwicklung des Natur-
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rechtsgedankens von den griechischen Anfingen bis in die Gegenwart, wobei
er treffend auf die groBen Unterschiede dieser Lehre trotz der Gemeinsam-
keit des Wortes hinweist — ein Wink, den manche Behandlungen des Natur-
rechts bei uns immer wieder iibersehen. Seit der Renaissance ist nach C. die
Hohe des Naturrechtsgedankens bald weithin verlassen (wenn man vom
Worte absieht!); man sinkt teilweise sogar zuriick in materialistisches und
sophistisches Rechtsdenken. Aber heute lebt nach ihm mit der Wertschitzung
der Metaphysik auch ein neues Naturrechtsdenken auf. Er sieht dabei mehr
eine induktive Metaphysik am Werk, die im Bunde mit der Wertlehre auch
denen einen Zugang zu den geistigen XKriiften erschlieit, die eine mehr
apriorische Metaphysik ablehnen. — Die wahrhaft scholastische Metaphysik,
die— Hegelschen Willkiirlichkeiten fern—vom Sinnlichen und von der Erfah-
rung ausgeht und in strengster Schulung voranschreitet, wird sich mit einer
wahrhaften induktiven Metaphysik leicht verstindigen konnen. Gemmel.

5. Ideen- und Literargeschichte der Scholastik

Alberto de la Virgen del Carmen, O.C.D., Historia de la Filosofia
Carmelitana. gr. 8° (XVI u. 179 S.). Avila (1948), Colegio Filos. de ,La Santa®
Pes. 45—. — Der vorliegende 1. Bd. der neuen Philosophiegeschichte im Kar-
melitenorden fithrt in die Zeit bis zum 16. Jahrhundert. Ein 2. Bd. soll die
Entwicklung bis zur Jetztzeit bringen. Nach einer kurzen Einfithrung in den
Beginn des Philosophierens im europdischen Karmel von 1155 bis in die
letzten Jahrzehnte des 13. Jahrhunderts folgt eine eingehendere Darlegung
der 1. Héhe am Ende des 13. und im 14. Jahrhundert. Hier ist vor allem Ger-
hard von Bologna, Robert Walsingham, Guido Terreni und Joh. Bacon be-
handelt. Die 3. Periode ,Decadencia de la Filosofia Carmelitana“ (bis 1425)
bringt u. a. das Schrifttum von Fr. Bacon und Joh. Brammart. Als Vorldufer
der Restauration der Studien im 16. Jahrhundert wird vor allem Thomas
Netter de Walden hingestellt. Uber die einzelnen Autoren ist eine kurze Bi-
bliographie geboten, dann ein Uberblick iiber das Leben, die Werke, eine
Charakteristik ihrer Bedeutung und eine Einfiihrung in ihre Hauptlehren.
Literargeschichtlich verdankt das Werk selbstverstiandlich sehr viel den
Untersuchungen von B, M. Xiberta, Eigentlich gedacht als Lehrbuch filir die
Verlesung gibt es aber dariiber hinaus auch dem Wissenschaftler eine kurze
schnelle erste Orientierung, vor allem auch dadurch, dafl es iiber die Studien-
gesetzgebung der einzelnen Perioden unterrichtet. Der noch ausstehende
2. Teil wird wohl bei den gedruckten Werken auch das Erscheinungsjahr des
Erst- bezw. Hauptdruckes angeben. Das wére jedenfalls recht wiinschens-
wert. Weisweiler.

Maier, Anneliese, Die Borghese-Handschriften der Biblioteca Vaticana:
Trad. 6 (1948) 351—356. — M., die seit mehreren Jahren mit der Anfertigung
eines Katalogs der Borghese-Hss in der Vaticana beschiftigt ist und schon
manchen . gliicklichen Fund aus diesen Hss verdffentlicht hat, gibt hier einen
Uberblick {iber das Zustandekommen und die Geschichte dieser alten papst-
lichen Bibliothek mit vielen interessanten Einzelheiten. Die Sammlung ist der
Rest der piapstlichen Bibliothek von Avignon, die, wie Ehrle zuerst gefunden
hat, am Ende des 16. Jahrhunderts unter Paul V. nach Rom {iiberfithrt und
in den Besitz der Familie Borghese gelangte, von der sie 1891 der Heilige
Stuhl ankaufte. M. geht dem Zustandekommen der Bibliothek wvor allem
unter Johannes XXII. und Clemens VI. nach, Johannes kaufte, Clemens lieB
mehr die Biicher herstellen. Der Vorgang dieser Herstellung wird an Hand
der Quellen beschrieben: Materielle Vorbereitung, Eintragung des Textes,
Angaben fiir die Rubrikatoren und Miniatoren, Illumination und Korrektur.
Viele Hss kamen aus den Spolien der zur Kurie gehorenden oder an der Kurie
verstorbenen Prélaten, andere aus dem Privatbesitz der Pépste; so stammt
manches von Clemens VI. aus der Zeit, da er noch Professor war; anderes
kam durch Schriften, die der Inguisition eingereicht wurden. So erhélt man
eine lebendige, durch Beispiele illustrierte Vorstellung vom Werden dieser
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Bibliothek. Da durch spiteres Neubinden vieles anonym geworden ist, so
sind, wie M. betont und bewiesen hat, noch manche Funde fiir Philosophie
und Theologie jener Zeit zu erwarten. Pelster.

