Aufsitze und Biicher

1. Philosophische Gesamtdarstellungen,
Erkenntnislehre, Metaphysik, Religions- und Kulturphilosophie

Gardeil, H.D., O.P., Initiation 2 la philosophie de Saint Thomas d’Aquin.
L. Introduction. Logique. IV. Métaphysique. kl. 8° (253 und 237 S.) Paris 1952, Cerf.
Fr 570.— und 555.—. — Die beiden Bindchen bringen rtatsichlich mehr, als ihr
schlichter Titel ankiindigt. Nach einer knappen, aber instruktiven kultur-, literatur-
und philosophiegeschichtlichen Einleitung werden im 1. Bindchen die philosophie-
propadeutischen Fragen der formalen Logik immerhin sehr eingehend durchgespro-
chen; der gebotene Stoff wiirde, zumal wenn man die in Latein und Franzdsisch
anhangweise mitgegebenen, geschickt und sorgfiltig ausgewihlten fast 80 Seiten
Thomastexte wirklich durchnehmen wollte, durchaus fiir ein Semester Logica pura
ausreichen. Mit viel didaktischer Kunst werden die einzelnen logischen Probleme nach
dem gewohnten Schema entwidkelt, so dafl der Anfinger sicherlich leicht zu folgen,
jedoch auch der akademische Lehrer aus den sorgsam abgewogenen Formulierungen
zu lernen vermag. Nicht nur der hl. Thomas kommt zur Sprache, auf weite Strecken
hin sogar mehr Aristoteles. Aber auch moderne Logiker werden beigezogen, etwa bei
der Frage der Induktion. Die Logistik wird nur gestreift, jedoch ihr Anliegen deut-
licher und sogar ausfiihrlicher angegeben (170) als z. B. in den neuen Handbiichern
von de Vries und Donat-Santeler. Im ganzen bleibt die Grundhaltung, wie zu erwar-
ten, streng thomistisch. Von Suarez wird, ohne nihere Begriindung, nur behauptet, er
habe die Philosophie des hl. Thomas, wenn auch nicht gerade von Grund auf ver-
dorben (perverti), so doch entkriftet und verwissert (énervé et dilué) (32). — Bind-
chen I'V entwirft die thomistische Metaphysik (die noch nicht erschienenen IT und ITT
sollen die Naturphilosophie und Psychologie behandeln), in manchen Partien mit
einer gewissen Ausfiihrlichkeit, wie z. B. bei der Lehre von der Analogie. Der Aufrif}
ist der iibliche, nur wird die Grundproblematik der Erkenntnismetaphysik, die
Grundlegung des kritischen Realismus, mit hinzugenommen (46 £.) und bei der Lehre
von den Ursachen die der Gottesbeweise, dies allerdings sehr kurz und nicht tiber-
aus kritisch (127 £.). Man begreift eigentlich nicht recht, warum ihre genauere Darstel-
lung und eine weitere Auslegung des philosophischen Gottesbildes aus dem Rahmen
einer ,Initiation® herausfallen sollen, wo der formalen Logik, der Kosmologie und
Psychologie ganze Biindchen gewidmet werden. Die Metaphysik vollendet sich auch
als allgemeine erst in der philosophischen Gotteslehre; deren Riickwirkung auf ihre
Urprobleme, Seinsbegriff, Transzendentalien, Sinn der Kategorien usf., wire wohl
ernster zu nehmen, und dies gerade auch in einer Einfiihrung, wofern sie modernen
Anspriichen geniigen will. Ogiermann

Jaspers, K., Einfilhrung in die Philosophie. kl. 8° (164 S.) Miinchen 1953,
Piper. DM 3.80; geb. DM 5.80. — Diese Einfiihrung, die 12 Radiovortrige aus dem
Studio Basel umfaflt, wird mit dem 11.—20. Tausend jetzt auch in Deutschland aus-
geliefert. Sie ist nicht so sehr eine Einfithrung in die Philosophie als vielmehr in J.
eigenes Philosophieren. Sowohl die Idee der Philosophie wie ihre Urspriinge werden
in der fiir J. charakteristischen existenzphinomenologischen Weise vergegenwirtig.
Von den Hauptthemata seines Denkens kommen zur Sprache: ,das Umgreifende®
(hier finden sich Umschreibungen dieses Grundbegriffs, die einen Zugang zu ihm
erleichtern), der Gottesgedanke (mit der bekannten Stellungnahme zu den Gottes-
beweisen), die ,unbedingte Forderung, das Verhiltnis Mensch und Welt. Weitere

emengruppen kristallisieren sich um Fragen philosophischer Haltung, wobei die
Vortriage: ,,Glaube und Aufklirung®, , Unabhingigkeit des philosophischen Menschen®
und ,,Philosophische Lebensfithrung®, die erzieherische Seite seiner Philosophie mehr
als sonst hervortreten lassen. Die Polemik gegen den Absolutheitsanspruch des Chri-
stentums setzt sich auch in dieser Schrift fort. Und wenn auch, vielleicht noch frei-
gebiger als in fritheren Werken, von ,Gott“ (statt nur Transzendenz oder Gottheit)
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die Rede ist, so kann das nicht dariiber hinwegtiuschen, daf die Formulierungen oft
an entscheidenden Stellen so vage und ungreifbar wie nur moglich gehalten sind.
Andererseits mag es seinen Eindruck nicht verfehlen, wie J. den Menschen immer
wieder in seinen gottlichen Grund zuriickverweist und ausdriicklich zuriickrufen
mochte. — Im Anhang finden sich auch praktische Hinweise zum Studium der Philo-
sophie, mit philosophiegeschichtlichen Streiflichtern; die Scholastik ist fiir ihn eine
tberwundene Gréfle, von der neueren Scholastik nimmt er iiberhaupt keine Notiz.
Ogiermann

