Aufsitze und Biicher: Philosophische Gesamtdarstellungen

und Intellekt die sog. geistigen Sinne zu tiben. Dazu muB eine tiefe Kreuzes-
liebe kommen, aber beides auf das apostolische Ziel des Ordens hingelenkt.
werden. So faBt Nadal die Aszese des Jesuiten zusammen als vita activa
superior, die beim Apostolat Gott nie vergift, sondern gerade darin ihn
findet. Sehr gut ist, daB Nicolau auch die Quellen Nadals angibt. Es sind
aufler dem hl. Ignatius besonders sein Landsmann Ramoén Lull, der Ps.-Areo-
pagite, Bonaventura. Ebenso lesen wir von den Schriftstellern, auf die Nadal
besonderen EinfluB ausgeilibt hat, wie Alfons Rodriguez, Franz Suarez, Lanci-
cius.

So lernt man Nadal als einen ganz bedeutenden aszetischen Schriftsteller
kennen. Damit hat Nicolau fiir die Geschichte der Frommigkeit etwas Wertvol-
les geleistet. Vielleicht wiirde man wiinschen, daB er nicht nur einige bisher
ungedruckte Werke im Anhang beigefiigt und haufig auf die groBen, aber
schwer zugidnglichen Sammlungen der Monumenta Historica Societatis Jesu
und deren Archivum Historicum verwiesen hétte, sondern wenn er die ge-
samten Ansprachen und Schriften in einem etwas gréfiern Band zusammen-
gestellt hétte, E. Raitz v. Frentz S.J.

Aufsidtze und Biicher

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

Studia philosophica. Jahrb. d. Schweiz. Philos. Gesellschaft, hrsg.
von D. Christoff u. H . Kunz. Bd. 9 u. 10. gr. 8° (VII u. 244, VIII u. 252 S.)
Basel 1949 u. 1950, Verlag flir Recht und Gesellschaft; in Deutschland: HeB,
Stuttgart. — Die beiden Bénde, deren Beitrige von schweizerischen und deut-
schen Autoren teils in deutscher, teils in franzosischer Sprache abgefalit sind,
geben einen Einblick in das vielfdltige Leben der Gegenwartsphilosophie im
deutschen und schweizerischen Raum. Wir heben besonders heraus: im 9. Bd.
den Beitrag von G. Kriuiger (Tiibingen), M. Heidegger und der Humanismus.
Eine sehr beachtenswerte, sowohl sorgfiltig referierende als auch kritisch
stellungnehmende Studie, die als Resultat ausspricht, Heideggers unmeta-
physischer Humanismus bleibe dem modernen Subjektivismus verhaftet;
Heidegger humanisiere das Sein und trage die iiberwundene Not der Ge-
schichtlichkeit des Menschen mit aller daran haftenden Relativierung der
wandelbar gewordenen Wahrheit in jenes Sein selbst hinein. Die Apotheose
der Geschichte sei ein Verhéngnis des heutigen Menschen iiberhaupt. — Im
10. Band behandelt M. Buber (Jerusalem) unter dem Titel ,Urdistanz und
Beziehung* ein wesentliches, dem Sein, Verhalten und Tun des Menschen (und,
so filigen wir hinzu: jedes ens contingens) zugrunde liegendes Verhiltnis — B.
nennt es , Prinzip des Menschseins“ —; jenes Verhéltnis, dal der Mensch sich
absolut notwendigerweise von den anderen Seienden unterscheidet und zu-
gleich mit ihnen in Beziehung steht. Wie dieses Verhiltnis weiterhin zu er-
kldren sei, ist bei B. nicht gesagt, Letztlich geht es dabei um die Frage nach
dem Verhiltnis des Vielen zum Einen und der Vielen zueinander; vgl. vom
Ref,, Philos. Gotteslehre, Miinchen 1948, 101—105. — In jedem der beiden
Biénde findet sich ein wertvoller Beitrag lber thomistische Philosophie; im
9.Bd.: N. M. Luyten O. P. (Fribourg), Thomistische Philosophie — heute.
Die Abhandlung zeigt klar und liberzeugend die iiberzeitliche und darum auch
gegenwartsnahe Bedeutung der thomistischen Philosophie. Im 10. Bd. behan-
delt Th, Deman O. P. (Fribourg) eine besondere Riicksicht der thomistischen
Philosophie: De la fonction pratique de la philosophie morale. Die Arbeit
wertet Resultate der griechischen, insbesondere platonischen Philosophie aus
und nimmt Bezug auf Kants ,Grundlegung zur Metaphysik der Sitten“. —
Storend im 10.Bd. wirken zwei nicht ganz objektive Besprechungen wvon
J. Rattner; die 1. iiber L. de Raeymaeker, Philosophia Lovaniensis (Loewen
in Belgien, nicht in Holland, wie R. sagt!); die 2. Uiiber die beiden Schriften
von F. J. von Rintelen, Ddmonie des Willens, und: Von Dionysos zu Apollon.
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Rattner wird weder der thomistischen Philosophie noch dem hohen Ethos und
der geistesgeschichtlichen Bedeutung der beiden Schriften v. Rintelens gerecht.
— Wir begriiBen die Universalitit des Jahrbuches und seine Leitidee, daBl die
Vielspiltigkeit der Gegenwartsphilosophie nur in universaler Besinnung lber-
wunden und zur Einheit der Wahrheit geldutert werden kann. Nink

Bourke, V., J., Thomistic Bibliography 1920—1940 (The Modern Schoolman,
Suppl. to Vol. 21), gr. 8° (VIII u. 312 S.) St. Louis 1945, St. Louis University.
Doll. 2.50; geb. 3.—. — Diese Bibliographie, die uns verspitet zuging, will die
»Bibliographie Thomiste“ von Mandonnet und Destrez, die 1921 als 1. Bd. der
Bibliothéque thomiste erschienen ist, fiir die zwei Jahrzehnte 1920 bis 1940
weiterfiihren. B. hat in 5667 Nummern Biicher und Zeitschriftenaufséitze aus
dieser Zeit iiber Leben und Werke des hl. Thomas, iiber die verschiedenen
philosophischen und theologischen Teilgebiete sowie iiber die geschichtlichen
Beziehungen des hl. Thomas zu fritheren und spidteren Denkern zusammen-
gestellt. Nattirlich kann es sich dabei nur um eine Auswahl handeln, und
die Frage ist unvermeidlich, nach welchen Grundsétzen sie erfolgt ist. Leider
hat man den Eindruck, daB der Zufall allzu groBSen EinfluB auf die Auswahl
gehabt hat. Vielleicht war auch der Zeitpunkt der Herausgabe wegen der im
Krieg abgebrochenen wissenschaftlichen Beziehungen verfriiht. Jedenfalls
vermiBt man nicht wenige bedeutende Werke besonders deutscher, aber auch
italienischer, franzésischer und spanischer Autoren, wihrend nicht selten viel
weniger bedeutsame Aufsdtze der gleichen oder anderer Autoren verzeichnet
sind., So fehlen z. B. alle Biicher von H. U. v. Balthasar, Bontadini, Conrad-
Martius, Donat, Frobes, Geyser (auBer ,Das Gesetz der Ursache®), B. Jansen,
Max Miiller, v. Nell-Breuning, Nink, Przywara (auBer ,Analogia entis®),
Rosenméller, Siegmund, Solana, Steinblichel, de la Taille, Veuthey; auffallig
ist, daB sogar die Werke des Amerikaners A. C. Cotter fehlen. Der Grund
scheint nicht eine zu enge Auffassung des , Thomistischen* zu sein; der Verf.
umgrenzt freilich nirgends genauer den Sinn, in dem das Wort im Titel
seines Buches verstanden werden soll, faft ihn aber offenbar weit auf. —
Immerhin wird man dem Verf. fiir das reichhaltige Verzeichnis namentlich
der Zeitschriftenaufsitze dankbar sein, da gerade solche Aufsdtze sonst leicht
iilbersehen werden. de Vries

Riehl, H., Othmar Spann, Das philosophische Gesamtwerk im Aus-
zug. gr. 8° (VI u. 338 S.) Wien 1950, Braumiller. DM 13.50; geb. 14.80. — R.
bietet zum 70. Geburtstag des inzwischen verstorbenen Gelehrten eine Aus-
wahl aus 12 philosophischen Werken mit einem kurzen Lebensbild und einer
Bibliographie. Die Ausziige sind gegliedert nach dem allgemeinen System (Ka-
tegorienlehre, Metaphysik, Geistlehre oder Pneumatologie und Naturphilo-
sophie) und den Sondergebieten der Religion, Kunst, Geschichte der Philo-
sophie, Gesellschaftslehre, Erziehungslehre und Geschichtsphilosophie. Die
Ausziige zeigen iiberall die Eigenart Spanns, der Uber allen Positivismus
hinaus zu philosophischer Tiefe strebt und vor allem in der Gesellschafts-
lehre den Individualismus iiberwinden will. Die Ideen vom Uber-Dir, der
Riickverbundenheit, der Eingebung und Ausgliederung, sowie der Ebenbild-
lichkeit als den Gesetzen jeden Seins iliberhaupt kommen wirkungsvoll zur
Darstellung. — Freilich kann auch die Kritik nicht schweigen zum methodi-
schen Vorgehen, das allzusehr dem Idealismus verhaftet bleibt. Die Sicherung
der Existenz Gottes im Absehen von eigentlichen Gottesbeweisen, die mysti-
sche Erfahrung als Quelle der Religion, Sitze wie ,Religion ist vor Staat, aber
Staat ist vor Kirche* und anderes kann nicht iiberzeugen. Schuster

Heinrich, W. (Herausgeber), Die Ganzheit in Philosophie und Wissen-
schaft, Othmar Spann zum 70. Geburtstag, gr. 8° (XII u. 361 S.) Wien 1950,
Braumiiller, geb. DM 18.—. — Neben den herkommlichen, besonders den be-
schreibenden und den urséchlich-genetisch erklidrenden wissenschaftlichen
Methoden ist heute der namentlich von O. Spann zur Geltung gebrachte Be-
griff der Ganzheit auf allen Wissensgebieten im Vordringen. Es entspricht dem
Sinn des Spannschen Lebenswerkes, wenn die vorliegende, von Vertretern
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verschiedener Fachgebiete bearbeitete Festgabe die Ganzheitslehre zum Gegen-
stand hat; in 4 Teilen: 1. in ihrer Methode, 2. in den Gesellschaftswissen-
schaften, 3. in den {Ubrigen Geisteswissenschaften, 4. in den Naturwissen-
schaften., Uns hier interessiert an 1. Stelle die Bedeutung des Ganzheitsbegriffs
in der Philosophie; vor allem der Hauptbeitrag auf diesem Gebiet von
A. Mayer-Abich, Zur Logik der Unbestimmtheitsbeziehungen (47—76), der
die Heisenbergsche Unbestimmtheits- oder Unsicherheitsrelation zum Aus-
gangspunkt der Erorterung nimmt. Der Verf. unterscheidet drei Typen der
Logik: 1. die klassische aristotelische; ,sie ist weiter nichts, als wenn wir im
Geiste der platonischen Ideenlehre Wissenschaft treiben oder neu begriinden
wollen“ (?); 2. Kants transzendentale und 3. Hegels dialektische Logik. Er
fragt: Gibt es in der klassischen Logik Unbestimmtheitsprinzipien, und welcher
Art sind sie? Nach E. Boutroux, fithrt er aus, sind die in einem bestimmten
Wirklichkeitsbereich giltigen Gesetze kontingent gegeniiber denjenigen des
nichstanschlieBenden Bereichs von geringerer Realdimension. So sind
die biologischen Gesetze kontingent gegeniiber den chemischen, diese
gegeniiber den physikalischen, diese wieder gegenliber den mechanischen
und diese endlich gegeniiber den geometrischen. Die Wirklichkit ist eine wohl
abgestufte und gegliederte Ganzheit. Die Naturgesetze einer Wirklichkeits-
stufe sind aus denen der niedriger dimensionierten Stufe nicht ableitbar. In
den Kontingenzen kommen Unbestimmtheitsbeziehungen zum Vorschein. Es
bleibt eine Unbestimmtheit des Realen gegeniiber der Idee, die sich als solche
gar nicht messen und berechnen 14Bt, weil kein Mafistab denkbar ist, mit dem
man Ideen und ihre Realisationen gemeinsam messen konnte. Die Baupldne
der modernen Morphologie und erst recht die Typen des Funktionierens sind
dynamisch. Der Funktionsplan ist aber nicht als Resultante des Bauplans zu
fassen; der Rhythmus des Funktionierens eines Organs oder irgendeines ganz-
heitlichen Gebildes ist kein Modus des Typus seines Aufbaus. Es gibt weder
einen Primat der Form iiber die Funktion noch umgekehrt einen Primat der
Funktion tiber die Form. Bauplan und Funktionsplan, Typus und Rhythmus
sind vielmehr komplementir in jedem ganzheitlichen Gebilde. — Nach scho-
lastischer Philosophie ist jedes ens creatum ein ens contingens, d. h. innerlich
einheitlich-sinnvoll-final in Potenz-Akt-Stufung aufgebaut und daher im Uber-
gang von der Potenz zum Akt tétig. Es hat daher einerseits zwar logisch not-
wendige Sachverhalte und Beziehungen, die von der Reallogik dargestellt
werden, Es kann aber anderseits niemals von der Logik allein ganz aus-
gedriickt werden., Vielmehr ist es eine statisch-dynamische vieleinheitliche
Ganzheit, die selbst mit dem realen Identischsein ihrer inneren, sich wie
Potenz und Akt, wie Materie und Form zur Einheit ergénzenden Prinzipien
gegeben ist. Innere Konstitution beruht also auf innerer Konstituierung,
Ganzheit auf Ergidnzung, Einheit auf Einigung, Gestalt auf Gestaltung, Form
auf Formung. Kein wirkliches ens contingens kann allein aus seiner Idee
begriffen werden, auch nicht als Uberkreuzung unendlich vieler ideeller Be-
ziehungen. Das wirkliche ens contingens hat in seinem Sein und darum auch
in seinem Tétigsein auch individuelle und existentielle Sachverhalte, die aus
seiner Idee nicht ableitbar sind. Es ist in seinem Erscheinen und Tétigsein ge-
formt und gestaltet, weil es natura prius in seinem Sein geformt und ge-

staltet ist. Nink
v. Brandenstein, B., Der Aufbau des Seins, System der Philosophie. gr.
8° (XVI u. 464 S.) Tiubingen 1950, Niemeyer, DM 22.—; geb. DM 25.—. — Ein

System der Philosophie in 9 Teilen: 1. Dinglehre — Ontologie, 2. Gehalt-
lehre — Totik, 3. Formenlehre — Logik, 4. Gestaltungslehre — Mathematik,
5. Wirklichkeitslehre — Metaphysik, 6. Tatlehre — Pragmatik, 7. Wissenschafts-
lehre — Theoretik, 8. Kunstlehre — Poietik, 9. Lebenslehre — Ethik. — Jedes

Ding, d. h. ,all das, was irgendwie ist, was nicht nichts ist* — genannt wer-
den als Beispiele ,ein Stein, das Weltall, die Zahl 3, das Prinzip der Identitét,
ein Wahn, das Denken einer Ungereimtheit, eines Widersinns“ —, jedes Ding

ist durch drei Urbestimmtheiten charakterisiert; es ist 1. etwas, ein Was, es
hat, ja ist ein Gehalt; 2. es hat Form, ist mindestens mit sich identisch; und
hat 3. Gestaltung, mindestens Einheit: ,Die Gehaltskategorien sind auf sach-
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licher Ahnlichkeit beruhende nominalistische Feststellungen®, die die in den
einzelnen Gehalten bestehende Ahnlichkeit zusammenfassen. Die Gegenstiande
der reinen Logik sind ,an sich ,ideale‘, nicht wie eine Pflanze oder ein Tisch
wirkliche, sondern nur ,bestehende’, ja zum Teil eben in den wirklichen
Gegenstinden bestehende nicht-wirkliche Gegenstdnde* (97). Die Mathematik
ist eine ideale Grundwissenschaft, die ,vorwirkliche“, ideale Gegenstinde
untersucht, die in Gehalt und Form von den Gegenstidnden der Logik ver-
schieden sind. Die mathematischen Kategorien und ihre Zeichen sind die Zu-
sammenfassungen. Mit der Wirklichkeit als solcher und ihren grundlegenden
Bestimmungen beschiftigt sich die Metaphysik. Hier werden behandelt: Ur-
sache, Kausalprinzip, die Naturkréfte, die als transzendente, freie und geistige
Kraftwesen gefaBt sind, Artentwicklung, alte und neue Abstammungslehre, das
Wesen des Menschen, der als Geistwesen iiber der physischen Welt steht,
endlich Gott und die Schépfung. Auch in Gott, der absoluten geistigen Ur-
wirklichkeit, verbinden sich ,drei absolute, eigenartige Ichstrukturen ersten
Ranges“. ,In der ersten herrscht der eigenartige Wille vor: das ist die absolut
schopferische, eigenartige gottliche Willens-Ichstruktur, die persodnliche gott-
liche Urgiite.“ In der zweiten herrscht der Verstand vor: das ist die absolute
Urwahrheit, ,die eigenartige gottliche Verstandes-Ichstruktur, der gbottliche
Logos“. In der dritten herrscht das Gefiihl vor, ,das in Gott ausschlieBlich
absolutes, unendliches Gesinnungsgefiihl ist: das ist die absolut urbildende,
eigenartige Gefithls-Ichstruktur, die absolute gottliche Liebe, die perstnlich
gottliche Urschonheit, Urheiligkeit. Die drei zusammen sind der absolut voll-
kommene gottliche Urgeist® (463). — Philosophie ist nur als System moglich.
Daher ist es zu begriifen, wenn die Grundwahrheiten in einheitlicher Ordnung
dargestellt und die inneren Griinde dieser Ordnung im Seienden selbst gesucht
werden. Dies aber war das Ziel der aristotelisch-scholastischen Philosophie
von jeher. Mit ihr hat denn auch das vorliegende Buch manche Ergebnisse
gemeinsam, Anderseits aber bestehen sehr viele wesentliche Verschieden-
heiten: in der Fassung des Begriffs des Seienden, seiner inneren Griinde und
seiner transzendentalen Vollkommenheiten; in der Bestimmung von Sein und
Werden, von Ursache und Kraft, Statik und Dynamik; in der Bestimmung des
Begriffs selbst und seines Verhéltnisses zu Wahrnehmung und Vorstellung; in
der Bestimmung der Abstraktion, ihres Sinnes, ihrer Stufen und ihrer Be-
deutung zur Erklirung des Gegenstandes der Logik und Mathematik. Es
bestehen wesentliche Verschiedenheiten vor allem in der natiirlichen Gottes-
lehre, in der Art und Weise sowohl, wie die Gottesbeweise gefiihrt werden,
wie auch in der philosophischen Entfaltung des Wesens Gottes, der gottlichen
Vollkommenheiten und des Verhiltnisses von Gott und Welt. Was von den
,drei absoluten, eigenartigen Ichstrukturen“ in Gott gesagt wird, bedart
zweifelsohne niherer Erklirung, so daB klar ersichtlich wird, was wir sola
ratione von Gottes Wesen, Dasein und Vollkommenheiten erkennen, ander-
seits, was wir von Gott und besonders von der hlst. Dreifaltigkeit nur aus der

gottlichen Wortoffenbarung wissen. Nink
Erismann, Th., Denken — Wollen — Sein. Bd. 1: Denken und Sein,
Problem der Wahrheit. 8° (499 S.) Wien-K&ln 1950, Sexl. DM 20.—. — Nicht

systematisch von einer erkenntnistheoretisch-metaphysischen Grundidee aus
erortert diese Arbeit ihren Gegenstand, sondern in lose aufeinander folgen-
den Gedanken iiber den Aufbau der Welt im Denken und Sein. Ungefdhr
alle Themen, die in Erkenntnistheorie und Metaphysik behandelt zu werden
pflegen, sind kurz beriihrt: Wahrheit in ihrem absoluten Charakter, Denken
und Glauben, Wahrnehmen und Erkennen in erkenntnistheoretischer und
psychologischer Sicht, Skepsis, die klar abgelehnt wird, Definition, Axiom,
SchluB,Verifikation, Irrtum, BewuBtsein und Wissen, Erkenntnis und Tran-
szendenz, Idee, Kraft, Substanz im Sein und Erkennen, Leib und Seele. Ideen
werden nicht erdacht, sondern entdeckt. IThr Sein setzt das Sein des absoluten
Geistes voraus. Die Weltsubstanz ist es, in der die Ideen ,als Moglichkeiten
schlummern¥, in der sie gedacht sind. Die Weltsubstanz aber besteht nicht in
der Konkretheit von Raum und Zeit. Erst im weiteren Abstieg von der Welt-
substanz konkretisiert sich die Idee, ,bis das konkrete Einzelding dasteht oder
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gar das Ereignis“ (439). Die Ideen sind im absoluten Denken, ,welches selbst
nichts anderes ist als der Ideen Reich“ (491). Im Wesen Gottes sind alle un-
endlich vielen Ideen des Seins und unter ihnen auch alle Ideen, die wir Seelen
nennen, Ideen, die das konkrete Sein voriibergehend beherrschen. Der abso-
lute Geist ist der Ort, ,an dem die Seele als organisierendes Prinzip ewig,
also auch vor Bildung des Leibes besteht und fortbesteht nach dessen Zerfall“
(489). — Nach christlicher Philosophie ist Gott Schépfer, Schopfer der Welt
und jeder Einzelseele. Die untermenschliche Kreatur ist vestigium Dei, der
Mensch imago Dei. Uber die Ideen und ihre Beziehung zum Geiste Gottes
sagt Thomas von Aquin kurz und bestimmt; Respondeo dicendum quod ne-
cesse est ponere in mente divina ideas (S. theol.1 g.15 a.1). Ebd. a.1—3 die
Erklirung, wie die Ideen im Geiste Gottes sind; vgl. die commentaria Car-

dinalis Caietani. Nink
Leisegang, H. (f am 5. 4. 1951), Denkformen. 2., neu bearbeitete Aufl.
gr. 8° (VI u. 457 S.) Berlin 1951, de Gruyter. DM 30.—. — Die 2. Aufl. unter-

scheidet sich von der 1., 1928 erschienenen dadurch, daB manches, was heute
entbehrlich sein diirfte, gestrichen ist. Dafiir sind Ergénzungen aufgenommen,
80 besonders eine neue Einfiihrung in das Problem und eine Erlduterung der
angewandten Methode. Neu hinzugekommen ist ein Kap. iiber das euklidisch-
mathematische Denken. Die #rgste Feindin aller Philosophie ist nach L. ihre
eigene Geschichte, ,diese traurige Geschichte der zahllosen sich widerspre-
chenden Lehrmeinungen, der unschlichtbaren und fruchtlosen, der doch selt-
samerweise die ganze Weltgeschichte bewegenden und immer neue Opfer
fordernden Weltanschauungskémpfe“. Die Erklarung fiir die bunte Vielheit
der Anschauungen sucht L., mit vielen andern, in der Annahme verschiedener
Typen von Menschen, die entsprechend ihrer inneren Eigenart, ihrer Umwelt
und Erziehung eine gesetzm&Big konstante Eigenart des Denkens zeigen. Hier
miiBte die Untersuchung freilich tiefer zuriickgehen und die wverschiedenen
Menschentypen bis zu ihrer gemeinsamen Wurzel, der inneren spezifischen
Natur des Menschen, zuriickverfolgen. Dann wiirde sie auf ein letztes inneres
Prinzip des Menschen selber und seines Denkens stoBen. Sie wiirde einer-
seits sehen, was in allem Denken unabinderlich gemeinsam ist; ander-
seits, worin die Moglichkeit verschiedener Menschentypen und Denkformen
innerlich griindet; zugleich aber auch, wie und innerhalb welcher Grenzen
grundsitzlich eine Verschiedenheit des Menschseins und seines Denkens iiber-
haupt moglich sei. Die Arbeit hitte dann einen unverriickbaren und zuverlis-
sigen Grund ihrer Einteilungen und Beurteilungen; sie wire vor Willkiir
mehr geschiitzt. Die 1. Aufl. wurde in dieser Zeitschrift, Schol 6 (1931) 63—75,
eingehend in ihrem Inhalt dargestellt und beurteilt. Die Kritik muBte damals
auf ernste Miéngel hinweisen, auf Behauptungen, die nicht bewiesen sind, ja
mit den Tatsachen im Widerspruch stehen; auf TUrteile, besonders iiber
Aristoteles und Augustinus, die auf MiBverstidndnissen beruhten und in
schreiendem Gegensatz zur anerkannten GréBe dieser Manner stehen; auf eine
Gewaltsamkeit in der Systematisierung u. & Wenn auch in der 2. Aufl. im
einzelnen manche Formulierungen gedndert sind, so ist doch im ganzen das

Buch so geblieben, wie es seinerzeit angelegt war. Nink
Péghaire, J, C. S. Sp.,, Regards sur le connaitre. 8° (480 S.) Montréal
1949, Fides. Doll. 3.— — Der Band enthilt 10 Aufsitze iliber verschiedene

Punkte der thomistischen Erkenntnislehre. Bemerkenswert sind besonders das
4. Kap. iiber den Akt des natiirlichen Glaubens, das 5. Kap.: Thomismus und
Erfahrung, das 6. Kap. iiber rationale und experimentelle Psychologie, das
7. Kap. liber die Seelenfihigkeiten und das 8. Kap. iiber die ,Cogitativa®.
Uberall bemiiht sich P., die alten thomistischen Lehrstiicke in Beziehung zu
den Ergebnissen der modernen Wissenschaft zu setzen und zu zeigen, wie sie
in ihren wesentlichen Punkten durch diese Ergebnisse bestitigt werden. Die
thomistische Philosophie, betont P., ist durchaus nicht reine Begriffsspekulation,
sondern geht grundsétzlich von Erfahrungsgegebenheiten aus; zuzugeben ist
freilich, daB diese Gegebenheiten zuweilen vorschnell gedeutet wurden., Den
Angriffen gegen die thomistische Lehre von den Seelenféhigkeiten, als be-
deute sie eine Hypostasierung bloBer Abstraktionen, begegnet P. mit dem
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Hinweis, daB auch nach Thomas das eigentlich wirkende Prinzip die Person
sei, die sich der Fihigkeiten nur bediene, ,durch sie“ wirke (301); es liefie sich
freilich entgegnen, je mehr das Wirken dem substantiellen Ich selbst zuge-
schrieben werde, um so mehr werde der versuchte Beweis fiir die reale Unter-
scheidung der Fihigkeiten von der Seelensubstanz (der fiur die akzidentellen
Akte eine ebenfalls akzidentelle wirkende Potenz fordert) wieder ausgehdhlt.
In der schwierigen Frage nach dem Wesen der Cogitativa scheint uns der Verf.
trotz aller Bemiihungen nicht zu weiner liberzeugenden Losung zu kommen.
Um sie als eine eigene, von andern unterschiedene sinnliche ,Féhigkeit® zu
erweisen, kime es darauf an, das ihr charakteristische ,Formalobjekt“ auf-
zuzeigen. ,Einzelnes® ist schlieBlich Gegenstand jeder sinnlichen Fahigkeit, das
,Niitzliche und Schidliche* als Formalobjekt (360—363) wiirde die Cogitativa
nicht von der sinnlichen Schitzungskraft (aestimativa) unterscheiden — abge-
sehen davon, daB erklidrt werden miiite, wie solche Beziehungen rein sinnlich
erfaBbar sind. Sicher kann auch ein ,Urteilen“ oder ,Schlieffen® im eigent-
lichen Sinn einer sinnlichen Fihigkeit nicht zugeschrieben werden. Hier wie
anderswo bleibt P. vielleicht tatséchlich doch noch zu sehr am bloBSen Buch-
staben des Meisters haften, wie sehr auch das Bestreben anzuerkennen ist,
den {iiberzeitlich giiltigen Gehalt zu erfassen. de Vries

Henle, R. J, S.J., Method in Metaphysics (The Aquinas Lecture, 1950).
kl. 8° (VII u. 73 S.) Milwaukee 1951, Marquette University Press. — Die 1950
gehaltene ‘6ffentliche Vorlesung zu Ehren des hl. Thomas, veranstaltet von der
Aristotelian Society of Marquette University, hat den Ubergang von der sinn-
lichen Erkenntnis zur metaphysischen zum Thema. Metaphysik als Wirklich-
keitswissenschaft mufBl einen Ausgangspunkt im Wirklichen haben, in dem,
was die (duBeren und inneren) Sinne uns geben. Weiter ausholend wird zu-
nichst alle intellektuelle Erkenntnis als solche in ihrer Erfahrungsgrund-
lage aufgezeigt, am Beispiel der Bildung mathematischer Begriffe (etwa des
Rechtecks) und Relationen (das Ganze groBer als der Teil). Gerade auch die
Notwendigkeit, die in derartigen Relationserkenntnissen mitbehauptet wird,
gehe auf Einsicht ins Gegebene zuriick (30f.). Das Phantasma ist selbst Objekt
des Intellekts, der in aktiver Einsicht die ,Intelligibilitat®, die es ,enthdlt®,
herausliest (44). In der Metaphysik ist nun die wesentliche Reflexion die auf
das ,esse” als intelligibel (52), wihrend die Einzelwissenschaften es voraus-
setzen oder wenigstens nicht in seiner Intelligibilitat durchleuchten (58). Als
Beispiel metaphysischer Seinserkenntnis fungiert der Widerspruchssatz, der
auf einer im konkreten esse entis einsichtigen Notwendigkeit des actus exi-
stentiae beruht (56). Metaphysische Methode ist also intellektive Hinwendung
zum Gegebenen. — Es wird wohl kaum etwas iiber die allgemeinste Aus-
legung der thomistischen ,conversio ad phantasma“ und des intelligibile in
sensibili® hinaus gesagt. DaB das esse existentiae etwas in sich Intelligibles
sei, so daB von ihm allgemeine und notwendige Aussagen méglich werden,
behauptet der Verf. nur; die Evidenz des Widerspruchssatzes wird nicht
aufgewiesen. Nur dann aber kénnte man an einem Beispiel die Moglichkeit
und Tatsichlichkeit echt metaphysischer Urteile herausstellen. Berufung auf
den gesunden Menschenverstand (56) geniigt nicht. Ogiermann

Whiteley, C. H., An introduction to Metaphysics. kl. 8° (XIIT u. 174 =)
London 1950, Methuen. sh. 8/6. — Die Schrift ist eine allererste Einfiihrung
fiir weitere philosophisch interessierte Kreise, die einige metaphysische Pro-
bleme in volksnaher Form darstellt. Im Mittelpunkt steht die Beziehung zwi-
schen Geist und Materie, der Nachweis, daB die geistigen Tatigkeiten sich
durch materielle Vorginge erkldren lassen. Geist und Koérper sind unter-
schiedene Substanzen, die #duBerlich miteinander in Beziehung stehen. Alle
geistigen Vorginge seien auch materiell, d. h. schlieBen Massenbewegung und
Energieiibertragung ein. Doch seien umgekehrt nicht alle materiellen Vor-
ginge geistig. Bei Betrachtung der Gottesbeweise glaubt W. folgern zu sollen,
der kosmologische Beweis bei Thomas von Aquin, C. gent. I 13, konne die
,gentiles® nicht iiberzeugen. Auch der teleologische Beweis sei nicht zwingend.
Doch ist der eigentliche Ausgangspunkt der Gottesbeweise, die innere Potenz-
Akt-Struktur der Dinge sowie ihre innere sinnerfiillte Finalitdt, nicht be-
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riicksichtigt. Diese aber bilden die Grundlage der Gottesbeweise bei Thomas

von Aquin und tiberhaupt in der Scholastik. Nink
Mascall, E. L., Existence and Analogy. 8° (XIX u. 188 S.)) London 1949,
Longmans. Sh. 12,6. — Hier setzt sich ein anglikanischer Theologe mit aller