*

Delhaye, Ph, L'enseignement de la philosophie morale au XII® siécle:
Mediaeval Studies 11 (1949) 77—99. — D, hatte in seinem Artikel bei der Fest-
schrift Janssen bereits festgestellt, daB das 12. Jahrhundert in seinen Auf-
zihlungen der Wissenschaftsfacher schon deutlich zwischen einer philo-
sophischen Ethik und einer theologischen Moral unterscheidet. In der
vorliegenden Arbeit untersucht er nun, welche Stellung die Ethik im Schul-
aufbau der Zeit einnimmt. Bei aller Freiheit, welche die einzelnen Schulen
und Lehrer sich nahmen, geht doch aus den Darlegungen namhafter und
fiihrender Gelehrter des Jahrhunderts wie Hugo von St. Viktor, Wilh, von
Chartres und Joh. ven Salisbury hervor, daB die Ethik zum Trivium gehorte.
Begriindet war das aus der romischen Uberlieferung, welche die Renais-
sance des 12. Jahrhunderts dhnlich, wie es vorher schon die karolingische
Erneuerung getan hatte, llbernahm. Vor allem ist der EinfluB Quintilians
mabBgebend geblieben. Nach ihm gehért die Ethik zum Programm besonders
der Rhetorik. Aber auch die Grammatik befaBt sich bereits mit ihr, da ja
auch in der Poesie wie in der Prosa, soweit sie schon in der Grammatik er-
kldrt wurde, viel ethisches Material sich vorfand. Denn man strebte zu einer
Gesamterziehung, die neben dem rein Sprachlichen auch das ethische Ele-
ment heranzog. Sehr interessant ist die Untersuchung, welche Schriften dafiir
besonders erklart wurden. Die von C. Haskins verdffentlichte Liste aus dem
Ende des Jahrhunderts nennt Sallust, Ciceros De oratore, De amicitia, De
senectute, De fato wie die Tusculana und De officiis. Ferner werden ge-
nannt Horaz, Ovid, die Bucolica und Georgica, Martial und Petronius. Peter
von Bleis spricht ferner von Livius, Tacitus, Sueton, Hegesipp, Josephus.
Nicht zu vergessen ist selbstverstéandlich Seneca und Boethius. Also schon
eine wirklich stattliche Reihe bereits in der Grammatik! Wichtig waren als
Quellen auch die Katenentexte und die ,modernen® Werke, die durch die
Kommentierung der alten Schriftsteller — bis zur Allegorie hin — Material
boten. Hier kommen vor allem die Kommentare der Zeit, Boethius, aber
auch zu Virgil, Seneca, Ovid u, a. in Frage. In der Rhetorik, die im 12. Jahr-
hundert immer mehr hinter der Grammatik zurlickirat, kannte man noch
zwei Arten der Beriicksichtigung ethischer Probleme: im Studium des pesi-
tiven Rechtes und vor allem in der Deutung von Ciceros De inventione, das
ja noch in der Summa des hl. Thomas so oft genannt wird. Selbst in der an
Bedeutung immer zunehmenden Dialektik ist der EinfluB der Ethik groB.
Joh. von Salisbury nennt z. B. zwei konkrete ethische Fragen, die in der
Dialektik disputiert wurden: Mufl man eher den Gesetzen des Staates oder
den Geboten der Eltern gehorchen? oder: Kann man etwas aus bloBer Lust
tun? Der Artikel bringt so manche neue Blicke in das Studium der Zeit und
verdient darum ebenso wie der grundlegende Aufsatz des Verf. zur Schul-
organisation des 12. Jahrhunderts (vgl. Schol 25 [1950] 151) groBe Aufmerk-
samkeit. Weisweiler.

Ott, L., Hugo von St. Viktor und die Kirchenviter: DivThom (Fr) 27
(1949) 180—200, 293—332. — Die wertvolle Untersuchung zeigt in ihrem 1. Teil,
wie Hugo iliber die Bedeutung der Patristik flir die Theologie grundsitzlich
gedacht hat. Im 2. Teil belegt sie dann die praktische Durchfiihrung dieser
Prinzipien in Hugos Hauptwerk De sacramentis. Wichtig ist gleich im 1. Teil
die Feststellung, daB die Véterschriften den deuterokanonischen gleichzusetzen
sind. Dabei ist es wesentlich, daB fiir Hugo die Unterscheidung der kano-
nischen und deuterokanonischen Schriften nicht durch die Inspiration, die
er fiir beide annimmt, sondern allein aus der Anerkennung der Kirche herge-
leitet wird. Somit hat also auch in den Véterschriften der Heilige Geist ge-
sprochen. Gerade diese Uberzeugung diirfte fiir Hugo maBgebend gewesen
sein, wenn er die Viterschriften so eng mit denen der Heiligen Schrift ver-
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band. O. macht noch auf einen anderen Grund fiir diese gewill auffallende
Tatsache aufmerksam. Die von Hugo so geliebte Symmetrie legt als Gegen-
stiick zur Dreiteilung des AB (Gesetz, Propheten, Hagiographen) auch fur
den NB eine &hnliche Teilung nahe. Wie so oft geht Hugo dabei von einer
traditionellen Lehre aus. Diesmal ist es die Dreiteilung der Schriften des
AB nach Hieronymus. Aber er fiigt dann sein Eigengut in der Weiterfiihrung
zur Dreiteilung des NB durch das Hinzufligen der Véterschriften zur bisher
gewohnten Zweiteilung der kanonischen und deuterokanonischen Schriften
hinzu. — Zweck des Viterstudiums ist ihm sowohl die wissenschaftliche Be-
lehrung wie die sittliche Anregung. Dadurch konnte Hugo die Grundrichtungen
der Dialektik und Antidialektik verbinden. Daraus ergeben sich fiir ihn
auch von selbst die Grundsitze des Viterstudiums. Bedeutungsvoll ist vor
allem das Einhalten der rechten Ordnung. Man mull zunéchst das feste Fun-
dament der geschichtlichen Betrachtung legen, um darauf das Gebidude der
Allegorie erst zu errichten (so wieder mit Hieronymus). Hugo hat in seinen
Vorlesungen, die O. nicht benutzen konnte, sehr eingehend bereits in der
Frithzeit zu diesen Grundfragen Stellung genommen. Es ist interessant, daB
gerade diese Teile der Vorlesungen sowohl wvon Hugo selbst in spiteren
Werken wie auch von anderen Theologen der Zeit aufgegriffen wurden, wie
ich in der Festschrift J. de Ghellinck zeigen werde. — Der 2, Teil bringt in
der praktischen Anwendung dieser Grundsatze durch Hugo manches Material,
das, wie O. mitteilt (332), wihrend der Drucklegung bereits in Schol 24 (1949)
59 ff. und 232 ff. in dem Artike]l zur ,Arbeitsmethode Hugos“ verdffentlicht
wurde. Da aber die beiden Arbeiten eine andere Zielsetzung haben, sind
doch auch mancherlei Belege fiir das treue und vielfach wortliche Festhalten
Hugos an der Tradition und seine dennoch immer fortschrittliche Weiter-
arbeit an ihr neu, so daB es gut war, dennoch den ganzen 2. Teil zu ver-
offentlichen. Weisweiler.