Grassi, E., und v. Uexkiill, T. (Herausgb.), Die Einheit unseres Wirklich-
keitsbildes und die Grenzen der Einzelwissenschaften, 8° (196 S.) Miinchen 1951,
Lehnen. DM 9.80. — Das Buch enthilt Vortrige, die im Sommer 1949 im Miinche-
ner , Istituto di studi filosofici ed umanistici® und im Petrarca-Institut der Universitit
Kéln gehalten wurden. Einleitend sieht W. Gerlach (,Humaniora und Natur®) die
Verbindung zwischen Humanismus und Naturwissenschaft im AnschluR an Goethe
dadurch bedingt, daf Geist und Natur im Wesen des Menschen nicht voneinander
zu trennen sind, sich gegenseitig voraussetzen. Das eigentliche Anliegen des Humanis-
mus wird darum nicht an den Schulen geférdert, in denen in wenigen Wochenstunden
ein an der Oberfliche haftender naturwissenschaftlicher Unterricht erteilt wird, son-
dern dort, wo Zeit und Méglichkeit zur in die Tiefe dringenden Berithrung mit den
Problemen der Natur gegeben wird. Damit ist keineswegs dem ,realistischen™ Unter-
richtsbetrieb das Wort geredet, der nur auf die praktische Verwendbarkeit ausgeht;
G. betont in seiner Eigenschaft als Hochschullehrer, daf die Schiiler solcher Anstalten
zwar viele technische Fihigkeiten mitbringen, dafl ihnen aber gerade das Verstind-
nis fiir das Streben nach den Grundbegriffen, auch der Naturwissenschaft, abgeht. —
In den folgenden Vortrigen warnt u. a. W. Gerlach (,Die Grenzen der physikalischen
Erkenntnis“) vor einer voreiligen oder gewaltsamen Synthese physikalischer Erkennt-
nisse und philosophischer Gedanken: ,Klare Standpunkte der verschiedenen Aspekte
sind erforderlich, wenn man Gemeinsames erkennen will.< — Mit der biologischen
Forschung befassen sich A. Portmann (,Uber die Eigenart des biologischen For-
schens“) und 7. v. Uexkiill (,Die Einheit der Naturwissenschaften®), die sich um
die Uberwindung des biologischen Mechanismus bemithen. Das Korreferat zu dem
Vortrag von G. Bally (,Biologic und Psychologie®) beginnt T'. v, Uexkiill (,Psycho-
logie: Eine Aufgabe®) mit dem Ausdruck der Uberraschung iiber das Zugestindnis
eines Psychologen, daf es iiber der Menge der psychologischen Richtungen noch keine
Psychologie im eigentlichen Sinn des Wortes gebe; und er schliefit mit dem Gestind-
nis: ... wir Arzte ... warten auflerhalb der christlichen Philosophie — seit 2000
Jahren — vergeblich auf eine Definition von dem, was den Menschen beunruhigt und
ihn aus der Natur herausreifit, auf eine Definition von dem, was wir Geist nennen.®
Um vom Philosophischen her die Einheit des Wirklichkeitsbildes zu gewinnen, um
die sich schon E. Grassi (,Das Problem der Objektivitit®, , Von den Stufen des Ob-
jektiven®) bemiiht, zieht W. Szilasi (,Die Bezichungen zwischen Philosophie und
Naturwissenschaft®), vor allem an Schelling ankniipfend, die Begriffe der ,natiir-
lichen Erfahrung®, der »spekulativen Erfahrung® und des »Gangs der Natur® (im
Gegensatz zu den einzelnen Naturvorgingen) heran, von welchen aus E. Grassi und
T'.v. Uexkiill (,Das Problem einer Naturphilosophie®) in der Analyse des Problems
des Lebendigen den Bogen weiterschlagen zu den Aristotelischen Begriffen Ousia,
Hyle, Eidos und Syntheton. — Insgesamt bestitige das Buch die Richtigkeit des von
den Veranstaltern der Vortrige befolgten Grundsatzes, im Gegensatz zu der oft
tiblichen Form des Gesprichs zwischen Naturwissenschaft und Philosophie nur solche
Gesprichspartner zusammenzufithren, die von vornherein eine gewisse Gleich-
gestimmtheit mitbringen. Biichel