Entschiedenheit fiir die philosophische Gotteslehre ein, und zwar im engsten
AnschluB an Thomas von Aquin; dabei folgt er Gilson, Maritain, Garrigou-
Lagrange und Sertillanges, um nur seine bekanntesten Gewdhrsménner zu
nennen. Schon diese Namen biirgen fiir ‘einen gegenwartsnahen Thomismus;
der Verf. mochte sogar noch mehr, als das bisher geschehen ist, das Zeit-
bedingte des mittelalterlichen Aristotelismus ausscheiden. Uberhaupt weisen
seine scharfsinnigen und klaren Ausfithrungen eine durchaus personliche Note
auf, Das vorliegende Buch ist eine Art von Fortsetzung zu dem schon 1943 er-
schienenen Werk ,He who is: a study in traditional Theism“. Es bietet eine
Spezialuntersuchung iber die ausschlaggebende Bedeutung von Existenz und
Analogie fiir die philosophische Gotteslehre. — Im ersten Problemkreis geht
es um den Nachweis des Daseins Gottes. Dieser kann nie dem bloBen Essen-
tialismus gelingen, wie an den verschiedenen Formen des ontologischen Argu-
mentes iiberzeugend dargetan wird. Ganz anders verhilt es sich mit dem
Existentialismus, wozu das griechische Philosophieren durch Thomas fort-
gebildet worden ist. Nach ihm kann die aktuelle Existenz nicht auf die Essenz
zuriickgefiihrt werden, weshalb sie auch nicht im Begriff, sondern erst im Ur-
teil denkend vollzogen wird. Entsprechend geht der Aufstieg zu Gott von dem
konkret-tatsichlich Existierenden (nicht von der blo8en Wesenheit) aus, in-
sofern dieses nicht durch sich selbst existiert und deshalb ein durch sich
selbst Existierendes als Ursache verlangt. Auf die logische Struktur gesehen,
handelt es sich hier fiir M. eher um einen Aufweis als um einen Beweis,
cher um ein einfaches Einsehen als um einen SchluB; denn es ist ein und
derselbe freilich rationale Akt, mit dem wir die reale Unterscheidung von
Wesenheit und Dasein im endlichen Existierenden und dessen Abhéngigkeit
von jenem Seienden erfassen, in dem Wesenheit und Dasein identisch sind
(vgl. 79). Die sogenannten ,quinque viae“ des Aquinaten haben nach M. nur
noch als verschiedene Einkleidungen dieses einen Grundaktes Bedeutung;
soweit sie diesen aber verdunkeln, sind sie als hinderlich auszumerzen. — Uns
will scheinen, daB es bei dem Aufstieg zu Gott doch um einen eigentlichen
Beweis oder ein SchluBverfahren geht. Der Verf. scheint nicht genug zu unter-
scheiden zwischen dem unmittelbar einsichtigen Wesenszusammenhang, daB
ein Kontingentes eine Ursache verlangt, und der in Kraft dieses Zusammen-
hanges und einzig durch einen SchluB vollzogenen Erkenntnis, daf die Welt
Gott voraussetzt. Um den Gottesbeweis von innerweltlichen Beweisen ab-
zuheben und die unendliche Reihe zu iiberwinden (Anliegen, von denen M.
sehr bewegt wird), braucht man nicht den Beweischarakter zu leugnen; wich-
tiger ist es, zu beachten, dal im Gottesbeweis schon die Analogie am Werke
ist, die der Verf. zu sehr davon ausschlieBt (vgl. 95f.). — Gerade die Analogie
bildet das Thema des zweiten Problemkreises; sie ist fiir den Menschen der
einzige Weg zur Bestimmung des Wesens Gottes, soweit dieses tiberhaupt uns
zugidnglich ist. Hier arbeitet M. mit Recht heraus, dal erst die Verbindung
von Proportionalitdt und Attribution wirklich allen Agnostizismus zu bannen
imstande ist. Im Lichte dieser Analogie wird dann der Zusammenhang zwi-
schen Gott und seiner Schépfung durchleuchtet. Die Schwierigkeiten, die
gegen den Theismus erhoben werden, verfolgt M. mit unerbittlicher Folge-
richtigkeit bis in ihre feineren Verzweigungen, wobei immer wieder die durch
die Analogie erdffnete Tiefe zu einer Lisung fiihrt, die den Widerspruch be-
seitigt, ohne das Geheimnis aufzultsen. Besonders in diesen Erotrterungen
bewihrt der Verf. die Lebendigkeit und religidse Kraft seines Denkens. —
Ubrigens steht M. mit seiner philosophischen Gotteslehre im heutigen auBer-
katholischen England nicht allein, wie die beiden Werke von Farrer und

Emmet zeigen, die er am SchluB ausfiihrlich bespricht. Lotz
de Bivort de la Saudée, J., Essai sur Dieu, 'Homme et I'Univers. 8>
(VIII u. 508 S.) Tournai 1950, Casterman. Fr. belg. 120.—. — Das Buch ist eine

erweiterte Neubearbeitung des 1937 von I. v. Kologriwof herausgegebenen
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Essai d’'une Somme catholique contre les sans-Dieu. Es soll nach der Absicht
des Herausgebers Priestern und fithrenden Laien in wissenschaftlich zuver-
lassiger und doch leicht verstdndlicher Weise das notwendige Riistzeug fir
die Auseinandersetzung mit dem atheistischen Kommunismus geben. Diesem
Zweck dienen die 15 von ersten Fachleuten geschriebenen Beitrige vorziiglich.
Im Vordergrund steht nicht die Polemik, sondern die ruhige und sachliche
Darlegung der Ergebnisse der Wissenschaft und der Gedanken der christlichen
Philosophie. Vielleicht ist sogar die Frage am Platz, ob nicht der eine oder
andere Beitrag den grobschlichtigen Angriffen des Kommunismus allzu fein-
sinnige Gedankenginge entgegensetze. Namentlich bei dem 1. Beitrag von
A. Dondeyne iber das Dasein Gottes (1—43) regt sich dieses Bedenken. Der
Beitrag von G. Vandebroek iiber den Ursprung des Menschen (45—112) legt die
Ergebnisse auch der neuesten palidontologischen Forschung iibersichtlich dar,
betont auch, daB der Polygenismus keineswegs bewiesen ist, beschrinkt sich
aber, was die weiteren Folgerungen aus den Tatsachen angeht, auf die kurze
Bemerkung, daB die meisten Forscher heute an der leiblichen Abstammung
des Menschen von den Primaten nicht zweifeln (108); hier wire eine aus-
driickliche Zuriickweisung der uneingeschrinkten Abstammungslehre, wie sie
vom Materialismus vertreten wird, sicher sehr wiinschenswert gewesen. In
etwa wird dieser Mangel in dem Beitrag von J. Ternus iiber die menschliche
Seele (201—233) durch den Nachweis des Wesensunterschiedes von Tier und
Mensch ersetzt (224—227). Auch der Aufsatz von F. Riischkamp iiber den Ur-
sprung des Lebens (173—200) mit seiner entschiedenen Ablehnung der Ur-
zeugung gehort hierher, insofern er die Unméglichkeit zeigt, Wesensunter-
schiede durch allmihliche Entwicklung zu iiberbriicken. Der Astronom A. Ro-
manid (113—172) gibt einen schonen Uberblick iiber die Ergebnisse seiner Wis-
senschaft und arbeitet besonders die Beweisgriinde heraus, die den zeitlichen
Anfang der Weltprozesse nahelegen. H. de Lubac (237—267) zeigt die Unhalt-
barkeit der materialistischen Theorien iiber Ursprung und Entwicklung der
Religion, H. Fehner (271—294) die Echtheit und Glaubwiirdigkeit unserer Quel-
len des Lebens Jesu. Weitere Beitrige von P. Defrenne und J. Huby berich-
tigen das kommunistische Bild des Urchristentums. L. Malevez (339—354) legt
die gottliche Stiftung der Kirche dar. Nach zwei kirchengeschichtlichen Bei-
tridgen iiber den Ursprung des Christentums in Frankreich und die Reforma-
tion folgen zwei Aufsdtze, die das Unbegriindete der kommunistischen An-
griffe gegen die Kirche unserer Tage darlegen. Den AbschluB des Bandes
bildet die Darstellung und Kritik des dialektischen Materialismus durch
G. A. Wetter (439—488). Jedem Beitrag ist eine gut ausgewihlte Bibliographie
beigegeben, Wiederholungsfragen zu den einzelnen Kapiteln (489—497) erhohen
die didaktische Brauchbarkeit dieser apologetischen Summa. de Vries

Maziarz, E. A, The Philosophy of Mathematics, 8° (VIII u. 286 S.) New
York 1950, Philos. Library. Doll. 4.—. — Was ist der Sinn der Mathematik, was
ihr Gegenstand, was der Sinn ihrer Symbolsprache? Wie wird sie begriindet,
a priori oder a posteriori, oder in einem Verfahren, das apriorische und apo-
steriorische Ziige trégt? Worauf beruht die absolute Giiltigkeit ihrer Satze, die
geriihmte Exaktheit und anerkannte Vorbildlichkeit ihres Verfahrens, die so
grof3 ist, dal die mathematische Methode lange Zeit hindurch als die wissen-
schaftliche schlechthin galt? Was ist der Sinn ihrer Axiome und Postulate?
Wie werden sie aufgestellt? Diese Fragen haben zu allen Zeiten dag Denken
beschiftigt. Die alten und immer neuen Auseinandersetzungen zwischen Phi-
losophie und Mathematik spiegeln naturgemiB den entweder naturhaft-un-
reflex oder aber philosophisch-reflex eingenommenen Standpunkt der Betei-
ligten. Die vorliegende klar und iibersichtlich gefaBte Schrift entwirft in ihrem
1. Teil nach Art eines Grundrisses die Geschichte der Philosophie der Mathe-
matik in reicher Auswertung und stindiger Bezugnahme auf die grofie ein-
schligige Literatur. Behandelt werden im Altertum: die Pythagoreer, Platon
und Aristoteles; in der kartesianischen Zeit: Descartes, Spinoza und Leibniz;
aus der Periode der englischen Erfahrungswissenschaft: Newton, Locke, Ber-
keley und Hume; aus der Neuzeit: Kant und Comte; endlich aus der Gegen-

118



Erkenntnislehre. Metaphysik

wart: die verschiedenen Versuche zur Bestimmung des Sinnes und Gegen-
standes der Mathematik, wie sie von Naturwissenschaft, Naturphilosophie,
Logistik, Mathematik und Metaphysik unternommen worden sind. — Der
2., systematische Teil beantwortet die Frage nach dem Sinn der Mathematik
vom Standpunkt der aristotelisch-scholastischen Philosophie aus, insbesondere
in Auswertung der Lehre von der Abstraktion, deren Formen und Grade
in lebendigem Zusammenhang mit den Problemen der Neuzeit und Gegen-
wart entwickelt werden. In der Frage nach dem Sinn der Mathematik und
der Geltung ihrer Axiome verbergen sich Grundprobleme der Philosophie.
Dies herausgestellt zu haben, ist ein Verdienst dieses Buches, das Philosophen
und Mathematikern sowie iliberhaupt allen, die sich fiir das Verhiltnis von
Philosophie und Mathematik interessieren, willkommen sein wird. Nink

Jaspers, K., Der philosophische Glaube. 8° (136 S.) Miinchen 1948, Piper.
DM 7.50, — Dieses Buch enthidlt sechs Vorlesungen, die (auller der fiinften)
als Gastvorlesungen an der Universitdt Basel im Juli 1947 vorgetragen wur-
den. In der ersten Vorlesung wird ,der Begriff des philosophischen Glau-
bens“ (9) entwickelt; er hat im Umgreifenden seinen Ort, das die ,Subjekt-
Objekt-Spaltung® (14) libersteigt. Die zweite Vorlesung zeigt die ,philosophi-
schen Glaubensgehalte“ (25) auf; wir heben heraus: ,das eigentliche Sein ist
die Transzendenz® (27); ,Glaube hei3t das BewuBtsein der Existenz in bezug
auf Transzendenz“ (28). Dem ungeheuren Thema ,der Mensch® (41) geht die
dritte Vorlesung nach; ,Freiheit aber ist es, aus der wir uns unseres Mensch-
seing bewuBt sind“ (50), und das ist ,nicht allein Wissensinhalt, sondern
Glaube* (51), auch ,nur durch Freiheit werde ich der Transzendenz gewi3“ (53);
deshalb: ,das Wesentliche ist, daB der Mensch als Existenz in seiner Freiheit
Sich geschenkt erfdhrt von der Transzendenz® (57). In der vierten Vorlesung
kommt das Verhiltnis von ,Philosophie und Religion“ (60) zur Sprache;
grundsitzlich gilt: ,Fiur Philosophie ist Religion . . . etwas, das sie wesentlich
angeht und in Unruhe hidlt“ (61); ,wir philosophieren aus der biblischen Re-
ligion und erfassen hier unersetzliche Wahrheit* (69). Doch muB die biblische
Religion ihren ,AusschlieBlichkeitsanspruch®* aufgeben, der ,in seinem Motiv
wie in seinen Folgen das Unheil fiir uns Menschen“ (69) ist. Ebenso ,preis-
zugeben ist die Christusreligion, die in Jesus Gott sieht“; denn ,kein Mensch
kann Gott sein, Gott spricht durch keinen Menschen ausschlieBend“ (80).
Letztlich besagt ,die Erneuerung religiésen Glaubens aus dem Ursprung®
nichts anderes als ,Verwandlung der Religion in Philosophie®, freilich nur
als ,Weg einer Minderheit“ (83). Trotzdem bejaht die Philosophie ,die reli-
giosen Institutionen . . . in ihrer Weltwirklichkeit®, ,ohne daB die Philosophen
geradezu an ihr teilnehmen kénnen“ (89). Die fiinfte Vorlesung handelt von
»Philosophie und Unphilosophie® (90). Letztere tritt als eine Philosophie auf,
die, die Glaubensurspriinge“ der Philosophie preisgibt; sie lebt im ,Unglauben®
oder in der ,Leugnung der Transzendenz* (90); das wird an den Beispielen der
»Didmonologie®, der ,Menschenvergttterung® und des ,Nihilismus* (91) ver-
deutlicht. ,Die Philosophie in der Zukunft“ (117) ist das Thema der letzten
Vorlesung; , Philosophie kann nicht aufhdren, solange Menschen leben®; denn
darin ,gewinnt der Mensch seinen Ursprung®, 6ffnet sich ihm der ,Sinn des
Lebens® (123), haben wir ,Selbst werden dadurch, daB wir Gottes gewill wer-
den“ (124). Diese Aufgabe fordert in ihrer heutigen Prigung den Durchgang
durch die Unruhe, den Nihilismus und die Wissenschaften und vollzieht sich
im grenzenlosen Kommunikationswillen. — Die wenigen Streiflichter, die
wir auf die Vorlesungen von J. werfen konnten, lassen im wesentlichen die-
selbe Grundposition wie friiher erkennen. Deutlicher als bisher wird wohl ein
Zweifaches. Negativ zeigt sich, daB J. nicht als christlicher Philosoph genom-
men werden kann; zu sehr 16st er unabdingbare Elemente des Christentums
auf. Positiv setzt er sich mit #uBerster Entschiedenheit fiir Gott und seine
Transzendenz ein, wobei er ausdriicklich die nur scheinbare oder »immanente
’I‘r.'_mszendenz“ (92) ablehnt. Freilich erschlieBt sich Gott nach wie vor fiir den
Philosophen nicht im beweisbaren Wissen, sondern einzig in dem nicht als
allgemein-giiltig beweisbaren, wohl aber fiir den Einzelnen unbedingten Glau-
ben. Die Folge dieser kantischen Trennung des Glaubens vom Wissen ist, daB
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es , unmdglich® ist, zu bestimmen, ,was Gott sei“ (31), daB Gottes Wesen ,nie
wirklich zu fassen® (110) ist. Dahinter steht die Unmdéglichkeit der, wenn sie
versucht wird, ,immer unwahren Ontologie* (111), die ,am Ende immer Im-
manenzlehre® (112) ist. So bleibt das Gottesbild in einem gewissen Zwielicht.
Dafiir ist ein Text kennzeichnend, der sich zwar zunidchst auf die Gegen-
iiberstellung zwischen dem griechischen und dem alttestamentlichen Mono-
theismus bezieht, der aber vielleicht doch grundsétzlich gemeint ist: ,Es
ist der Unterschied von Philosophie und Religion. Es ist in der Folge der
Unterschied von Gottheit und Gott, — von gedachter Transzendenz und leben-
digem Gott; das Eine der Philosophie ist nicht der Eine der Bibel“ (64).
Lotz

Bernhart, J., Chaos und Ddmonie (Hochland-Biicherei). 8° (127 S.) Miin-
chen (1950), Kosel DM 4.20. — Was der Untertitel dieses Bédndchens — , Von
den gottlichen Schaiten der Schopfung® — nur schattenhaft andeutet, das sagt
die Einleitung deutlich heraus: es geht um eine der dunkelsten Seiten der
christlichen Anthropologie, um die , Verstrickung des Menschen in Chaos und
Damonie* (11f)). Den Theologen wird der Vorwurf nicht erspart, dall sie trotz
ihrer Damonenlehre und trotz ihrer Erbsiindendogmatik unterlassen haben,
ein befriedigendes Wort zu sagen zum Befund einer Welt, in der das Didmo-
nische zu Hause ist, ohne dafl es erst von dem gestlirzten Engel und dem ge-
. fallenen Menschen her zu verstehen wire (10). Die ldngst fdllige Aufgabe sei
von der Theologie — , abgesehen von sporadischen Tiefblicken einiger Aullen-
seiter® — noch kaum in Angriff genommen (11). Der Mensch von heute habe
wieder mehr als im Zeitalter flach rationalistischen Denkens Verstindnis da-
fiir, daB es bei dem urtiefen Zwiespalt seines konkreten Daseins im Anteil
von Gottlichem und Dédmonischem zugleich nicht um Scheinwesen eines Wider-
spiels unserer seelischen Funktionen, sondern um Wirklichkeiten geht. Der
Mensch ist ein ddmonisches Wesen (im orphisch-goethischen und im christ-
lichen Sinn), weil ,er sich von Grund auf als ddmonisches Wesen hat“, sein
Dasein in Natur und Geschichte ganz ddmonisch (,panddmonisch®) ist (124).
Seine ,ddmonische Wurzel” ist die Freiheit (123 u. 6.). In ihr liegt der Grund
dafiir, daB der Mensch ,sich vor sich selbst zu fiirchten“ hat. Das Kennwort
des neuen Existentialismus, der allenthalben von der ,Angst dés Daseins®
spricht, entspricht der ,Urdédmonie im Verhiltnis von Mensch und Welt* (124).
Die Ausfilhrungen bewegen sich im Umfeld des Schnittpunktes zwischen phi-
losophischer und theologischer Anthropologie. Sie umkreisen eines der schwie-
rigsten Probleme in essayhafter Form von hohem, oft kiinstlerischem Niveau.
Eine Art Fundament auszuschachten, ist offenbar der Sinn des erdffnenden
Abschnittes tiber die ,Not um den Begriff des Dimonischen® (13—23). Von
einem recht ,kritischen BewulBitsein gegeniiber den Allgemeinbegriffen” ge-
tragen, lassen sie den Leser enttduscht, wenn er den Versuch einer Definition
des Damonischen erwartete (auf den es ja mehr als auf den privativen Begriff
des ,vorkosmischen, aber kosmosfihigen® Chaos ankommt). Dimonie als
»Sittlichgeistige Unentschiedenheit® ist analog zur ,elementaren Ungeschieden-
heit“ des Chaos, und beides ist Anfang ,aus Gottes Hand“ (25f.). Die weiteren
Ausfihrungen iiber das ,pandidmonische Ganze von Welt und Mensch®, iiber
den ,démonischen Charakter der Natur, iiber die ,Manifestation des Dimo-
nischen im Tier“, iiber die ,dual-gespaltene Urlage“ und das ,wissend-freie
Gegeniiber” des Menschen stellen immer deutlicher das Wesen des Dimoni-
schen heraus und bringen es schlieflich (mehr nebenbei) auf den gefiillten
Ausdruck einer Art Merkmalbestimmung: ,ddmonisch® meint ,eine vorsitt-
liche, weder gute noch bése Energie von ungewdohnlicher Triebgewalt iiber
das Ganze des Menschenwesen, ein unbegrenztes Zutrauen zu sich selbst,
woraus ebenso Gutes wie Verderben entspringen kann, die urgegensitzliche
Geladenheit vom Charakter des ,sacrum’, einer heilig-verflucht nach oben
und unten gespannten Vermoglichkeit® (120). — Vom Chaotisch-Damonischen
als ,Problem der Theodizee’ war eingangs schon beildufig die Rede; es
kommt als eigener Titel in einem Sonderabschnitt (107—118) eingehender zur
Sprache, Die Verkniipfung mit der theologischen ,Status‘-Lehre wird aus-
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driickliches Thema in den zwei zentralen Abschnitten: ,Mensch und Eros im
paradiesischen Stande* (48—65); ,Die Natur Mensch an und fiir sich betrachtet®
(66—72). Bedeutsamer als der dogmengeschichtliche Durchblick (67—72) sind fiir
den Theologen manche Sétze, die ihn besonders aufhorchen lassen, wie etwa
dieser: , Auch der (Siinden-)Fall ist ein Scheidewerk. Im ungelésten Chaos der
anerschaffenen Dédmonie sind Licht und Finsternis auseinandergetreten, beides
je zu seiner Wahrheit. Felix culpa! Auch iiber den Chaoswassern des Diamo-
nischen hat Gottes Geist geschwebt“ (65). Es mutet wie gute augustinische
Thologie in Schellingscher Sprache an und ist beispielhaft fiir den Tenor im
Ganzen. Die ebenso gefiillte wie eigenstdndige Form mit der geballten Kraft
des (oft auch eigenwilligen) Ausdrucks zwingt den Leser zu einem auBer-
gewdhnlichen MaB von Aufmerksamkeit, die iiberdies bei, der Zumutung
eines Satzungetiims wvon 25 (Klein-)Zeilen S. 87f. unndétig belastet wird.
Manch ein etwas kiihn hingesetzter Satz 148t bald den Philosophen, bald den
Theologen zun#chst stutzen und sich erst dann beruhigen, wenn er gleich im
niheren Zusammenhang — den dialektisch gemeinten Sinn von Satz und
Gegensatz als Milderung oder Beseitigung des AnstoBes gewahrt. — Der
SchluBabschnitt (,Die Herausforderung ,dieser Welt’ durch das fortdauernde
Christusereignis®) schlédgt noch einmal hart die Dissonanz an: ,Das Christen~
tum liegt dem Menschen nicht* (123). Der Verf. hilt sichtlich nicht viel von
einer ,anima naturaliter christiana’ — ein gewil zweideutiges Wort, verfing-
lich schon in der Abstraktion einer ,natura pura‘, erst recht aber in der Aus-
deutung des konkreten Naturstrebens des Menschen in Hinsicht auf sein fak-
tisches Endziel. Losender Ausklang des anregenden Bindchens ist der Schluf-
satz: ,Chaos und Démonie sind uns nicht das letzte Wort des Daseins, wenn
uns das WORT, das Fleisch geworden ist — unser Fleisch — das letzte
ist* (126 1f.). Ternus

Grenzmann, W, Dichtung und Glaube. Probleme und Gestalten der
deutschen Gegenwartsliteratur. 8° (326 S.) Bonn 1950, Athendum-Verlag. —
Glaube ist in diesem Buch nicht in dem echt theologischen Sinn gemeint, son-
dern allgemein als ,die in {iberrationalen Uberzeugungen wurzelnde An-
schauung vom Ganzen der Welt“. Besser wiirde man von ,letzten* Uber-
zeugungen sprechen, da der reine Verstand, ein allgemeines Gefiihl oder der
die natiirlichen Krifte des Menschen iibersteigende theologische Glaube zu
einer allgemeinen Weltschau und Weltdeutung fithren kénnen, wie die Dichter
der Gegenwart sie zeigen. Denn diese Dichtung ist wirklich zumeist Welt-
anschauungsdichtung. In ihr geht es hauptsichlich um den Menschen und
den Sinn oder Unsinn seines Lebens. Was die Existentialisten und die den
Existentialismus einbauenden und iiberwindenden Philosophen lehren, wird
in der Dichtkunst konkret gestaltet. Die Farbigkeit, Unmittelbarkeit, Lebendig-
keit und Konkretheit, die dem Dichter eignen, kénnen auch den Wissen-
schaftler und den aus den letzten Griinden lebenden und lehrenden Menschen
férdern. Vollendete Skepsis, Vertrauen zum Sein, Offenheit fiir das in der
Welt wirkende Mysterium Christi stehen in der Gegenwart nebeneinander.
Dabei liegt der Schwerpunkt offenbar beim Erleben des Bosen und der Sicht-
barmachung des Irrationalen in seiner vielfachen Brechung, Der zwischen-
stufige Mensch in allen seinen Bereichen zieht mit Vorliebe die Aufmerksam-
keit auf sich. Auch das Wirken der Gnade wird — aus zweifellos echtem und
gutem Willen — in pseudomystische Verbindung mit der Slinde und mit den
Stindern gebracht. Man mochte fast formulieren, daB Kalvinismus, Jansenis-
mus, Manichédismus in undeutlicher Form wiederkehren. — G. behandelt in
blithend geschriebenen Darstellungen Thomas Mann, Kafka, Kasack, Wiechert,
Hesse, E. Jiinger, Fr. J. Jinger, Carossa, Bergengruen, Langgisser, Andres,
Werfel, R. A. Schrioder, G. v. le Fort. Man sieht, es sind die bedeutendsten
Namen der heute Schreibenden. Ohne Anerkennung und Ablehnung zu ver-
wischen, bemiiht er sich, jeweils das Positive zu sehen, und vom Positiven
her, nicht aus der Negation heraus, die gedankliche Einheit der jeweiligen
Weltdeutung zu gewinnen. Der Leser wird willig der sicheren Flihrung
folgen, wenn er sich auch die Freiheit vorbehalten mag, Einzelheilen anders
zu sehen, Diese zu nennen, eriibrigt sich an dieser Stelle. Becher
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Anwander, A., DieReligionen der Menschheit. 2. Aufl. gr.8°(XVIu.400S.,,
32 S. Tafeln mit 67 Abb., 1 Religionskarte). Freiburg 1949, Herder. DM 16.—.
— Schon lange bestand das Bediirfnis, A.s vor 24 Jahren lebhaft begriiftes
Werk wieder in einer den neuen Forschungsergebnissen Rechnung tragenden
Gestalt zu besitzen. Das Vorwort der umgearbeiteten Aufl. gibt Rechenschaft
von den wichtigsten Verdnderungen. Selbstverstindlich wurden die inzwischen
erzielten Ergebnisse der Religionswissenschaft verwertet, die Literaturhin-
weise iiberpriift und ergénzt, die Besprechungen zur 1. Aufl. beriicksichtigt, in-
dem Fehler und Versehen berichtigt wurden. Am meisten fillt die starke Zu-
sammendréngung des Stoffes auf, die zum Teil durch eine knappere Sprache
ermoglicht wurde, Der eigenﬂic‘he Text wurde um ein Drittel gekiirzt. Der
vorbereitende Teil: ,Fragen, die nicht schweigen wollen¥, mit seinen religions-
philosophischen und apologetischen Erorterungen wurde dem religions-
geschichtlichen Charakter des Buches entsprechend von 60 auf knapp 5 Seiten
in eine kurze Einleitung gebracht. Die Weltreligionen Buddhismus, Islam und
Judentum werden in der neuen Aufl. in einem eigenen Abschnitt behandelt
und von ihnen wieder ,Die tibernatiirliche Religion“ abgesondert. Der neue
Abschnitt behandelt die religionsgeschichtliche Umwelt des jungen Christen-
tums (frither das hinter der griechischen und rémischen Religion stehende
Kapitel ,Die Fiille der Zeit“), die Geschichte der Kirche Gottes in einem
kurzen Uberblick (neu) und gibt eine letzte Besinnung iiber die Spannkraft
und Weite der Offenbarung (frither: Die {iibernatiirliche Religion). — Im
wesentlichen blieb Aufbau, Gliederung und Sprache unveridndert. Wenig ver-
éndert ist der Lesebuchteil. Unverdndert blieb ferner die Grundeinstellung
des Buches, Die Art der Darstellung zeigt, daB der Verf. in erster Linie zu
seinen katholischen Glaubensgenossen spricht. In delikaten Fragen ist er im-
mer Klar, ohne Verschwommenheit des Urteils, und doch taktvoll bemiiht,
die fremde Religion mit Zuriickhaltung und Ehrfurcht zu betrachten. Dabei
verlaBt ihn das BewuBtsein nicht, daB der Geschichtschreiber einer fremden
Religion dieser nie ganz gerecht werden kann, was nicht bedeutet, daB ein
religionsloser Forscher dies besser konne; ganz im Gegenteil, — Die Be-
handlung der japanischen Religion ist wohlwollender ausgefallen als die in
der 1. Aufl. etwas negative Darstellung. In der Frage nach den religions-
losen Menschen und Vélkern ist der Verf. zuriickhaltender und vorsichtiger
geworden. Die Statistik und Karte der Religionen ist leider unverindert ge-
blieben. Die beigefiigte Bemerkung ,Heute sind diese Zahlen meist iiber-
holt” ist ein schlechter Ersatz fiir eine Verbesserung. Auf S. 14 findet sich ein
Einschub, der wohl aus Versehen von S. 5 hierher geraten ist. Am wenigsten
befriedigt der Bildteil. Es ist zwar ein Vorteil, daB die Bilder jetzt beisammen
sind; auch ist ihre Zahl groéBer geworden; aber mit wenigen Ausnahmen ist
die Wiedergabe (wie auch die Ausstattung des ganzen Buches) schlechter als
in der 1. Aufl. In mancher Hinsicht behilt daher die 1. Aufl. auch weiterhin
einen gewissen Eigenwert gegeniiber der zweiten. Dennoch mochten wir diese
nicht missen. Brugger

Pfeiffer-Belli, W., Europa und das groBe Asien. Studien zur Geistes-
geschichte (Speyerer Stud., Reihe II, Bd. 1). 8° (86 S.) Speyer 1949, Pilger-
verlag. DM 2.80. — Der Verf. gibt eine anregende Schilderung der Begegnung
von Ost und West. Erst spdt kam das groBe Asien, lange verdeckt durch
Vorderasien, und auch dann nur in seinen unverstandenen AuBerlichkeiten,
in das Blickfeld Europas. Die entscheidende Begegnung mit Asien sieht der
Verf. im Bekanntwerden des Buddhismus durch Schopenhauer. Die Schilde-
rung dieser Begegnung wird zur Kulturkritik, indem der Verf. der euro-
péischen Illusion vom Fortschritt des Weltganzen die buddhistische Askese der
Verneinung und die Ruhe der iiberzeitlichen Schau gegeniiberstellt. Der Verf.
ist Christ; er stellt Christus hoch iiber Buddha. Er meint jedoch mit Schopen-
hauer, dessen Ethik stimme mit der christlichen bis zu den héchsten Tenden-
zen iliberein; nur das Ziel sei verschieden. Als ob die Tendenzen bei verschie-
denem Ziel dieselben sein konnten! Auch erscheint es bei der Vielgestaltigkeit
Asiens als eine zu grofe Vereinfachung, Buddha, bei aller Anerkennung seiner
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hohen Bedeutung, ohne Einschrinkung die Verkorperung des groBen Asiens
ZUu nennen. Brugger