Van den Eynde, D, O.F.M, Deux sources de la Somme théologique
de Simon de Tournai: Ant 24 (1949) 19—42, — Nachdem in neuerer Zeit zuerst
Hauréau sich mit dem Leben Simons beschéaftigt hatte und spédter Grabmann
in der , Scholastischen Methode® einen wesentlichen Beitrag zur inhaltlichen
und literargeschichtlichen Bedeutung der Institutiones in sacram paginam
geliefert hat, untersucht E. die Quellen der Sakramentenlehre Simons, Schen
Grabmann hatte darauf aufmerksam gemacht, daB Simon im Einteilungs-
schema vielfach vom Lombarden abweicht. E. kommt zu dem tiberraschenden,
aber gut bewiesenen Ergebnis, daB in der Sakramentenlehre der Kanonist
Rufinus von Assisi (c. 1160) und der anonyme Verfasser des Speculum eccle-
siae (PL 177, 335—380) auf weite Strecken, zumal in Fragen des Kirchen-
rechtes und der Liturgie Paten gestanden haben. Eine so starke Abhingig-
keit legt die Revision unseres Urteil {iber Simon als ziemlich selbstdndigen
Denker nahe, Mir scheint jedoch Vorsicht geboten, Die Plagiate sind liturgi-
scher und kanonistischer Natur, also auf Gebieten, die Simon vielleicht mehr
fremd waren. Vor einem endgiiltigen Urteil miiten auch die anderen Teile
untersucht werden. Zudem wissen wir, daf im 12. Jahrhundert es vielfach
Brauch war, das Material anderer zu benutzen und in etwa zu ergénzen.
Wie dem auch sei, der Verfasser vermag mehrere nicht unwichtige Folge-
rungen aus den Tatsachen zu ziehen. Nicht nur Rufin, sondern auch das Spe-
culum sind vor den Institutiones geschrieben und unmittelbare Quellen der-
selben. Ferner sind die von Warichez und Glorieux Simon zugeschriebenen
Werke Paradisus und Cur flet qui gaudet versehentlich mit dem Zitat aus
dem Speculum Eigentum Simons geworden, wihrend sie dem unbekannten
Verfasser des Speculum gehdren. Endlich, die Institutiones Simons sind Quel-
len fiir die Regulae theologicae des Alanus von Lille und fiir das erste Buch
der Sentenzen Peters von Poitiers, also vor 1176 und, da sie von Rufinus
abhéngen, nach 1160 geschrieben. So erklidrt sich auch, daB die Einteilung
noch nicht jener des Lombarden folgt. Pelster.

Haring, N. M, S.A.C. Peter Cantor’'s View on Ecclesiastical Excom-
munication and its Practical Consequences: Mediaeval Studies 11 (1949) 100
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bis 112. — Da die Summe des Peter Cantor immer noch nicht verdffentlicht
ist, darf bei dem groBen EinfluB, den er auf die Moraltheologie des aus-
gehenden 12, Jahrhunderts gehabt hat, jede griindliche Untersuchung seiner
Lehren auf Interesse rechnen. H. stellt die Lehre iiber die Exkommunikation
aus den verschiedenen Casus zusammen, die Cantor in den Vorlesungen
brachte, Es ist kein ganz einheitliches Bild, das sich ergibt. Aber es zeigt
doch einige wichtige Grundziige der Lehre wie auch besonders der Gesamt-
haltung des Meisters. Weil er einen recht weiten Begriff der Exkommunika-
tion aufstellt (separatio a sacramentis oder a protectione divinae gratiae
oder drittens a suffragiis ecclesiae), ist es ihm mdglich, die vielerlei Schwie-
rigkeiten, die sich bereits damals der Durchfiihrung der Exkommunikation
als Trennung von den anderen Gldubigen auch im téglichen Leben entgegen-
stellten, zu erleichtern. Diese waren fiir ihn besonders grofl, weil er als
Moraltheologe die Exkommunikation nicht nur in den vom kirchlichen Recht
vorgesehenen Fillen annahm, sondern darliber hinaus auch jene unter diese
Strafe fallen lieB, die @hnliche Fehler begingen. Auch sie sollten die gleichen
Strafbedingungen zu erfiillen haben wie die, welche die Kirche, sei es nomi-
natim oder latae sententiae, fiir bestimmte Fille verhingt hatte. Dadurch
wurde natiirlich die Zahl der Exkommunizierten bedeutend erweitert. Auf
der anderen Seite tritt er aber auch gegen allzu extreme Forderungen auf.
So vor allem gegen die zahlreichen (multi) ungerecht und unbesonnen
auferlegten Strafen der Exkommunikation. Scharfe Worte bringt er auch
gegen die manchmal recht zwiespéltige Haltung, die etwa am Zwei-
kampf beteiligte Personen noch zur heiligen Messe vorher zulieB oder den
Kampf vor der Kirche oder auf dem Hofe der bischoflichen Residenz ge-
stattete, dann aber den Gefallenen nicht auf geweihtemn Boden beerdigen
wollte, — Auffallend ist die etwas untersdnEdhche Beurteilung der ein-
zelnen Fille je nach dem Stand usw. So wird bei einflufireichen Personen
darauf hingewiesen, daf die Exkommunikation groBSe Folgen haben kénne
und daher recht iiberlegt werden miisse, wihrend es etwa bei Offentlichen
Dirnen heiBt, daB sie alle zu exkommunizieren seien, da sie ,viles personae®
sind. Es wird freilich hinzugefiigt, daB alle diese als Siinder ansehen. Viel-
leicht erklirt das einiges, aber wohl kaum alles. Das feudale Denken der
Zeit diirfte hier seinen EinfluB selbst auf einen Mann von der Strenge des
Peter Cantor gehabt haben. Auch dies gehort zu dem interessanten, gut be-
legten Ausschnitt aus der Lehre und dem Denken der Friihscholastik.
Weisweiler.