Menne, A, Wilhelmy, A,, Angstl, H. (Herausgb.), Kontrolliertes Denken.
Untersuchung zum Logikkalkiil und zur Logik der Einzelwissenschaften. 4° (122 S.)
Miinchen 1951, Alber. — Die Reihe der 14 Untersuchungen, die W. Britzelsmayr als
Festschrift zum 60. Geburtstag gewidmet sind, eréffnet O. Anderson mit einer Dar-
legung, dafl die Wahrscheinlichkeitsdefinition von v. Mises (Wahrscheinlichkeit =
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Grenzwert der relativen Haufigkeit bei unbegrenzt zunehmender Ereignisfolge) bei
der Sozialstatistik mit ihren relativ kleinen Fallzahlen schlecht anwendbar ist, dafl
vielmehr hier die Laplacesche Auffassung (Wahrscheinlichkeit = Verhiltnis der
giinstigen zu den moglichen Fillen) niherliege. Die Darlegung erscheint beachtlich
als Hinweis auf die Unzulinglichkeit des v. Misesschen Versuches, die eigentliche
philosophische Problematik der Wahrscheinlichkeitsrechnung durch axiomatische
Definition zu umgehen. W. Brugger macht darauf aufmerksam, dafl die Modalitit
derjenigen Sitze, die die Modalitdt eines Satzes der gewdhnlichen Sprache angeben,
eine mit den Modalitdten der gewdhnlichen Sprache (méglich, unméglich, notwendig,
kontingent) nicht vergleichbare ,Ubermodalitit® der Notwendigkeit darstellt; der
Vergleich der Modalitit mit der Ubermodalitit der Notwendigkeit fithrt zu einem
vertieften Verstindnis der Bedeutung der Identitit im Bereich des Logischen.
A. Church entwickelt eine Theorie der ,,schwachen® Implikation, in welcher das 4. der
Hilbertschen Axiome, die die gewohnliche Implikation der Logistik definieren (,,p im-
pliziert: q impliziert p“, wo p und q beliebige Aussagen bedeuten), abgeschwicht ist
zu ,p impliziert p“. Dieser Kalkiil erscheint insofern von philosophischem Interesse,
als die »schwache® Implikation in ihrer logischen Struktur dem ,wenn® des gewdhn-
lichen und philosophischen Sprachgebrauchs zu entsprechen scheint, wihrend das bei
der iiblichen Implikation der Logistik nicht der Fall ist. (Setzt man im obigen Axiom
fiir p ein: ,Es regnet®, fiir q: ,Es schneit®, so wiirde sich bei der Deutung der Im-
plikation durch ,wenn® ergeben: ,Wenn es regnet, so gilt: Wenn es schneit, regnet
es.*) Leider wird diese Frage, deren positive Beantwortung eine logistische Behand-
lung der Bedingungssitze ermdglichen wiirde, vom Verf. nicht aufgeworfen.
G. Stammler weist auf die auch in der Logistik oft nicht sehr beachteten Besonder-
heiten hin, die sich aus der Eigenschaft der Logik als Grundwissenschaft des Denkens
ergeben. Zum Beispiel ist bei der Logik die iibliche Unterscheidung von unableitbaren
Axiomen und abgeleiteten Lehrsitzen nicht moglich, weil der Axiomencharakter der
Axiome selbst zu den abgeleiteten Sitzen gehort. In diesem Zusammenhang schligt
St. eine Auffassung des Urteils und des Begriffes vor, die beide nicht so scharf wie
iiblich voneinander trennt, sondern den Begriff als ein Beziehungsgefiige ansieht, aus
welchem das Urteil herauswichst, indem ein bestimmter Bezug hervorgehoben wird,
so aber, daf} der im Urteil hervorgehobene Bezug seinerseits den Begriff als Bezugs-
element enthilt. Man wird wohl sagen miissen, dafl eine endgiiltige Losung der
grundwissenschaftlichen Problematik der Logik nur gefunden werden kann durch
die Beriicksichtigung der Tatsache, dafl die letzte Begriindung auch fiir jedes begriff-
lich formulierte Urteil nicht ein anderes Urteil, sondern nur die Einsicht in den realen
Sachverhalt geben kann. — Speziell logistischen Fragen sind die Arbeiten von
P. Bernays, H. Angstl, H. Hirlen und A. Mende gewidmet; mit den Bezichungen
der Logistik zu anderen Wissenschaften befassen sich E. Fels (Nationalokonomie),
U. Klug und H. Kornbhard (Recht) und E. Koschmieder (Sprachwissenschaft).
J. v. Kempski widmet im Anschlufi an- Peirce der Aristotelischen Apagoge eine
logische und textkritische Untersuchung; A. Wilhelmy bestimmt den Ort der traditio-
nellen Syllogismen im Rahmen des positiven Aussagenkalkiils. Biichel