2. Geschichte der Zlteren und neueren Philosophie.

Dilthey, W., GrundriB der allgemeinen Geschichte der Philosophie.
Hrsg. und ergénzt von H.-G. Gadamer, 8° (268 S.) Frankfurt 1949, Kloster-
mann. DM 5.—; geb. DM 7.—. — Zu Lebzeiten D.s war der vorliegende Grund-
riB nur als Manuskriptdruck erschienen; nach dessen 6. Aufl. wird er hier in
wortlichem Abdruck fiir die Offentlichkeit zugédnglich gemacht. Was den Text
selbst angeht, so hat der Herausgeber lediglich die schon bei D. kenntliche
Gliederung schirfer hervorgehoben. Doch fiigte er Anmerkungen bei, die auf
die neueste Forschung verweisen; dabei kam es nicht auf Vollstindigkeit
an, sondern auf eine Auswahl jener Werke, die am besten D.s Darstellung
erganzen und fortfilhren. Im Anhang gibt G. einen Einblick in die Philosophie
des 20. Jahrhunderts, der sich methodisch und inhaltlich an den gegebenen
Rahmen hélt. — Wie es bei D. zu erwarten ist, zeichnet sich sein GrundriB
durch erstaunliche Reichhaltigkeit und souveridne Beherrschung des Stoffes
aus. Dazu kommt die universalgeschichtliche Betrachtung, die das Philo-
sophieren in die Entwicklung der Wissenschaften sowie in die gesellschaft-
lichen und wirtschaftlichen Zusammenhinge einordnet. Uberall treten die
geistesgeschichtlichen Entwicklungslinien deutlich hervor. Doch zeigt sich ge-
rade hierbei, daf sich unsere Sicht seit D. betridchtlich verindert hat. So
wird man heute kaum mehr die Neuzeit als ,das Stadium der Erfahrungs-
wissenschaften und ihrer Grundlegung durch eine Theorie der menschlichen
Erkenntnis“ (150) charakterisieren. Auch wird man nicht mehr alle inhalt-
lichen Probleme den positiven Wissenschaften zuweisen, wihrend die Philo-
sophie lediglich deren formale Grundlagen erforschen soll; Philosophie ist,
wie auch G.s Anhang zeigt, fiir uns heute etwas anderes als nur ,das durch
den Fortschritt der geschichtlichen Forschungen iiber sie ermoglichte BewuBt-
sein Uber die Bildung der Weltansichten, ihre Hauptformen und deren rela-
tiven Wahrheitswert® (233). Diese Auffassung macht aber D. auf seine Weise
zum Fundament seiner Darstellung; ,ihr Standpunkt ist der einer Erfahrungs-
philosophie®, der es vor allem auf ,die Tatsachen der inneren und der ge-
schichtlichen Erfahrung® ankommt; aus ,dem ganzen Strukturzusammen-
hang*, der sich im Einzelnen und in der Geschichte verwirklicht, gilt es, ,die
Systeme* zu ,begreifen® (12). Zu den damit angedeuteten inhaltlichen kommen
methodische Grenzen dieses Grundrisses. Er ist ndmlich so sehr ein Leitfaden
fiir die Vorlesungen, daB er notwendig der weiteren Auslegung bedarf; wegen
seiner vielfachy nur stichwortartigen Kiirze ist er als erste Einfiihrung fiir
noch nicht anderweitig vorgebildete Leser wohl kaum geeignet. Doch vermag
er dem schon fortgeschrittenen Leser, der selbst die weitere Auslegung voll-
ziehen kann, reiche Anregungen zu bieten; freilich ist der Rez. der Mei-
nung, da D. selbst seinen GrundriB in dieser Form schwerlich verdffentlicht
hitte. — Die Anmerkungen des Herausgebers bringen wirklich eine sorg-
féltige Auswahl aus den neueren Arbeiten. Bei Alexander von Hales und
Bonaventura (135) sollte man noch die monumentalen Ausgaben wvon Qua-
racchi nennen. Bei Thomas von Aguin (136) vermiBt man die umfassende Dar-
stellung von Hans Meyer, und bei Scotus (137f) das wichtige Buch von Long-
pré, Bei Spinoza (161 £.) diirfte das groBangelegte Werk von Dunin-Borkowski
nicht fehlen. Lotz

Hoffmann, E., Griechische Philosophie bis Platon. 8° (184 S.) Heidel-
berg 1951, Kerle. DM 7.50. — Das 1921 im Teubner-Verlag herausgegebene
I}Buch erscheint in 2. Aufl., einige Kapitel sind durch neue ersetzt. Sein Zweck
ist unveré@ndert derselbe, ndmlich an Hand der geschichtlichen Darbietung des
Stoffes den Leser in die Philosophie und ins eigene Mitphilosophieren einzu-
fiihren. Zur Darstellung gelangen die Vorsokratiker, die Sophisten, Sokrates
und Platon. Die Anfangskapitel dienen dazu, mit dem geistigen Boden be-
kannt zu machen, aus dem die griechische Philosophie entsprossen ist. Der
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Wert der einzelnen Abschnitte ist natiirlich verschieden, Besonders hervor-
gehoben zu werden verdient die vorziigliche Zeichnung der Lehre Heraklits
im Anschluf an die Bilder von dessen Sprache (Strom, Leier und Bogen,
Krieg und Eintracht, ewiger Brand, Logos). Seite 112 scheint uns der theore-
tische Inhalt des Homomensursatzes des Protagoras also zu fassen zu sein:
Jegliches ist jeglichem, wie es jeglichem zu sein scheint. Diese Fassung
legen jedenfalls die Stellen bei Platon, Crat. 368 A C, Theaet. 152 A, 158 A,
166 C al. nahe. Vermi3it haben wir einen Beitrag uber Solons Gedanken {iiber
Staat und Gemeinschaft, die unserer heutigen Zeit schon einiges geben kénn-
ten, sodann einen. zusammenfassenden Uberblick iliber den Aufbau der ge-
samten Philosophie, etwa im Anschluf an entsprechende Anschauungen des
Aristoteles, was sicher in den Rahmen des Buches pafBit und seinem Zweck
der Einfiihrung durchaus dienen wiirde. Kutsch

Festugiére, A. J., O.P., Socrates. Deutsche Bearbeitung von A. Haas.
8° (137 S.) Speyer 1950, Pilgerverlag. DM 4.90. — Diese feinsinnige Biographie
erschien im Flammarionverlag Paris schon 1934. Der Verf. schildert die Um-
welt im damaligen Athen, das Wollen der Sophisten, von dem sich die er-
zieherischen Absichten des Sokrates wirkungsvoll abheben. Die Darstellung
setz{ schon eine gute Kenntnis der platonischen Dialoge voraus. In seinem
unbestechlichen Charakter und seinen seelsorglich anmutenden Bestrebungen
bei der Jugend wird Sokrates so nahe als moglich an das christliche Ethos
herangebracht, obwohl er kein Wort Gottes, keine Gnade, keine Sakramente
kannte. Freilich werden auch die Grenzen solcher griechischer Weisheit nicht
verschwiegen, Es fehlt dieser Weisheit das BewuBtsein des Ubels. Siinde ist
nur Unwissenheit. Vielleicht ist dieser Sokrates doch noch zu optimistisch
gesehen, Manche feine Beobachtungen sind in diesem Biichlein zu finden, die

den wirklichen Kenner des klassischen Altertums verraten. Schuster
Schilling, K., Platon. Einfilhrung in seine Philosophie. 8° (348 S.) Wurz-
ach 1948, Birnbach. DM 17.—. — Diese Einfiihrung in die Philosophie Platons

hat nicht den Umfang und die Zielsetzung Friedldnders, bietet aber, aller-
dings nicht fiir Anfénger, eine grindliche und zuverlassige Hilfe fiir das Ver-
stindnis des unsterblichen Platon. Es will nicht eine einzige Idee als die
Lésung aller Rétsel hinstellen, tiberhaupt nicht eine neue Platondeutung
bieten, sondern in geduldiger Analyse der Dialoge der Friih- und Reifezeit
und der Altersperiode mit maBvoller Beriicksichtigung der neueren deutschen
und englischen Literatur die geistige Welt des einfluBreichsten griechischen
Denkers dem philosophisch interessierten Leser nahebringen. In der Neuaui-
lage seiner , Geschichte der Philosophie“ hat Sch. auch die Ergebnisse seiner
Forschung besonders fiir die Altersperiode berticksichtigt. Die Idee bedeutet
zunichst das Aussehen eines Dinges, wird dann zum eigentlich festen und
bleibenden Sein und Vorbild fiir die Einzeldinge, aber auch zum Guten
schlechthin und Unbedingten, das letztere gerade im Gegensatz zum heidnisch
Natiirlichen. Im Alter verschieben sich die Akzente, indem neben dem prak-
tischen Bereich (Leben in der Polis) auch die theoretische Schau des Einzel-
menschen als Lebensinhalt und Lebensziel gewiirdigt wird. Der platonische
Eros ist weder als Verirrung greifbar vom Standpunkt protestantischer Ethik
aus, noch nach den Erscheinungen der pathologischen Homosexualitit unserer
Tage zu verstehen, er bleibt uns heute nur noch theoretisch zuginglich, weil
uns die Erfahrung fehlt, Die Lehre von der Unsterblichkeit im Mythos des
zehnten Buches des Staats fordert den Lohn fiir die Tugend im Jenseits.
Dabei sei aber weniger an Trost gegenuber einer moglichen Vernichtung oder
an eine Drohung gegen den Hang zur Ungerechtigkeit gedacht. Uberhaupt
hat Platon trotz aller Ausblicke und Moglichkeiten fiir das Jenseits die Dies-
seitigkeit und Natur niemals endgililtig verlassen, ganz im Gegensatz zum
Pythagorismus, der im Grunde der griechischen Geisteswelt fremd bleibt.
Dag Wesentliche fiir Platon ist die Sicherung der moralischen Unterscheidung
von Gut und Bose, Damit hat Platon allerdings das Lebensgefiihl des natu-
ralistischen Heidentums endgultig verlassen. Schuster

Grenet, P.,, Les origines de ’analogie philosophique dans les Dialogues
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de Platon. gr. 8° (300 S.) Paris 1948, Boivin. Fr. 960.—. — Die Grundthese dieser
Arbeit faft der Verf, so zusammen: Wenn auch Platon noch nicht die ana-
logische Struktur des Seinsbegriffs gekannt hat, so steht er doch am Ur-
sprung des philosophischen Gebrauchs der Analogie. Nicht als wenn er sie
selbst erst erfunden oder ausdriicklich oder systematisch entfaltet hétte;
aber er hat doch die Analogie, die seine Vorginger und Zeitgenossen in ein-
zelnen Gebieten verwendeten (im Religitsen, Kiinstlerischen und Mathema-
tischen), iibertragen auf die philosophische Ebene im eigentlichen Sinn, und
er war der erste, der die unabsehbare Fruchtbarkeit dieser Methode gesehen
hat. — Nach einer kurzen Einleitung iiber die Definition der Analogie als
Ahnlichkeit in Unéhnlichkeit in den verschiedenen Stufen, zeigt G., wie Platon
in die philosophische Sphire ibertrédgt: 1. die religiése und mythische Ana-
logie, die ihren Ursprung im Gefiihl der Begrenztheit der menschlichen Er-
fahrung hat, die aber auch gerade das Miftel ist, diese Grenzen zu iliberschrei-
ten; 2. die mathematische Analogie, in der die Ahnlichkeit der Beziehungen
das Instrument der Einheit in der Vielheit und der Harmonie, und so auch
wieder das Instrument der Beherrschung und Entdeckung wird; 3. die kilinst-
lerische Analogie im weitesten Sinn bis zur ,Kunst der Kiinste“: der Er-
ziehung, der Moral und der im griechischen Sinn all dies umfassenden ,Po-
litik“. So steigt er auf zu einer metaphysischen Analogie im Herzen des Pla-
tonismus: in der Ideenlehre, die neben anderen Elementen doch wesentlich
ein , Exemplarismus® vom Typ Kunstwerk-Modell ist. Diese platonische Ana-
logie besagt eine Ahnlichkeit in der Un#hnlichkeit, da innerweltliches Sein,
Erkennen und Handeln begriindet sind in einem gottlichen Sein, Erkennen
und Handeln — insoweit besagt sie Ahnlichkeit, und doch besagt sie auch
Uné#hnlichkeit, insoweit das Innerweltliche das Ideal nie erreicht. — Die Ar-
beit ist klar und beweiskridftig aufgebaut, und vor allem methodisch sauber
gearbeitet, Dabei ist sich der Verf. bewulBt, daB eine nur analytische und
rein philologische Methode ungeniigend wire, und ist immer bestrebt, die
Grundstruktur der Gedanken in den Dialogen aufzudecken, auch wo sie un-
genannt oder gar unbewuBt bleibt. Auftretende Objektionen werden nicht
umgangen, sondern stichhaltig zuruickgewiesen oder klargestellt. Nie wird der
Versuch gemacht, eine platonfremde Analogie hineinzutragen und Platon zu
~thomistisieren* (wie es G. selbst nennt). So ist die Arbeit ein wertvoller

Beitrag zur neueren Platonforschung. Glahn
Goldschmidt, V., La religion de Platon. k1. 8° (XII u. 158 S.) Paris 1949,
Presses Universitaires. Fr. 200—. — In der Einleitung geht G. aus von den

echt platonisch gesehenen Tendenzen des Menschen iiber sich hinaus: dem
Suchen nach dem Wahren, dem Sehnen nach dem Guten und der Liebe zum
Schonen. Er arbeitet dann im 1. Kap. das Bemiihen Platons um das Gottes-
bild heraus, wie es sich in der Ideenlehre mit der Spitze in der hé&chsten
Idee des Guten zeigt. Das 2. Kap. entfaltet das Menschenbild Platons: Ver-
hiltnis von Leib und Seele, Seelenwanderung usw. Das 3. Kap. zeichnet das
Bild nach, das Platon uns vom alles umfassenden Staat und von der Stellung
der Religion im Staat gibt. Dabei kommt der Verf. zu dem Ergebnis, daBl bei
Platon die Stellung des Menschen zu Gott, obwohl ,der Mensch unter allen
Lebewesen am meisten die Gottheit verehrt“, nicht klar zu fassen ist. Jeden-
falls ist der Mensch immer nur auf dem Wege, Gott zu erkennen, ihn anzu-
erkennen und sich ihm anzugleichen, obwohl von dieser Haltung die ganze
Moral und vor allem der Sinn des Staats abhiéngt. — Es scheint G. fiir Platon
charakteristisch zu sein, daB man bei ihm Philosophie und Religion nicht
trennen konne. Irgendwie, wenigstens fiir die Grundlagen, wird das bei allen
ganzheitlich denkenden Philosophen der Fall sein; die Trennung beider Do-
maénen bis zu einer ,doppelten Wahrheit* ist erst die , Errungenschaft* einiger
Philosophen der Neuzeit. Eine gewisse Schwierigkeit liegt aber darin,.daB
man bei Platon zwischen dem ,Erkennen“ eines ,Absoluten* und dem ,An-
e_rkenne “, das doch erst der Anfang einer Religion wire, keinen Unterschied
sieht. Und da nun der platonische Gottesbegriff in der unpersénlichen Idee
d'_es Guten besteht, die dazu noch eine (wenn auch die hochste) Idee unter
vielen ist, und da der Begriff der Religion so in etwa pantheistisch ver-
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schwommen bleibt, fillt es dem Verf. schwer, nicht in einer bloBen ,Meta-
physik“ stecken zu bleiben, sondern zu echter ,Religion“ vorzustoBen. Proble-
matisch bleibt auch das Verhiltnis der personlichen Religion Platons zum
,Staatserhaltenden® traditionellen Gotterglauben. — Alle diese Schwierig-
keiten fiihlt der Verf. wohl, doch hat er sich bewulBlt jede Kritik versagt;
er will Platon nur so bringen, wie er vorliegt. Und darin hat das Biichlein
wohl recht, wenn es uns vorsichtig sein 146f, Platon in ,frommer Verein-
fachung®, verfithrt durch seine religiosen Pritentionen und beeinfluBt durch
die neuplatonische Interpretation, zu sehr zu ,taufen“; denn er ist wirklich
noch ,auf dem Wege*. Glahn

Aristoteles, Vom Himmel, Von der Seele, Von der Dichtkunst. Ein-
geleitet und neu iibertragen von O. Gigon (Die Bibliothek der Alten Welt).
kl. 8° (440 S.) Ziirich 1950, Artemis-Verlag. Fr. 14.80. — Aristoteles, Niko-
machische Ethik. Eingeleitet und neu iibertragen von O. Gigon (Die Biblio-
thek der Alten Welt). kl. 8° (304 S.) Zurich 1951, Artemis-Verlag. — Der
erste der beiden vorstehenden schmucken Bénde erdffnet eine Buchreihe,
die eine den neuesten Forschungsergebnissen angepaBte Neuiibertragung der
Hauptwerke des Aristoteles bringen soll. Dieser Band, der 2. der Reihe — dem
1. ist die allgemeine Einfiihrung mit einem Bericht iiber das Leben des Philo-
sophen nebst einer Darstellung seines Schrifttums und seiner Stellung in der
Geschichte der griechischen Philosophie vorbehalten — enthilt drei kleinere
Schriften: De caelo, De anima, De arte poetica. Sie hat der Ubersetzer G.,
Professor fiir klassische Philologie an der Universitdt Bern, deshalb zuerst
herausgebracht, weil er glaubt, sie seien iibersichtlicher als die grofien ethi-
schen und metaphysischen Werke und in ihnen tréte in manchem die ari-
stotelische Eigenart deutlicher hervor. Nun, dariiber 148t sich streiten. Der
andere Band, der die Nikomachische Ethik bringt, scheint uns geeigneter,
jedenfalls ansprechender fiir diesen Zweck. Auch Jaeger legte diese zur Ein-
filhrung in Aristoteles bei seinen Vorlesungen zugrunde. Jeder Schrift sind
zur Erleichterung des Versténdnisses ziemlich ausgedehnte Einleitungen wvor-
ausgeschickt. Am gediegensten diirfte die zur Ethik sein, wo recht aufschluB-
reiche Ausfithrungen iiber den Einflu@ der frithen griechischen Heil- und
Volkerkunde auf das Werden der philosophischen Ethik der Griechen nebst
den von der Tragodie behandelten Fragen sich finden. Wenn allerdings am
Ende dieser Einleitung der Verf. meint, die stoische und epikureische Sitten-
lehre habe unvergleichlich viel tiefer gewirkt als die aristotelische, so konnen
wir dieser Ansicht nicht ganz zustimmen, Deren iiberragende Wirkung blieb
dem Mittelalter vorbehalten, wo ein hl. Thomas von Aquin seine Erkldarung
dazu schrieb, und durch ihn dauert die Nachwirkung des Stagiriten noch
heute an! Fiir seine weiteren Arbeiten an der Ubersetzung sei der gelehrte
Verf. auf die Kommentare des Fiirsten der lateinischen Scholastik verwiesen.
Es ist erstaunlich, wie tief er trotz der fiir uns so unbeholfenen mittelalter-
lichen Ubertragung in die Gedankenwelt des grofen Denkers des Altertums
eingedrungen ist. — Eine solche Ubersetzung stellt keine leichten Aufgaben.
Im allgemeinen ist G. diesen gerecht geworden, seine Ubersetzung liest sich
recht fliissig, kein Beiwerk gelehrter Anmerkungen stort den Leser. Wo Sach-
erklirungen unumginglich waren, wie bei der Poetik, folgen diese am Ende,
in mafBvollem Umfang. Gefreut hat uns besonders bei dieser Schrift, daB der
Text von A. Gudemann zugrundegelegt ist und daB auch auf Tkatschs Werk
verwiesen ist, das damit eine seltene, aber durchaus verdiente Anerkennung
gefunden hat. Bis die neuaufgefundenen arabischen Ubersetzungen fiir andere
Texte und ihre Erkliarung ausgewertet werden, wird ja noch einige Zeit ver-
gehen. Auf alle Fille ist mit der Neulibertragung ein guter Anfang gemacht.
Mogen auch die weiteren Schriften, die sicher noch manche cruces interpretum
bieten, in gleicher Giite nachfolgen. Kutsch

Aristoteles, Tierkunde (Die Lehrschriften, hrsg., libertragen und in ihrer
Entstehung erldutert v. P. Gohlke, VIII 1). 8° (544 S.) Paderborn 1949, Scho-
ningh. DM 12.—. Metaphysik (Lehrschriften V) 1951, DM 12— — G.s neue
Aristotelesiibertragung wurde schon eingehend in Schol 24 (1949) 413—415 ge-
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wirdigt. Inzwischen ist auch die Ubersetzung der ,Tierkunde® und der »Meta-
physik* (diese auf gutem, holzfreiem Papier) erschienen. — G. faBt die »Lier-
kunde* als eine von A. selbst geordnete Sammlung urspriinglich selbstdndiger
Schriften auf. Dieses Riesenwerk war aber selbt wieder nur als Teil einer
Gesamtvorlesung {iber die Natur gedacht, der als zweites umfassendes, aber
noch nicht einheitlich geordnetes Vorlesungswerk die Schriften iiber das
menschliche Tun und Schaffen an die Seite treten sollten, beide umspannt
und begriindet durch die ,Metaphysik®. G.s Einleitung bietet nicht nur eine
Ubersicht iiber die Disposition der »Lierkunde®, sondern auch eine solche iiber
die aristotelische Einteilung der Tiere. Das 7. und 9. Buch beldBt er in der
Reihenfolge, der auch die Bekkersche Akademieausgabe folgt und die er als
die urspriingliche nachweist. Entsprechend seiner Grundauffassung hilt er
das 7., 9. und 10. Buch fiir=echt. Die Widerspriiche, in denen das 10. Buch
zu den anderen steht, sind ihm kein Zeichen der Unechtheit, da ein Filscher
solche Widerspriiche &ngstlich vermieden hitte. G. erklirt sie zwanglos dar-
aus, daBl das 10. Buch, wie das Schriftenverzeichnis des Diogenes beweist, ur-
spriunglich eine gesonderte Schrift war, die A. erst spiter der ,Tierkunde®
einverleibte, ohne daB er dazu gekommen wire, sie mit ihr in Ubereinstim-
mung zu bringen. G.s Erlduterungen dienen ausschlieBlich der Entstehung
des Textes. Fur die Facherkldrung verweist er auf die modernen zoologischen
Werke, deren Verwertung er dadurch erleichtert, daB er dem Werk ein alpha-
betisches Verzeichnis der behandelten Tiere angefiigt hat mit den Stellen
der ,Tierkunde“ und der aristotelischen Parallelwerke. Dennoch wire dem
Leser ein Dienst erwiesen, wenn die Stellen vermerkt wiirden, wo A. mit den
neueren Forschungen in Widerspruch steht. Gerade dadurch wiirde die Zu-
verldssigkeit seiner Beobachtungen um so mehr ins Licht treten. Der Uber-
setzung liegt die Ausgabe von Dittmeyer zugrunde. — Nach G.s allgemeiner
Auffassung wurde der Text der ,Metaphysik®, Fehler schreibtechnischer Art
abgerechnet, von den spiteren Herausgebern nicht verindert. Auch die An-
ordnung der Biicher der ,Metaphysik® geht auf A. selbst zuriick. Das schlieBt
eine genetische Erkldrung nicht aus; aber die allm#hliche Entstehung der uns
vorliegenden Ordnung der Biicher hatte ihren Grund in A., der die M. aus
Einzelabhandlungen zusammenstellte und diese ' Zusammenstellung wieder-
holt &nderte. G. unterscheidet eine dltere M., die Buch I, 1—9 (vielleicht mit
anderem 3—7), II 1—5, III, IV, VI (chne 4—6) und IX enthielt; dann eine
mittlere M., die I 1—86, 10, II, III, V, VI (ohne die Zusitze in 9—11), VIII, IX,
ZII (ab 1086 b 21) und XIII enthielt; weiter einen neuen Entwurf in X und
XI; und endlich, als unvollendete Ausarbeitung dieses Entwurfs, die letzte
M. mit «, II (ab 996 a 18), III, V, VI, VII, VIII, IX (?), XII (bis 1086 b 20). Die
Ausarbeitung dessen, was XI 6—8 angezeigt wurde, fehlt. — In einem wei-
teren Abschnitt seiner Einleitung fithrt G. die Grundlehren des A. vor, insbe-
sondere iiber das Eidos und den unbewegten Beweger, mit ihren im Laufe der
Zeit erfolgten Ab#dnderungen. Ein letzter Abschnitt enthilt Bemerkungen zur
Handschrifteniiberlieferung. Die im allgemeinen treffende und gewandte
Ubersetzung ist als eine Art Kommentar gedacht. In Einzelheiten kann man
andrer Meinung sein. So scheint mir die Wiedergabe von arche mit Grundlage
nicht gliicklich zu sein. Die Erlduterungen sollen nur eine kurze Begriindung
dafiir geben, warum eine Stelle als Zusatz kenntlich gemacht wurde, Sie ver-
suchen auch zwischen den Zusdtzen der mittleren und letzten Fassung zu
unterscheiden. Eine Liste der Texterginzungen schlieBt das Werk ab. Ohne
Zweifel stellt es ein wertvolles Hilfsmittel dar fiir die Arbeit am griechischen
Text selbst. — Wie dem Ref. bekannt wurde, wird im selben Verlag in Kiirze
ein Werk erscheinen, das zu einer ganz anderen Auffassung iiber das Werden
des Corpus Aristotelicum kommt als G. und die bisherigen Aristoteleskenner.
Man darf dem Erscheinen dieses Werkes und der Auseinandersetzung, die es
einleiten wird, mit Spannung entgegensehen. Brugger

Giacon, C, Il Divenire in Aristotele. Dottrina e testi (Problemi d’Oggi.
Collana di Filosofia e Storia della Filosofia, Terza Serie. Vell ¥.):8° (202 Si)
Padova 1947, Cedam. L. 780.—. — Vorstehende Schrift befaBt sich mit der
Frage des Werdens bei Aristoteles, In der Darlegung folgt sie der her-
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kommlichen Auffassung, die im hl. Thomas ihren hervorragendsten Vertreter
gefunden hat. Die Grundlage fiir diese Deutung bilden in der Hauptsache
Texte aus der Physik und Metaphysik des Stagiriten, die im Anhang in ita-
lienischer Ubersetzung beigefiigt sind, zusammen mit einigen Texfen Platons,
dessen Anschauung vom Werden neben dem der Vorsokratiker ebenfalls dar-
gestellt wird. Der Verf. ist bei seiner Darlegung bemiiht, Aristoteles gegen
den Vorwurf des Widerspruches in seiner Ansicht zu verteidigen. Dieses Be-
miihen ist durchaus anzuerkennen. Bedenken haben wir aber hinsichtlich des
methodischen Vorgehens. Dies geht wohl zurlick auf die vom Verf. in der
Einleitung vertretene Ansicht, er konne bei seiner Untersuchung von einer
moglichen Entwicklung des Philosophen in diesem Punkte absehen. Wir
diirfen aber nicht vergessen, daB J. Stenzel, Zahl und Gestalt bei Platon und
Aristoteles, die Ergebnisse Jaegers bestdtigt hat. Mit beiden Forschern hat
man sich somit auseinanderzusetzen. Um dies zu tun, darf man sich aber
nicht auf die Physik und Metaphysik allein beschrinken. Den Denkern des
Altertums frat das Werden doch wohl in erster Linie in Natur und Techne
entgegen. Die Tierkunde des Stagiriten, sodann De animalium generatione
(vom Verf. S. 89 angefiihrt), De generatione et corruptione, diirften doch
manches {iber das Werden (genesis) enthalten. Abgesehen hiervon, wie steht
es mit Metaph. VII (VI) 15: 1039 b 20—25? Vgl. dazu J. B. Schuster, Der Ari-
stotelische Hylebegriff: Schol 10 (1935) 50 ff., wo zur Ansicht von Franz Sanc
Stellung genommen ist. Wie Schuster mit Recht S. 54 fordert, bedarf es zur
Klarung solcher Fragen einer zusammenhéngenden und vergleichenden Unter-
suchung einer viel groBeren Zahl einschldgiger Stellen. Im Falle eines ab-
weichenden Ergebnisses bleibt allerdings die Frage zu beantworten, auf wen
die herkémmliche Deutung zuriickgeht. Wir mochten iiberdies noch weiter
fragen, ob die landlidufige Auffassung mit Recht dem hl. Thomas zugeschrie-
ben wird? Kutsch

Guardini, R., Die Bekehrung des Aurelius Augustinus. 2. Aufl. k1. 8°
(214 S.) Miinchen 1950, Kosel DM 9.80. — Ders, Christliches BewuBtsein.
Versuche iiber Pascal. 2. Aufl. k1. 8° (317 S.) Miinchen 1950 Kdésel DM 11.50. —
Wesentliche Veridnderungen haben die beiden neuaufgelegten Biicher nicht
erfahren. Zusammen mit dem Dostojewskibuch des Verf. (,Der Mensch und
der Glaube®) bilden sie eine auch fiir die Fachtheologie bedeutsame Trilogie
mit dem gemeinsamen Grundthema: Was ist und wie wird gldubige Existenz
im weitesten Sinn, und wie unterscheidet sich innerhalb einer solchen die spe-
zifisch christliche Existenz nach ihrem objektiven Sein und Werden und nach
ihrer subjektiven BewuBtseinsgestalt? Die mannigfachen gegenseitigen Ver-
weise in beiden Biichern bezeugen schon die Erginzung. — Im Pascalbuch
befaBt sich eigentlich nur das erste und das letzte Kapitel mit Pascals eigener
religibser Existenz, die iibrigen hingegen vorwiegend mit der philosophisch-
theologischen Anschauung Pascals iiber das Paradoxon Mensch: L’homme
dépasse infiniment ’homme (Pensées fr. 434). Allenthalben nimmt der Verf. die
Gelegenheit wahr, auch Pascals geistesgeschichtliche Stellung in der Neuzeit
herauszustellen. Besonders aufschluBreich ist das vorletzte der fiinf Kapitel,
in dem das ,,Argument der Wette* ideen- und motivgeschichtlich in Vergleich
gesetzt wird zum ,ontologischen Argument® Anselms und zum ,absoluten
Paradox® (Credo quia absurdum) bei Kierkegaard. So bedauerlich es ist, da
wir trotz Chevalier, Tourneur und Lafuma (vgl. Schol 25 [1950] 110f.) immer
noch an dem literarischen Problem der ,Pensées” laborieren, so iiberzeugend
ist der Bindruck, den man aus Guardinis Pascalbuch gewinnt: Es ist dennoch
mdoglich, ganz nahe an Pascals eigentliches Denken heranzukommen und seine
Gedanken iiber den Menschen von innen her, gleichsam in statu nascendi
nachdenken zu kénnen. Dafiir ist G.s feinspiirige und analytische Kunst und
synthetische Kraft eine unvergleichliche Hilfe. Nicht weniger bewunderns-
wert ist die vom Verf. psychoanalytisch — im besten Sinn des Wortes —
herausgearbeitete Stufenfolge der dreifachen Bekehrung im Leben Pascals,
deren auffilligste jene zweite war, von der das ,Memorial® Zeugnis ablegt,
das G. deswegen seinem Buch zugrunde gelegt hat. Damit ist auch schon die
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Verkniipfung mit dem Augustinusbuch angesagt. — Der fiir das Augustinus-
buch titelgebende Begriff der ,Bekehrung” deckt sich weder mit der biblischen
petdvole, noch mit dem dogmatischen einer Abkehr von der Siinde oder
Umkehr vom Un-, Irr- oder Aberglauben. Was der Verf, als inneren Vorgang
der Bekehrung aus den Bekenntnissen des Afrikaners herausarbeitet, setzt
vielmehr diesseits der Unterscheidungen nach Vernunft und Offenbarung,
von Natur und Gnade, ja noch diesseits der Differenz von theoretischem
Denken und geistig-praktischem Leben ein bei jener Wurzel lebendigen Seins,
aus dem die Selbst- und Weltanschauung des ,homo naturaliter christianus®
entspringt. Es liegt dem Verf. viel daran, daB man anerkenne: Augustinus
war nie Heide; seine Bekehrung aber war die personliche Entscheidung, das
sein zu wollen, was er in seinem Innersten immer schon war, indem er mit
seinem sich kldrenden Denken und seinem sich loslassenden Willen dem an
ihn ergangenen Ruf der Gnade folgt und sein eigenstes Sein einholt (165ff.).
Die besondere theologische Aktualitdt dieses neuaufgelegten Buches leuchtet
damit ohne weiteres ein. Geht es in ihm doch um das neuerdings so viel dis-
kutierte Thema der theologischen Anthropologie: was es mit der ,christiani-
tas naturalis® auf sich habe. Was im 2. Teil des Buches auf rund 100 Seiten
als der Weg und die Entscheidung Augustins dargestellt wird, sollen die
(im 1. und l&ngeren Teil) vorausgeschickten Deutungsgrundlagen fiir ein leich-
teres Verstidndnis vorbereiten. Mit dem Recht der bewuBten und wohl-
bedachten Selbstbegrenzung hat der Verf. davon abgesehen, die Bekenntnisse
des hl. Augustinus in den Zusammenhang seiner Uibrigen Schriften, geschweige
denn mit anderem altchristlichem Schrifttum zu stellen. Es mag darum dem
Leser mit dem Hinweis auf zwei neueste Werke gedient sein, die Guardinis
Buch nach dieser doppelten Seite hin in dankenswerter Weise ergénzen: G. Bardy,
La conversion au christianisme durant les premiéres siécles (Theologie 15)
Paris 1949 (vgl. Schol 25 [1950] 279f.) und J. M. Le Blond, Les conversions de
8. Augustin (Theologie 17) Paris 1950. Auch M. F. Sciacca, San Agostino
(Bd. 1. Brescia 1949) enthilt wichtige Beitrige zur Zeit- und Kausalbestimmung
der verschiedenen Stufen in der intellektuellen und der sittlich-religitsen
Entwicklung Augustins. Ternus