Russell, J. C., Phases of Grosseteste's Intellectual Life; The HarvardTh-
Rev 43 (1950) 93-116. — Nach dem fundamentalen Werk von H. Thomson, The
Writings of Robert Grosseteste (Cambridge 1940), das die gesamte handschrift-
liche Uberlieferung umfaBt, ist in England und Amerika das Interesse am
Schrifttum Grossetestes recht lebhaft geworden, wie die verschiedenen Ar-
beiten von Callus, Thomson und dem Verfasser dieses Artikels zeigen. R. ist
auch Verfasser des sehr niitzlichen Dictionary of Writers of Thirteenth Cen-
tury England (London 1936). Eine groSe Schwierigkeit fiir die historische Ein-.
ordnung der Werke liegt aber darin, daf wir iiber die Zeit vor etwa 1225 im
lLeben Grossetestes recht wenig unterrichtet sind. Von den wenigen Daten
sind noch mehrere unbestimmt. Wenn z. B. in der Zeit 1186—1189 am Hofe
Bischof Hugos des Alteren von Lincoln ein Clericus Robert Grostest genannt
wird, so kann man mit Fug und Recht an der Identitidt zweifeln. Der Name
muB nicht ungewohnlich gewesen sein. Es gab auch einen John Grostest und
etwas spiater auch einen anderen Robert Grostest. Wenn unser Grosseteste
gemeint wire, so miite der Bischof (f 1253) das stattliche Alter von wenig-
stens etwa 85 Jahren erreicht haben. Moglich ist dies, ob sehr wahrscheinlich?
1199 wird er Clericus des Bischofs von Hereford; vor 1206, in welchem Jahre
Stephan Langton Kardinal wurde, hirte er theologische Vorlesungen in Paris
bei Langton und etwa um dieselbe Zeit auch bei Robert Curzon. 1224 ist er
Magister (der Theologie) und Diaken und erhilt von Hugo of Wells, Bischof
von Lincoln, die Pfarrei Abbotsley; er wird erst Priester, als er schon Lehrer
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der Theologie ist, Das sind die sicheren Daten aus der Friihzeit. Da es schon
damals Brauch war, dal dem Doktorat in der Theologie der Magister artium
voranging, miissen wir dies auch bei Grosseteste annehmen. Wurde er in
Paris oder Oxford Magister artium? Hat er lidngere Zeit dies Amt ausgeiibt?
Wir wissen es nicht., Gegen eine lidngere Téatigkeit spricht vielleicht, daB er
nur vom Amt des Clericus vor dem Magisterium der Theologie und dem
Priestertum redet. Es scheint fast, als habe er lingere Zeit, wie so viele andere
bekannte Bischofe, das Amt eines bischoflichen oder furstlichen Sekretirs
ausgeiibt. — R. stellt nun zwei Prinzipien auf, die eine Verteilung der zahl-
reichen Schriften ermoglichen und zugleich Licht auf diese dunklen Jahre
der Friihzeit werfen sollen, 1. Wenn die Mehrzahl der ,alten‘ Hss eines Wer-
kes auf dem Kontinent sich findet, ist dies wahrscheinlich dort entstanden,
sonst in England. 2. Die Werke eines berufsméBigen Schriftstellers, wie
Grosseteste es war, verteilen sich ziemlich gleichm#flig Uber die verschiedenen
Lebensperioden. Er kommt so dazu, die theologischen Schriften in die Zeit
von 1225—1235, die naturwissenschaftlichen aber in die Zeit vor 1225, und zwar
zum grofleren Teil auf den Kontinent, zum Kkleineren nach England zu ver-
legen. Die Kriterien mogen als Hilfskriterien gute Dienste tun; allein diirften
sie nur selten weiterflihren, da ein zu groBer Spielraum fiir Ausnahmen
bleibt. Bei der Herkunft muB man jedenfalls zwischen Schriftheimat und
Bibliotheksheimat unterscheiden. So gibt es in Florenz, Assisi, Rom eine gute
Anzahl englischer Hss. Betreffs der gleichméBigen Beschidftigung Grossetestes
bleibt ein Fragezeichen. War er die ganze Zeit im Lehramt oder hat er nicht
vielleicht lange Jahre als Sekretdr im bischoflichen Dienst verbracht? Traten
die Naturwissenschaften in erster Jugend oder erst in spiteren Jahren an ihn
heran? Nach Roger Bacon kann man eine intensive Beschdftigung auch in
spateren Jahren vermuten. So ist De impressionibus aeris, das R. in die Zeit
vor 1225 verlegt, nach dem 15. April 1249 vollendet und vor Juli desselben
Jahres. De forma prima omnium mii8te auf dem Kontinent vor 1225 ge-
schrieben sein; der Adressat Adam Rufus ist jedoch Englidnder. Der stark
theologische Einschlag 148t auf eine spitere Zeit schlieBen, So glaube ich
nicht, da man bei Grosseteste mit den zwei Kriterien allein viel erreichen
wird, Wenn anderes feststeht, mogen sie als Bestdtigung dienen. — Die eine
oder andere Einzelheit: Die Frage, ob Kanzler oder Magister scholarum, kann
nicht 1209 erhoben sein; denn Bischof Hugo von Wells wurde in Frankreich
geweiht und blieb dort bis 1214. Den genauen Zeitpunkt kennen wir nicht.
De anima ist kein einheitliches Werk (vgl. Schol 13, 441). ,De fluxu et refluxu
maris a magistro R (A) Exonie in scolis suis determinata‘ gehort wohl sicher
nicht Grosseteste, wie ich annahm (Schol 1, 572), da mit Henquinet viel wahr-
scheinlicher A statt R zu lesen ist (also vielleicht Adam Rufus). Ebenso sind
die ,V Questiones theologice® recht zweifelhaft. So diirfte wohl das meiste in
Schwebe bleiben, wenn nicht anderweitige Daten bekannt sind. Vielleicht (!)
ist das ,Lincolniensis‘ in manchen naturwissenschaftlichen Traktaten ein Hin-
weis. Pelster.

Callus, D. A, The Oxford Career of Robert Grosseteste: Oxoniensia 10
(1945) 42—72. — In dieser gehaltvollen und mit niichtern-kritischem Sinn ge-
schriebenen Studie sucht C., zu bestimmen, was sich mit GewiBheit oder guter
Wahrscheinlichkeit {iber den Aufenthalt und die Tétigkeit Grossetestes in Ox-
ford sagen l4Bt. Wahrscheinlich kam Grosseteste nach dem Tode Bischof Wil-
helms von Hereford (1199) als Lehrer der Artes nach Oxford. Aus dieser Zeit
stammen wohl sicher die Kommentare zur Dialektik. Es sprechen gute Griinde
dafiir, daBl er 1209 nach dem Auszug der Magistri aus Oxford in Paris Theo-
logie studiert — jedenfalls war er um diese Zeit in Frankreich. Nicht allzulange
nach 1214 hatte er in Oxford als magister scholarum die Oberaufsicht liber
die Schiiler, aus welchem Amt sich der Cancellarius entwickelte. Ob er der
erste Kanzler war, steht nicht fest; ebensowenig ob er Doktor der Theologie
in Paris oder Oxford wurde, Wir dlirfen die von Curzon fiir Paris festgelegten
Anforderungen nicht ohne weiteres auf Oxford libertragen. Vielleicht geniigte
dort die Lizenz zur Ausiibung des Lehramtes von seiten des Bischofs von
Lincoln, die natiirlich an gewisse Bedingungen gekniipft war. — Von 1229/30
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bis 1235 lehrte er in der Schule der Franziskaner zu Oxford und ist so der
Begriinder der englischen Franziskanerschule und auch wohl in manchem ihrer
Eigenart. — C. geht nun dem schriftlichen Niederschlag dieser Oxforder Tatig-
keit nach. Von Quistionen ist wenig erhalten. Doch mogen De libero arbitrio,
De ordine emanandi causarum a Deo, De veritate, De scientia Dei, in ihrer
jetzigen Form Traktate aus Quéstionen entstanden sein. (Siehe aber zur
Authentizitdt die folgende Besprechung.) Mit groBer Sorgfalt geht C. dex
Schrifterkldrung Grossetestes wiahrend dieser Zeit nach; sie war der eigent-
liche Inhalt der theologischen Lehrtatigkeit. Es sind eine Reihe von Rand-
glossen zu verschiedenen Biichern und Kommentare im eigentlichen Sinn
(authentica) erhalten. Das Hexaemeron (vor 1242) jedoch ist kein eigentlicher
Kommentar. Mit Recht verteidigt C., daB die Dicta nicht Quelle, sondern eher
Ausziige aus dem Kommentare sind. Fiir manche Einzelheiten muf3 ich auf
die Studie selbst verweisen. Pelster.