Feys, R., De Ontwikkeling van het Logisch Denken. 8° (220 S.) Antwerpen
1949, Standaard. Fr 150.—; geb. Fr 180.—. — F. gibt in diesem Buch zum erstenmal
eine ausfithrliche Darstellung der Geschichte der Logik, in der die Entwidslung der
modernen Logistik nicht nur irgendwie mitberiicksichtigt ist, sondern bei weitem den
grofiten Raum einnimme; bisher lagen in dieser Art nur die kurzen Abrisse von
H. Scholz (Berlin 1931) und E. W. Beth (Den Haag 1944) vor. Das Buch von F. bietet
zugleich eine leicht verstindliche Einfilhrung in die Logistik selbst. Der kurze 1. Teil
(16—40) zeichnet in groflen Linien das Entstehen, die weitere Entfaltung und den
Niedergang der klassischen Logik; dabei liegt dem Verf. daran, zu zeigen, daf diese
Logik fiir einen weiteren Fortschritt offen ist. Das 2. Kap. (41—90) gilt dem von
Leibniz begriindeten und namentlich von A. Boole ausgebauten Logikkalkiil als Be-
griffsrechnung und Aussagenrechnung. Das 3. Kap. (91—150) stellt ausfiihrlich die
formalisierte zweiwertige Logik dar, wie sie von G. Frege grundgelegt wurde und in
den drei Binden der ,Principia mathematica® von A. Whitehead und B. Russell ihre
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klassische Form gefunden hat. Sie ist gekennzeichnet durch die streng durchgefiihrte
axiomatische Methode und erweitert die Logik durch Einfiihrung von Zeichen fiir
Individuen und fiir Relationen. Das 4, Kap. (151—187) bietet die Entwidslung der
»nicht-zweiwertigen Logiken, d. h. jener Systeme, die fiir Aussagen nicht nur die
Werte ,wahr® und ,falsch® beriicksichtigen. Hierher gehort vor allem die Logik der
Modalitit, dann die eigentlich ,,mehrwertige® Logik, die als Logik der Wahrschein-
lichkeitsgrade verstanden werden kann, weiter die ,intuitionistische® Logik Brou-
wers, die auf die Verwendung des Satzes vom ausgeschlossenen Dritten verzichtet,
schliefflich die kombinatorische Logik. Das kurze 5. Kap. (188—207) bespricht all

das, was unter dem Namen ,Metalogik® zusammengefafit wird. — Es wire zu wiin-
schen, diese ausgezeichnete Einfithrung mochte durch Ubersetzung in eine allgemeiner
bekannte Sprache leichter zuginglich gemacht werden. de Vries

Dewey, J., Logica, teoria dell’indagine. 8° (700 S.) Turin 1949, Einaudi.
L 2400.—. — Linke, P.F.,, Was ist Logik? ZPhForsch 6 (1951/52) 372—398. —
Die 1939 zuerst veroffentlichte Logik des im Juni vorigen Jahres im Alter von 92 Jah-
ren verstorbenen bekannten amerikanischen Padagogen und pragmatistischen Philo-
sophen liegt hier in italienischer, von A. Visalberghi gefertigter Ubersetzung vor.
Logik ist nach D. Theorie der Forschung, wobei ,,Forschung® (inquiry) freilich nicht
auf die Methode der Wissenschaft einzuschrinken ist; denn ,Forschung® gab es ver-
mutlich schon mit dem ersten Auftreten des Menschen auf der Erde (36). Die logischen
Formen entstehen erst in der Forschungsarbeit, gehen dieser also in keiner Weise vor-
an; darum wird auch ihre Begrindung durch Selbstevidenz abgelehnt (42). Die
logischen Grundsitze sind nicht giiltig, weil die Objekte sie fundieren, sondern weil
und insoweit sie ,fruchtbar® sind. So sieht D. seine ,naturalistische® Logik in Kon-
tinuitdt mit den biologischen Verhaltensweisen des Organismus. Der Storung des
Gleichgewichts im Organismus entspricht das Problem, den Bemiithungen um Wieder-
herstellung des Gleichgewichts die Forschung, dem Erfolg dieser Bemithungen die
gewonnene Uberzeugung (71£.). Aufler im Biologischen hat das Logische seine Wur-
zel auch im Kulturellen, Soziologischen, das freilich vom ersteren nicht wesentlich ver-
schieden ist. Das Ziel, von dem her die Giiltigkeit der logischen Formen zu beurtei-
len ist, ist die Sicherung und Entfaltung des Lebens und der soziale Fortschritt. Eine
tiberzeitlich giiltige Logik gibt es darum nicht. So erscheint also bei D. das Logische
vollig an den tatsdchlichen Denkprozefl gebunden; dieser aber wird — im Gegen-
satz zur psychologistischen Logik — kaum mehr als seelischer Vorgang, sondern eher
als biologisch-soziales Verhalten gesehen, so daff man geradezu von einer behavio-
ristischen Logik sprechen kénnte. — Von dieser duflersten Relativierung der Logik
entfernt sich die rein ontologische Auffassung der Logik bei Linke am weitesten.
Als Triger der logischen Formen schliefft L. nicht nur das Urteil als Akt des Fiir-
wahrhaltens, sondern sogar die Aussage als den gedanklichen Inhalt des Urteils aus.
Der Gegenstand der Logik liegt nach thm allem Denken voraus, nicht als platonische
Wesenheit, sondern als etwas, was an den realen Sachverhalten haftet. ,Die all-
gemeinsten Gesetze des Seienden nennen wir logische Gesetze.“ L. beruft sich fiir
diese Auffassung des Logischen auf Aristoteles. Von den logischen Kernsitzen, ins-
besondere vom Satz des Widerspruchs, gebe dieser eine Formulierung, in der sie als
Ausdruck grundlegender Seinsrelationen erscheinen. — Wie sehr diese Auffassung
der pragmatistischen Zerstorung aller echren Logik iiberlegen ist, bedarf nicht vieler
Worte. Aber ob sie nicht doch nach der andern Seite zu weit geht? Wird hier nicht
die Logik geradezu zur Ontologie gemacht? Gewif} sind die logischen Beziehungen im
Seienden begriindet, aber als logische bestehen sie zwischen den Denkinhalten, deren
Beziehungen zwar irgendwie durch reale Sachverhalte bestimmt und darum der Will-
kiir des Subjekts entzogen sind, aber doch nicht so, dafi ihnen gleichartige reale Be-
ziehungen entsprechen; man denke etwa an das ,,Folgen® des Schlufisatzes aus den
Primissen, das doch vor allen andern die logische Beziehung ist. Trefflich spricht
Thomas darum von einem ,adinvenire der logischen Formen (De ente et essentia 4);
sie werden ,,vorgefunden®, wie L. mit Recht entgegen der Auffassung D.s betont;
aber sie fiigen doch etwas Gedankliches, was als solches im Realen nicht besteht, zu
diesem hinzu (ad-), und dieses neue ergibt sich, wie Thomas am Beispiel der Be-
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griffe ,Art“ und ,Gattung® zeigt, aus der abstraktiven Eigenart unseres Denkens;
dieser Wahrheitskern steckt, wenn auch véllig verzerrt, selbst noch in der Logik-Auf-
fassung Deweys. de Vries