Fischl, J., Geschichte der Philosophie, 2. Bd.: Renaissance und Barock;
3. Bd.: Aufklirung und Idealismus. 8° (XVI u. 283, XII u. 360 S.) Graz 1950,
A. Pustet. Sch. 49.50 u. 58.50. — Der 2. Bd. des schon wohleingefiihrten Werkes
(vgl. zum 1. Bd. Schol 24 [1949] 466) behandelt die Geschichte der Philosophie
der Neuzeit bis Leibniz. In der Philosophie der Renaissance geht der Verf.
aus von den Humanisten, die er in ihrer allgemeinen Eigenart und dann in
ihrer personlichen Gegensitzlichkeit als Platoniker und Aristoteliker, Natur-
philosophen, Neuplatoniker und Skeptiker durchgeht. Ein eigenes Kap. ist der
»neuen Naturwissenschaft® mit ihrem neuen Weltbild gewidmet; sie ist durch
die Namen Kopernikus, Kepler, Galilei, Newton, Bacon bezeichnet. Die
Reformation in ihrer geistesgeschichtlichen Bedeutung, die ,neue Staats-
lehre* (Macchiavelli, Thomas Morus, Campanella), und schlieBlich die Neu-
scholastik des 16. Jahrh. schlieBen den 1. Teil ab. Der 2. Teil: ,Die Philosophie
des Barock®, ist gekennzeichnet durch die Stichworte Rationalismus: Descartes,
Pantheismus: Spinoza, Staatsabsolutismus mit den Staatsrechtlern, an deren
Spitze Hobbes steht, und schlieBlich ;Praestabilierte Harmonie“: Leibniz. Der
3. Bd. beginnt im 1., Teil mit der englischen Aufklirung (Locke, Berkeley,
Hume), um {iberzuleiten zur franzésischen Aufklirung (Montesquieu bis
Rousseau) und zu enden mit der deutschen Aufklirung (Wolff, Lessing, Goethe,
Schiller). Der 2. Teil unter dem Obertitel ,Deutscher Idealismus® ist gegliedert
und charakterisiert als kritischer Idealismus: Kant, subjektiver Idealismus:
J. G. Fichte, objektiver Idealismus: Schelling, absoluter Idealismus: Hegel,
pessimistischer Idealismus: Schopenhauer. — Die freundliche Aufnahme, die
das Werk gefunden hat, griindet sich wohl vor allem auf das ehrliche Be-
miihen, das F. im Vorwort des 1. Bd. in die bescheidenere Abinderung des
stolzen Aphorismus von Nietzsche kleidet: ,Mein Ehrgeiz ist, in leicht-
versténdlicher Sprache zu sagen, was jeder andere in schwerverstindlicher
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Philosophensprache sagt, in seiner schwerverstdndlichen Philosophensprache
nicht sagt.“ Doch mit diesem Bemiihen, das wohl weitgehend gelungen ist und
das die groBe Stirke dieses Werkes ist und bleibt, sind fast notwendig auch
schon die Grenzen angedeutet. Wenn es immer schon problematisch ist, in
einem Handbuch der Philosophiegeschichte kurz zusammenzufassen, was Jahr-
tausende gedacht haben, und man immer gezwungen sein wird zu verein-
fachen und zu typisieren, so gilt das besonders, wenn das Werk fiir weitere
Kreise bestimmt sein soll. Dazu kommt noch, dal F., wohl im Bestreben, voll-
stindig zu sein, darauf verzichtet hat, eine engere Auswahl zu treffen unter
der groBen Zahl der Philosophen ,mittlerer Gréfe®, wie z. B. bei den Renais-
sancephilosophen oder den englischen Moralisten, und eine mehr ideen-
geschichiliche Schau zu geben, die er tbrigens in Zusammenfassungen und
Ubersichten doch nicht vernachlassigt. So sind in diesem Rahmen Verein-
fachungen und Typisierungen, wie z. B. bei den verschiedenen Formen des
Idealismus, nicht zu streng zu beurteilen; noch weniger kann verlangt werden,
daB der Verf. in umstrittenen Fragen fiir seine Ansicht eine Begriindung gibt.
Wenn auch nicht als Nachschlagewerk in der Hand des Fachphilosophen, wird
das Werk doch in der Hand des Studierenden oder, noch besser, des gebildeten
Laien ein ausgezeichnetes Hilfsmittel sein. Dazu befdhigt es seine geistes-
geschichtliche Weite, die auch Dichter nicht libergeht, und vor allem sein
fliissiger leichter Stil, der auch dem Nichtfachmann den schwierigen Inhalt
aufzuschlieBen versucht und durch charakteristische Zitate belebt. Dies wird
der bleibende Wert dieses Werkes sein, das aus dem echt sozialen Ethos
heraus geschaffen wurde, Philosophie sei nicht nur die Angelegenheit eines
Kreises von Fachgelehrten, sondern ein allgemeinmenschliches Anliegen.
Glahn
Urmeneta, F. de, La doctrina psicolégica y pedagégica de Luis Vives.
8° (637 S.) Barcelona 1949, Consejo superior de investigaciones cientificas. —
Das groBangelegte Werk iiber den spanischen Zeitgenossen und persinlichen
Bekannten des Erasmus stellt im 1. Teil (parte analitica) das Lehrgebidude
von L. Vives in sich dar und gliedert die Werke in thematische Gruppen nach
ihrer vorherrschenden Zugehorigkeit zur allgemeinen Psychologie (de anima
et vita; fabula de homine; dialogus qui sapiens inscribitur), zur speziellen
Psychologie (ad Catonem maiorem praelectio; ad somnium Scipionis prae-
fatio; in somnium Scipionis vigilia), zur allgemeinen Piddagogik (de tradendis
disciplinis; introductio ad sapientiam; satellitium animi, sive symbola; dialo-
gistica exercitatio) und differentiellen Padagogik (de ratione studii puellarum;
de ratione studii adolescentium; de institutione feminae christianae; de officio
mariti). Im 2. Teil (parte sintetica) wird das ganze Werk in die zeit- und
philosophiegeschichtlichen Zusammenhénge gestellt, seine Abhéngigkeit vom
Denken des Altertums, der Patristik, Scholastik und Renaissance wie seine
Eigenstindigkeit diesem gegeniiber dargestellt. SchlieBlich untersucht der
Verf., inwieweit ein Einflul von Vives auf die Psychologie und Péddagogik
der Neuzeit nachweisbar ist. — Unter Bezug auf eine wohl vollzdhlige Biblio-
graphie und mit erstaunlicher Kenntnis aller einschlégigen Probleme der Philo-
sophie und der Kulturgeschichte stellt der Verf. dar, daf die Psychologie
des Vives nur aus dem Ganzen seiner Philosophie zu begreifen sei, seine
Piadogogik aber die praktische Auswertung der Psychologie darstelle. Wir
haben hier wohl den ersten umfassenden Versuch einer psychologisch be-
griindeten Erziehungslehre. Die Philosophie des Vives ist vom Charakter
der spiten Scholastik gezeichnet, die ihrer eigenen Grundlagen nicht mehr
recht sicher ist. Die praktischen Erwégungen haben den Primat vor den
theoretischen Uberlegungen. Die dem damaligen Spanien noch eigene Stabi-
litit der christlichen Grundhaltung bewahrt Vives jedoch vor allem bloB
Negativen seines Freundes Erasmus. Im einzelnen zeigt sich Vives vor allem
in seiner Lehre von der Assoziation und der Psychologie der Affekte als
moderner Psychologe. In seiner Péddagogik ist entscheidend die klare Ab-
grenzung von vorgegebener Anlage und moglichem Ziel einer Erziehung.
Endziel ist die Erziehung auf Christus hin. Trapp

Stieler, G., Gottfried Wilhelm Leibniz. 8° (198 S.) Paderborn 1950, Scho-
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ningh, DM 4.60. — Es soll Leibniz als der irenische, Universalitdt und Tota-
litdt anstrebende Denker vorgestellt werden, zumal im Hinblick auf die das
heutige geistige Leben aushthlende Einseitigkeit des Spezialistentums und der
technischen Zivilisation. Die Schrift erhebt keine eigentlich wissenschaftlichen
Anspriiche. Sie gibt Einflihrungen in L.s Forschungsgebiete, Durchblicke und
Zusammenfassungen (ohne ausreichende Kritik, vornehmlich im Theologischen,
geschweige denn in selbstindiger Durchdringung der Probleme). Gut heraus-
gehoben wird die zentrale Bedeutung, die fiir L. der Metaphysik zukommt,
trotz seiner Auffassung von ihr als Hypothese, wenn auch angeblich der besten
und wahrscheinlichsten. Ebenso deutlich wird der grundlegende Rationalis-
mus, doch auch dessen Grenze einerseits an den Phinomenen des Unbewuliten
und andererseits an der iibernatiirlichen Offenbarung. L. hélt daran fest, daB
Offenbarung niemals gegen die Vernunft sein konne, daB es also geniige,
die Nichtwiderspriichlichkeit einer Offenbarungswahrheit darzutun. Im ibri-
gen scheint er Offenbarung im echten Sinn angenommen zu haben, wie liber-
haupt sein Streben darauf ging, gegeniiber dem andringenden Unglauben das
Christentum zu verteidigen. Die ,Unruhe zu Gott“ sei der tiefste Impuls in
seinem Leben gewesen. Doch kann er nicht gerade als , Theologe von hohem
Rang, Mystiker® usw. (107) gelten, erst recht nicht im Vergleich mit Thomas,
wie der Verf. allzu voreingenommen schreibt, Der Eindruck, allein die Meta-
physik L.s biete ein tragfihiges Fundament fiir die Theologie, z. B. fiir die
Lehre von der Eucharistie (84), diirfte nicht standhalten. Gewidhrsménner fiir
die Darstellung sind Kabitz (1909) und Baruzj (1909), was flir eine wissen-
schaftliche Einfiihrung, falls sie beabsichtigt wire, jedenfalls nicht ausreichen
wiirde. — Es bleibt das Bild eines genialen, in alle Richtungen ausgreifenden,
in seiner Art tief religidsen, das Ganze von Natur und Ubernatur suchehden
und darum fiir unsere Zeit gewil vorbildlichen Denkers. Ogiermann

Leibniz, G, W, Protogaea. Ubers. von W. v. Engelhardt (Leibniz’
Werke, hrsg. v. W. E. Peuckert, 1. Bd.). 8° (182 S. u. 12 Tafeln) Stuttgart 1949,
Kohlhammer. DM 8.40. — Der Verlag Kohlhammer hat es sich zur Aufgabe
gemacht, eine Ausgabe der Werke von L. in kleinen, handlichen und gut
ausgestatteten Bandchen herauszubringen; dabei wird zu den fremdsprachigen
Schriften eine deutsche Ubersetzung geboten. Der vorliegende erste Band
enthélt ein Werk, das ,die Geschichte des welfischen Hauses und Landes ein-
leiten sollte“ (174). Darin entwickelt L. seine Gedanken iiber die Entstehung
der Erde und gibt eine Beschreibung der Bodenbeschaffenheit der welfischen
Lande, wobei er vor allem die Bodenschitze und Versteinerungen im Auge
hat. Die Tafeln reproduzieren die Kupfer, die sich bei der noch vorhandenen
Reinschrift finden. Diese neue Ausgabe (die letzte war 1768; eine franzdsische
Ubersetzung erschien 1859) bietet den lateinischen Urtext und eine zuver-
léssige, gut lesbare deutsche Ubersetzung. Das Werk ist nicht philosophisch,
zeigt aber L. als universalen Geist, der auch auf diesem Gebiet eine Fiille von
Beobachtungen und Uberlegungen vollzogen hat. Lotz

Leibniz, G. W, Textes inédits publiés et annotés par G. Grua (Biblio-
théque de philosophie contemporaine). 2 Bde. 8° (zus. VIII u. 936 S.) Paris 1948,
Presses Universitaires de France. je Fr 600.— — Solange die kritische Ge-
samtausgabe der Werke von L. noch aussteht, ist jedes Unternehmen zu be-
gruflen, das bisher noch unveréffentlichtes Textmaterial zuginglich macht.
Gr. hat mit groBer Sorgfalt nach den Manuskripten von Hannover gearbeitet,
ohne freilich wegen der mangelhaften Kataloge garantieren zu konnen, daB
er auf den von ihm bearbeiteten Gebieten alles erfafit hat oder daB nicht
gelegentlich ein schon irgendwo edierter Text hineingeraten ist. Die Texte
werden in Sachgruppen geordnet und innerhalb der Gruppen, soweit moglich,
chronologisch aneinandergereiht. Jeder Gruppe geht eine Einfithrung vor-
aus, die das neue Material zu dem bereits bekannten in Beziehung setzt, Die
Anmerkungen bieten zu den neu verdffentlichten Texten Parallelstellen be-
soqders aus dem jungen L.; auch geben sie die exakten Nachweise fiir die
meisten zitierten Autoren, Das genaue Sach- und Personenverzeichnis erhoht
Noch die Brauchbarkeit der vorziglichen, mit uniibertrefflicher Akribie ge-
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arbeiteten Ausgabe. Was den sachlichen Ertrag angeht, so bringen die neuen
Texte keine wesentliche Anderung fiir die Auslegung von L., wie Gr. selbst
bemerkt. Doch zeigen sie etwa, wie sich die ,Theodizee* von Anfang an vor-
bereitet und wie die ars combinatoria auf das Gebiet des Rechtes angewandt
wird. Auch bestiatigen die vielen Privatnotizen, die hier verdffentlicht werden,
durch ihre Ubereinstimmung mit den fiir andere bestimmten Texten die Auf-
richtigkeit des groBen Mannes. Welches Material Gr. im einzelnen bietet,
lassen deutlicher die zehn Sachgruppen erkennen, in die er seine Texte ordnet;
es sind: Glaube und Vernunft, Visiondre und Quietisten, die Kirche, iiber-
naturliches Ziel und Gnade, Freiheit und Optimum, die Seele und die Welt,
Weisheit und Gliick, die Gerechtigkeit, juristische Plidne, juristische Probleme.
Lotz

Hauck, W. A, Das Geheimnis des Lebens. Naturanschauung und Gottes-
auffassung Friedrich Christoph Oetingers. kl. 8° (225 S.) Heidelberg 1947,
Winter. DM 4.—. — Der Verf. weist mit seinem wverdienstvollen Buch auf die
noch viel zu wenig bekannte Naturphilosophie und Gotteslehre des wiirttem-
bergischen Theologen Fr. Chr. Oetinger (1702—1782) hin. Die Bedeutung
Oetingers spricht sich schon darin aus, da man ihn den ,Magus des Siidens*
genannt und dem ,Magus des Nordens® (Hamann) gegeniibergestellt hat. Fur
Oetinger ist die Universalitdt seiner Interessengebiete ebenso charakteristisch
wie die Intensitdt, mit der er die einzelnen Probleme durchforscht. Die Philo-
sophie gilt ihm dabei als die Konigin der Wissenschaften, als die ,Grund-
weisheit®, ja als ,Philosophia sacra“. Oetingers Zentralidee ist die ,,von Leben
durchpulste geist-leibliche Totalitdt® des Gesamtkosmos. Von diesem ,Pan-
vitalismus® aus setzt er sich kritisch auseinander mit Orthodoxie, Idealismus
und Rationalismus. AbschlieBend sucht der Verf, Oetingers Gegenwartsbedeu-
tung zu erfassen. Dabei kritisiert er mit scharfen Worten die deszendenz-
theoretische ,Oberflichlichkeit und Uberheblichkeit* (209) unserer heutigen
Zeit. Haas

Weymann-Weyhe, W., Die Entscheidung des Menschen. Nietzsche als
geschichtliche Wirklichkeit. gr. 8° (201 S.) Freiburg 1948, Herder. DM 8.—. —
Kein im strengen Sinne wissenschaftliches Werk, sondern ein Versuch, unsere
geschichtliche Situation von N. her zu verstehen. Sein Denken wird als Aus-
druck einer menschlichen Existenzweise genommen, die erst nach ihm wvollig
zu BewuBtsein und Geltung kam. N. hat geschichtliche Wirklichkeit, d. h. ,ge-
schichtliche Giiltigkeit® in bezug auf uns, insofern auch der Christ vom Geist
der nietzscheanischen Problematik mitgeprigt ist, aber so, daB der &duBerste
Gegensatz zum Christlichen die reine Gestalt des Christlichen hervor-
treten und neu aneignen 14B8t. In N. erscheint eine bis dahin nicht
erfahrene Verdichtung des Elementarmenschlichen, dem es nur um
sich geht. Aus diesem grenzenlosen Irrtum, aus dieser maBlosen Siinde
soll das wesenhaft Gute zuriickgewonnen werden (95). Der Geist der
Neuzeit ist bestimmt wvon hochster Selbstreflexion, von schneidendstem
SelbstbewuBtsein (13), und N. bedeutet dessen auBerste Konsequenz. Er fiihrt
in den Nihilismus, in das Chaos, das aber nun zugleich als Ort Gottes erlebt
werden kann und muB, indem ,hinter allem Gewebe der Reflexion und durch
alle grenzenlose Vermessenheit hindurch® das nicht mehr direkt faBbare Sein
selbst aufleuchtet (vgl. 111); die Grenze, an die das Denken und Wollen stoft,
also positiv ausgelegt werden muB, ndmlich als zugleich iiber sich hinaus-
weisend; denn der absolute Widerspruch kann nicht das Letzte sein (134).
Sokrates hatte im Begriff des Nichtwissens noch das Positive gesehen, N. be-
greift sich als den, in dem der sokratische Geist des Abendlandes sich zer-
setzt und auflost (126). Es werden mithin im Zusammenbruch des geistigen
Abendlandes wieder die Fundamente sichtbar, Sokrates und Christus (120),
und sie bleiben, weil es keine anderen gibt; es bleibt das prinzipielle Offen-
sein im Nichtwissen gegen den absoluten Grund (123), und es bleibt die Er-
fillung in Christus, in dem allein, auch fiir Nietzsche, der reale Gott zu fassen
ist, wenn er uberhaupt ist. ,Der Zusammenbruch des neuzeitlichen Geistes
ist wie das Zerreillien eines verhullenden Gewebes: das transzendent Religiose
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wird zugénglich fiir den Armen im Geiste® (127). Freilich wird das alles,
wenigstens im Hinblick auf strengere Anspriiche kritischen Nachvollzugs, mehr
behauptet als iliberzeugend entwickelt, Alles verharrt zu sehr in einer ,Un-
mittelbarkeit” der Evidenz und miiBte, mit Hegel zu sprechen, begrifflich ,ver-
mittelt“ werden. Denn das moderne BewuBtsein leidet ja gerade unter der
oft geradezu zwanghaften Hemmung, den Schritt iiber die Grenze des Gegen-
stdndlichen hinaus mitzutun. Das Phénomen der ,Grenze* in seiner Positivitat
wére eindringender zu erdrtern. Dennoch ist es wahr, da durch N.s Situation
aus immanenter Gesetzlichkeit das Nichts ,zu dem Ganz-Anderen, den Men-
schen bei weitem Ubergreifenden” (34) wird, und als letzte Konsequenz Chri-
stus hervortritt. — Der Vergleich mit Kierkegaard, vornehmlich unter dem
Gesichtspunkt der immanenten Dialektik des Selbst, der Person, bringt gut
zugespitzte Formulierungen, aber gegeniiber den so oft anzutreffenden Durch-
fiihrungen dieser Parallele nichts Neues, — Fruchtbar und zentral ist der
Gedanke, in der Auseinandersetzung mit N., auch von Kierkegaard her, von
der ,Person* auszugehen, die ja, wie sich auch in der Kritik der Idee des
»Ubermenschen® (175f.) und vor allem der ,Ewigen Wiederkehr* (196f.) zeigt,
dialektisch zerstért wird. Das Leitbild einer personalen Philosophie und
Theologie, von dem das Buch bestimmt ist und auf das es bewuBt hinfiihrt,
in seiner Notwendigkeit und Moglichkeit zu sehen und tiefer zu verstehen,
das lieBe sich als stdrkster Impuls aus dieser von hohem Ernst erfiillten

Untersuchung gewinnen, Ogiermann
Kierkegaard, S, Diario a cura di €. Fabro. 1. u. 2. Bd. 8*(E€Xlim'
450, XXIV u. 628 S.) Brescia 1948/49, Morcelliana. L. 1800.— u. L 2500.— — Ein

miihsames und verdienstvolles Werk hat F. mit dieser Ausgabe auf sich ge-
nommen, IThre Wichtigkeit wird daraus ersichtlich, daB im Schaffen K.s neben
den pseudonymen Schriften und den erbaulichen Reden die Tagebiicher eine
besondere Rolle spielen. In ihnen ist K. ganz er selbst wie nirgends sonst;
hier enthiillt sich seine Seele in ihren entscheidendsten Momenten; hier finden
wir den Schlissel zur Deutung seiner geistigen Welt. Zugleich kénnen wir
die Grundgedanken, die seine Biicher fiillen, in ihrem Ursprung und noch
ohne Verschliisselung beobachten; ja die ersten skizzenhaften Umrisse seiner
Werke treten uns entgegen. Aus dem riesigen Material, das die vielbindige
dénische Ausgabe der Tagebiicher enthilt, hat F. vor allem die lehrhaften
und erbaulichen, aber auch manche #sthetische Texte ausgewihlt. Doch ist
seine Auswahl so reich, daB er die bisher vollstindigste deutsche Ausgabe von
Haecker und iiberhaupt alle vorhandenen nicht-dédnischen Ausgaben durch
seine als die umfassendste von allen weit {ibertrifft. Die italienische Uber-
setzung, fiir die F. eigens Dénisch gelernt hat, sucht méglichst wortgetreu zu
sein und auch den K. eigenen unnachahmlichen Ton wiederzugeben, soweit
nicht das Streben nach Verstindlichkeit gewisse Eingriffe, besonders in das
Satzgeflige, verlangte. Der 1. Bd. bietet Aufzeichnungen aus den Jahren 1834
bis 1848, also aus der Zeit der inneren Krisen und der dufleren Erschiitterun-
gen durch Regina Olsen und den ,Korsaren”. Im 2. Bd. finden sich Texte aus
den Jahren 1848—1852, die von dem Reifungsproze Zeugnis geben, der sich in
K. auf der Hohe seines Lebens beziiglich aller persénlichen und sachlichen
Probleme vollzogen hat. Dem Ganzen hat F. eine ausfiihrliche Einleitung iiber
K.s Leben und Werke sowie iiber die Bedeutung und den Sinn seines Den-
kens vorausgeschickt. Daran schlieBt sich ein vollstindiges Verzeichnis der
Werke des grofien Dénen, bei den wichtigsten mit kurzen Inhaltsangaben
verbunden, AuBerdem trigt zum Verstehen bei eine sehr ins einzelne gehende
Tafel von K.s Lebensdaten fiir die Zeit, die der betreffende Band umfaBt.
Endlich geben kiirzere Noten am FuB der Seiten und einige lidngere am
Schlufl jedes Bandes wertvolle Erliuterungen. Die fiir den 3. Bd. in Aussicht
gestellten Verzeichnisse werden die Brauchbarkeit dieser Ausgabe erhthen
und vollenden. — Werfen wir noch einen Blick auf F.s aus grindlicher Sach-
kenntnis und bedeutendem Einfiihlungsvermogen geschriebene Einfiihrung.
Sie 18Rt die vielverschlungene und in gewisser Hinsicht zweideutige Er-
scheinung K.s gut hervortreten. In seinem Werk ist er Dichter, Philosoph und
Theolog, in seinem Lében aber Mensch, Christ und ein wenig Mystiker (vgl.
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LXXXV). Diese Elemente sind unldslich ineinander verflochten, und es ist
schwer zu sagen, wie sie sich gegenseitig beeinflussen oder welches von ihnen
etwa den Primat innehat. Dazu kommt, daB K.s Dialektik die Gegensitze
zwar nicht wie Hegel aufzuheben, wohl aber zu umspannen sucht, daB es bei
ihm neben einer aufsteigenden Dialektik, die zu Gott emportrigt, eine ab-
steigende gibt, die von Gott wegfiihrt. SchlieBlich finden in seinen Werken
verschiedene Grundstellungen des Daseins, durch die er entweder getrieben
wurde oder die er versucherisch durchleben wollte, ihren Niederschlag. Nach
sorgfaltiger Wiirdigung all dieser Gesichtspunkte zieht F. die Folgerung,
daB K. doch seiner Grundstromung nach ein leidenschaftlicher Gottsucher
und ein ,religioser Schriftsteller (so nennt er sich selbst) war und immer
geblieben ist. Die Mitte, um die bei ihm alles schwingt, liegt noch mehr im
Religidsen als im Ethischen; es geht ihm um das Unendliche und Ewige, um
den Glauben und die Nachfolge Christi; obwohl sein Christentum zunéchst
adogmatisch und antikirchlich erscheint und er dariiber zu sehr in dichteri-
scher Irrealitdt schreibt, ist nicht zu verkennen, dafl er sich vom Protestan-
tischen entfernt und in vielen Ziigen dem Katholischen nihert. Diese Deutung
K., die auch der Ref, fiir die richtige hilt, trifft sich mit Haecker, wider-
spricht aber Schrempf,"den F. mit Lowrie verdientermalen scharf ablehnt. —
Von hier aus wird die Frage brennend, wie denn aus K. Existenzphilosophie
und Existentialismus hervorgehen konnten. Wie F. in scharfsinnigen, ein-
dringlichen Analysen zeigt, setzen diese Stromungen das Formale in K. fort,
verbinden es aber mit einem anderen sikularisierten Inhalt. Wenn sie K.s
eigentlich Inhaltliches verwerfen, so gibt ihnen dabei dessen absteigende
Dijaleklik einen Schein von Berechtigung; auch spielt mit, dal man sich zu
sehr an die Schriften hielt, die gerade deshalb von K. als Pseudonyme heraus-
gegeben wurden, weil er sich nicht restlos mit ihnen identifizierte. In seinem
Formalen ruft K. den Menschen zu seiner eigenen Entscheidung (und damit
zum vollen Christsein) auf, wobei freilich schon hinter der im Werden der
Selbstsetzung begriffenen Existenz der objektive Logos der Essenz verschwin-
det; daran kniipfen die heutigen Richtungen in einseitiger Ubersteigerung an.
Was Heidegger betrifft, so wird er nihilistisch gezeichnet; das im Nichts
sich zeigende Sein kommt noch nicht zur Geltung. — Alles in allem ist F.s
Ausgabe ein nicht nur fiir Ttalien, sondern auch fiir die gesamte K.-forschung
wichtiges Ereignis; denn hier werden Hunderte von Stellen geboten, die bisher
dem, der nicht Dénisch versteht, unzuginglich waren. Zugleich gewinnen wir
durch F.s vorziigliche Arbeit eine einwandfreie und iiberzeugende Grundlage
fiir die von ihm vertretene und der Wahrheit am n#ichsten kommende K.-

deutung. Lotz
Pruche, B., L’homme de Sartre. kl. 8° (129 S.) Grenoble 1949, Arthaud.

Fr. 230.—. — Paissac, H., Le dieu de Sartre. kl. 8° (159 S.) ebd. 1950.

Fr. 260.—. — Schon das erste Biandchen der Reihe ,,Structures de notre temps®,

die von Professoren des Dominikanerstudiums in Lyon herausgegeben wird,
diente der Auseinandersetzung mit Sartre (B. Pruche, Existentialisme et acte
d’étre 1947), Die beiden nichsten, die wir hier anzeigen, setzen dieselbe
philosophische Diskussion fort und sollen noch durch dhnliche Untersuchungen
erginzt werden (wie: Le monde de Sartre, La morale de Sartre; schon er-
schienen: Connaissance et identité). Das ganze Werk sucht die Grundlagen fiir
eine philosophie existentielle zu schaffen. Sie soll von der Erfahrung der
Existenz ausgehen, deutlicher, als es die klassische Philosophie oft getan hat
(Paissac 156); aber im Unterschied von Sartres Existentialismus ist ihr als Ziel
gesteckt ,de ne pas se borner & décrire I’existence, mais d’aller jusqu’a penser
'existant intégral, avec son existence et le sens gue lui donne son essence
intelligible® (Paissac 157). Dieser Grundgedanke zieht sich durch die ge-
samten Darlegungen der beiden Verfasser. Es ist ihr wesentlicher Einwand
gegen Sartre, dal er am Existierenden nur die pure Existenz sieht, die ihm
eben darum absurd erscheint; nur sie sehen will, obwohl sich doch selbst in
dem entscheidenden Erlebnis der Existenz, wie es in La Nausée beschrieben
ist, das , Geheimnis der Existenz“, der in den Existierenden verborgene Sinn
ankiindigt. Darin liegt die Wahl, die option fondamentale Sartres (Pruche 63),
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aus der sich der eigenartig abweisende Charakter seines Denkens erklirt, das
keine Gemeinschaft des Mitseins kennt, sondern nur den Konflikt (,L’enfer,
c’est les Autres), das Gott nur als Bedrohung der Freiheit verstehen kann,
als den Anderen, dessen Blick nicht auszuhalten wire. — Pruche behandelt in
der Analyse von Sartres Verstindnis des Menschen zwei Probleme, die Frei-
heit und das étre-pour-autrui; Paissac entwickelt die Griinde, die Sartre fiir
seinen dezidierten Atheismus aus der Wirklichkeit des Menschen, vor allem
seiner als absolut aufgefafiten Freiheit, und aus den angeblichen Wider-
spriichen des Begriffs Gottes als eines en-soi-pour-soi entnimmt. Beide Ar-
beiten legen Sartres Positionen im engen Anschluf an seine Texte dar;
besonders das Buch von Pruche ist sehr reich an Belegen, die aus dem ge-
samten literarischen Werk von Sartre genommen sind. Die Antwort weist in
genauem Eingehen auf Sartres Gedankenginge nach, daB bei der Anerken-
nung des im Existierenden liegenden Sinnes und der Beziehung, die es zum
hichsten Sein hat, sich eine andere Deutung des Menschen, seiner Freiheit,
der moglichen Gemeinschaft der Liebe, seines Verhiltnisses zu Gott ergibt.
Die Uberlegungen, in denen Paissac (44ff) von der Sartreschen Existenz-
erfahrung zum Begriff des actus essendi und des actus purus fithrt, sind im
Hinblick auf die neu gestellte Frage nach dem Sein bemerkenswert.
Hartmann

Vietta, E., Versuch iiber die Existenz in der modernen franzdsischen
Philosophie. Zum philosophischen Werk von Jean Paul Sartre. 8° (51 S.)
Hamburg 1948, Hauswedell. DM 2.80. — Die vorliegenden Ausfithrungen gehen
auf einen Vortrag zuriick, der unter dem Titel , Theologie ohne Gott* bereits
frither erschienen ist. Die jetzige Fassung wurde an Hand der spiteren Ver-
offentlichungen von Sartre und auf Grund von Gesprichen mit Heidegger er-
weitert; auch bietet sie als Anhang eine Auseinandersetzung mit Sartres Be-
griff der Freiheit. Der Verf. verfiigt iiber umfassende Kenntnis der Quellen
und ein tief eindringendes Verstehen; mit sicherem Blick weif er das Wesent-
liche herauszuheben, scharf zu umreifien und kritisch zu beleuchten. Dabei
tritt der betrichtliche Unterschied zwischen Heidegger und Sartre, der im
AnschluB an diesen von vielen {ibersehen oder verwischt worden ist, deutlich
hervor. Wahrend Heidegger im Sein steht, kommt Sartre (trotz eines Ansatzes
zum Sein hin in ,Der Ekel®) nicht von Descartes los, weshalb er in der Sub-
jektivitdt verfangen bleibt. Daher wird Sartre auch zum Techniker einer
schrankenlosen Freiheit um ihrer selbst willen; Heidegger hingegen sieht als
Denker der Freiheit diese als das Wesen der Wahrheit und damit als das
Wesen des Seins. — V. wendet sich entschieden gegen Sartre und ist von
Heideggers neuem Durchbruch ganz erfiillt. Wenn er von hier aus auch die
christliche Weltordnung in eine gewisse Fraglichkeit riickt, so darf man
bezweifeln, ob er damit der Wirklichkeit oder auch nur der eigentlichen Ab-
sicht Heideggers selbst gerecht wird. Lotz