Callus, D. A., The Summa Theologiae of Robert Grosseteste: Studies in
Medieval History presented to Fr. M. Powicke, Oxford, Clarendon Press 1948,
180—208. — In Cod. 28 des Exeter College ff. 306*—307" finden sich Bruchstiicke
einer Quastionensammlung: De scientia Dei, De voluntate Dei, De miseri-
cordia et iustitia Dei, De presentia Dei localiter, die inhaltlich der ersten Hilfte
des 13. Jahrhunderts angehdren. Callus, der die Fragen verdffentlicht und mit
einem sorgfiltigen Quellennachweis versieht, wirft 2 Fragen auf: Ist Robert
Grosseteste der Verfasser und sind es Fragen, die im Verein mit anderen
Opuscula Grossetestes als Fragmente zu einer Summa im AnschluB3 an die Sen-
tenzen des Liombarden gehoéren? C. bejaht beide Fragen und bringt Griinde
fiir diese Behauptung. Ich glaube jedoch, daf bedeutende Einschrénkungen ge-
macht werden miissen. Dank dem ausgiebig mitgeteilten Beweismaterial ist
dies leicht. Zunichst die zweite Frage. Das Fragment ist keine Abklirzung des
Lombarden; es folgt, wie auch C. gesehen hat, nicht der Ordnung des Lom-
barden, sondern jener des Wilhelm von Auxerre, aus dem es auch manche
wortliche Entlehnungen hat. Die Hinweise auf das zweite und vierte Buch
beziehen sich also nicht auf die Sentenzen, wie C. meint, sondern auf die ge-
plante Abkiirzung Wilhelms, der die genannten Probleme in den betreffenden
Biichern behandelt. Wir haben somit als terminus post quem, allerfrithestens
die Zeit nach 1215. — Zweitens mochte C., dafl die Opuscula Grossetestes De
ordine emanandi causarum a Deo, De libero arbitrio, De veritate, De veritate
propositionis, De scientia Dei (vgl. dazu die vorhergehende Besprechung) nach
der Absicht Grossetestes sehr wahrscheinlich in das geplante Werk ein-
zuschlieBen seien. Ich glaube, diese Annahme 148t sich nicht halten. Denn
Struktur und Formelwesen sind in den Traktaten und den Quéstionen so ver-
schieden, dall Zugehorigkeit zum gleichen Werk ausgeschlossen erscheint.
Ein jeder kann sich schon durch einen oberflichlichen Vergleich von dieser

- Tatsache Uberzeugen. Gewisse inhaltliche Ahnlichkeiten erkldren sich ohne
weiteres durch die gleichen Probleme und dieselbe Zeit. Nur das eine oder
andere Beispiel aus vielen. Das bei Grosseteste so beliebte Item fehlt in den
Quéstionen vollstindig., Dagegen diirfte man das Consequenter und Ad hoc
dicendum der -Quistionen in den Opuscula vergebens suchen. — Damit kom-
men wir zur ersten Frage. Sind es Quistionen Grossetestes? Die Hs ist
hier anonym. Die beiden einzigen unabhiéngigen Zeugnisse: der Katalog von
Boston Bury und John Bale, gehen fast sicher auf die Exeter Hs zuriick, die
anonym ist. Da jedoch die Fragen zwischen echten Schriften stehen, ist es
sehr leicht erklérlich, dal Boston Bury und Bale, der wahrscheinlich den
Katalog und sicher die Hs kanrite, die Fragen Grosseteste zusprachen. Die in-
neren Kriterien, die C. anfiihrt, scheinen wenig uiberzeugend. C. selbst gibt zu,
daB die Terminologie der Quistionen von jener Grossetestes ziemlich ver-
schieden ist. Es ist richtig, daB in beiden Werken Gott die causa formalis
aller Dinge genannt wird. Aber die Begriindung aus Augustin ist in beiden
ganz verschieden. Und die Bezeichnung Deus causa formalis findet sich auch
bei Wilhelm, der hier eine Quelle fiir die Quaestiones ist. Die anderen Be-
Wweise zeugen nur von gewissen Ahnlichkeiten, die in der Gleichzeitigkeit der
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Werke eine vdllig hinreichende Erklarung finden. Dagegen spricht eine formale
Stilbetrachtung meines Erachtens durchaus gegen die Identitit des Verfassers.
So diurfte' es am besten sein, solange nicht mehr entscheidende Griinde vor-
gebracht werden kénnen, die Fragmente Grosseteste abzusprechen. Es bleibt
das Verdienst von C., das Problem gestellt und die nicht uninteressanten
Quastionen verdffentlicht zu haben. Man sollte einmal schauen, ob die Konjek-
tur, dall sie zum Kreis um Alexander gehoren, mehr verspricht.
Pelsiter.