Curry, H. B, Legons de Logique algébrique (Collection de logique mathémati-
que A 2). gr. 8° (163 S.) Lowen 1952, Nauwelaerts. Fr. 230.—. — Das Buch enthilt
Vorlesungen, die der durch seine Arbeiten auf dem Gebiet der mathematischen Logik
bekannte Verf., Professor am Pennsylvania State College in USA, 1950/51 an der
Universitit Léwen gehalten hat. Behandelt wird die algebraische Logik, der elemen-
tare Teil der mathematischen Logik, in dem keine gebundenen Variabeln vorkom-
men; C. kniipft damit im wesentlichen bei den Gedanken an, die Couturat vor 50
Jahren in L’algébre de la logique niedergelegt hat. In origineller Weise werden die
neuesten Ergebnisse auf dem Gebiet der abstrakten Algebren, besonders aus der
Theorie der Verbinde, auf die grundlegenden logischen Funktionen (Konjunktion,
Disjunktion, Implikation und Negation) angewandt. In Kap. 1 und 2 wird die alge-
braische Logik zunichst als ,,formales System® betrachtet — ein Begriff, den C. selbst
in die mathematische Logik eingefiihrt hat. Schrittweise werden dann die einzelnen
Operationen in abstrakter Weise in das formale System eingefiihrt, Konjunktion und
Disjunktion im 3. Kap., die Implikation im 4. und die Negation im 5. Kap. Kap. 6
behandelr Systeme komplizierterer Art, wie die traditionelle Logik und die Modali-
vitenlogik, zu deren Behandlung die algebraische Logik noch fihig ist. — Der mathe-
matisch orientierte Leser wird das Buch wegen seines einheitlichen, streng logischen
und zugleich natiirlichen Aufbaus schitzen. Aber auch dem Nichtmathematiker ist es
zugdnglich; aufler der Fahigkeit zum abstrakten Denken in Symbolen werden keine
besonderen Voraussetzungen gefordert. Dem Philosophen vermittelt das Buch einen
guten Einblick in die formalen Eigenschaften der logischen Grundbegriffe; die grund-
legende Verwandrschaft von Mathematik und Logik tritt in neuer Weise zutage.
Hier wire wohl der Ausgangspunkt zur philosophischen Behandlung der Grund-
fragen beider Wissenschaften, die auf scholastischer Seite heute fast noch ganz fehlt
(vgl. Schol 18 [1943] 161 ff.). Hiiufige Verweisungen im Text und eine gute, dem
modernen Stand entsprechende Bibliographie geben Hinweise fiir weiteres Stu-
dium. — Die Sammlung ,Collection de logique mathématique®, in der das Buch
erschien, verspricht zum erstenmal eine zusammenfassende, dem heutigen Stand ent-
sprechende Darstellung aller Gebiete der mathematischen Logik in franzdsischer
Sprache zu werden. Richter

Thyssen, J., Die wissenschaftliche Wahrheit in der Philosophie. gr. 8 (XII
u. 103 S.) Bonn 1950, Bouvier. DM 6.80. — Der Verf. will im Gegensatz zu den Rich-
tungen, die das Philosophieren allein auf eine subjektive Haltung griinden, eine
wissenschaftliche, auf evidenter Wesenseinsicht beruhende Philosophie als méglich
erweisen. Er kniipft vor allem an die Phinomenologie Husserls an. So zeigt er, wie
durch Tdeation Wesensbezichungen am empirisch Gegebenen erfaflbar werden. Da es
aber auch Wesenserkenntnisse gibt, die im Bereich von Einzelwissenschaften bleiben,
wie etwa die Einsichten der ,Farbengeometrie® und der Mathematik, gilt es, die
philosophischen Wesensbeziehungen gegen einzelwissenschaftliche abzugrenzen. Th.
unterscheidet zu diesem Zweds im Gegebenen die ,Dominanten®, d. h. die sinnlichen
Qualitdten, und die ,Inhidrenten®, wozu alles Quantitative und besonders die Be-
zichungen gehren. Philosophie hat es nur mit den ,Inhirenten®, namentlich mit den
Beziehungen, zu tun, und zwar mit den einfachen Inhirenten, d. h. mit solchen, die
durch das Zusammen von lauter einfachen Soscinsbeschaffenheiten — unabhingig
von zufdlligen Konformationen — definierbar sind. Das wird am Begriff des ,Din-
ges“ als einer ,dreidimensionalen Umgrenzung von Hartem® erldutert. Daneben
steht bei Th. freilich der tiberlieferte Begriff der Philosophie als der Wissenschaft vom
Ganzen. Man sieht niche recht, wie die beiden Wesenshestimmungen der Philosophie
innerlich zusammengehéren. Das Problem verschirft sich noch dadurch, dafl der
Verf. die ,totale Erkenntnis® fiir unmoglich hilt. Ein umfassendes System, meint er,
kdnnten wir heute nicht mehr ernst nehmen. Trotzdem zeichnen sich immer mehr
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Erkenntnisse iibergreifender Wesensbeziehungen, die iiber das Empirische und Ma-
thematische hinausgehen, als allgemein angenommene Wahrheiten ab. Freilich han-
delt es sich dabei nur um ein ,Beleuchten von Inseln®, die aus dem Nebelmeer
emporragen. — So bleibt allerdings die Frage: Welchen wesentlichen Vorrang hat
diese isolierte Erkenntnis — was dem Wortsinn nach nicht viel anderes besage als
»Inselerkenntnis® — gegeniiber anderen einzelwissenschaftlichen Erkenntnissen, dafl
sie Anspruch auf den echrwiirdigen Namen ,Philosophie“ erheben kann?
de Vries