Steinbtiichel, Th., Existenzialismus und christliches Ethos. 8° (72 S.)
Heidelberg 1948, Kerle. DM 2.50. — In dieser Schrift geht es darum, ,heraus-
zustellen, was der Existenzialismus vom Menschen philosophisch erhellt; wel-
ches das Ethos ist, das dieser Seinserhellung entspricht, und wie es sich zum
christlichen Ethos verhalt* (7). Nach dem Zusammenbruch des idealistisch-
harmonistischen Weltbildes haben besonders Kierkegaard und Nietzsche dem
Existenzialismus die Wege bereitet. Dieser stellt einen Widerschein der heu-
tigen Bedrohtheit des Menschen dar und sieht ihn deshalb vor allem in seiner
Nichtigkeit, in seiner Angst und Flucht vor dem Nichts. Doch fiihrt er zu-
gleich den Menschen zu sich selbst zuriick, indem er den Einzelnen aufruft,
durch seine eigene freie Entscheidung angesichts des Abgrundes sein Selbst
in der jeweiligen Situation zu gewinnen. Damit ist schon der Kern des
existenziellen Ethos ausgesprochen; ,gegen Kollektivismus und Naturalismus®
rettet es ,das Elementarste der abendlindischen Kultur® (49). In diesem Kern
besteht eine tiefe Ubereinstimmung mit dem christlichen Ethos. Die Wege
trennen gich aber bei der menschlichen Wesenheit, die nach dem christlichen
Ethos jedem Einzelnen als Bleibendes innewohnt und von jeder freien Ent-
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scheidung verwirklicht oder verraten wird, wihrend sie vom existenziellen
Ethos (Heidegger wohl ausgenommen) nicht beachtet oder gar verworfen wird,
Was die letzte Verwurzelung des Ethischen in Gott angeht, so kommt einzig
Jaspers (Marcel wird nur kurz erwéhnt) zu einer durchgefiihrten positiven
Losung der Gottesfrage, obwohl auch er diesen Bereich dem Glauben zu-
weist, weil sein ,,Wissensbegriff noch der alte positivistische ist“ (64). — St. hat
uns eine geistesgeschichtlich weit ausgreifende, anregende Studie geschenkt.
In den Hauptlinien, auf die es ihm vor allem ankommt, wird man zustimmen;
bei gewissen Einzelheiten wird mancher die Akzente anders verteilen. Fiir
die Darstellung des franzosischen Raumes ist zu beachten, daB damals, als
St. schrieb, das Schrifttum noch nicht voll zuginglich war. Lotz

Boasson, J. J., De Bestemming van de Mens. gr. 8° (VI u. 239 S.) Utrecht
1949, de Haan. Fl. 12.50. — Das Werk darf man mit Freuden als eine reife
Frucht existenzphilosophischen Ringens begriiBen. Der Lebensernst dieser
Philosophie kommt einem schon zum BewuBtsein, wenn man die Widmung
des Werkes erwigt, die einem Opfer von Auschwitz gilt. Das Buch ist von
hoher Geistigkeit getragen. Wir begegnen den neuesten Fragestellungen. —
ZweckmifBig ist das Werk in drei Teilen aufgebaut. Der 1. Teil zeigt die er-
kenntnistheoretischen Grundlagen auf. Die Extreme des Rationalismus und
des Irrationalismus werden abgelehnt. Hier wird auch eine sehr selbstindige,
aus reicher Quellenkenntnis ermdglichte Wirdigung der Existenzphilosophie
geboten. Man wird dabei eine schon reiche niederldndische existenzphiloso-
phische Literatur feststellen. Auch christliche Existenzphilosophen, wie Marcel
und Lavelle, kommen zu Worte. Das Ergebnis der Untersuchung ist, daB die
Existenzphilosophie weniger neuer wissenschaftlicher Strenge zustrebt als
einer neuen Seelen-, Lebens- und Kulturgesamthaltung. — Im 2. Teil wird
aus den ins Unendliche ragenden Anlagen des Menschen ein Menschenbild
aufgebaut, dessen geheimste Kraft das Gewissen mit seiner unabdingbaren
Hoheit und Wiirde darstellt. Hier kommt einem zum BewuBtsein, daB die
Existenzphilosophie, die nicht inhaltlich, aber in ihren Fragestellungen hier
beim Verf. fithrend ist, im Grunde eine Haltung ist. Dies ist der tiefste Ur-
sprung ihres Ernstes. Der gesuchte neue Mensch soll sich dem Leben hin-
geben, im reinen Fall dem mdglichst stiirmischen Leben, ohne sich von Zwei-
feln der Geschichte oder iiberhaupt von Zweifeln beirren zu lassen. — Im
3. Teil wird jenes reiche Leben selbst bis in die wirtschaftlichen Bereiche auf-
gezeigt und durch manche geistvolle Bemerkung einer weiteren Entfaltung
entgegengefiihrt. Der Verf, stellt der Existenzphilosophie die Aufgabe, durch
Schaffung des wahren Menschen mitschépferisch die wahre Menschheits-
kultur aufzubauen. Gemmel

3. Naturphilosophie. Psychologie und Anthropologie.

Natur, Geist, Geschichte, Festschrift fiir Aloys Wenzl, hrsg. von
J. Hanslmeier. 8° (203 S.) Munchen 1950, Filser. DM 13.50; geb. 15.—. — Aus
AnlaB des 60. Geburtstages (25. 1. 47) von Aloys Wenzl, der uns als Natur-
philosoph und Psychologe, als Nachfolger E. Bechers ein selten reiches Lebens-
werk geschenkt hat, haben Freunde und Schiiler zu Ehren des Meisters eine
Hestschrift vorgelegt, die von A, Sommerfeld dem Jubilar iiberreicht wurde.
Sommerfeld weist auf die erstaunliche Breite und Tiefe des Interessen-
gebietes Wenzls hin, das U. Schondorfer in einem kurzen biographischen
Riickblick entfaltet. Es folgen dann Aufsitze mit Themen aus den verschie-
densten Gebieten (Physik und Naturphilosophie, Philosophiegeschichte, Sprach-
krit usw.) von zum Teil namhaften Autoren (Bavink, Conrad-Martius,
v. Rintelen usw.). Auf einige Arbeiten sei kurz hingewiesen. Bavink liefert
in seiner Studie ,Von Augustinus bis zu Pascual Jordan“ einen Beitrag zum
Zeitproblem. Es handelt sich im wesentlichen um eine Auseinandersetzung
mit der neuen Kosmogonie P. Jordans (,Uber die Entstehung der Sterne“,
1843), die nach Bavinks Urteil eine frappante Ahnlichkeit mit der philosophi-
schen Lehre der Alten (bes. Augustins) von der Zeitlosigkeit Gottes und der
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mit der Welt erschaffenen Zeit hat. Uber ,Begriff der Potenz und neue Phy-
sik“ gibt Conrad-Martius eine sehr tiefschiirfende Untersuchung. Sie er-
griindet zuerst die verschiedenen Arten von Aktualitit und Potentialitit
(z. B. materiale und entelechiale Potentialitit, epigenetische und evolutioni-
stische Aktualisierung) und wendet dann die gewonnenen Einsichten auf das
Korpuskel-Welle-Verhéltnis an. Zugleich setzt sie sich damit mit Wenzl aus-
einander, der ja zum erstenmal das Begriffspaar Potenz-Akt auf diese mikro-
physikalischen Verhailtnisse angewandt hat. — P. Wilpert berichtet in einer
sehr wertvollen Studie iiber ,die Elementarlehre des Platon und Demokrit*
und weist im Gegensatz zur &dlteren Auffassung nach, daB die Elementarlehre
zu den Kernstiicken der platonischen Lehre besonders in ihrer letzten Phase
gehort. Er sucht die ,tiefgreifende Strukturwandlung des platonischen Den-
kens“ aus den Schriften Platons (besonders aus seiner Altersvorlesung ,Uber
das Gute“ und aus ,mechanischen“ Gesichtspunkten im Timaios) zu erweisen
und sieht in dieser Wandlung den Einfluf Demokrits. Von den iibrigen Ar-
beiten sei noch hingewiesen auf ,Positivismus und gefihrdete Humanitit®
von F. J. v. Rintelen und ,Das existentielle Denken® (sein Wert und seine
Grenzen) von A. Guggenberger. So stellt die reichhaltige Festschrift nicht nur
eine wiirdige Gabe fiir Aloys Wenzl dar, sondern ist gleichzeitig Bereiche-
rung aller am geistigen Ringen unserer Zeit Interessierten. Haas

Vogt, H, Kosmos und Gott. kl. 8° (125 S.) Heidelberg 1951, Kerle.
DM 6.80. — Gegenstand des Béndchens ist das, was die astronomische Wissen-
schaft heute iiber Bau und Entwicklung des Gesamtkosmos und seiner ein-
zelnen Teile auszusagen vermag. In der Darstellung wird deutlich geschieden
zZwischen wissenschaftlich gesicherten Ergebnissen und unsicheren Hypo-
thesen, die vom Verf. einer gesunden Kritik unterzogen werden. V. bemiiht
sich um eine allgemeinverstindliche Darstellungsweise, die ihm jedoch nicht
ganz gelungen sein durfte; flir manche Leser werden die Zumutungen an
Voraussetzungen zu groB3 sein. Der Philosoph findet in dem Biichlein eine zu-
verlédssige Darstellung der astronomischen und astrophysikalischen Grund-
lagen fiir seine Spekulation. Vor dem Leser entsteht das grandiose Bild der
Welt und ihres Werdens. Den SchluB bildet das Bekenntnis des exakten
Naturforschers, daB nicht nur kein Widerspruch besteht zwischen Natur-
wissenschaft und Gottesglauben, daB vielmehr die Naturwissenschaft zum
Gottesglauben hinfiihrt. Junk

Spilbeck, O, Der Christ und das Weltbild der modernen Naturwissen-
schaft. 8° (203 S.). 3. Aufl., Berlin 1950, Morus-Verlag. DM 4.40; geb. DM 6.—.
— Dal dieses aus Vortrégen erwachsene Buch in drei Jahren drei Auflagen
erleben konnte, ist ein geniigender Beweis dafiir, da es einem Bediirfnis
entgegenkommt. Sp.  unternimmt es, in allgemeinverstindlicher Form ein
Weltbild zu zeichnen, in dem Naturwissenschaft, Philosophie und Theologie in
gleicher Weise zu ihrem Recht kommen. Er ist sich bewuBt, daB ein ab-
schlieBendes Urteil heute noch nicht in allen Fragen gefillt werden kann;
er zeigt aber, daf die Widerspriiche, die zwischen naturwissenschaftlichen
Erkenntnissen, philosophischer Einsicht und Gottesglauben konstruiert wer-
den, auf falschen Voraussetzungen beruhen. Nicht die gesicherten Ergeb-
nisse der Naturwissenschaften, der fritheren wie der modernen, sind einer ge-
sunden Philosophie und der Religion feindlich, sondern nur deren Deutung
auf Grund einseitiger und abwegiger Prinzipien. Bleiben die naturwissen-
schaftlichen Methoden beschrinkt auf das ihnen eigene Gebiet, dann bleibt
die Natur auch offen fiir hohere Faktoren und das Wirken Gottes. Die Natur-
wissenschaft selbst fiihrt zu Grenzen, an denen Philosophie und Theologie
noch weitere Auskiinfte zu geben vermogen. Die Resultate, zu denen die
moderne Atomphysik und Biologie gelangt sind, werden in klarer und auch
fiir den Nichtfachmann verstindlicher Weise dargelegt. Eine eigene Behand-
lung erfihrt die Entwicklungslehre und der Schopfungsbericht der Bibel
Gegeniiber der ersten (vgl. Schol 24 [1949] 602) und der fast unverinderten
zweiten Aufl. bringt diese dritte Aufl. Verbesserungen und Erweiterungen,
die den Umfang des Buches um fast 80 Seiten vermehren. Junk
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Dolch, H., Theologie und Physik. Der Wandel in der Strukturauffassung
naturwissenschaftlicher Erkenntnis und seine theologische Bedeutung. 8°
(X u. 110 S.) Freiburg 1951, Herder. DM 4.80. — Die vorliegende Arbeit, eine
Minsterer theol. Dissertation, stellt nicht naturwissenschaftliche und theolo-
gische Erwégung einander gegeniiber, sondern verdeutlicht in einer kurzen
Nachzeichnung des historischen Wandels der klassischen Physik zur modernen
Atomphysik, daB Anfénge eines tiefinnerlichen, neuen Selbstbescheidungs-
prozesses festzustellen sind, zun#chst und unmittelbar bei den angesehensten
Begriindern der Atomphysik selbst. Das Erfahrungsgesamt — dies wird den
Forschern in ihrer Arbeit immer deutlicher — ist nicht durch eine homogene
Theorie zu beschreiben, sondern durch einzelne Disziplinen, durch die jeweils
bestimmte Gruppen von Erscheinungen dargestellt werden. Der Aufbau
wissenschaftlicher Erkenntnis ist geschichtet. Es gibt nicht nur ein Ordnungs-
schema, das im Verlauf der Forschung stetig vervollstindigt werden kann,
sondern es gibt mehrere Schemata, die relativ selbstindig und unabhingig
voneinander jeweils bestimmte Objektsbereiche darstellen. Kein Schema gibt
also die Wirklichkeit schlechthin wieder, sondern jedes nur einen Teil von ihr.
Der Bereich der klassischen Physik hat sich als Ausschnittsbereich erwiesen.
Ihr naijves, sorgloses Selbstverstindnis wurde in die Schranken gerufen, nicht
als ob sie nur vorlidufige Annahmen enthielte, sondern insofern sie im wver-
meintlichen Allgiiltigkeitsanspruch naiv und sorglos war. Wir schlieBen nicht
auf die Ungiiltigkeit der klassischen Elektrodynamik, sondern auf die Grenze
ihrer Gultigkeit. Die moderne Physik hat die Erkenntnis gewonnen, daB die
Welt der klassischen Physik in die Welt der Atomphysik hineinleuchtet und
daB erst von ihr aus die geheimnisvolle Welt innerhalb der Atome er-
schlieBbar wurde. Vom erkannten Verhiltnis der Makro- und Mikrophysik her
nun kann das Verhiltnis der natiirlichen Ordnung zur tibernatiirlichen Offen-
barungsordnung verstdndlich gemacht werden. Die Beziehung zwischen natiir-
licher und iibernatiirlicher Ordnung aber bekundet das Wunder, das einer-
seits die Offenbarungswirklichkeit erschlieBt und anderseits die bekannte
Wirklichkeit vertieft als Ausschnitt der Gesamtwirklichkeit verstehen lehrt.
Es zerstort nicht das Wissen um die Wirklichkeit dieser Welt, auch nicht jenes,
daf des Menschen Geist ihre Struktur erkennen und in naturwissenschaft-
lichen Satzen beschreiben kann, wohl aber die¢ vordergriindige Annahme,
dafl diese natiirlich erfahrbare Welt die Gesamtwirklichkeit sei und des
Menschen Geist diese aus sich erkennen und in seinen Gesetzen beschreiben
konne., — Die dankenswerte, aufschluBreiche, klar und ansprechend gefalite
Schrift beriihrt eine Wurzelstelle der Auseinandersetzung zwischen Theologie
und Naturwissenschaft und kann so den Weg zu einem weiteren Verstindnis
bereiten helfen. Sie erschlieit dem modernen Physiker von seinem Arbeits-
gebiet und seiner Methode her den Sinn deg Wunders, das unter der dop-
pelten Riicksicht der causalitas formalis und efficiens Zeichen ist; das in be-
sonderer Weise verursacht und so geeignet ist, zur Klirung des Zusammen-
hangs zwischen Gott und Welt verwendet zu werden. Die Arbeit ist vor
allem wichtig fiir Naturwissenschaftler, Philosophen und Theologen. Gern
werden wir ihrem Verfasser wieder begegnen. ; Nink

de Goeje, C. H.,, What is Time? gr. 8° (51 S.) Leiden 1949, Brill. fl. 4. — —
Der Verf.,, Professor fiir westindische Sprache und Volkerkunde, legt in der
vorliegenden Broschiire Gedanken und Erwigungen vor, die er sich zum
Zeitproblem gemacht hat. Dabei versteht er unter Zeit nicht das abstrakte
Schema moglicher Geschehnisse, sondern die Zeit, wie sie sich im Zeiterlebnis
darstellt, In dieser Wahrnehmung der Zeit sieht er ihre ganze Realitit. Sie
ist ein besonderer Aspekt des BewuBtseins von der stindigen Verdnderung
der psychischen Zustinde. Auf dieser Grundlage lassen sich, so meint G.;
alle die verschiedensten Aussagen, die iiber die Zeit gemacht werden, deuten
und verstehen. Die Schrift bietet manche Anregungen, die zu einer tieferen
Erfassung und weiteren Diskussion des philosophischen Problems Zeit bei-
iragen konnen. Junk.

de Broglie, L, Physik und Mikrophysik. 8° (347 S.) Hamburg 1950,
Claassen. DM 16.50. — Der vorliegende 3. Bd. der Vortrige und Aufsitze B.s

138



Naturphilosophie

gliedert sich in 3 Themenkreise: ,Die Wissenschaft® (9—114), ,,Wissenschaft-
liche Philosophie“ (115—230) und ,Wissenschaftsgeschichte® (231—345). Bietet
der 1. Teil eine Einfiihrung in den Tatsachen- und Ideengehalt der Atom-
und Kernphysik von verschiedenen Ansatzpunkten aus, so handelt der 3. Teil
u. a. iber ,Grundlagenforschung und Zweckforschung, den ,Anbruch des
Atomzeitalters® und ,Das grolle Abenteuer* der wachsenden menschlichen
Macht iiber die Natur. ,Wir miissen auf uns selber vertrauen und hoffen,
daB wir ... vernunftig genug sind, unsere wachsende Macht nur zu segens-
reichen Zwecken zu gebrauchen®, ist der SchluB dieses Abschnitts und des
ganzen Buches. — Naturphilosophisch interessiert vor allem der 2. Teil. Fiir
jeden Versuch einer real-ontologischen Deutung des Wellen-Korpuskel-Dua-
lismus lehrreich sind die ,Personlichen Erinnerungen aus den Anfingen der
Wellenmechanik* mit dem Bericht iiber die Theorie der ,Fiihrungswellen®
und der ,doppelten Losung‘’ der Wellengleichung; ihre Lesung wird davor
bewahren, bei dem Versuch der philosophischen Deutung Wege einzuschlagen,
die sich schon damals als ungangbar erwiesen haben. Im néchsten Abschnitt
macht B. auf bemerkenswerte Analogien zwischen der Bergsonschen Auf-
fassung von Zeit und Bewegung und der Quantenphysik aufmerksam, Wenn
er auch selbst gesteht, ,dall manche Satze Bergsons stark modifiziert werden
miissen“, wenn man die Analogien in dem ,subtilen und oftmals fliichtigen
Denken des Philosophen“ herausarbeiten will, so kann man doch eine ge-
wisse Verwandtschaft in der Auffassung von Zeit, Raum und Bewegung wie
in den Aussagen iiber Determinismus und Individualitidt nicht abstreiten. Hin-
sichtlich des Indeterminismus weist B. weiter hin auf einen sonst in der
philosophischen Diskussion weniger beachteten mathematischen Beweis von
J. v. Neumann fir die Unméglichkeit ,verborgener Variabler, durch die der
Indeterminismus der Quantenphysik deterministisch unterfangen wiirde. Dazu
ist jedoch die Kritik zu beachten, die H. Reichenbach an dem v. Neumann-
schen Beweis {ibt (Philosophische Grundlagen der Quantenmechanik S. 25
Anm.): Der Beweis setzt voraus, daB die statistischen GesetzmiBigkeiten der
Quantenphysik fiir alle Arten statistischer Gesamtheiten gelten, auch fiir jene,
die schon mit Zuhilfenahme der neuen Variablen geordnet sind; wenn aber
der Indeterminismus der Quantenphysik kritisiert wird, dann wird gerade
auch diese Annahme in Frage gestellt. Reichenbach formuliert dies dahin-
gehend, dal v. Neumann die ,Allgemeingiiltigkeit der Quantenmechanik’ vor-
aussetze; dies ist aber in dem angegebenen Sinn zu verstehen und nicht etwa
S0, als ob bei Ablehnung der v. Neumannschen Voraussetzung die Giiltigkeit
der Quantenphysik bestritten wiirde fiir den Bereich, auf dem sie sich er-
fahrungsgemiB bewidhrt hat, d. h. fiir die Systembeschreibung chne Benutzung
der verborgenen Variablen. ¥ Biichel
Pohl, H, S.J., Der Weltither. Ein Beitrag zur Losung des Materie-
problems. (Philos. u. Grenzwiss. 7. Bd.,, H. 5.) 8° (VIII u. 92 S.) Innsbruck
1951, Rauch. DM 6.—. — Hinter dem vielleicht etwas veraltet klingenden
Titel steht ein erfreulicher Versuch, auf scholastischer Grundlage das philoso-
phische Problem des physikalischen ,Feldes®, so wie es sich in der Quanten-
physik darbietet, anzugehen. Ein historischer Uberblick iiber die Entwicklung
des Atherproblems in Philosophie und Naturwissenschaft dient zugleich als
Problemstellung fir die folgenden Betrachtungen. Diese leiten das Dasein
eines Weltdthers ab aus der stetigen Ausdehnung der Welt, die einen Real-
Zusammenhang auch liber den ,leeren“ Raum hinweg erfordert und aus den
in die gleiche Richtung weisenden Erscheinungen der physikalischen Felder.
Die Frage nach dem Sosein des Weltdthers bringt einen begriiBenswerten
Neuansatz der philosophischen Betrachtungsweise: Der Ather wird nicht
mehr den materiellen Kérpern als Ur- oder Hintergrund gegeniibergestellt,
sondern es sind die materiellen Teilchen selbst, die in ihrer Gesamtheit den
Ather bilden. Die materielle Substanz als solche, d, h. als metaphysisches
Prinzip, ist auBerhalb von Raum und Zeit und erhalt ihre Rédumlichkeit wie
ihre Bezogenheit auf andere Substanzen erst durch die Ausdehnung als
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Akzidens. Dieses Akzidens ist aber nun aufzufassen als eine Art Wirksphére,
als eine Art Fithrungsfeld, das sich in dem physikalischen Feld- bzw. Wellen-
bild widerspiegelt und wenigstens der Moglichkeit nach sich iiber die ganze
Welt erstreckt: der Inbegriff der Realbeziehungen zwischen der materiellen
Substanz, dem ,Teilchen“, und seiner Umgebung. Die Gesamtheit dieser
Wirksphédren in ihrer gegenseitigen Durchdringung macht dann das aus, was
zunichst als Weltdther bezeichnet wurde, — Neben der Durchfiihrung dieses
Leitgedankens und seiner Anwendung auf Einzelfragen finden sich wertvolle
Betrachtungen iiber die wesenhafte Relativitit und Dynamik des materiellen
Seins sowie schone Begriffsabgrenzungen aus dem physikalisch-philosophi-
schen Grenzgebiet, deren Verwendung das Arbeiten auf diesem Gebiet sehr
erleichtern kann. — Einige kritische Bemerkungen wollen als Anregung zur
Weiterentwicklung der sehr ansprechenden Gesamtschau verstanden sein: Bei
der Ableitung der Stetigkeit der Ausdehnung aus der stetigen Bewegung (36)
wird vielleicht nicht geniigend beachtet, da die Anwendung des Begriffs der
Ortsbewegung auf Elementarteilchen — in deren Bereich ja das eigentliche
materielle Geschehen zu suchen ist — doch nur mit gewissen Einschrinkungen
erfolgen kann; jedenfalls kann auch bei der Bewegung von einer Stetigkeit
nur insoweit gesprochen werden, als tiberhaupt in den Differentialgleichungen
der Quantenphysik Stetigkeit zum Ausdruck kommt. Die an sich wohl rich-
tigen Uberlegungen beziiglich der Unmdglichkeit eines absolut leeren Raumes
{39) erwecken in der vorgelegten Form den Anschein, als ob aus der Un-
moglichkeit des Satzes ,Der leere Raum existiert® auf die Unméglich-
keit der Aussage ,Es gibt einen leeren Raum® geschlossen wiirde; es
miiBte also eine genauere Formulierung geboten werden, die dann auch die
inzwischen erschienene Argumentation N. Hartmanns hinsichtlich des leeren
Raumes (Naturphilosophie 47, 84, 89, 95) beriicksichtigte. Wenn der Teilchen-
charakter der Photonen mit March in gewissem Sinn als Schein hingestellt
wird (62), so hat March selbst an dieser Auffassung die notwendige Korrektur
angebracht (Natur und Erkenntnis 165). Die Betrachtungen iiber die wesen-
hafte Relativitat und Dynamik des materiellen Seins konnten wvielleicht noch
eine Vertiefung erfahren von der Untersuchung der Quantenstatistiken her,
die wohl auf eine nicht nur erkenntnismiBige Ununterscheidbarkeit, sondern
auch auf eine seinsméBige Verschmelzung von Elementarteilchen beim Ein-
setzen von Wechselwirkung schlieBen lassen; man wiirde sich freuen, einer
Fortfiihrung der Arbeit des Verf. in dieser Richtung wie hinsichtlich der

Ausdeutung der Relativitidtstheorie zu begegnen. Biichel
Grégoire, Fr., Note sur la philosophie de I’Organisme. 59 S.) Ldwen
1948, Institut Supérieur de Philosophie. Fr. 35.— — Die hier veroiffentlichte

Studie ist zuerst in der RevPhLouv (Aug. 1948) erschienen. Der Verf. will
das im Titel angefiihrte Thema nicht erschopfend behandeln, sondern nur
Fragestellung und Terminologie des Organismusproblems vorlegen. Die Ar-
beit hat drei Teile: A. Les questions; B. Les positions; C. Note complémen-
taire sur le sens de quelques expressions. — Nach einer genauen Formulie-
rung der Probleme einer Philosophie des Organischen (1. Question de la vie
organique individuelle; 2. Question de I’évolution des espéces; 3. Question de
T'origine de la vie organique) widmet der Verf. den Hauptteil seiner Unter-
suchung einer Klassifizierung der Antworten, welche die drei entscheidenden
Fragen gefunden haben. Als erste Antwort behandelt er den Agnostizismus;
sodann den Mechanismus in seinen verschiedenen Stufen, je nachdem alle
drei Fragen oder nur die 1. und 2. Frage mechanistisch beantwortet werden;
schlieBlich den Anti-Mechanismus in der zweifachen Form, der Theorie ,de
I’émergence® und des Neovitalismus., Ergidnzende Bemerkungen zu einigen in
der Philosophie des Organischen hiufig gebrauchten Ausdriicken, wie z. B.
Finalitdt, Ganzheit, Anpassung, Gestalt, beschlieBen die Abhandlungen. — Mit
groBer Einfiithlungsgabe in das Denken und Wollen der verschiedensten mo-
dernen biologischen und naturphilosophischen Stromungen ist es dem Verf.
gelungen, eine brauchbare Klassifizierung der Meinungen zum Vitalismus-
Mechanismus-Problem aufzustellen, ohne dabei schwer faBbaren Richtungen,
wie z.B, dem ,,Organizismus“, Gewalt anzutun. In dem Vorschlag, den Begriff
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Finalitdt in der Biologie nicht mehr zu gebrauchen und ihn durch andere
Termini (Koordination, Organisation, System usw.) zu ersetzen, werden viele
Biologen und erst recht Naturphilosophen eine allzu groBe Vorsicht gegeniiber

einer metaphysikfeindlichen Biologie erblicken. Haas
Koppen, K., Die Wunder des Lebens. gr. 8° (346 S., 50 Abb.) Bonn 1949,
Diimmler. DM 14.80. — Von den Wundern des Lebens werden uns in vor-

liegendem Werk vor allem die Wunder des menschlichen Lebens gezeigt. Was
biologische und medizinische Forschung heute an wichtigen Ergebnissen zu
einer biologisch orientierten Anthropologie beisteuern kann, ist hier in einer
auch fiir den Nichtfachmann zuginglichen Form dargestellt. Der Verf. geht
von der Entstehung der Welt, des Lebens und dem Werden des Menschen
(stammesgeschichtliche und individuelle Entwicklung) aus. Bei der Beurteilung
stammesgeschichtlicher Argumentationen 146t er eine auf Tatsachen ge-
griindete, weise Vorsicht walten. Das biogenetische Grundgesetz gilt ihm
2hochstens als Regel“ (,um es nicht als Konstruktion einer Spekulation zu
werten®), Sehr zuriickhaltend ist er auch gegeniiber den in der Haeckelschen
Ara mit so viel unbegriindetem Enthusiasmus aufgestellten Stammbiumen
vom einfachsten Lebewesen bis zum heutigen Menschen. Beziiglich der Ab-
stammung des Menschen macht er sich die Worte Bavinks zu eigen (52): ,Der
Mensch ist aus dem Tierreich emporgestiegen, aber er ist jetzt etwas anderes
und weit mehr als das Tier. Er steht mit den Fiilen auf der Erde, aber
sein Haupt ragt in den Himmel er ist wirklich der Wanderer zwischen zwei
Welten.“ In den Kap. vom Sein und Vergehen bietet der Verf. eine Biologie
der Lebenserscheinungen (Zelle, Vererbung, Konstitution, Gesundsein, Krank-
heit, Altern, Sterben, Tod). Im Anhang zu diesen Kap. wird Stellung ge-
nommen zu Wunschtod und Sterbehilfe, Selbstmord, Erdbegribnis und Feuer-
bestattung, wobei sich der Verf. von rein biologischen bzw. medizinischen Ge-
sichtspunkten leiten 14Bt. AnschlieBend wird dann das ,Leib-Seele-Sein“ (Ner-
vensystem, Sinnesleben usw.) und die Beziehung des Menschen zur ubrigen
Welt behandelt. Den Abschluf des Werkes bildet ein weltanschauliches Kap.
{Triebkriafte des Lebens, Willensfreiheit, Sinn des Lebens, Wissen und Glau-
ben). — Der Verf. behandelt sein Thema auf breitester Grundlage, unter
Einbeziehung zahlreicher Grenzfragen. Leider ist er in der philosophischen
Bewiltigung der aufgeworfenen Probleme weniger erfolgreich. Einige Bei-
spiele mogen das zeigen: Obwohl er bei der Frage nach der ersten Entstehung
des Lebens den Zufall ausschlieBen will (26) und eine Schopfung fiir moglich
bhilt, bringt er den Einwand vor, daB ein Schopfungsakt eine Unterbrechung
der uns gegebenen Kausalitit bedeuten wirde, Welche Kausalitdt wiirde aber
im Fall der Erschaffung des ersten Lebens durchbrochen, wenn dieses vor der
Erschaffung noch nicht existierte und nach der Erschaffung nicht rein physiko-
chemisch erkliart werden kann? Der gleiche Grund veranlaBit den Verf. auch
zur Ablehnung der Moglichkeit des Wunders. S. 25 wird es als unmdéglich er-
achtet, daB den Lebewesen ,eine entsprechende schopferische Wesensidee“ in
Gott entspricht (Feuling). Kann schon kein Kiinstler ohne Ideen schaffen,
S0 noch viel weniger die absolute Intelligenz, Gott. — Die Darstellung des
Vitalismus (33)sscheint zu grob, wenn der Verf. die Einfliihrung des Entelechie-
begriffes darauf zuriickfiihrt, daB ,man die Unkenntnis iiber das Leben an
sich auf einen noch réitselhafteren metaphysischen Faktor abschiebt, um mit
ihm spekulieren zu kénnen®. — S. 83 sagt der Verf, vom Substanzbegriff: ,Es
gibt keine ,beharrende Substanz‘ mehr, sondern als letzte Realitat bleibt nur
das elektromagnetische Feld in seiner raumzeitlichen Bindung.“ Ein solches
Urteil scheint nur moglich, wenn man die Substanz als ,starres Wirklichkeits-
klotzchen® miBversteht und nicht beriicksichtigt, daf Substanz neben der
Selb-standigkeit (Subsistenz) auch inneres Tatigkeitsprinzip (Natur) besagt. —
Bei der Behandlung von Fragen, die unmittelbar in den weltanschaulich-
religitsen Bereich hineinfithren (Feuerbestattung, Erdbestattung, Tod, Un-
sterblichkeit, Leib-Seele-Problem usw.), wire eine stirkere Berticksichtigung
der weltanschaulichen Gesichtspunkte angebracht gewesen. Der Verf. leugnet
die Beweisbarkeit der Unsterblichkeit der Seele. Im Leib-Seele-Problem ver-
tritt er die Zweiseiten- oder Identitdtstheorie. Den letzten Sinn des Lebens
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sieht er im Werterleben, das den Menschen geistig befriedigt, das aber seine
Hauptziele allein im Diesseits finden soll. Die Weltanschauung, die an den
entscheidenden Stellen offenbar wird, ist eindeutiger Positivismus., Haas