Hunt, R. W. The Disputation of Peter of Cornwall against Symon the
Jew: Studies in Medieval History presented to Fr. M. Powicke, Oxford, Cla-
rendon Press 1948, 141—156. — Die mittelalterlichen Traktate gegen die Juden,
uber die A. Lukyn Williams (Adversus Judaeos, Cambridge 1935) eine sehr
dankenswerte, freilich nicht vollstindige Ubersicht gegeben hat, besitzen grofe
Bedeutung fiir die Geschichte der christlichen Apologetik; denn in ihnen wer-
den vor allem die Messianitdt Christi, die Abschaffung des Gesetzes und man-
che katholische Vorschriften und Gebriuche oft sehr gut verteidigt. H., der Vor-
steher der Handschriftenabteilung der Bodleiana Oxford, fiigt eine neue, bisher
fast unbekannte Apologie hinzu. Peter von Cornwall, Prior des Augustiner-
Kanoniker-Hauses Holy Trinity London (1197—1221) und Verfasser eines Pan-
theologus, schrieb 1208 in Form einer Disputation mit dem Juden Simon eine
sehr umfangreiche Apologie, die groBenteils in Cod. 120 des Eton College er-
halten ist. H. macht mit dem Inhalt, der Tendenz und Form bekannt und gibt
im Anhang den Prolog. So hat er eine erste Orientierung ermdoglicht. Einzelnes
sei besonders erwihnt, Peter gibt nicht nur die Beweise dafiir, daB der Mes-
sias gekommen und daB Christus es ist. Er behandelt sehr ausfiihrlich die
jungfréuliche Geburt des Erlosers, die Wunder Christi, der Apostel und der
Heiligen. Er verteidigt neben der Literaturerkldrung, auf welche die Juden
sich stiitzen, auch die allegorische Schriftdeutung, die Abschaffung des Ge-
setzes, die heilige Dreifaltigkeit und anderes, Petrus und Simon sind iiber
den freundschaftlichen Ton der Disputation  iibereingekommen und auch
dariiber, daB Simon die von Christus berichteten Tatsachen als unverfilscht
anerkennt. Der Disput endet mit der Bekehrung Simons. H. ist auch in etwa
den Quellen nachgegangen und kann als vorldufiges Ergebnis die Abhingigkeit
von Petrus Alphonsi, Gilbertus Crispinus buchen. Pelster.

Douie, D., Archbishop, Pecham’s Sermons and Collations: Studies in Me-
dieval History presented to Fr. M. Powicke, Oxford, Clarendon Press 1948,
269—282. — Nach dem Stil seiner Briefe zu schlieBen muBl Pecham ein begabter
Redner gewesen sein. Er selbst betont mehrfach die Wichtigkeit des Predigt-
amtes und bezeichnet die Predigt als den Hauptinhalt franziskanischer Seel-
sorge. Leider ist nicht allzuviel erhalten, Die zahlreichen dem Volke gehal-
tenen Predigten des Erzbischofs, woll sicher in Englisch, fehlen vollstindig.
Ein Predigtentwurf in Cod. Ambros A. 11 sup., den schon Fidelis a Fanna
kannte, eine Universitétspredigt und eine Collatio in Cod. Z.IL.92 der Mar-
ciana Venedig (saec. 13) und Collationes in Cod. Laud. Misc. 85 und in Cod.
Rawlinson C.116, beide in der Bodleiana, dazu Bemerkungen tber das Pre-
digen im Kommentar zu den Threni. Das ist alles. G. Melani hat in den
Studi Francescani 1941, 197—222 einen Artikel La predicazione di Giovanni
Pecham verdffentlicht, der wegen seiner reichen Bibliographie i{iber Pecham
und iiber die mittelalterliche Predigt sehr niitzlich ist. In ihm gibt er den
Text der Pariser Predigt und Collatio, der uns wenigstens die Art der Ge-
lehrienpredigt Pechams veranschaulicht. Ich méchte eine Schwierigkeit besei-
tigen, die M. nicht beriicksichtigt. Die Collatio ist anonym. Ist sie von Pecham?
Einen ersten Einwand hat Pecham selbst und M. gelést. Predigt und Collatio
haben ihr Thema vom 3. Sonntag des Advents genommen. Sie sollen aber
am 4. Sonntag gehalten sein. Pecham und M. weisen darauf hin, daB einige
Kirchen hier nicht dem rémischen Brauch folgen. Der zweite Einwand hat mehr
Gewicht. Wie die gleiche Hs, z. B. Sermo und Cellatio von Thomas, von Wil-
helm von Quincy, von Anselm,. Pariser Kanonikers, Wilhelm von Buscy,
Bartholoméus von Bologna und anderen, und ebenso andere Hss bezeugen, war
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es Brauch, daB im Sermo am Morgen und in der Collatio am Abend der gleiche
Vorspruch gebraucht wurde. Hier ist er verschieden. Trotzdem ist die Collatio
echt: denn Methode und Stil sind so gleichférmig, daf ein Zweife]l nicht be-
stehen kann. Die Verschiedenheit des Vorspruches erklédrt sich daraus, daB
Pecham einmal die Epistel und das andere Mal das Evangelium des gleichen
Tages benutzt. Es bleibt zu untersuchen, ob nicht noch andere Sermones der Hs
z. B. der Sermo und die Collatio auf Allerseelen ff. 238%—241r und 241r—242¥
Eigentum Pechams sind. — Auch betrefis des Kommentars zu den Threni, den
M. und auch Douie unbedenklich anfiihren, sei ein Wunsch geduBert. Die
Herausgeber der Werke Bonaventuras haben ihn im 7. Band verdffentlicht. Sie
neigen stark daiu, ihn Bonaventura abzusprechen und Pecham zuzuteilen.
Keine Hs bezeugt die Echtheit; der einzige Beweis ist das Zeugnis von Pits,
der gewohnlich aus zweiter Hand schopfte. Eine Untersuchung wire daher am
Platze. Ein oberflichlicher Vergleich des Sermo mit dem Kommentar bestirkte
einstweilen die Vermutung der Echtheit. Das stdndige Dicit ergo des Kom-
mentars findet sich auch einmal im Sermo, ebenso die gleiche Vorliebe fiir die
Aufzdhlung von Einteilungen besonders mit tripliciter und fiir die Erklirung
allegorice, analogice. — Wenn M. hauptsichlich die beiden Predigten und die
Threni bentitzt, so stiitzt sich D. besonders auf die Oxforder Collationes. Sie
betont mit Recht, daB Pecham nicht ein Opfer der Methode geworden ist, son-
dern Eigensténdigkeit, Einfachheit und Durchsichtigkeit bewahrt. Sehr stark
ist die allegorische Deutung, die den Gegenstand dem Hérer, der in den Col-
lationes von Oxford wohl ein Franziskanerkonvent ist, niher bringt. Wie bei
Bonaventura, so stehen auch in den Collationes Christus und sein Erlésungs-
werk im Vordergrund. Es ist schade, daB nicht wenigstens eine Oxforder Col-
latio zugleich verdffentlicht wurde. Pelster.