Frank, E., Philosophische Erkenntnis und religise Wahrheit. 8° (237 S.)
Stuttgart (1950), Klett. DM 9.50. — Der als Platonforscher bekannte Verf., frither
Prof. in Heidelberg und Marburg, wanderte 1939 in die Vereinigten Staaten aus,
wo er in Cambridge (Mass.) und Philadelphia dozierte; auf einer Reise in die deut-
sche Heimat ereilte ihn 1949 der Tod. Das vorliegende Buch erschien zuerst 1945 in
englischer Sprache und wurde von Liselotte Richter ins Deutsche iibersetzt. Das
Anliegen des Verf. ist, dem modernen Menschen, der in der geschlossenen Welt der
positiven Wissenschaft und Technik lebt und dem die Religion oft genug als ein frag-
wiirdiges Uberbleibsel der Vergangenheit erscheint, wieder einen Zugang zur Wahr-
heit der Religion zu erdffnen. Das theoretische Erkennen, meint er, konne die Gren-
zen des Innerweltlichen nicht Uberschreiten. Die Gottesbeweise konnen dem modernen
Menschen nichts mehr sagen, weil sie den Glauben bereits voraussetzen. Der Positi-
vist freilich ist in keiner besseren Lage; auch seinen iiber die Tatsachen weit hinaus-
gehenden Anschauungen liegt ein rationaler Glaube zugrunde. Bleibt also nur der
Irrationalismus, der von Kierkegaard empfohlene ,,Sprung ins Dunkle“? Die Griinde,
die F. gegen diesen Irrationalismus geltend macht, sind sehr bemerkenswert. Be-
deutet, fragt er, der Sprung in den Glauben nicht, ,daf} mit einem solchen . . . bewufi-
ten Wagnis die moderne Selbstherrlichkeit sogar in die Sphire des Glaubens ein-
gebrochen ist“? (40.) ,Glaube kann nicht durch Willensanstrengung ... erzwungen
werden. Keine objektive Wahrheit kann je auf bloff subjektive Wahrhaftigkeit des
Glaubens gegriindet werden® (41). Um zu einer Art rationaler Rechtfertigung zu
kommen, zeigt der Verf., wie zwischen recht verstandenem Glauben und ihrer Gren-
zen bewufiter Wissenschaft kein Widerspruch besteht, ja wie sie sich gegenseitig
erhellen und der Glaube sogar der eigentliche Boden ist, dem die Grundbegriffe des
modernen Denkens entwachsen sind. So hilt sich z. B. auch der ungliubigste Mensch
an den Zeitbegriff, wie er im Gegensatz zum antiken Begriff der Kreisbewegung der
Zeit vom Christentum eréffnet wurde, als an die selbstverstindlichste Voraussetzung
seiner Existenz (58). Diese Art, Glaube und Wissenschaft miteinander in Einklang zu
bringen, fiihrt F. an verschiedenen Themen (z. B.: die Natur des Menschen, Schépfung
und Zeit, Geschichte und Bestimmung, Buchstabe und Geist) durch. Namentlich in den
zahlreichen und z. T. ausfithrlichen Anmerkungen (118—224) bringt er dabei aus
seinem erstaunlich reichen ideengeschichtlichen Wissen eine Fiille hochst anregender
Erlduterungen; neben modernen amerikanischen Denkern kommen Platon, Aristote-
les, Philo, Augustinus, Thomas, Descartes, Kant, Goethe, Kierkegaard immer wie-
der zu Wort. Die aus personlichem Ringen mit den Problemen erwachsenen Ausfiih-
rungen des Verf. werden ihre Wirkung auf den modernen Menschen gewif} nicht ver-
fehlen, wenn ihnen auch hie und da die letzte Klirung noch ermangelr. Vielleicht
ist der Verf. doch noch zu sehr im Banne Kants und des Positivismus ver(li)lieben.