Marc, A., Psychologie réflexive. 2 Bde. gr. 8° (382 u. 420 S.) Briissel 1949,
L’édition universelle, Fr. 475.—., — Die beiden Binde handeln in drei Blichern
von der Erkenntnis (I), vom Willen und vom Geist (II).Der Verf. geht von
einer Phdnomenologie und Metaphysik des Zeichens aus, wie es sich im ge-
sprochenen Wort als Sichtbarwerden des Geistes in Raum und Zeit darstellt.
Anthropologisch wird diese Art von Zeichen als die Offenbarung von BewulBt-
sein gedeutet. Die Darstellung der Erkenntnis geht liber Sinnes- und Ver-
standeserkenntnis zur Betrachtung der Aktivitdt und Rezeptivitit mensch-
lichen Erkennens, untersucht den Vorgang der Abstraktion und Vergegen-
standlichung, die sachliche Grundlage fiir die Begriffsunterscheidung von Ver-
stand und Vernunft und schlielich die Psychologie von Wahrheit und Irrtum
im Urteil. Die Auffassung des Verf. von einer ausschlieBlichen Objektivitit
der Sinnesqualitidten diirfte kaum ohne Widerspruch bleiben. — Der Aufweis
der Geistigkeit und Freiheit des Willens wird um eine Betrachtung des
personalen Sinnes der Liebe als Wille zu sich und zum anderen geistvoll
erweitert. Es fallt jedoch auf, daB im Gegensatz zu der eindeutigen Zwei-
teilung der Erkenntnis hier nur vom geistigen Wollen die Rede ist und des
sinnlichen Strebens keinerlei Erwidhnung geschieht. Auch vermifit man eine
Darstellung oder doch wenigstens eine anthropologische Ortsbestimmung von
Gemiit, Gefiithl, Stimmung. — Das 3. Buch ist der Einfachheit, Geistigkeit
und Unsterblichkeit der Seele gewidmet und bringt Uberlegungen iiber die
leib-seelische Ganzheit sowie iiber den Seinsgehalt von Person und Indivi-
duum. — Das ganze Werk stellt sich als Begegnung scholastischen Denkens
thomistischer Prigung mit neuzeitlicher Problematik dar, vor allem mit der
Fragestellung Kants. Diese ungemein eingehende Auseinandersetzung ist ge-
konnt und tiberzeugend; Kant selbst kommt freilich immer nur in der Uber-
setzung von Treémesaygues zu Wort. Ein wesentlicher Vorzug dieser Psycho-
logie liegt ferner in der geschickten Verbindung von Geschichte und Syste-
matik der einzelnen Probleme. Unbeschadet dieser groflen Vorziige scheint
uns allerdings, der sehr vorteilhafte Ansatz der ganzen Spekulation sei nicht
immer folgerichtig genug entfaltet. Man wiirde jedenfalls nach dem im
ersten Teil Gesagten wesentlichere Aussagen iiber die Leib-Seele-Struktur
der menschlichen Personlichkeit erwarten, So aber tritt die glédnzende Dar-
stellung der Einheit von Sinnlichkeit und Geistigkeit der ersten Kapitel gegen
das Ende hin zugunsten einer offensichtlichen Uberbetonung der Geistigkeit
in den Hintergrund. Die Vorziige der ganzen Anlage und Durchfithrung sind
aber so viele, dall es genug ist, auch ihre Grenzen zu sehen: dann wird man
reichen Gewinn haben. Trapp

Oelrich, W., Geisteswissenschaftliche Psychologie und Bildung des Men-
schen. gr. 8° (229 S.) Stuttgart 1950, Klett. DM 9.50. — Das Werk von O.
schlieBt sich eng an Spranger an, besonders an seine Lebensformen und seine -
Psychologie des Jugendalters. Zu den Aufgaben der geisteswissenschaftlichen
Psychologie (90—133) gehort neben der psychologischen Durchdringung des
Ich und der Umwelt eine Untersuchung tiiber die Art, wie das Ich sich mit
der Umwelt auseinandersetzt, Diese von Mensch zu Mensch verschiedene
Sonderart wird in tiberschaubarer Weise uns zuginglich und verstindlich,
wenn wir uns mit dem MaBstab der Sprangerschen Lebensformen der indi-
viduellen Wirklichkeit zu ndhern suchen (114 ff.). Gegeniiber dieser Position
des Verf. ist zu bedenken, dall die Lebensformen Sprarngers als ideale Typen
einen wertvollen Weg bahnen zum Verstindnis ausgereifter und hochent-
wickelter Personlichkeiten, dal ihnen aber in der Anwendung auf weniger
entwickelte und nicht gereifte Menschen sehr viel Problematik anhaftet. —
In den beiden ersten Abschnitten seines Buches bietet O. zunidchst einen
orientierenden Uberblick iiber Ursprung und Geschichte der geisteswissen-
schaftlichen Psychologie (11—34) und bringt dann Untersuchungen tiber den
Aufbau der geisteswissenschaftlichen Psychologie (35—89). Vielleicht hitte
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er diesen Abschnitt besser als ,Fundamente® denn als ,Aufbau® bezeichnet.
Denn er enthélt eine mehr wissenschaftstheoretisch gedachte Darlegung der
Grundlagen seiner Psychologie, darunter vor allem ein Kapitel iiber die
Theorie des Verstehens. Bei der Begriffsbestimmung der geisteswissenschaft-
lichen Psychologie wire mehr Klarheit und Prizision zu wiinschen. Mit Recht
macht O. darauf aufmerksam, daB man die Methoden und Forschungs-
ergebnisse einer naturwissenschaftlich gerichteten Psychologie nicht auf das
Verhéltnis von Seele und Geist iibertragen darf. Damit deutet er aber auch
an, daB Aufgabe der geisteswissenschaftlichen Psychologie nicht nur der
»objektive Geisteszusammenhang® — wir deuten dieses Wort als Zusammen-
hang zwischen subjektivem und objektivem Geist —, sondern auch die Be-
ziehung von Seele und subjektivem Geiste sein muB. Den in sich und auch
fiir O, schwierigen Begriff des subjektiven Geistes faBt er als ,den in der
menschlichen Seele wirksamen Geist® (37). Es wéire sicher eine weiterfiihrende
Aufgabe, die Bedingungen fiir die Moglichkeit eines solchen Wirkens von der
menschlichen Seele und auch vom wirkenden Geiste her, sowie die Art und
die Entwicklung dieser Wirksamkeit aufzuhellen. Die Identifizierung des
»Struktur- oder Entwicklungsprinzips, des Ganzheits- oder Gestaltungs-
begriffs“, wie sie dem Verf. vorzuschweben scheint (37), diirfte nicht durch-
fithrbar sein. Welchem Reichtum an Problemen inhaltlicher Art die geistes-
wissenschaftliche Psychologie sich gegeniibergestellt sieht, zeigt der Verf.
in einem Uberblick iiber die Gebiete der geisteswissenschaftlichen Psychologie
(u. a. Psychologie der Lebensalter, der Geschlechter, der objektiven Geistes-
gebilde). Der letzte Abschnitt des Buches untersucht den Zusammenhang
der geisteswissenschaftlichen Psychologie mit der Erziehungswissenschaft.
Dieser Zusammenhang ist grundlegend in der Auseinandersetzung des Indi-
viduums mit der Natur und den Sachgebieten des objektiven Geistes gegeben:
Erziehung ordnet sich wesensmifBig ein in diesen organischen Bildungs-
prozeB. — Das Buch ist der erste Versuch einer zusammenfassenden Dar-
stellung der geisteswissenschaftlichen Psychologie und verdient als solcher
Beachtung, Gilen

Katz, D, La psicologia della forma. Traduzione di E. Arian E (203) 8°
Turin 1950, Einaudi. L. 1200.—. — In diesem Buche, das inzwischen auch wie-
der in seiner deutschen Ausgabe erschienen ist, gibt K. einen guten Uberblick
Uber die Grundlagen und die einzelnen Arbeitsgebiete der Gestaltpsycho-
logie. Das Werk ist als erste Einfithrung in die Gestaltpsychologie gedacht.
Daraus wird die knappe Fassung mancher Kapitel erklirlich (vgl. den Ab-
schnitt iiber Wesen der Gestaltpsychologie 125—129). Der Verf. stellt in ruhi-
ger und distanzierter Objektivitdt die Bedeutung, die Resultate und auch die
Grenzen der Gestaltpsychologie dar. Er kann dabei auf eine Reihe von For-
schungen hinweisen, die er persénlich oder durch seine Schiiler zu diesen
Problemen beigetragen hat. Zu den charakteristischen Eigenarten der Gestalt-
psychologen gehort, besonders bei ihren Hauptvertretern, der Kampf gegen
die Elementenpsychologie (vgl. erstes und letztes Kap.). K. glaubt, da man
in diesem Kampf etwas iibertrieben hat (18). Auch in der Zukunft wird man
die Forschungsergebnisse der physiologischen Psychologie als beachtlich
gelten lassen und auf den von ihr geschaffenen Grundlagen und zum Teil
noch gar nicht abgeschlossenen Untersuchungen der einzelnen Sinnesgebiete
weiterbauen miissen (200). Dabei ist aber zuzugeben, daB manche dieser Ana-
lysen im Lichte der Gestalttheorie neue Aspekte offenbaren. Dagegen kén-
nen die optischen T&uschungen, die umkehrbaren perspektivischen Tduschun-
gen (49f), das Wahrnehmen des Rhythmus in Musik, Tanz und Sprache
Sowie eine Reihe anderer akustischer Ph&nomene (55) nur auf dem Boden
einer strukturtheoretischen Auffassung erklirt werden. Auch die komplexen
Einheiten der Gedankenwelt, z.B. die Totalitit einer Diskussion um ein
wissenschaftliches Problem, wird in den Bereich der Gestaltpsychologie und
ihrer Studien gezogen (ebenfalls die Psychologie des Wollens und des Ge-
fiihlslebens). Es bleibt jedoch fraglich, ob eine wissenschaftliche Diskussion,
die sich etwa iiber einen lidngeren Zeitraum erstreckt, wirklich die Zige
einer ,Gestalt in sich tridgt. K. schlieBt sich nicht der Auffassung an, daB
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man praktisch jedes Gebiet der allgemeinen Psychologie unter dem Begriff
der Gestalt angehen koénne: die Begriffe ,komplexe Einheit* und ,Gestalt®
decken sich nicht (61). Innerhalb des Rahmens, den K. sich gestellt hat, war
es wohl nicht moglich, ndher auf den Versuch Kdéhlers einzugehen, das gestalt-
méiBige Verhalten der Organismen unter Ablehnung des Vitalismus durch
»dynamische Selbstregulierung® zu erkliren (78). Mit Recht weist der Verf.
darauf hin, da Kohlers Lehre von den physischen Gestalten auf Erkenntnis-
theorie und Weltanschauung dieser Schule, nicht nur auf ihre psychologischen
Untersuchungen starken EinfluB genommen hat, — Man mochte wiinschen,
daB in einer Neuauflage bei den Zitaten auch die Fundorte angegeben wiir-
den. Der Ubersetzung ist ein zwei Seiten umfassendes Verzeichnis italieni-
scher Literatur zur Gestaltpsychologie beigegeben. Gilen

Frobes,J., S.J., Tratado de psicologia empirica y experimental. Spanische
Ubers. v. J. A, Menchaca S.J, 4. Aufl. 2 Bde. gr. 8° (XXVIII u. 660, XXVI
u. 678 S.) Madrid 1950, Raz6n y Fe., Zus. Pes. 250.—. — Von dem geschétzten
»Lehrbuch der experimentellen Psychologie* wvon J.Frébes erschien die
3. Aufl. des 1. Bandes bereits 1923, die des 2. Bandes 1929; seitdem konnte der
Veri. in Deutschland nur 1935 noch einen kurzen Nachtrag zum 1. Bd. drucken
lassen. Von seiner unermiidlichen Weiterarbeit auf dem Gebiet der Psycho-
logie zeugen seine sorgfdltigen Literaturberichte in den Binden 1—19 (1926
bis 1944) dieser Zeitschrift. Diese und andere Forschungsergebnisse konnte
der Verf. in die 3. spanische Ausgabe seines Werkes hineinarbeiten; die vor-
liegende 4. Aufl., die der 3. schon bald folgen konnte, ist im wesentlichen ein
Abdruck der 3. Aufl. Von den insgesamt iiber 1300 Seiten der beiden Bé#nde
sind etwa 300 gegeniiber der 3. deutschen Ausgabe neuer Text. So bieten die
beiden Binde eine Zusammenfassung der psychologischen Forschungsergeb-
nisse bis 1942, wie man sie in dieser Vollstdndigkeit anderswo schwerlich
finden wird. Darum haben sie auch iiber den spanischen Sprachbereich hinaus
ihre Bedeutung. Die Ergdnzungen betreffen u. a. die Eidetik, die Gestaltwahr-
nehmung, die Zuverldssigkeit von Zeugenaussagen, die klnstlerische Inspira-
tion, die Ausdruckslehre, die Frage nach der Intensitit des Wollens, die
Typenlehre, die Entwicklungspsychologie, die psychischen Anomalien; ganz
neu sind die Abschnitte iiber Rassenpsychologie (II 540—544). de Vries

Vetter, A., Die Erlebnisbedeutung der Phantasie. 8° (141 S.) Stuttgart 1950,
Klett. DM 9.—, — Auf dem sachlichen Hintergrund einer vergleichenden
Auswertung der Selbstzeugnisse junger Menschen gibt der Verf. eine Phino-
menoclogie der Phantasie und dariiber hinaus eine Ortsbestimmung derselben
im Ganzen des seelischen Gefiliges. Die Gliederung des Phantasievorganges (I)
zeigt die sensorische Phantasie und ihr Bilderlebnis, die Umschmelzung im
Gefiihl und die Werkgestaltung der motorischen Phantasie. Unter dem Ge-
sichtspunkt des iibergreifenden Gehaltes der Phantasie (II) stellt sich die
Welterfahrung und der Zukunftssinn der Phantasie dar. Phantasie und Traum
werden in einem Anhang gegeneinander abgehoben. — Der Verf. sieht mit
Recht in der Phantasie nicht eine eigentliche Grundfihigkeit im strengen
Sinne. In ihrer wesentlichen Gefiihlsabhéngigkeit erscheint sie vielmehr als
der vergegenstiandlichende Horizont, dessen eigentliche Innerlichkeit das Ge-
fithl ist. Sie ist der ,Horizont des Erlebnisbereiches der Personlichkeit®.
Sehr fruchtbar erweist sich die ausdriickliche Betonung eines spezifischen
Neuheitsmerkmals, das der Phantasie tiber Erinnerung und Wahrnehmung
hinaus eignet, sowie die ausgezeichnete Darstellung der Doppelbewegung
der Phantasie in ihrem Aufruhen auf der sensorisch-motorischen Leibes-
anlage; die Phantasie ist so durch Bilderlebnis und Werkgestaltung polar
bestimmt. Im Aufweis ihrer Erlebnisbedeutung und ihrem Verh#ltnis zum
religiosen Urbezirk zeigen sich wertvolle Ansédtze zur Auseinandersetzung
mit R. Otto. Sachlich iliberzeugend stellt sich auch die Abgrenzung der Auf-
fassung des Verf. zu jener von Kierkegaard, Klages und Heidegger dar. In
der Skizze iiber Traum und Phantasie verdient besondere Beachtung, daB
der Verf. neben der Dynamik der triebhaften Wunschregung die pathische
Auslegung des Traumes betont und in ihren Zusammenhang mit einer Er-
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scheinungslehre stellt. Traumdeutung kann nicht in einer Entlarvung ihr
Geniige finden, sondern mufBl den persénlichen Lebenssinn entdecken, von
dem aus erst Verdridngung als solche sichtbar werden kann. Trapp

Jung, C. G. Gestaltungen des UnbewuBten. Mit einem Beitrag von
Aniela Jaffé. 8° (616 S.) Zurich 1950, Rascher. S. Fr. 32.—. — Jung legt in
diesem 7. Band der psychologischen Abhandlungen Untersuchungen iiber
Psychologie und Dichtung (I) vor, iiber Wiedergeburt (II), zur Empirie des
Individuationsprozesses (III), iiber Mandalasymbolik (IV). Mehr als die Halfie
des Buches bildet der Beitrag wvon A. J. iiber Bilder und Symbole aus
E, T. A. Hoffmanng Mé&rchen ,Der Goldne Topf“ (V). — Die nicht selten bis
zur Tragik gesteigerte Spannung eines Dichterlebens sieht der Verf. wesent-
lich darin, daB die Sehnsucht des ,gewohnlichen® Menschen nach sicherem
Lebensgliick dem riicksichtslosen Drang schépferischer Begabung erliegen
mull, — Fiir die Formen der Wiedergeburt werden fiinf Aspekte bezeichnet:
Metempsychosis, Reinkarnation, Auferstehung, Wiedergeburt, Teilnahme am
Wandlungsvorgang. Der Verf. will nicht iiber die Tatsichlichkeit von Wieder-
geburt in irgendeinem Sinne befinden, sondern schliet erst einmal aus der
Tatsache solcher Vorstellungen auf einen zugrundeliegenden psychischen Sach-
bestand. Unter den moglichen Wegen zur Wandlung werden als ,technische®
Yoga und Exercitia spiritualia genannt. — Anhand von 17 Bildern aktiver
Imagination einer Patientin wird ein Individuationsprozel erldutert. — Diese
Einzelkasuistik wird durch Teil IV in griéBere Zusammenhinge gestellt: der
exegetische Text zu 54 Bildtafeln wversucht die Symbolik des Mandala in
seiner Auspriagung durch aktive Imagination darzustellen. Der Vergleich
von individueller Phantasie und uberindividuellen Grundgehalten ergibt
fiir den Verf. die Feststellung eines kollektiven Unbewuliten. Als Grundlage
seiner symbolischen Produkte wird die Existenz wvon urtiimlichen Bildern
(Archetypen) postuliert. — Wie alle Werke Jungs zeigt auch das vorliegende
ein umfassendes Wissen in Ethnologie und Religionsgeschichte. Die Einzel-
erscheinungen werden jedoch in ihrer Vielzahl gleichwertig registriert, und
J. stellt lediglich fest: ,Ich fiihle mich ndmlich nicht dazu berufen, ethisch
abzuwigen, was die venerabilis mater Natura tut, um ihre kdstliche Blume
zu entfalten. Man kann es tun, und wessen Temperament ethische Notigung
verspiirt, muB3 es auch tun, um einem Bediirfnis, dags auch anderen eignet,
entgegenzukommen® (162). — A. Jaffé zeigt am Beispiel des genannten Méar-
chens, wie bei E. T. A. Hoffmann die &dullere Welt und die Welt der Bilder
ineins flieBen und wie zugleich das individuelle Erleben des Dichters als
personliche Ausgestaltung tiberpersonlicher Wirklichkeiten gedeutet werden
konnte, Die Analyse der Bildwelt wird auf dem Hintergrund einer umfassen-
den Kenntnis der Literatur- und Geistesgeschichte vollzogen. Bei der Dar-
stellung ethischer und religionsgeschichtlicher Zusammenhinge spricht so
sehr die Schiilerin Jungs, daff auch fiir diesen Teil des Buches das zu den
anderen Teilen Gesagte giiltig ist. Trapp

Plessner, H., Lachen und Weinen. Eine Untersuchung nach den Gren-
zen des menschlichen Verhaltens, 2. Aufl. (Sammlung Dalp). 8° (226 S.) Miin-
chen (1950), Lehnen. DM 9.80. — In dieser eindringlichen und anregenden, von
einer leichten Aggressivitidt gefirbten Studie begreift P. Lachen und Weinen
als Ausdrucksformen, die dem Menschenwesen eigen sind. Er lehnt sich nicht
an Begriffe und Schemata irgendeiner Metaphysik an, weil sonst leicht Vor-
urteile erstehen konnten, die eine Durchleuchtung der Probleme des Aus-
drucks nur hindern (24). Der Verf. will aber iiber das Studium von Ausdruck
und Ausdrucksformen, wie sie sich im alltdglichen Umgang von Mensch zu
Mensch, von Mensch zu Welt anbieten, weiterfithren zu einem Verstindnis
der menschlichen Natur und des menschlichen Wesens. In diesem Zusammen-
hang sind die einzelnen Kapitel seines Buches zu sehen: Verhiltnis des Men-
schen zu seinem Korper, die Ausdrucksweise von Lachen und Weinen, An-
lisse des T achens, Anlésse des Weinens, der Ursprung von Lachen und Wei-
nen. Lactnen und Weinen sind kérperliche Reaktionen, die sich aber, darin
von Sprache, Geste und Gebérde deutlich unterschieden, vom Korper auf-
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fallend emanczipieren. Im Lachen und Weinen verliert die menschliche Person
weitgehend ihre Beherrschung, aber gerade dieser Verlust der Beherrschung
hat im ganzen Ausdruckswert. In einer von der Person unbeantwortbaren
aber nicht bedrohenden Situation (89) wird ,eine Moglichkeit des Zusammen-
wirkens zwischen der Person und ihrem Korper offenbar, die fur gewohnlich
geheim bleibt, weil sie nicht beansprucht wird“ (43): der Korper iibernimmt
gewissermaBen die Antwort, nicht in der Funktion seiner Instrumentalitit,
sondern in Funktion seiner Expressivitdt (56). So sind Lachen und Weinen
,Grenzreaktionen® (193), die zugleich Selbstbehauptung und Selbstpreisgabe
verraten. In beiden Fillen wird der Mensch von einer Ohnmacht der Be-
antwortung umfangen, In der Situation, die erheitert, sieht er sich der Uber-
macht einer unausgleichbaren Mehrsinnigkeit gegeniibergestellt, im Weinen
zeigt diese Ohnmacht sich als ein Mangel an Distanz gegeniiber dem Inhalt
eines ergreifenden Gefiihls oder gegeniiber korperlichem und seelischem
Schmerz, — Man mochte wiinschen, da der Verf. in #hnlicher Weise das
Phanomen des Lichelns einer Analyse unterzige. Auch in diesem Phinomen
groferer Beherrschtheit des Korpers durch Person oder Geist kommt das
Wesen des Menschen in spezifischer Weise zum Ausdruck. Gilen

Pfahler, G., Der Mensch und seine Vergangenheit. Eine Besinnung iiber
die Psychologie der Tiefe fiir Helfer und Hilfesuchende, 8° (XVI u. 362 S.)
Stuttgart 1950, Klett. DM 14.50. — In diesem Buch geht der Verf. von der
Voraussetzung aus, daB jedes Erleben der Gegenwart getragen und mit-
bestimmyt ist von Erlebnissen, Einsichten, den Erfahrungen und dem Tun der
Vergangenheit. Das Hauptanliegen des Buches ist es, im Unterschiede zu den
von Arzten wie Carus, Freud, Adler und Jung stammenden Untersuchungen;
,dem Walten der Vergangenheit beim gesunden Menschen nachzugehen® (IX).
Nur eines von den sechs Kapiteln des Buches — das umfénglichste — ist dem
kranken Menschen, seiner Vergangenheit und dem Hineinwirken dieser Ver-
gangenheit in seine Gegenwart gewidmet: ,Unordnung und Ordnung. Von
den Verbiegungen der Lebenslinien“ (201—336). Einen Uberblick iiber den
Inhalt dieses Kapitels geben die Titel der einzelnen Abschnitte: Angst (als
Musterfall); Geschlecht; Tod; Kobolde, Ddmonen und bése Geister. Die theo-
retischen Grundanschauungen des Verf. sind im zweiten Kapitel dargelegt:
Theorie der Tiefe (39—145). Das letzte Kapitel fiihrt nach der Intention P.s
an die Grenzen der Psychologie und bietet den Ubergang zur Weltanschau-
ung: Der Mensch als Herr und Knecht seiner Vergangenheit (337—358). — Der
Verfasser hat sein Buch vor allem fiir Erzieher, Seelsorger und Arzte ge-
schrieben. Hier liegt eine wirkliche Aufgabe des Buches: es kann zu einer
,Besinnung iiber die Psychologie der Tiefe“ fiihren, wie jeder sie braucht,
der verantwortlich in Fiihrung und Formung von Menschen tétig ist. Weniger
gliicklich ist das Buch gegeniiber der anderen Aufgabe, die P. sich gestellt
hat: ,eine Liicke in der Arbeit der wissenschaftlichen Psychologie auszu-
fiillen* (VIII). Um dieser Aufgabe in gliltiger Weise gerecht zu werden, wére
eine Umarbeitung und Vertiefung des Werkes nicht zu umgehen. So wiére
eine eingehende wissenschaftliche Begriindung seiner Definition der Tiefe
und auch der Grundthesen wiinschenswert. Wenn Psychologie der Tiefe ,die
Lehre von der Art und Weise ist, in der je und je Erweckung und Einsatz
der Vergangenheit in der Gegenwart auf die Zukunft hin vor sich gehen* (108),
dann muB in einem Werke, das eine Liicke in der Wissenschaft ausfiillen will,
diese Art und Weise schon eingehender untersucht und dargelegt werden.
Ebenso wiirde das Buch nach dieser Seite gewonnen haben, wenn die objektiv
bestehenden sachlichen und dynamischen Zusammenhénge zwischen Psycho-
logie, Anthropologie und Weltanschauung in genaueren Analysen aufge-
wiesen worden wairen. Gilen

Troubles et lumiére. Etudes Carmélitaines 1949. 8° (219 S.) Paris 1949.
Desclée de Brouwer. — Der vorliegende Band enthélt Referate und Diskus-
sionsbeitrige des fiinften internationalen Kongresses fiir Religionspsycho-
logie, der im September 1948 in Avon-Fontainebleau abgehalten wurde. Der
KongreB hatte sich die Aufgabe gestellt, die psychologischen Bedingungen
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einer echten Spiritualitdt zu erforschen. Die Referate — nicht alle auf glei-
cher Hohe stehend — sind teilweise von mehr theologischer als psycholo-
gischer Sicht der religionspsychologischen Probleme bestimmt. L. Beirnaert
liefert einen beachtenswerten Beitrag iiber Sens chrétien du péché et sen-
timent de culpabilité (31-41). Er macht mit Recht darauf aufmerksam, daB
bei einem mit dem Christentum lebendig verbundenen Menschen eine Be-
jahung und Anerkennung eigener Schuld mdoglich ist, ohne daB dadurch
lihmende Depressicnen auf den Menschen hereinstiirzen miissen, die ihn
lebensuntiichtig machen. Bei manchen auch lebendig an das Christentum
gebundenen Naturen bietet das Ph&nomen der Siinde und der Schuldhaftig-
keit zugleich einen neurotischen und einen religiésen Aspekt, so daB eine
Losung des Konfliktes von Psychiatrie oder Psychoanalyse (eine andere Mog-
lichkeit wird nicht erwi#ihnt) und von der Religion her in gemeinsamer Arbeit
angebahnt werden miiBBte. — R. Allers steuert Gedanken bei: , Autour d’'une
psychologie de la confession“. Auf seine Ausfiihrungen iiber das Vergessen,
die psychologische Isolierung des vergessenen BewuBtseinsinhaltes und das
daraus resultierende vage Gefiihl einer Schuldhaftigkeit sei hier eigens hinge-
wiesen (69-71). Diese Arbeit wiirde gewinnen, wenn sie iibersichtlicher ge-
gliedert wéire. — Nach P. Cossa (Mauvaise conscience et troubles mentaux)
ist es nicht bewiesen, daB Gewissensbisse allein geniigen, um eine Neu-
rose zu begriinden. Oft ist aber der unbewuBte Konflikt, aus dem Neurosen
erstehen, von einem ins BewuBtsein greifenden Gewissenskonflikt iiber-
lagert. In diesem Falle ist Heilung nur méglich, wenn auch das moralische
Gewissen wieder beruhigt wird (102). — Die Ziiricher Arztin und Jungschiile-
rin J. Jacobi zeigt psychologische Aspekte des religiosen Menschen, ganz aus
der Ideenwelt ihres Meisters heraus, mit Tafeln von Mandalas aus der psy-
chotherapeutischen Praxis, aus Lamakldstern, christlichen Handschriften und
theosophischen Drucken (115-135). Eine weitere Erdrterung des ,religitsen
Instinktes”, dessen grundlegende Bedeutung fiir die seelische Gesundheit
sie mit C. G. Jung hervorhebt, wiirde noch weiteres Licht in die Struktur des
religiosen Menschen und der religiosen Phinomene bringen koénnen. — Der
Lowener Psychopathologe E. de Greef behandelt das Thema ,,Affectivité
et Spiritualité“. Er begrenzt seine Studie bewuBt auf fundamentale und
elementare mystische Erlebnisformen. Die wesentlichen Ziige dieser Mystik,
soweit sie rein psychologischer Art sind, findet er auch in dem Menschen,
der von einem #sthetischen Erlebnis oder in der Liebe (Elternliebe oder
sexuelle Liebe) ekstatisch hingerissen wird. Der Mechanismus einer sym-
pathischen Wertung, der in solchen Ph&nomenen vorliegt, kann auch zu
Projektionen fiihren, in denen der Mensch glaubt, mit dem Absoluten in un-
mittelbaren mystischen Kontakt zu treten. In Wirklichkeit handelt es sich
dabei aber um eine Illusion. G. bringt einige Beispiele fiir seine Auffassung.
Es ist zuzugeben, daB diese Moglichkeit besteht und dag pseudomystische
Vorginge als objektivierende Projektionen eigener Gedanken und Gefiihle
enthiillt werden konnen. Es wire eine dankbare Aufgabe, auch echt my-
stische Erlebnisse religitser Menschen nach dieser Seite zu analysieren, etwa
an Hand der Werke von Theresia von Avila, und zu priifen, ob auch dort
noch von Projektionen gesprochen werden kann, die vielleicht als Teilfak-
toren in das Ganze des mystischen Geschehens eingegangen sind. Gilen

Schmaltz, G., Ostliche Weisheit und westliche Psychotherapie. 8° (163 S.)
Stuttgart 1951, Hippokrates-Verlag. DM 8.50. — Dieser 1. Bd. der »Schriften-
reihe zur Theorie und Praxis der Psychotherapie® bringt eine Anthologie
ostlicher Lebensweisheit, vor allem aus dem indischen und chinesischen
Kulturkreis. Der Verf. stellt die Texte in drei Gruppen zusammen: Lehrer
im Osten (I), Wege zum Selbst (II), Zum Weltgeschehen (I1I). Auf dem Hinter-
grund dieser Zeugnisse will eine sehr ausfiihrliche und gekonnte Einfiihrung
dazu dienen, aus dem ostlichen Leben und Denken Anregung zur psycho-
therapeutischen Losung westlicher Lebensprobleme allgemein menschlicher
Art zu vermitteln. Dabei sollen nicht Lisungen wesensverschiedener Kultur-
kreise einfachhin {ibernommen werden; es sollen aber Méglichkeiten einer
Befruchtung des Bemiihens um den an sich und seiner Welt Leidenden auf-
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gezeigt werden. Einen der wesentlichsten Unterschiede zwischen Ost und
West sieht der Verf. in der verschiedenen Wertung von AuBen- und Innen-
welt. Als Kern des psychotherapeutischen Geschehens wird die Selbstverwirk-
lichung im Individuationsprozef3, gesehen, Als Voraussetzung fiir ein sinn-
volles und fruchtbares Arbeiten ‘Jerlangt der Verf. fiir den Therapeuten die
Lehranalyse. Die Unterscheidung von ,grofer®* und ,kleiner“ Psychotherapie
ist nicht die sonst iibliche. Verf. will mit dieser vielmehr die Heilung von.
Neurosen im engeren Sinne bezeichnen, mit jener die Bemiihung um eine
weitere Entwicklung der im wesentlichen sanierten Persodnlichkeit. In jedem
Fall muf3 sich Psychotherapie von jeder Philosophie und Theologie absetzen,
da sie auf die Heilung eines an seiner Existenz jeweils ganz individuell
leidenden Menschen bedacht zu sein hat. Wahrheit ist fiur den Kranken
letztlich das, was seiner Gesundung fruchtbar ist, was ihn aus der Verstrickung
zur Erlosung fithren kann. Eine Zusammenarbeit mit Vertretern der Kirche
wird fiir Grenzfille in Aussicht genommen, weil auch die Religion in einer
ihrer vorliegenden Formen fiir einen Kranken lebensnotwendig und damit
heilsam sein kann. DaB jedoch die Seele des Menschen naturaliter christiana
sei, glaubt der Verf. durch seine therapeutische Erfahrung nicht bestatigt. —
Der Verf. verfiigt iiber eine ausgezeichnete Kenntnis aller einschlégigen Lite-
ratur und geht wesentliche Fragen der Psychotherapie so grundsédtzlich an,
daB man an der Schrift kaum vorbeigehen kann, wenn man iiber das seelen-
#rztliche Anliegen unserer Zeit unterrichtet sein will. Gerade aber weil die
Arbeit Sch.’ ernst zu nehmen ist, mu3 sie auch sehr ernst stimmen: sie ist
auf allen Seiten ein Zeugnis, wie dem Menschen Psychotherapie zum Erbe
der gestorbenen Religion werden kann und vielfach werden muBl. Wenn Gott
nicht mehr lebt, klammert sich der Mensch an seine eigene Mitte, um den
Verfall noch etwas aufzuschieben. Trapp

Speer, E. Lindauer Psychotherapiewoche 1950. gr. 8° (200 S.) Stuttgart
1951, Hippokrates-Verlag. DM 9.50. — Die ,1. Lindauer Psychotherapiewoche®
vereinte im Mai 1950 {iber 500 Arzte und Arztinnen aus dem Bundesgebiet
und der Ostzone. Nichtidrztliche Therapeuten waren zur Teilnahme nicht zu-
gelassen. Der vorliegende Bericht bringt die Vorlesungen und Vortridge aus-
fiihrlich oder in zusammenfassenden Referaten. Die Beitrdge sind von
I. Hirschmann, G. R. Heyer, B. Kihn, E. Kretschmer, G. Mall, G. W. Perade,
I, H. Schultz, E. Speer, W. Winkler. Neben allgemeinen Aspekten psycho-
somatischer Medizin und analytischer Therapie kommen auch Fragen der
engeren Psychiatrie, wie Paranoia und schizophrene Reaktion, zur Behand-
lung. Letztere wird als neben der prozessualen Schizophrenie mogliche Er-
krankung gar nicht so seltener Art angenommen. Im Ganzen neuerer Diskus-
sionen interessiert, daB der Hypnose doch eine nicht geringe Bedeutung bei-
gemessen wird und daB die Narkoanalyse als. therapeutische Hilfe mit um-
schriebener Indikation Anerkennung findet. Die Abgrenzung von Psycho-
therapie und Seelsorge wird hier und dort kurz beriihrt und maBvoll abge-
wogen erodrtert. Die Auffassung freilich, daB man Paradies und Siindenfall
als echten Mythos begreifen miisse und nicht zum moralischen Exempel
degradieren diirfe, daB ferner nach katholischer Anschauung das Kleinkind
(etwa bis zum 3. Jahr) nach dem Tode noch unmittelbar ein Engel werden
kann, kann nicht dazu ermuntern, beim &rztlichen Therapeuten Behebung
seelischer Konflikte weltanschaulicher oder religiéser Art zu suchen.