Roche, E.,, O.F.M., The De primo principio of John Duns Scotus.
A Revised Text and a Translation (Franciscan Inst. Publ. 5). gr. 8° (XVII
u. 153 S.) St. Bonaventura N. Y., The Franciscan Institute, oder Louvain, Nau-
welaerts; 1949, — In der neuen Serie der Verdffentlichungen des Franziskus-
Instituts zu St. Bonaventura unter der Leitung von Phil. Boehner und
A.B.Wolter bietet R. eine englische Ubersetzung des Tractatus De primo
principio. Sie griindet auf einem beigegebenen neuen lateinischen Text des
Werkes. Dieser schlieBt sich zwar meist eng an die Ausgabe von Mar. Miiller
(Freiburg 1941; vgl. Schol 24 [1949] 425) an. Aber der Apparat bringt doch
mancherlei wertvolle Hinweise, in denen R. der Ausgabe Miillers nicht gefolgt
ist. Von den durch M, eingesehenen und benutzten Hss hat R. nur 7 sehen
koénnen. Die iibrigen 8 wurden nach dem Apparat von M. eingearbeitet. Die
Unterschiede der beiden Ausgaben liegen vor allem darin, daB R. glaubt, M.
habe zu groBes Gewicht auf die alte Madrider Uberlieferung (Bibl. Pal. Nac.
411) und die Oxforder Fragmente gelegt. Es scheint aber, daB R., wohl durch
seine Ubersetzertdtigkeit veranlaBt, nun hie und da die gewiB manchmal etwas
schwierigen Textformen, welche diese Madrider Uberlieferung z. T. mit ande-
ren Hss bringt, zugunsten spéterer leichterer Lesarten zuriicktreten lieB. Ein
kurzes Beispiel ist etwa die Anderung des Madrider als auch des Wiener und
Tortoser Text auf S. 24 n. 23 ,Causae quatuor generum® in ,quatuor genera
causarum®, wie Scotus zwar in der Uberschrift schrieb. Aber der schwierigere
Text ist doch sehr gut bezeugt. Es sind zwar die meisten dieser Unterschiede
der beiden Ausgaben von M. und R. nicht so wesenhaft, besonders da R. durch
die genauen Angaben der Abweichungen von M. mit Hinweis auf die betref-
fenden Hss eine Kontrolle auch bei der wissenschaftlichen Arbeit erleichtert
hat. Dankbar muBl man dem Verf. ferner sein, wenn er die Versehen von M.
verbesserte und auch die Aristoteleshinweise vermehrte. — Wir méchten diese
Gelegenheit benutzen, um auch auf die fritheren vier Binde der Serie noch
hinzuweisen. Ph. Boehner gab in Bd. 1 und 2 den W. Ockham zugeschriebenen
Tractatus de Successivis und Ockhams Tractatus de Praedestinatione et
Praescientia Dei et de Futuris contingentibus heraus. Die beiden anderen
Binde enthalten die zwei systematischen Abhandlungen von A. B. Wolter und
S. Day zur skotistischen Erkenntnislehre und Metaphysik, die im vorliegenden
Heft néher angezeigt sind. Vgl. oben S. 90 ff. Weisweiler.
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Maier, Anneliese, Das Quodlibet des Thomas de Wylton: RechThAncMéd
14 (1947) 106-110. — Glorieux hatte (La littérature quodlibétique 2, 218f) aus
Cod. Vat. Borgh. 37 ein Verzeichnis von 33 Fragen eines Quodlibet des Eng-
landers Thomas de Wylton (Thomas Anglicus) vertffentlicht, wohl unter der
Voraussetzung, daf3 alle Fragen sich dort finden. M. zeigt nun, daBl von den
36 nur 18 im Quodlibet der Hs stehen, daB aber zwei weitere Fragen, eine an
anderem Orte der gleichen Hs und eine zweite in Cod. Vat.Borgh 171 erhalten
sind, Alles sind Reportata. 3 Pelster.

Martin, G., Ist Ockhams Relationstheorie Nominalismus: FranzStud 32
(1950) 31—49.— Vor fast 30 Jahren schrieb P. Doncoeur in der RevNéoScol einen
Artikel, in dem er nachzuweisen versucht, dafl Ockhams Relationslehre No-
minalismus ist, d. h. da8 die prddikamentalen Relationen — an die tran-
szendentalen hat er sicher nicht gedacht — ihr Sein nur im betrachtenden
Verstand haben, Ob Doncoeur dies heute noch sagen wiirde, ist mir recht
zweifelhaft. Dagegen wendet sich M. und weist iiberzeugend nach, dafi es
nach Ockham reale priadikamentale Relationen gibt, die allerdings vom Funda-
ment nicht real verschieden sind, und daB der Schluf Doncoeurs: nicht real
verschieden, also nicht real, unzuléssig ist. Es gibt reale Verdnderungen, ohne
daB im Subjekt notwendig ein neuer Seinszuwachs stattfindet; das esse ad sagt
in sich nur das Bezogensein, nicht wie andere Akzidentien eine innere Voll-
kommenheit. M. zeigt nun, da Ockham hier zwar im Gegensatz zu Scotus
steht, sich aber in bester Gesellschaft ndmlich von Aristoteles und Thomas
befindet. Die Stellen aus der Physik des Aristoteles und dem Kommentar von
Thomas sind so klar, daB ein Zweiiel nicht moéglich scheint. Zu beachten ist,
daf Thomas in Phys. 1. 8 die Frage ex professo behandelt; das gleiche gilt
z. B. von De pot. q. 7 a. 8. M. mochte die verschiedene Interpretation der Texte
bei einigen Thomisten dadurch erkldren, daf Thomas den Terminus Fundament
noch nicht kennt. Jedentalls ist der Grundsatz: Ad relationem non datur motus
bei Thomas klar ausgesprochen und ebenso, dall es zum Entstehen einer neuen
realen Relation geniigt, wenn in einem anderen Ding eine qualitative Ver-
dnderung statfindet. Das ist aber genau die Lehre Ockhams, Somit kann in
diesem Punkt von Nominalismus keine Rede sein, ebensowenig wie bei Her-
veus, Suarez und anderen. — M. weist auch hier auf die nicht geniligende
Klirung des Begriffes Nominalismus als Bezeichnung fiir eine Schule des
14./15. Jahrhunderts hin. Die kritisch-skeptische Tendenz allein geniigt nicht;
denn sie ist Skotisten und Ockhamisten, ja selbst manchen Thomisten gemein.
Den Ausgangspunkt bildete jedenfalls die Universalienlehre. Hier scheint mir
Michalski (vgl. Ueberweg-Geyer 585) den Unterschied zwischen Reales und
Nominales am schérfsten gekennzeichnet zu haben. Vgl. auch die griindlichen
Ausfihrungen Geyers iber die Philosophie Ockhams (a.a.O. 574—582), die
trotz des einen oder anderen Versehens kaum zu den Zerrbildern der Philo-
sophie Okhams gehoren diirften. Das MiBliche an der Unterscheidung
zwischen Reales und Nominales ist, daB sie nur e€inen Punkt betrifft.
Um zu einer sicheren und umfassenden Abgrenzung zwischen Ockhami-
sten und Skotisten zu kommen — der Unterschied beider zum Thomis-
mus ist von vornherein klar; freilich ist nicht jeder Dominikaner des 14. Jahr-
hunderts als Thomist anzusprechen —, miiBte man Theologie und Philosophie
Ockhams mit Scotus vergleichen und die Differenzpunkte aufweisen, Aber da
steht wieder der Mangel an zugédnglichen Ausgaben, zumal des Sentenzen-
kommentars und der Quodlibeta, im Wege. Pelster.