i e Vries

Gilson, E., Being and some Philosophers. gr. 8° (XII u. 219 S.) Toronto, Ponti-
fical Institute of Mediaeval Studies. Doll 3.50. — Das Buch ist aus Vorlesungen er-
wachsen, die G. in Paris und Toronto gehalten hat. Es will nicht geschichtliche Arbeit
tun, sondern der sachlichen Klirung des Seinsproblems dienen; dazu wird dieses an
einigen oder eigentlich an den wichtigsten Philosophen erldutert. Vier unzureichende
Losungen der Seinsfrage bieten sich dar. Zuerst wird die platonische Losung behan-
delt und in ihrer Entwicklung bis zu Meister Eckehart dargestellt. Sie fiihrt das
Sein auf Selbstheit oder Selbst-Identitit zuriick; da aber diese nur als Einheit ver-
standen werden kann, wird die Metaphysik des Seins zur Metaphysik des Einen.
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Dahinter steht der Anspruch auf volle Intelligibilitit, die sich bei der faktischen
Existenz nicht erfiillt; daher wird diese ausgeschaltet. Schlieilich aber widerlegt
jener Anspruch sich selbst, weil der Ursprung alles Seienden als Nicht-Sein gefafit
und so die Intelligibilitit im absolut Nicht-Intelligiblen verankert wird. — Die
zweite Losung ist die des Aristoteles, die sich in Averroes und Siger von Brabant
extrem auspragt; danach ist das Sein dasselbe wie Substanz. In der Mitte steht die
Frage nach dem Was, die zu der Wesensform und der ihr eigenen Dynamik fiihrt.
Soweit die faktische Existenz {iberhaupt zum Problem wird, sieht man sie nicht als
etwas Eigenes neben der Substanz, sondern setzt sie mit dieser identisch. Infolge-
dessen gibt es nur die durch die Dynamik der substanziellen Form festgelegten und
deshalb ewig gleichen Abliufe; Entwicklung von Neuem aber und Geschichte haben
keinen Platz. — Fiir die dritte Losung ist das Sein gleichbedeutend mit Essenz oder
Wesenheit; hierher gehort vor allem Awicenna, von dem der Weg zu Duns Scotus
und Suarez und dann tiber Wolff zu Kant und Hegel fithrt. In der Essenzphilosophie
wirkt sich die Tendenz des menschlichen Geistes aus, nur das als Sein gelten zu lassen,
was sich ganz seinen abstrakten Begriffen fiigt, eben die Wesenheit, wihrend die iber
jene Begriffe hinausgreifende Existenz verfliichtige und zu einer blofien Funktion der
Essenz herabgedriidst wird. So ist nach Avicenna die Existenz nur ein Akzidens der
Essenz; Scotus aber sicht in der Existenz die voll determinierte Essenz; dem ent-
spricht bei Suarez, dafl die Existenz durch die Essenz als solche bedingt ist. — Nach-
dem so viele Systeme nicht der faktischen Existenz gerecht geworden waren, wird als
vierte Losung der Aufstand der Existenz gegen die Essenz und schliefilich gegen das
Sein versucht, was sich besonders in Kierkegaard vollzieht. Einerseits wird zwar die
Existenz selbst zu einer Art von Essenz; anderseits aber reifit sich die Existenz vom
Sein und damit von der Philosophie los. Wenn dem Menschen nur seine eigene Exi-
stenz in subjektiver Wahrheit zuginglich ist, hat die Philosophie als objektive Wahr-
heit ausgespielt, stellt sich dem Menschen als einzige Aufgabe zu existieren, nicht zu
philosophieren. — Den unzureichenden tritc in Thomas von Aquin die wahre Losung
des Seinsproblems gegeniiber. Danach ist das Sein vom Akt der Existenz bestimmt,
dessen Dynamik den Kern alles Seienden bildet. So kommt die Existenz voll zur
Geltung, ohne aber die anderen Momente aus dem Sein zu verdringen; vielmehr
kénnen sich gerade mit der richtig verstandenen Existenz auch die Essenz, die Sub-
stanz und das Eine oder die Selbstheit ebenso ohne Verkiirzung wie ohne Uber-
steigerung entfalten. Diese Synthese griindet im Abheben der Wirkursache von der
Formursache und im allseitigen Durchfiihren der ersteren bis zur Schépfung, womit
zugleich die Existenz als etwas Andersgeartetes von der Form oder Essenz unter-
schieden wird. Hieraus ergibt sich, dafl der auf die Essenz hingeordnete Begriff nie
der Existenz voll entspricht; diese kann zwar vorurteilsmifig erfahren, aber einzig
im Urteil ganz erkannt werden. — Gs Werk bietet eine groflartige, von reichster
Kenntnis der geschichtlichen Entwicklung und tiefem systematischem Verstehen ge-
tragene Gesamtschau, Mag man auch in manchen Einzelheiten die Akzente anders
verteilen, so bleibt doch das Ganze in seiner imponierenden Geschlossenheit und
erhellenden Kraft davon unberiihrt. Vor allem wertvoll und fiir die heutige philo-
sophische Lage aufschlufireich ist die hier aufgezeigte Rolle der Existenz in der Seins-
problematik des Abendlandes. Lotz