Trapp
4, Ethik und Gesellschaftslehre. Rechts- und Staatsphilosophie.

Tymbos fiir Wilhelm Ahlmann, ein Gedenkbuch, hrsg. von seinen
Freunden. 8° (XII u. 326 S.) Berlin 1951, de Gruyter. DM 12.50. — Der Mann,
dem dieses Gedenkbuch gewidmet ist, diirfte weiteren Kreisen kaum bekannt
sein, hatte aber einen erlesenen Kreis geistig hochstehender Ménner um sich
gesammelt. 21 Mitglieder dieses Freundeskreises, darunter Wissenschaftler
von Namen und Rang, steuerten Beitrdge aus den verschiedensten Wissens-
gebieten bei. Die kathol. Theologie ist vertreten durch Hans Barion, ,Sacra
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hierarchia — die Fiihrungsordnung der kathol. Kirche* (18—45), die evangel.
Theologie durch Hans Schomerus, der unter dem Titel ,Der Mensch in der
Verantwortung® (252—271) die Zusammenhénge zwischen Existentialismus und
Erbsiindelehre betrachtet. Heinz Brauweiler legt in ,Christliche Sozialordnung
und Naturrecht* (46—62) den Lehrgehalt von ,Quadragesimo anno* in einer
fiir AuBenstehende geeigneten Weise dar. Ernst Forsthoff zeigt in ,Der mo-
derne Staat und die Tugend® (80—91) das Ungeniigen einer blofen Wendung
vom Rechtspositivismus zu einem naturrechtlichen Normalivismus; ethisch
einwandfreie Normen allein tun es nicht; Staat und Gesellschaft bendtigen
tugendhafte Biirger als ihre Tridger. Oskar Klugs ,Die Formen des Wirt-
schaftens® (185—197) trigt bei zu einer zutreffenderen Erfassung des Malerial-
und Formalobjekts der Wirtschaftswissenschaft, ohne allerdings die von ihm
klar aufgewiesene Schwierigkeit bereits zu meistern. Enttduschend ist der
Beitrag, den Carl Schmitt tber ,Recht und Raum® (241—250) vorlegt. Den
AbschluBB bildet der Bericht von Werner Weber iiber den ,Gegenwértigen
Status der theologischen Fakultiten und Hochschulen“ (309—326), eine kluge
Wiirdigung der Lage mit manchem sonst schwer zugidnglichemm Material. —
Alles in allem ein sehr wohlgelungenes Gedenkbuch. v. Nell-Breuning

Prior, A. N., Logic and the Basis of Ethics. 8° (XII u. 111 S.) Oxford 1949,
Clarendon. Sh 8/6. — Man kennt den starken EinfluB, den das England der
Aufklarungszeit mit seinen starken politischen, wirtschaftlichen und geistigen
Auftrieben auch auf die Theologie und Philosophie des Festlandes ausubte.
Das gilt besonders auf dem Gebiete der Ethik. Man wird darum P.s geschicht-
liche Untersuchungen iiber die damaligen Antworten auf die alte Mensch-
heitsfrage nach der Erkenntnis von Gut und Bose begriifen. Er geht diesen
Antworten nach bis in die neueste Gegenwart. Der theologische Moral-
positivismus der Spitscholastik und der Reformatoren sank mit dem Schwin-
den des christlichen Glaubens in England zum menschlichen Moralpositivis-
mus herab. Fiir Locke war der Unterschied zwischen Gut und Bose im
gottlichen Willen (d. h. in der gbéttlichen Willkiir) oder in der menschlichen
Gesetzgebung oder — in der offentlichen Meinung begriindet! Es war nur
mehr ein kleiner Schritt, diesen Unterschied in der Lust oder Unlust zu sehen.
Bietet uns P. einen Ausweg aus diesen jahrhundertealten Irrwegen? Er ver-
weist zu Beginn seines Buches auf das Gleichnis von dem, der vor dem
Turmbau iiber die Mittel nachsinnt. P. scheint fiir den Turmbau der mensch-
lichen Sittlichkeit und Kultur keine andern Mittel zu kennen als den kind-
lichen, aber fideistischen, blinden christlichen oder allgemein religiosen Glau-
ben — im Gefolge Reids. Eine logische Begriindung des Sittlichen aus dem
Evangelium oder aus den Wesenheiten der Dinge liegt ihm fern (45). Eine
solche Uberantwortung der gewaltigen sittlichen Entscheidungen letztlich an
Wille und Trieb ist kein Ausweg aus den Zweifeln der Jahrhunderte, son-
dern trotz bester Absichten — ein Hinausfithren in das Land des ,Jenseits
von Gut und Bose*. Wie die Existenzphilosophie auf dem Festlande ruft dieser
englische Moralpositivismus nach den ewigen Wesenheiten der Dinge in Gott.

Gemmel

Welzel, H., Naturrecht und materiale Gerechtigkeit. Prolegomena zu einer
Rechtsphilosophie, gr. 8° (200 S. Gottingen 1951, Vandenhoeck u. Ruprecht.
DM 12.80, — Der Titel des Buches 148t kaum vermuten, daB es sich um eine
wesentlich historische Arbeit handelt. W. sucht die Problemgeschichte des
Naturrechts darzustellen, und zwar unter der Riicksicht einer ,materialen
Rechtsethik®, der ,Frage nach den materialen Prinzipien des richtigen sozialen
Handelns, in deren Mittelpunkt historisch das Naturrecht gestanden hat® (7)
(also unter Verzicht auf die Probleme der subjektiven Seite der Handlung).
Die Untersuchung umspannt die gesamte Geschichte vom antiken Natur-
recht bis zur Gegenwart; W. sieht in ihr eine innerlich zusammenhéngende
Gedankenfolge, in der die verschiedenen Lidsungsmdglichkeiten sachgerecht
entwickelt worden sind. Unter ihnen ist vor allem der Gegensatz eines ideellen
und eines existenziellen Naturrechts verstanden. Das erste ist eine ideale,
ewig giiltige, der Vernunfteinsicht zugingliche Ordnung; das andere beruht
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»auf situationsbedingten Entscheidungen oder auf vitaler Daseinsbehauptung¥,
ist also Naturrecht etwa im Sinne der Sophisten oder, besonders deutlich, des
Thomas Hobbes. Die Darstellung geht oft auf die Quellen zuriick und bemiiht
sich um eindringende Sachlichkeit; auch der kritischen Erérterung der ver-
schiedenen Systemversuche kann man an vielen Stellen folgen. Allerdings
nicht immer. Unrichtig erscheint vor allem das Bild, das von Paulus entworfen
wird, und alles, was aus dieser Auffassung sich weiter durch die Interpre-
tation hindurchzieht. Fur W. ist Paulus der ,Apostel der absoluten, grund-
losen Freiheit Gottes“ (51). Das mag man sagen; aber es muB} in der Ordnung
verstanden werden, in der Paulus seine Aussagen iiber die Unergriindlichkeit
der gottlichen Ratschliisse macht. Gewill ist fiir ihn das Handeln Gottes mit
dem Menschen, vor allem in seinem Heilswirken, ,nicht durch rationale Ein-
sicht in ideell notwendige Wertzusammenhinge auszumachen“; aber daraus
folgt nichts iiber seine Stellung zu den Fragen, in denen zwischen Wesens-
naturrecht und Positivismus entschieden werden muBl. Am einfachsten 148t
sich das deutlich machen durch eine historische Feststellung., Thomas v. Aquin
ubernimmt die paulinische Theologie von der Freiheit der Gnade; er lehrt
die vollkommene Freiheit des gottlichen Willens, der aus grundloser, nicht
nur jeder Wesenseinsicht entzogener, sondern iiber alle Wesensnotwendigkeit
prinzipiell hinausliegender Entscheidung die Welt schafft. Aber das hindert
ihn nicht, zugleich in dem Bereich, fiir den das allein gelten kann, an der
Wesensordnung der Natur und ihrer Notwendigkeit flir jeden Willen festzu-
halten. Die Konstruktion, daB sich bei Thomas der griechische Intellektualis-
mus gegeniiber dem ,paulinischen Voluntarismus“ durchsetze (57), ist also
nicht zu begriinden. Wenn das, was Paulus iiber die Freiheit Gottes sagt,
nchristlicher Voluntarismus® heifien soll, dann setzt nicht erst Scotus dem
idealistischen griechischen Naturrecht die christlich-voluntaristische Antwort
entgegen (51), sondern Thomas schon ebenso. Noch ein anderes Beispiel, wie
vorsichtig interpretiert werden muB, gibt das tiber Augustinus Gesagte.
W. glaubt, daB in der Naturrechtslehre Augustins idealistische und volun-
taristische Moglichkeiten noch gleichgewichtig nebeneinander liegen. Der
SchluBl ist unberechtigt. DaB eine Handlung wie Ehebruch verboten ist, weil
sie schlecht ist, und nicht umgekehrt, stellt Augustinus in Ubereinstimmung
mit seiner iibrigen Lehre fest, und insofern ist seine Ansicht eindeutig als
»idealistisch® im Sinne W.s zu definieren\ Wenn er ebenfalls sagt, daf Siinde
die Ubertretung eines gottlichen Verbotes ist, so nimmt das von der ge-
nannten ,idealistischen®“ Auffassung gar nichts zurlick. Die Frage der Ver-
pilichtung ist eine andere als die nach dem Guten oder Bosen einer Hand-
lungsweise an sich. Wenn der Mensch etwas Boses tut, ist diese Verletzung
der Wesensordnung zugleich eine Ubertretung des gottlichen Willens, der
diese Ordnung durch Gebot verbindlich macht, und dadurch im prignanten
Sinne Sitinde. Darin liegt nichts Voluntaristisches in der Richtung einer posi-
tivistischen Auffassung, und wieder ist in diesem Sinne auch Thomas Volun-
tarist. Auch die Stelle De trin. XV, 13, aus der W. ein voluntaristisches Mo-
ment bei Augustinus herauslesen will (53), ist anders zu interpretieren. —
Von der Aufgabe der Uberwindung des Positivismus durch die Gewinnung
wenigstens eines ,material-ethischen Satzes von bleibender Giiltigkeit® spricht
W. am Ende nur andeutend. Das Naturrecht als solches lehnt er ab und macht
ihm den Vorwurf der ,typisch naturrechtlichen petitio principii: was man
zuvor als gut empfunden hat, wird als das ,NaturgemiBe‘ hingestellt und
dann als Erkenntnisgrund des Guten verwandt® (61, vgl. 144). Es wird nicht
deutlich, woher er ,jenes Moment am Menschen“ gewinnen will, durch das die
Person einen letzten Sinn fiir sich und absolute, in allem Handeln zu respek-
tierende Gultigkeit erringen kann (196). Ist das anders méglich als durch
eine Besinnung auf die ,Natur“, auf das Wesentliche am Menschen?
Hartmann
Ambrosetti, G. Il Diritto naturale della Riforma Cattolica. Una giu-
stificazione storica del sistema di Suarez (Pubbl. dell’Istituto di Filosofia
dell’Universita di Roma 20). gr.8° (XIu.257S.) Mailand 1951, Giuffré. L.1000.—. —
Dijese vorziigliche geistesgeschichtliche Arbeit iiber die Entwicklung des Natur-
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rechtsgedankens in der katholischen Reform des 16. und 17. Jahrh. will vor
allem die Beziehungen zum positiven Recht und damit zur geschichtlichen
Welt zur Darstellung bringen. Der Gesichtskreis war durch die Entdeckungen
und Eroberungen viel weiter geworden. Das Recht der Heiden, die noch
auBerhalb der Offenbarung standen, die damit erforderliche Basierung des
Rechts auf die Menschennatur als solche im Sinn eines christlichen Humanis-
mus, die neue Wendung der Jus-gentium-Lehre, die sich viel mehr an den
positiven geschichtlichen Rechtsauffassungen orientierte, finden in der Periode
der christlichen Renaissance besonders in Spanien eine groBe Aufgeschlossen-
heit fiir die Zeitanliegen, um in den veridnderten Verhiltnissen das alte Erbe
der Naturrechtslehre fruchtbar zu machen. Die Schule von Salamanca mit
dem groBen Franz von Vitoria und dann Suarez werden besonders gewiirdigt.
Bei Suarez wird das jus gentium nicht bloB als notwendige Ableitung aus den
Naturrechtsitzen gefal3t, sondern als positive Anpassung an neue Verhalt-
nisse, DemgemiB wird das Recht nicht blo8 als Funktion einer Vernunft-
ordnung, sondern auch als AusfluB des rechtschaffenden Willens des Volkes
gefaBt., Die scholastische Volkssouveridnitidtstheorie flieBt aus derselben gei-
stigen Haltung. Der Verf. prigt zum SchluBl die Formel vom Naturrecht mit
veridnderlichem Inhalt, wie sie R. Stammler (und ebenso Kohler, aber ohne die
neukantianische Ideologie) vorgeschlagen hatten. Besser wiirde man wohl
sagen, Naturrecht mit verdnderlicher Anpassung gemiB der geschichtlichen
Entwicklung. — Eine Kritik der Lehre des Suarez, etwa Uber das jus gentium,
wird nicht gegeben. Das jus gentium propriissime dictum bei Suarez ist nicht
so sehr das moderne internationale Privatrecht, sondern wohl ein gleich-
geschaltetes Recht. Der kenntnisreiche Verf. hat eine groBe Literatur wver-
arbeitet und vermittelt ein eindrucksvolles Bild der rechtsphilosophischen
Entwicklung, die vorteilhaft absticht von der folgenden Periode des aufge-
klarten Vernunftrechts, die sich der geschichtlichen Entwicklung ganz ent-
fremdete und gerade dadurch das Naturrecht im 19. Jahrh. und noch bis in die
Gegenwart in Verruf gebracht hat. d Schuster

Kirche und Recht. Ein vom Rat der Evangelischen Kirche in Deutsch-
land veranlaBtes Gesprich iiber die christliche Begriindung des Rechts. gr. 8°
(52 S.) Gottingen 1950, Vandenhoeck u. Ruprecht. DM 1.80. — Das Buch enthilt
den Bericht iiber eine Arbeitstagung in Gottingen Mai 1949. Das erste Referat
von E, Wolf: Rechtfertigung und Recht, kniipft an K. Barth und an J. Elluls
»Theologische Begriindung des Rechts® (1945) an. U. Scheuners Vortrag: Zum
Problem des Naturrechts nach evangelischer Auffassung gibt einen inhalts-
reichen AbriB der geschichtlichen Entwicklung des Naturrechtsgedankens und
fragt nach den Moglichkeiten eines Naturrechts in der Gegenwart. Der Ver-
lauf des Gesprichs ist kurz wiedergegeben;sieben ,Thesen“halten dasErgebnis
der Besprechungen fest. Stark wird die Einmiitigkeit betont, mit der man die
thomistische Naturrechtsauffassung ablehnt. Im ilibrigen scheinen die Ansichten
der Gesprichsteilnehmer selbst in fundamentalen Dingen wenig tiberein-
zustimmen. Bemerkenswert ist, daB iiber die Frage ,nach dem Sinn der refor-
matorischen Position* in bezug auf das Verhdltnis von iustitia Dei und
iustitia civilis entgegengesetzte Meinungen vorgetragen werden. Wahrschein-
lich werden viele Leser urteilen, daB die gegebene theologische Begriindung
des Rechts, bei aller Bedeutsamkeit mancher geduBerten Gedanken, im ganzen
wenig befriedigend ist. Unvereinbar erscheint die Feststellung, daB die pro-
testantische Rechtsanschauung tief unterschieden sei ,von der thomistischen
Zuversicht des lumen naturale“, mit der gleich folgenden Behauptung, daB es
eine apriorische Erkenntnis von Rechtsprinzipien gebe, die aus der Fihigkeit
des Menschen zur Werteinsicht hervorgehe und in der allgemeinen Rechts-
iiberzeugung der Volker erscheine (43). Im wesentlichen geht die Tendenz aller
Uberlegungen dahin, das Nein zum ,ideologischen“ Naturrecht mit einem
srelativen® Ja zur Handhabung der Elemente naturrechtlichen Denkens zu ver-
binden (25); Rechtsprinzipien anzuerkennen, sogar aus apriorischer Erkenntnis,
sie aber ja nicht ,positiv zu formulieren* (43); naturrechtliche Rechtsgrund-
sitze in Dankbarkeit anzuerkennen, aber dabei gegen die Uberheblichkeit und
Hilflosigkeit aller (!) naturrechtlichen Programme und Ausfliichte gesichert zu
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sein (52). Da die protestantische Lehre, so wird festgestellt, den Boden der
natirlichen Theologie nicht betreten will, muB sie sich mit naturrechtlichen
Prinzipien des Rechts begniigen, die keine absoluten Gebote und keine formu-
lierten Siétze der Gerechtigkeit sind und denen kein absoluter Geltungs-
anspruch zugeschrieben wird (44). Wie darin eine ,,Uberwindung des Positivis-
mus* liegen soll und die Moglichkeit, ,das Recht unabhiéingig vom Staate zu
stellen®, ist schwer zu begreifen. Hartmann

Boelen, B.J. M., Eudaimonie en het Wezen der Ethiek (Leuvense Bibl.
Philos. 3). gr. 8° (191 S.) Lowen 1949, Hooger Institut voor Wijsbegeerte.
Fr. 110.— — Die heute vorherrschende Neigung, dem Werden den Vorzug zu
geben gegeniiber dem Sein, die stets sich wandelnden Situationen der starren
Normethik entgegenzusetzen, wird wohl manche beim Lesen des obigen
Titels, der von einem (bleibenden) Wesen der Ethik spricht, abschrecken.
Solche mogen gerade aus der Offenheit des Titels Vertrauen schopfen. Sie
werden sich einer streng durchgefiihrten Untersuchung gegeniibersehen, die
Uber Tagesmeinungen hinausfithrt. B. sucht das so verschieden gedeutete Ge-
heimnis des Sittlichen zu entschleiern, indem er, von den Tatsachen des Be-
wuBtseins ausgehend, in immer weiteren Kreisen die gesamte Wertewelt bis
in ibren Ursprung erfaBt. Diese, oft mit phinomenologischer Feinheit ge-
schilderte Welt — der Verf. steht hier nicht inhaltlich, aber methodisch unter
dem EinfluB Schelers — wird in Beziehung zum Menschen gesetzt. Dieser wird
folgerichtig aus einer zielbewuBt herausgearbeiteten ,Idee des Menschen®
heraus erschaut. In dieser Idee wahrer Menschenexistenz sind nach ihm
Ganzheit und Einheit entscheidend, da nur so das Wesen der Menschenethik
wie in einem Brennpunkt sich sammeln kann, — An dem MaBstab, solcher
Ganzheit und Einheit miBt er auch einige bisherige Ldsungen der Sittlich-
keitsfrage. Selbst bei Aristoteles und Thomas findet er nicht ganz seine Ein-
heit wegen ihres einseitigen Intellektualismus. Hierzu kénnte man wohl auf
die Deutung der aristotelischen Werterkenntnis bei Augustin und Thomas
hinweisen; vgl. Schol 1 (1926) 521, 527. Vor allem wird Kants starre Trennung
von Sittlichkeit und Gliick und Schelers Scheidung von Sein und Wert zuriick-
gewiesen, Der Gang durch die Geschichte und die Wertewelt fiihrt B. zu dem
Ergebnis: Die den Menschen in den Werten anrufende und auffordernde Siti-
lichkeit ist nichts anderes als seine Wesenserfiillung, die Stillung aller seiner
tiefsten Sehnsiichte, sein Gliick. Sittlichkeit und Gliick sind dasselbe, hie-
nieden und in der jenseitigen Vollendung. Es 14Bt sich nicht leugnen: Der
Mensch erscheint hier nicht als ,verdammt zur Freiheit®, als Opfer grausamer
Verzweiflung, sondern als triumphaler Schopfergedanke, Er ist Ebenbild und
einmal Teilnehmer des unendlichen Lebens der Dreifaltigkeit. Gemmel

Schilling, O., Die soziale Frage und ihre Teilgebiete. 2. Aufl, 8° (231 S.)
Donauworth, Auer. DM 7.50. — Zur 1. Aufl. schrieb 1930 Kardinal Bertram ein
ernst mahnendes Geleitwort. Der Neuausgabe stellt der Verf. Mahnungen
Pius’ XII. voran. Der allgemeine Teil bespricht Liberalismus, Sozialismus und
christliche Gesellschaftslehre (Familie, Gesellschaft, Staat, Individuum und
Gemeinschaft, sowie die christliche Wirtschaftsethik). Als Teilgebiete der so-
zialen Frage werden die Arbeiter-, Agrar-, Handwerker- und Mittelstands-
frage behandelt, ebenso der mittlere und kleinere Detailhandel, Frauenfrage
und Armenfiirsorge. Die Darstellung ist sprachlich einfach gehalten und all-
gemeinversténdlich. Die Grundnormen der Wirtschaft sind Gerechtigkeit und
Liebe. Alle wesentlichen Punkte werden kurz, aber sachlich behandelt. In der
Zinslehre verteidigt Sch. den titulus legalis. Ohne Riickgang auf eine voraus-
gehende Niitzlichkeit des Kapitals und Kredits wird man aber nicht aus-
kommen. Die landwirtschaftlichen Probleme kommen ausgiebig zu Worte. Die
extremen Forderungen Damaschkes werden mit Recht beanstandet. Die Boden-
reform, Landflucht, Landjugend, Anerbenrecht und Neugestaltung des Pacht-
rechts fiir die nachgeborenen Sohne, sowie die landwirtschaftliche Besteue-
rung werden sorgsam untersucht. Das Mithestimmungsrecht wird allgemein,
nicht im Lichte oder im Lirm der Gegenwartskdmpfe, diskutiert. Auch die
Konsumentenmoral bleibt nicht unerwihnt. Zu wiinschen wire, daB bes. fiir
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die Beniitzung des reichhaltigen Sachregisters die Randnummern auf jeder
Seite oben erwidhnt wiirden. Schuster

Bresciani<Turroni, C. Einfilhrung in die Wirtschaftspolitik. Mit
einem Geleitwort von L. Einaudi. Aus dem Italienischen iibersetzt und
bearbeitet von A. Zarkorsky. gr. 8° (312 S.) Bern, Francke. DM 16.—; geb.
DM 19.50. — Es spricht hier ein Mann zu uns, der nicht nur als Professor an
der staatlichen Universitdt Mailand mitten im wissenschaftlichen Leben der
Gegenwart steht, sondern als Prasident der Romischen Bank und Direktor
der Internationalen Bank fiir Wiederaufbau und Entwicklung auch einen
Einblick in das finanzpolitische Leben seines Staates und der Welt hat.
So diirfen wir von ihm gerade fiir das Wirtschaftspolitische reiche Auf-
schliisse erwarten. Er stimmt tiiberein mit dem, was sein Fachgenosse
und jetziger italienischer Staatspridsident L. Einaudi in der Vorrede gegen
jene Nationalokonomen bemerkt, die sich auf die Erforschung der Wirtschafts-
mittel beschrinken wollen und die Beriicksichtigung der Wirtschaftszwecke,
wie etwa des Volkswohlstandes, wie auch die staatliche Intervention ab-
lehnen. Immerhin bekennt sich auch Bresciani-Turroni zu den von der Kklas-
sischen Nationalékonomie aufgestellten Wirtschaftsgesetzen. Nur will er sie
nicht mehr wie die ersten Klassiker aus der ,natiirlichen Ordnung®, dem
»Naturrecht* und iiberhaupt nicht aus ,allgemeinen Wesenheiten*, die uns ver-
schlossen blieben, ableiten. Hier unterlaufen MiBlverstdndnisse. Mit Recht
lehnt er die deterministische, auf einer falschen sozialen Naturgesetzlichkeit
aufgebaute Philosophie des 18. Jahrhunderts ab. Doch miilte er ebenso die
heute weithin wverlassene kantische Scheu vor aller Metaphysik und aller
Wesenserkenntnis ablegen. In seinen praktischen Ausfiihrungen vergiBit er oft
selbst diesen von der Mode iiberkommenen Kantianismus. Er sagt z. B.: Die
Nationalokonomie ,studiert bestimmte allgemeine Tatsachen, die auf gewisse
dauernde Wesenseigenschaften der Natur des Menschen sowie der ,Natur der
Dinge‘ zuriickzufithren sind“ (38) — geradezu eine scholastische Ausdrucdks-
weise! Ein dhnlicher Widerspruch liegt gegeniiber der Zweckbetrachtung vor.
Selbst in der wissenschaftlichen Wirtschaftspolitik will er nichts von Zwecken
wissen, sondern nur von Beschreibung der Tatsachen, ihrer Ursachen und
Wirkungen. In seinen Ausfiihrungen jedoch geht der erfahrene Finanzpolitiker
ganz im Sinne der Vorrede Einaudis, wie schon pemerkt wurde, vor. Ob nicht
diese, heute schon weithin aufgegebene Gewohnheit einiger Nationalokonomen,
alles Finale, alle Wertung, alle Metaphysik abzulehnen und sich mit Kant
und Max Weber in der ,Wissenschaft” auf das Kausale zu beschrinken, wert-
vollste Einsichten verbaut, unnétige Widerspriiche veranlaBt und die Uber-
briickung zu anderen Lagern hin erschwert? Und dies alles nur iiberholten
Schemata zuliebe. — Von diesen gelegentlichen Modebemerkungen abgesehen,
ist das Werk B.-T.s dank dessen Erfahrungen und den bis in die Gegenwart
hineinreichenden statistischen Belegen eine Fundgrube fiir die Wirtschafts-
und Sozialpolitik. Man kann sein System neo-liberalistisch nennen — zumal
er selbst W. Riopke empfiehlt. Er lehnt jede Bedrohung der Privatinitiative
und darum den Sozialismus ab. (Er sieht nicht, daf er mangels einer besseren
Staatsphilosophie durch die Lehre, die Privatinitiative sei vom Staate den
Untertanen verliehen, diese der groBten Gefahr aussetzt.) Den Hauptkampf
ficht er aus gegen die ,neueste Phase des Sozialismus“: die Planwirtschaft.
Diese wolle scheinbar den Markt und die Initiative wahren, nur ,organi-
sieren“, Er nennt diesen ,Neu-Merkantilismus“ mit dem Titel der bekannten
Schrift von F. v. Hayek den ,Weg zur Knechtschaft®. Als abschreckendes
Muster einer Planwirtschaft fiihrt er die nationalsozialistische Wirtschafts-
politik vor mit ihrem Heer von Wirtschaftskontrolleuren, ihrer Freiheits-
unterdriickung und ihrem von ihm selbst bei mehrfachen Deutschlandreisen
festgestellten hiufigen wirtschaftlichen Versagen. Ahnlich lehnt er ein Ein-
greifen der Gewerkschaften in die Wirtschaft ab, die dadurch nur der Er-
zeugung und damit im Grunde auch sich selber schadeten (141). Doch tritt
er fiir eine gemiBigte Teilhabe der Arbeiterwelt am Betriebe ein, wobei er
freilich den Entwurf eines Betriebsritegesetzes durch den italienischen Indu-
strieminister von 1947 als , planwirtschaftlich® ablehnt. Als Muster einer sach-
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lichen staatlichen Intervention stellt er die Finanzpolitik Briinings nach der
Krise von 1929 hin (190 ff.). Seine Erfolge hitten die Nationalsozialisten sich zu
Unrecht zugeschrieben, B.-T. fritt fiir das Freihandelsprinzip, auch fiir den
gesamten Weltmarkt, ein. Alle wirtschaftlichen ,Blocke” erscheinen ihm auf
die Dauer als ein Irrweg. Er denkt dabei auch gerade an die meist iiber-
sehenen ,kleinen“ Vélker (und welche ,GroBmacht* kann nicht morgen auch
einmal ein ,rechtloses®, ,kleines“ Volk werden?). Deshalb wendet er sich nicht
ohne Schiirfe gegen die gestrigen Theorien der Reichshierarchie mit den wAD-
héngevilkern® (Ganzer, Carl Schmitt). Gemmel

Russell, B, Macht und Personlichkeit. (Lebendiges Wissen 1.) kl. 8°
(132 S). Stuttgart 1950, Kohlhammer. DM 5.70. — Die Ubersetzung stammt von
K. Konig und Angelika Hiibscher-Knote. Der bekannte Verf. entfaltet in dem
kleinen Biichlein iiber soziale und sozialpsychologische Probleme im leichten
Plauderton ein reiches Wissen. Sein letztes Ziel ist, zu zeigen, wie der Welt-
friede nur durch eine zentrale Lenkung einer Weltregierung und trotzdem mit
Gewédhrung der groftmoglichen Freiheit und Initiative besonders auf kultu-
rellem Gebiet gesichert wird. Besonders das letzte Kap. iiber Individualethik
und Sozialethik erweckt am meisten Sympathie: Es gibt Dinge, deren Wert
nicht von der blofen Niifzlichkeit abhéngt. Die Prinzipien der Sicherheit, Ge-
rechtigkeit und Bewahrung geben der Gesellschaft Bestand und Festigkeit.
Weniger befriedigen im 1. Kap. die Fragwiirdigkeiten iiber die Rolle der
Langeweile, den Instinkt zum Abenteuer und vor allem iiber die Entwick-
lungslehre. Schuster