Domingo Bafiez, O.P., Commentarios inéditos a la Prima Secundae de
Santo Toméas, Ediciéon preparada por el Maestro Beltrdan de Heredia O.P.
Tom. III. De Gratia Dei (gg. 109—114). gr. 8° (441 S.) Madrid 1948, Consejo supe-
ri6r de Investigaciones cientificas. — Don F. Riesco, der Biicherwart an der
Salmantizenser Universitdtsbibliothek, konnte seinen Fund in keine besseren
Hénde legen als die des bekannten Forschers Beltran de Heredia. Es muB3 alle
Freunde der Scholastik begliicken, daB wir nunmehr einen Originaltraktat ,De
Gratia‘ von Bafiez haben: Er ist zwar nicht so vollendet und reif wie die von
ihm selbst zum Druck gebrachten Kommentare, dazu mit mancherlei Méngeln
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behaftet, namentlich auch leidigen Schiden, die das kostbare Ms in seinem un-
beachteten Versteck erlitten hat. Immerhin aber ist es ein Originalwerk von
Béarfiez, nicht etwa nur eine Nachschrift seiner Vorlesungen, die er kurz vor
seiner ,jubilacién® im Jahre 1600 gehalten hat. Sie behandeln die qgq. 109
bis 114 der Prima Secundae, ganz in der Art, wie Baiez auch sonst sein
Kommentarwerk schreibt. Die Partien iiber g. 110 und g. 111 stammen nicht
von Bafiez, der vom 12. 1. bis 23. 2. 1600 in Begleitung des Rektors der Uni-
versitit bei Hofe weilte und durch einen, uns dem Namen nach nicht bekannten
Substituten vertreten wurde, der die g. 110 nach eigenem Ms — wenn auch
vielleicht unter Verwendung eines Originalmanuskripts von Béaiez — vor-
trug. Die sich hier aufdringende Frage, warum nicht das Originalmanuskript
von Bafez in die Handschrift aufgenommen ist, wird vom jetzigen Heraus-
geber nicht gestellt. Eigens aber bemerkt er, daB die ,lectura‘ iiber q. 111 in
dem Manuskriptfund vollstdndig fehlt. Um nicht einen unvollstdndigen Traktat
vorzulegen, hat der Herausgeber den fehlenden Anfang des Ganzen sowie die
ganze Partie iiber g. 111 und den ersten Artikel von g. 112 aus einem Ms der
Kapitelsbibl. in Palencia ersetzt, das die entsprechende Vorlesung des Nach-
folgers von Baiez, Pedro de Herrera, enthilt., Da auch der letzte Artikel
der g. 114 verloren gegangen ist, hat der Herausgeber auch diesen durch
den entsprechenden Abschnitt aus einem Codex der Provinzialbibl. von Ge-
rona ersetzt, der Mancio de Corpus Christi zum Verfasser hat. Fiir dieses
Ergénzungsverfahren, das schwerwiegenden Bedenken ausgesetzt bleibt, lassen
sich eine Reihe guter Rechtfertigungsgriinde geltend machen. Im, Inhaltsver-
zeichnis am SchluB der Ausgabe wird jeweils angemerkt, was von Béafiez stammt,
was hingegen aus anderen Autoren ersatzweise aufgenommen ist. Besser noch
wire es wohl gewesen, wenn schon auf dem Titelblatt der Vermerk ange-
bracht worden wire, der dem Leser anzeigt, daBl er es nicht mit einem rein
bafiezianischen Werk zu tun hat. — Im Laufe der hier verdffentlichten Spéat-
vorlesung von Bafiez wird o6fters auf einen ,tractatus secundus’ vorverwiesen,
der im Salmantizenser Ms nicht mehr steht und lange vergebens gesucht wurde,
ja verloren galt. SchlieBlich aber fand er sich — wenn auch nicht in einem
Autograph, so doch in einer guten Abschrift — im Generalarchiv der Domini-
kaner in Rom. Eine zweite, nur unwesentlich verschiedene Abschrift des glei-
chen Traktats im gleichen Archiv gibt sogar das genaue Datum— 8. Sept. 1600—an,
an dem derTraktat zu Ende ging. Die Bedeutung dieses dreiteiligenTraktats (351 bis
420) geht daraus hervor, daB er die letzte Fassung der von Bafiez behandelten
JAuxilienfrage® enthélt. — Der nun allgemein zuganglich gemachte neue Fund
legt als erstes Anliegen nahe — und es wire eine dankbare Aufgabe einer
Dissertation —, durch sorgféltigen Vergleich im einzelnen festzustellen, ob und
wieweit sich diese Letztfassung der bafezianischen Gnadenlehre, aus der
Feder von Bafiez selbst, mit der bisher aus seinen gedruckten Kommen-
taren erhobenen Fassung deckt. Stichproben, die der Referent gemacht hat,
scheinen nicht dafiir zu sprechen, daB sich die bekannten béafiezianischen Auf-
fassungen merklich verdndert hétten, wohl aber bemerkenswerte jlingste Ant-
worten des Mondragoners auf die zu seiner Zeit so lebhaft umstrittenen Punkte
aufgezeigt werden konnen. Ternus.