5. Ideen- und Literargeschichte der Scholastik

Scimée, S, S.J., L’Assoluto nello Pseudo-Dionigi Areopagita. gr. 8° (19 S.)
Messina 1950, Istituto Filosof.-teol. Ignatianum. — Der Einleitungssatz des
Buches ist zugleich seine Rechtfertigung: Dionigi IL’Areopagita & un autore di
cui oggi molto si parla, ma che in realtd & troppo poco conosciuto (3). So
untersucht S. vor allem an Hand von De divinis nominibus und De mystica
Theologia die Transzendenz Gottes bei Ps.-Dionysius. Bereits das so haufig
angewandte Orép bringt das Doppelbild des Areopagiten gut zum Ausdrucdk:
das Ganz-Andere der Gottheit und zugleich das Dunkel, in dem Ps-Dionysius
bewufit vom Absoluten spricht. Verstirkt wird diese Formel noch durch Zu-
sammensetzungen wie Swepdyadov dyetoTnta xal Snépdeov DedtyTa. Von unserer
Erkenntnisweise aus gesehen ist daher das Absolute ®pELTTOV TaVTOS 2 6oL Kol
oS YVGoews. (10). Nur durch die Offenbarung und die mystische Kontem-
plation als unmittelbarer Teilhabe ist ein Zugang zu ihm moglich. Doch auch
dann bleibt in uns das iibertiefe Dunkel seines Wesens (2v 75 oxoTetvoTdre).
An zwei der plotinischen und so auch areopagitischen Grundbegriffe, dem
des bonum und des unum, belegt das S. eingehender. Auch sie sind letztlich
absolut transzendent, wie es etwa von der Einheit heiBt: xal odx Zo7t 76 TdvToy
altiov v T6y wavTev &y, GAAG Tpds TavTos Evde wod mAFous wal TevThe Evde xed
A Soug GploTixdy (16). Gott ist also der Eine nicht durch Zusammensetzung aus
Mehreren (compositione), sondern ,per eccellenza®, als letztes Einziges, in dem
Alles seine Einheit hat, ein Gedanke, den spiter Hugo von St. Viktor — noch
starker als Augustin oder Anselm von Canterbury — im AnschluB an seinen
Kommentar in Coelestem Hierarchiam des Areopagiten in seinen systemati-
schen Werken vertreten und in das scholastische Denken vertiefend eingefiihrt
hat. In einem Punkt weist die Arbeit so tiber sich hinaus. Das Esse participa-
tum der Schoépfung ist wohl bertihrt, aber es dridngt doch nach einer tiefer-
gehenden Vergleichung mit dem Absoluten. So wiirde auch dessen Begriff noch
gewinnen. Vielleicht schenkt uns der Verf. auch dariiber eine ebenso gute und
philologisch sauber durchgearbeitete Untersuchung. Weisweiler

Guillaume de Saint-Thierry, Le Miroir de la foi, Présentation,
Traduction et Notes par J. M. Dechanet O.S.B. 8° (191 S.) Bruges 1948,
Beyaert. Frs. 85—, — Von D. sind im Verlag Beyaert wihrend des Krieges
schon zwei Werke {iber Wilhelm von St. Thierry erschienen, die wir bei dieser
Gelegenheit wenigstens kurz mitanzeigen méchten: 1940 das groBere Erstwerk
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Aux sources de la spiritualité de Guillaume de Saint-Thierry. gr. 8° (XII u.
85 S.) Frs. 20— und 1942 die Lebensdarstellung: Guillaume de Saint-Thierry.
L'Homme et son oeuvre. gr. 8° (XIV u. 215 S.) Frs. 50.—. Im ersteren Werk ist
vor allem bedeutungsvoll die iiberzeugende Darlegung, daB Wilhelm fiir sein
Buch De natura corporis et animae lange Teile aus De hominis opificio Gregors
von Nyssa anonym iibernommen hat, Er benutzte dafiir die jiingst von Dom
M, Cappuyns in Bamberg gefundene Ubersetzung des Skotus Eriugena. Der
tiefe Einflul griechischer Theologen wie Origenes, Ps.-Dionysius, Basilius wird
auch im zweiten Werk von D. gut herausgearbeitet. Es enthilt dazu einen
eigenen Anhang Les sources de Guillaume (200—209), in dem die Quellen seiner
Schriften genau zusammengestellt sind. Das gibt einen sehr wertvollen Ein-
blick der von Wilhelm und dem Kreis um Bernhard benutzten Literatur. Da-
durch wird das wissenschaftliche Bild, das wir uns bisher aus dem scharfen
Gegner Abaelards machten, doch wesenhaft erweitert. Gewil hat A. Wilmart
recht, wenn er schreibt, daf Wilhelm der fritheren Methode der ,defloratio®
treu geblieben ist. Aber der Kreis der Quellen ist doch recht erweitert und
vor allem ist das starke Hervortreten der griechischen Patristik neben Am-
brosius und Augustinus, die noch die frithen Werke beherrschen, in den spa-
teren sehr wichtig. Auch das ist ein neuer Beleg dafiir, wie weitherzig das
12, Jahrhundert selbst in seinen konservativen Kreisen war. — Nachdem D. in
den Editions Montaigne in Paris 1944 bereits eine Teiledition verdtffentlicht hatte
(Oeuvres choisies de Guillaume de Saint-Thierry) und in den Editions Uni-
versitaires in Briissel 1945 die Betrachtungen und Gebete (Guillaume de Saint-
Thierry. Méditations et priéres), ist nun auch das Speculum fidei von ihm
herausgegeben worden. Der Text wurde auf Grund der einzigen Hs der Stadt-
bibl. von Charleville Cod. 114 f. 46r—75T hergestellt. Da in dieses Ms kurz nach
seiner Herstellung, also noch im 12. Jahrhundert, Verbesserungen aus einer
anderen Hs eingetragen sind, besitzen wir eine alte Doppeliiberlieferung, die
um so wichtiger ist, als die Charleviller Hs aus Signy stammt, wo Wilhelm
das Werk 1140—1143 verfaBte. Der Apparat bringt die Varianten der Doppel-
iiberlieferung und die Druckfehler der Ausgabe Tissier-Migne, die aber auch
nur die Charleviller Hs benutzt hatte. Eine franzésische neue Ubersetzung ist
beigefiigt. Die Einfilhrung von D. gibt einen guten Einblick in die Grund-
linien dieser ersten eingehenden Abhandlung iliber die Tugend des Glaubens,
die wir in der westlichen Theologie besitzen. Die Schrift wird von D. mit
Recht als eine Gegenarbeit gegen den Rationalismus eines Abaelard, Wilhelm
von Conches und ihrer Anhiinger bezeichnet. Daher ist in ihr der EinfluB des
Willens, der Liebe und der Gnade auf den Glauben, also vor allem die
Tugend des Glaubens, herausgearbeitet worden. Sie war offenbar fiir junge
Ordenskleriker bestimmt, die so vor dem reinen Rationalismus und einem
blofen rationalen Weg zum Glauben und im Glauben bewahrt werden
sollten. Weisweiler

Leclercq, J.,, O.S.B. Saint Bernard et ses secrétaires: RevBénéd 1951,
208—229. — Durch die Arbeit von J. Chatillon, Autour des ,Miscellanea
attribuées 4 Hugues de Saint-Victor, in den Mélanges Viller, sind wir darauf
hingewiesen worden, daB die Predigten des 12. Jahrh. manchmal nur in kurzen
Notizen tiberliefert sind, wie sie entweder vom Prediger vorher oder von den
Zuhorern bei der Predigt bzw. nachher niedergeschrieben wurden. Einzelne
der kleinen Predigtskizzen unter den Miscellanea Hugos gehodren so Predigten
Richards von St. Viktor als Noten zu. L. untersucht nun die Predigten Bern-
hards auf ihr Entstehen und ihre Uberlieferung hin. Er kann dabei schon
darauf hinweisen, da die Predigten Anselms von Canterbury De similitudini-
bus oder De beatitudine coelestis patriae von Eadmer nach Predigten Anselms
zusammengestellt sind. Das gleiche ist uns fiir die Predigtsammlung Odos
von Morimund iiberliefert. Fiir Bernhard lag bereits die vorzugliche Unter-
suchung fiir die Briefe von P. Rassow vor: Die Kanzlei St. Bernards von Clair-
vaux, in StudMittBenedOrd 1913. Ihr Ergebnis war ja auch, daf ein GrofBteil
der Briefe Bernhards auf Grund kurzer Notizen von den Sekretdren verfaBit
sind. Das gleiche Bild ergibt sich nun auch fiir die Predigten, wie L. zuné&chst
aus den AuBerungen Bernhards selbst (212—216) und dann aus denen seiner
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Schiiler (216—227) belegt. Bernhard selbst sagt z. B. im Anfang seiner 54. Pre-
digt, daB er am Tage vorher eine Stelle der HIl. Schrift anders interpretiert
habe. Es sei aber nicht notwendig, das hier zu wiederholen, da man sie nach-
lesen konne: scripta sunt ut dicta sunt et excepta stylo sicut et ceteri ser-
mones, Das ,excipere‘ wird genauer gedeutet im 18. Brief an Kardinal Petrus:
Aliqui fratres ex his, qui me coram audiere loquentem, suo stilo exceperunt et
penes se retinent, In einem anderen Brief an einen Fr. G. bittet Bernhard,
eine Konferenz nicht zu verbreiten, die man mitgeschrieben habe, bevor er
sie selbst verbessert habe, da einige historische Fehler in der miindlichen
Darlegung unterlaufen seien. Dazu paft ganz das Zeugnis der ersten Schiiler.
So schreibt Wilhelm von St. Thierry in seinem Leben Bernhards: Testantur
hoc scripta eius, quae vel ipse scripsit vel alii scripserunt, sicut ex eius ore
exceperunt (216). Ahnliche AuBerungen findet man 6fter in den Vorreden der
Predigtsammlungen, in denen bedauert wird, daB durch diese mangelnde
Uberlieferung das Feuer der Rede Bernhards selbst geliften habe (219). L.
weist dabei auf den Sermo ad episcopos in conc. Remensi hin, der nach der
handschriftlichen Uberlieferung erst 10 Jahre spiter von einem Horer nieder-
geschrieben wurde und so den Verdacht der Unechtheit durch seine verschie-

dene Sprachart erregte. Die Sententiae und Notulae werden noch unmittelbar
solche kurzen Notizen sein. Alg Gesamtergebnis kann so L. buchen, daBl ein-
zelne Predigten auch im Wortlaut von Bernhard selbst herrithren oder doch
von ihm durchgesehen sind; vom anderen hat er nur kurze Noten gemacht;
wieder andere sind mitgeschrieben worden oder nachher erst zusammen-
gestellt an Hand der Noten Bernhards oder der Horer. Das ist natiirlich eine
sehr wichtige Feststellung auch fiir andere Schriften der Zeit, nachdem die
gleiche Methode nun fiir Briefe und Predigten feststeht. Wir werden jeden-
falls damit rechnen miissen, daB auch einzelne systematische Werke so ent-
standen sind und dann einfach im Ganzen dem Lehrer zugeschrieben wurden.

Weisweiler

Aelred de Rievaulx, L’Amitié spirituelle. Présentation, Traduction et
Notes par J. Dubois. 8° (CIV u. 208 S.) Bruges 1948, Beyaert. Frs. 120.— —
Aelreds De spirituali amicitia hat hier eine neue Ausgabe und eine neue
franzosische Ubersetzung gefunden. Grundlage fiir beide ist die frithe, dem
12, Jahrh, entstammende Hgs der Bibl, roy. zu Briissel II 954. Sie kommt aus
der Zisterzienserabtei von Cambron bei Mons, die St. Bernhard noch selbst
gegriindet hat. Im Apparat findet man dazu die Varianten der Edition Gibbon-
Tissier-Migne, der eine nun verlorene Hs aus Douai zugrunde lag. Sie hing
aber offenbar mit der hier benutzten eng zusammen. D. hat Stichproben mit
anderen Hss vornehmen lassen, besonders mit London, Brit.Mus.Royal 8 F. I,
die aus Revesby stammt (saec. 12), wo Aelred zuletzt Abt war. Wenn wir
also auch keine kritische Edition vor uns haben, so ist doch der Text im all-
gemeinen geniigend gesichert, und wir sind nun im Besitz wenigstens der
Varianten einer guten frithen Uberlieferung iiber den Mignedruck hinaus. Eine
eingehende Einfilhrung berichtet iliber Aelreds Leben und Werke. Neben

- einer ausfiihrlichen Analyse der vorliegenden Schrift (1164—1167), die mit Recht
als eine der bedeutendsten mittelalterlichen Abhandlungen iiber die Freund-
schaft unter den Menschen herausgestellt wird, findet man eine gute Unter-
suchung iiber ihr Verhiltnis zu Ciceros De amicitia, die als Hauptquelle in
Frage kommt. Es wird aber von D. dargetan, daB der Sinn der Arbeit
Aelreds trotz aller Abhéangigkeit doch ein anderer als der Ciceros ist. Denn bei
Aelred bildet die Hl. Schrift eine zweite, ebenso wichtige Rolle. Als 3. Grund-
lage wird die personliche Ansicht Aelreds herausgearbeitet, Er sieht zwar in
der menschlichen Freundschaft echt humanistisch eine natiirliche Grundlage
jeden menschlichen Lebens, also auch des religiosen und Monchslebens. Er
begriindet sie aber religios in einer Christusverbundenheit des Menschen, in
der die Grundlagen echter Freundschaft beginnen und sich vollenden. Auf
Christus nidmlich griinden sich die honestas et 'suavitas, veritas et iocunditas,
dulcedo et voluntas, affectus et actus (10). So kann Aelred sagen: Itaque
amicus in spiritu Christi adhaerens amico efficitur cum eo cor unum et anima
una et sic per amoris gradus ad Christi conscendens amicitiam unus cum eo
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spiritus efficitur in uno osculo (vgl. ebd. oder LXXVII). Wir haben also ein
Beispiel des echten religiosen Humanismus des 12, Jahrh. vor uns.
Weisweiler

Richard de Saint-Victor, Sermons et opuscules spirituels inédits.
Tom. I: L'Edit d’Alexandre ou Les trois processions. Texte latin, introduction
et notes de J. Chatillon et W. J. Tulloch. Traduction frang. de J. Bar-
thélemy. gr. 8° (XC u. 127 S.) Brugge (1951) Desclée. Frs. 195—. — Ch. und
B. hatten eine Edition der bisher unverdtffentlichten Werke Richards vorbe-
reitet, als sie durch R. W. Hunt in Oxford hérten, daB T. dies fiir die eng-
lischen Hss auch bereits getan hatte. Es war ein kluger Gedanke, beide Edi-
tionen zu vereinen. So liegt denn dieser erste Band vor, der das Predigtwerk
Richards Super exiit edictum oder De tribus processionibus, wie das Werk
auch genannt wird, in einer guten textkritischen Edition aus 9 Mss bietet.
Es werden sich so leicht Neufunde einordnen lassen. Der besondere Wert liegt
dariiber hinaus in der ausgezeichneten Einfiihrung. Es war nicht leicht, das
Werk zu deuten, da uns von einem Edikt Alexanders nichts bekannt ist. Es
handelt sich sicher um Papst Alexander III. Es scheint ein Brief gemeint zu
sein, den der Papst in dem peinlichen Streit um den Abt Ervinus von
St. Viktor zu Paris an die Kanoniker dort richtete. Nach der ersten Bliite
unter Gilduin (1113—1155) und Achard (1155—1162) scheint sich Ervinus mehr
mit duBleren Sachen abgegeben zu haben als mit dem Geist seiner Kanoniker.
Mehrmals muite Alexander eingreifen, bis es 1172 gelang, Ervinus abzusetzen.
Die Predigten unserer Verdffentlichung miissen also zwischen 1162 und 1173
gehalten worden sein. Richard als Prior hat die Monche in ihnen zur voélligen
Unterwerfung unter den BeschluB3 des Papstes aufgefordert und den Abt er-
mahnt, sich innerlich der Abtei anzunehmen, Das genauere Datum ist leider
nicht festzustellen. Es ist die Moglichkeit gegeben, dall sie noch unter Ervinus
etwa bei der Anwesenheit Alexanders III. gehalten wurden (1163—1165) oder
auch nach der Neuwahl vor dem neuen Abt, also 1172—1173. Der Titel De
tribus processionibus gibt gut den Inhalt an. An Hand der liturgischen Schil-
derung der drei groBen damaligen Prozessionen an Lichtmef, Ostern und der
Himmelfahrt des Herrn werden die drei Stufen des geistlichen Lebeng dar-
gestellt und in sie hinein die genannte Ermahnung eingeflochten: Purification
et confession — Le progrés dans la vertu — La vie parfaite et la contempla-
tion. Zur heute so akuten Frage des Symbolismus enthilt also die Schrift
viele Anregung und Hinweise, da die Symbole gedeutet werden, die in den
Prozessionen vorkamen. Damit ist auch die Bedeutung der Schrift fiir das
Verstindnis des Mystikers Richard gegeben. Man kann sich nur freuen, dafB
die Herausgeber in &hnlicher Form auch die unverdéffentlichten Adnotationes
mysticae in quasdam sententias Scripturae uns schenken wollen.

Weisweiler

Vanden Eynde, D, On the Attribution of the Tractatus de Sacramento
Altaris to Stephen of Baugé: FrancStud 10 (1950) 33—45. — In Migne 172,
1273—1312 steht ein kleiner Traktat De sacramento altaris. Tatsédchlich handelt
er von den 7 Ordines und den Zeremonien der hl. Messe. Er wurde von Ste-
phan von Baugé, Bischof von Autun (1112—1135), der 1139/40 als Kluniazenser
starb, wenn auch mit einigem Zogern zugeschrieben. Der Traktat war gerade
auf dem Wege, berithmt zu werden, da er in dieser Voraussetzung das dlteste
Zeugnis fiir das Wort transsubstantiatio und fur die Dreiteilung sacramentum,
sacramentum et res, res tantum enthielt. Van den Eynde, der sich seit einiger
Zeit erfolgreich mit der Theologie des 12. Jahrh. beschéftigt, zeigt nun durch
Stellenvergleich, daB De sacramento altaris von De sacramentis Hugos und
von der Summa sententiarum abhingt. — Die behauptete Abhingigkeit von
De quinque septenis scheint mir weniger evident, ist aber fiir die Frage der
Datierung ohne Bedeutung. — Aus dieser Abhingigkeit folgt, daB Stephan,
der 1236 resignierte und schon 1239/40 starb, beinahe unmoglich als Verfasser
des Traktats angesprochen werden kann. Ob Stephan II., Bischof von Autun
(1170—1186), in Frage kommt, will der Verfasser ohne Einsicht in die hand-
schriftliche Uberlieferung nicht entscheiden. Bei dieser Gelegenheit sei eine
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Bemerkung iiber den Titel der Summa sententiarum erlaubt. Vor Jahren bin
ich einmal diesem Titel nachgegangen. Es ist mir nicht gelungen, unter den
recht zahlreichen Hss, eine mit diesem Titel aufzuweisen. Pelster

Betti, H.,, Pro editione critica quaestionum Alexandri Halensis; Ant 28
(1951) 83—98. — Auch nach den musterhaften Prolegomena zum dritten Buch
der Summa Alexanders sind noch nicht alle Fragen gelost. Vor allem warten
die zahlreichen Quaestionen Alexanders und seines Kreises auf eine Edition.
Sind sie ja imstande, weitgehenden AufschluB iiber die Theologie von etwa
1230 bis 1250 zu geben. B. liefert eine gute Vorarbeit, indem er in Cod. Paris
Nat. lat. 3804 A, der in dieser Hinsicht noch nicht untersucht war, die Fragen
Alexanders nachweist De scandalo, De institutione poenitentiae, De clavibus,
De institutione clavium, De relaxationibus, De confessione, De resurrectione
und Utrum resurrectio dicatur aequivoce de resurrectione Christi et nostra.
AuBlerdem zdhlt B. 4 andere Fragen auf, von denen wenigstens jene De veri-
tate und anscheinend auch eine andere eng mit Alexander zusammenhingen.
Eine weitere Untersuchung, bei der auch innere Kriterien anzuwenden wiren,
konnte B. noch nicht durchfithren. Pelster

Gauthier, R. A, La date du Commentaire de saint Thomas sur I’Ethi-
que i Nicomaque: RechThéolAncMéd 18 (1951) 66—105. — Die Datierung man-
cher Schriften des hl. Thomas, die fiir die Bestimmung der Lehrentwicklung
von groBer Bedeutung ist, lag bis vor wenigen Jahrzehnten sehr im argen.
Dann setzte eine rege Tiatigkeit ein., Natiirlicherweise konnte man in vielen
Féllen nicht sofort zu endgliltigen Ergebnissen gelangen. Eine Schwierigkeit
war zudem, dall man oft auf das eine odere andere Anzeichen hin eine Datie-
rung vornahm, die dann begierig, ohne irgendwelche ernste Nachpriifung
in die allgemeinen Ubersichten aufgenommen wurde. So entstanden die ein-
ander 'sich widersprechenden Chronologien je nach Geschmack oder Vorliebe
fiir diesen oder jenen Autor. Helfen kann nur eindringende und wiederholte
Untersuchung, wie sie z. B. Mansion geliefert hat. Ein mustergiiltiges Beispiel
einer solchen Untersuchung liegt hier vor. Schon vorher hatte G. Verbeke
einen durchaus lobenswerten Versuch zur Datierung des Ethikkommentars
unternommen. Er setzte ihn auf c. 1260 an. Bei aller Anerkennung des Ver-
suchs &dullerte ich Bedenken gegeniiber der Durchschlagskraft der vorge-
brachten Beweise, ohne jedoch die Untersuchung weiterzufiithren. Gauthier
nimmt das Problem wieder auf. Charakteristisch fiir seine Methode ist, daB
er nicht bloB das eine oder andere Kriterium benutzt, das oftmals nur zu
einer Wahrscheinlichkeit fiihrt, sondern alle verfiigbaren Anzeichen, und daB
er vor keiner Schwierigkeit und keiner oft recht miihsamen Verifizierung zu-
riickschreckt: Die Angabe des Tholomeus von Lucca — unter Urban IV
1261—64 — konnte er leicht als wenig zuverlissig zuriickweisen. Es folgen
die Untersuchung der Lehrentwicklung in der Frage nach der Stellung der
delectatio in der Gliickseligkeit, in der Frage nach der GroBmut und den
entgegengesetzten Fehlern, die Zitation des Buches A als 1. 11 oder 12 der
Metaphysik, die Zitation von De passionibus als Werk des Andronicus, die
Entwicklung der Frage nach dem Sitz der Enthaltsamkeit und Beharrlichkeit.
Alle diese mit groBer Sorgfalt durchgefithrten Untersuchungen— auf Einzel-
heiten kann ich leider hier nicht eingehen — haben als Endergebnis: Der
Ethikkommentar ist wenigstens von 1. 1 lect. 6 an nach De malo und nach
der Summa 2. IT g. 49 verfalit; er 1duft parallel zu dem letzten Teil von 2. 11,
ob er nun 1270 oder 1271 verfaBt wurde, das ist eine véllig untergeordnete
Frage. Hier ist der einzige Schonheitsfehler der Arbeit, die noch immer von
der zweimal in der Woche stattfindenden Disputation Mandonnets sich nicht
ganz freimacht, obwohl sie anderseits durch einzelne Bemerkungen wie iiber
das Entstehen von De potentia zu deren Begribnis beitrigt. Sehr wichtig
sind 2 andere Ergebnisse: Thomas hat, wie an den Beispielen gezeigt wird,
eine wirkliche Entwicklung in der Lehre durchlaufen, von der man vor de
Guibert kaum eine Ahnung hatte. Wichtiger noch ist eine zweite Folgerung:
In manchen Dingen finden wir nicht in der Summa, sondern erst in den
Aristoteleskommentaren den Schlufistein des Lehrgebiudes. Es ist nur zu
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wiinschen, daB G. seine ebenso griindlichen und miihevollen wie erfolgreichen
Untersuchungen in gleicher Weise fortsetzt. Dann wird bald an Stelle leicht-
beschwingter Datierungshypothesen festgegriindete Sicherheit oder wenigstens
solide Wahrscheinlichkeit einziehen. Pelster

Glorieux, P., Jean Quidort et la distinction réelle de I'essence et de
I'existence: RechThAncMéd 18 (1951) 151—157. — In der Hebdomada Thomi-
stica 1924 (vgl. Acta Hebdomadae Thomisticae, Romae 1924, 130—190) hielt
M. Grabmann einen weithin bekanntgewordenen Vortrag, in dem er aus den
Zeugnissen der nahe auf Thomas folgenden Lehrer zu beweisen suchte, daB
Thomas den realen Unterschied zwischen Wesenheit und Dasein gelehrt habe.
Der Vortrag fand bei vielen begeisterte Aufnahme, als sei nun der endgiltige
Beweis fiir diese Tatsache erbracht, widhrend andere bei aller Anerkennung
des reichen Materials die Schlufifolgerung als nicht bewiesen ansehen. Unter
anderem fiihrte G. aus Cod. 2165 der Wiener Nationalbibliothek eine ,Deter-
minatio ins Feld: Esse non est proprietas fluens ab essentia, sed est ab extra
sicut calor in aqua et lux in aére. Auf Grund einer folgenden Notiz ver-
legte G. diese Determination ins Jahr 1279, in dem zu Paris der Préamonstra-
tenser Johannes und ein frater Stephanus diese Frage erdrtert hétten. In ihr
wird nun unter Berufung auf Texte aus den beiden Summen und auf Aegidius
Romanus der reale Unterschied vorausgesetzt; also ein sehr altes Zeugnis.
Gl. nimmt die Untersuchung wieder auf. Er zeigt zundchst, daB dieser Ab-
schnitt nicht aus dem Jahre 1279 stammen kann, da die erwéhnten Quéstionen
De esse et essentia des Aegidius erst 1285/1286 verfait wurden. Die Note zu
SchluB besagt also nur, daB die beiden genannten Magistri im Jahre 1279 die
gleiche Ansicht vertraten — zwei Verfasser ,einer Determination ist an sich
schon sehr fragwiirdig —. Ob sie dabei auf Thomas sich beriefen, dartuber
wissen wir nichts, Wichtiger ist der zweite Punkt. Gl zeigt, daf die frag-
liche Stelle keine Determinatio ist, sondern ein Punkt der Rechtfertigung des
Johann Quidort von Paris. Er hat frither (ScPhTh 19 [1930] 4690—474) nach
einem ersten MiBgriff mit sehr groBer Wahrscheinlichkeit eine Verteidigungs-
schrift in Cod. 3490 der Bibliothek Mazarine Paris dem Johannes Quidort zu-
geschrieben. Wie ein leider nicht geniigend durchgefiihrter Vergleich mit dem
Sentenzenkommentar des Quidort zeigt, ist nun Johannes Verfasser dieses Ar-
tikels der ,Determinatio‘ Gr.s. . . . DaB er aber zu der Rechtfertigungsschrift
gehért, dafiir sprechen manche Ahnlichkeiten, Der Beweis 148t sich noch ver-
stirken. Die von Gl. frither verdffentlichte Verteidigung ist sehr wahrschein-
lich nur ein Auszug., Nach Cod. 147 der Stadtbibliothek Bordeaux (saec. 14)
f. 4v (chemals 448" ging die ,exposicio articulorum, qui impositi fuerunt
fratri Johanni Parisiensi® von fol. 276 bis 288, wihrend die von Gl. ver-
Sffentlichte Verteidigung nur 6 Druckseiten umfaBt. Falls es sich um dieselbe
Verteidigung handelt, was sehr wahrscheinlich ist, so folgt notwendig, dafl die
erhaltene Schrift nur ein Auszug und unvollstindig ist. — Wenn man bis
hierhin Gl. durchaus zustimmen kann, so erregen zwei andere Behauptungen
Bedenken. Der Johannes Praemonstratensis soll Johannes de Weerde, Mdnch
der Abtei Dunes bei Brugge sein. Nun ist aber Johannes de Weerde, wie
Gl. frither selbst gesagt hat, Zisterzienser und Dunes eine Abtei des gleichen
Ordens. Er kommt also nicht in Frage, es sei denn, daB in der Note selbst
schon ein Irrtum vorliegt. Der frater Stephanus, der vom Schreiber der Note
als ganz bekannte Personlichkeit eingefilhrt wird, ist wohl nicht Stephanus
von Mont-Saint-Eloi, sondern viel eher Stephanus de Bisuncio (Besangon) des
Katalogs der Dominikanermagistri in Paris. Zwar wire Stephan der Reihen-
folge nach erst etwa 1280 Magister geworden. Aber einmal haben wir im
Katalog nicht immer streng chronologische Reihenfolge, und zweitens diirfen
wir bei solchen Notizen nicht unbedingte historische Genauigkeit voraus-
setzen; 1279 und 1280 liegen nahe beieinander. Von groBerer Bedeutung ist
eine andere Ausstellung. Fiir Gl. scheint es feststehende Tatsache, daB die
Verteidigungsschrift Johannes’ und folglich der verteidigte Sentenzenkommen-
tar aus dem Jahre 1287 stammen. M. E. entbehrt diese Hypothese des festen
Bodens. Die Sammlung von Fragen verschiedener Autoren des Cod. 15850 der
Pariser Nationalbibliothek, die Nikolaus von Bar-le-Duc, Bischof von Mécon,
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der Sorbonne vermachte, geht wenigstens bis zum Jahre 1299, ja bis 1304. Nie-
mand weiBl, ob der Artikel 7 in der Sammlung des Nikolaus von Bar, auf
den sich die Angabe stiitzt, von ihm selbst stammt oder nur ein Glied seiner
Sammlung ist, ebensowenig wie man weil3, ob in der Sammlung die chronologi-
sche Ordnung bewahrt ist, auf welche Annahme GIl. die andere Datierung stiitzt.
AuBerdem hétte Johannes in der Annahme 1286/87 nach der Sentenzenvor-
lesung volle 18 Jahre auf das Magisterium warten missen; und er war Mit-
glied des Pariser Konvents. Es ist daher wohl ungleich wahrscheinlicher, dal
Sentenzenkommentar und Verteidigung erst in den allerletzten Jahren des
dreizehnten oder den ersten des folgenden Jahrhunderts verfa3t wurden.
Johannes von Parig, ein Hérer des hl. Thomas und des Stephanus von Mont-
Saint-Eloi diirften eher ins Reich der Phantasie gehoren. Eine Frage noch:
Warum erregte die These iiberhaupt Ansto3? Wir konnen nur eine Ver-
mutung aussprechen: Vielleicht schien der erste Teil: Esse non est proprietas
fluens ab essentia, der gegen Avicenna gerichtet ist, sich nicht mit Thomas
zu vertragen, der Met. 1. 4 c. 2 sagt: {(Esse> quasi constituitur per principia
essentie; viel wahrscheinlicher aber deshalb, weil die &dgidianische Distinctio
bei manchen Dominikanern noch auf Widerspruch stie; daher das Bestreben
Johanns, sie auf Thomas zu stiitzen. Fiir die Frage nach der Ansicht von
Thomas selbst, ist kein Fortschritt erzielt. Solange man fiir Met. 1.4 lect.2
keine geniigende Erkldrung findet, was bisher meines Wissens niemand ernst-
haft wversucht hat, und vor allem solange man nicht erklart hat, wie
es moglich war, daB genau die gleichen Argumente, die Thomas im
AnschluB an Averroes gegen den realen Unterschied vorzubringen
scheint, bei fast allen Gegnern den Sturmbock gegen den Unterschied
bildeten; so lange muf man wohl sagen: Es ist wahrscheinlich — keineswegs
sicher —, daB Thomas im AnschluB an Avicenna in jlingeren Jahren einen
solchen Unterschied gelehrt, daB er aber in der spéteren Zeit, der die Meta-
physik angehért, unter dem EinfluB von Aristoteles und Averroes den realen
Unterschied in einen intentionalen verwandelt hat. Es ist immer miBlich,
iiber die Ansicht eines Mannes zu entscheiden, wenn er nicht ex professo
zu der Frage Stellung genommen hat. Durchaus moglich bleibt, daf er nie
mehr als einen intentionalen Unterschied gelehrt hat. Von Interesse ist auch,
daB schon vor Thomas der Englinder Adam von Bocfield um 1250 im engen
Anschlufl an Averroes mit denselben Gedanken, ja fast mit denselben Worten,
wie Thomas lehrt, daB unum und ens sachlich zur essentia nichts hinzufiigen,
daB sie aber ,secundum modum‘ — Thomas sagt secundum rationes — ver-
schieden sind. Es fehlt auch beiden nicht der processus in infinitum, wenn
die Wesenheit nicht real das esse und das unum esse einschlieBt. Vgl. Cod. 416
Padua (S. Antonio) f. 39", Es ist nur gut, daB die ganze Synthese des hl. Tho-
mas nicht, wie einzelne behauptet haben, auf dem physischen Unterschied be-
ruht; sonst hitte sie ein gar briichiges Fundament. Pelster

Meier, L., Iter Britannicum Scotisticum: Ant 26 (1951) 115—128. — Der
vorliegende Bericht iiber die Bibliotheksreise, die P. Meier im Auftrag der
Kommission fiir die Scotusausgabe 1949/1950 unternahm, behélt auch nach den
Prolegomena editionis seinen Wert, Denn einmal gibt er eine so umfang-
reiche Ubersicht iiber englische Bibliotheken, wie sie wenigstens auf dem
Kontinent sehr schwer zu erhalten ist. Dann enthilt er eine Zusammen-
stellung sidmtlicher in England vorhandenen Handschriften mit Werken von
Scotus. Unter ihnen befinden sich auch einige, die in den Prolegomena noch
nicht genannt sind, die also bei der Ausgabe anderer Scotusschriften gepriift
werden miissen. Pelster

Berichtigung:
Seite 12, Zeile 1 (Uberschrift) lies ,Inspiration® statt ,Inspiratino®.