Lavelle, L., Die Gegenwart und das Ganze (Deutsche Ubertragung von
H. Biirg) 8° (172 S.) Diisseldorf 1952, Schwann. DM 10.50. — Der vor 2 Jahren
verstorbene Nachfolger auf dem Lehrstuhle Bergsons zahlt zu den ,Seinsphilo-
sophen®, wie man heute mehr und mehr sagen méchte. Der Untertitel des hier in
deutscher Ubersetzung zuginglichen Werkes heifit: Entwurf einer Philosophie des
Seins und der Teilhabe. Er will darin die Grundgedanken des 1. Bandes seiner ,,Dia-
lektik des Ewig-Gegenwirtigen® in verstindlicher Form zusammenfassen. Ob die
Wiedergabe von ,présence totale mit ,Die Gegenwart und das Ganze“ gliidklich
ist, bleibe dahingestellt, weil es sich ‘da um zwei zunichst verschiedene Dinge zu
handeln scheint. Tatsichlich aber geht es um die in gewissem Sinn unleugbare ,All-
gegenwart® des Seins, und zwar einer Gegenwart, die immer als ganze, gleichsam
unteilbar-ewige gegeben ist. Dabei entfalten sich Fragen, die in der scholastischen
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Philosophie unter den Namen Transzendentalitide des Seins, seine Univozitit oder
Analogie, seine modi und participationes aufgeworfen werden. Der Verf. scheint be-
wuflt am ,univoken® Sein festzuhalten (38 97), verfillt damit jedoch all den Schwie-
rigkeiten, die aus der Geschichte der Seinsmetaphysik bekannt sind. Das ,Sein
selbst scheint bei ihm jedenfalls den einzelnen Seienden gegeniiber nur eines zu sein,
und wie es zu Gott steht, dariiber verlautet bei L., der sich als katholischen Philo-
sophen bezeichnet haben soll, in dieser Schrift nichts. Vor einer Art metaphysischem
Monismus bewahrt ihn trotzdem de facto sein personalistisches Denken, das wenig-
stens dem je eigenen Selbst Unvertauschbarkeit zugesteht. Die beriihrten Probleme
werden in einer Terminologie entwickelt, die oft dunkel, gewagt und vage erscheint.
Einzelne Partien allerdings, zumal diejenigen iiber die realistische, ontologische
Grundeinstellung, iiber die Transzendenz des Ich (grundlegend seines Erkennens)
ins Sein und iiber die Notwendigkeit der Aktuierung des Ich durch die Teilnahme am
Sein selbst, aber auch der Vergegenwirtigung des Seins selbst durch bewuflte Auf-
nahme in die menschliche Existenz, werden dem geduldigen und meditativ veranlag-
ten Leser viel Anregung geben. Ogiermann

Van der Kooij, J, S.C. J., Het Oorzakelijkheidsbeginsel. 8° (227 S.) Ant-
werpen 1950, Standaard. Fr. 120.—; geb. Fr. 150.—. — Scheltens, G., Het pro-
bleem van de metaphysische causaliteit in de neo-scholastische philosophie: TPh 14
(1952) 455—502. — Das Buch von Van der Kooij folgt in der Darlegung und Losung
der Probleme der Kausalitit iiberlieferten Bahnen. Nach einem gedringten geschicht-
lichen Uberblick wird im 2.Kap. der Begriff der Ursache aus der Erfahrung ent-
wickelt; das 3. Kap. gilt dem Satz vom zureichenden Grund, das 4. und 5. Kap. der
Sinnklirung und Rechtfertigung des Kausalprinzips; im 6. Kap. wird die Vereinbar-
keit der Willensfreiheit mit dem Kausalprinzip, im 7. Kap. dessen Bedeutung fiir die
Gotteserkenntnis dargelegt. Vielleicht wird im 2. Kap. die unmittelbare Erfahrung
der Ursichlichkeir etwas zu weit ausgedehnt; eine rein sinnliche Erfassung der Kau-
salitit wird allerdings abgelehnt (53). Im 3. Kap. wird zugegeben, dafl der Satz
vom zureichenden Grund nicht rein analytisch ist und darum nicht aus dem Wider-
spruchsprinzip abgeleitet werden kann. Die ,indirekte Zurtidfithrung auf das
Widerspruchsprinzip®, die der Verf. verteidigt, scheint uns freilich iiber die Be-
hauptung einer unmittelbaren Evidenz keinen Schritt hinauszufiihren; ,wir sehen
ein®, heiflt es (100), ,dafl ,einen Grund haben‘ so notwendig mit dem ,Seienden® ver-
bunden ist, dafl ein Seiendes ohne Grund zugleich ein Nichtseiendes wiare®. Das
Kausalprinzip wird dann auf den Satz vom Grund zuriidsgefiihrt. — Scheltens
lehnt die ganze iiberlieferte Art der Behandlung des Problems — mag man das Kau-
salprinzip nun als analytisch oder als synthetisch a priori fassen — als rationalistisch
ab. Der Grundfehler sei, da man das Problem ohne Kontakt mit der Wirklichkeit
durch blofle Begriffsspekulation lésen wolle. Diesen Bemiihungen, das Kausalprinzip
als abstraktes Prinzip aus bloflen Begriffen zu begriinden, stellt er die neueren, von
Maréchal angeregten Losungsversuche gegeniiber, die durch Auslegung einer urspriing-
lichen Erfahrung den kausalen Verweis der Welt auf Gott sichtbar machen wollen.
Es handelt sich hier um die Versuche, durch meraphysische Analyse des Urteils das
Dasein Gottes zu begriinden. Auch ihnen gegeniiber lehnt es Sch. freilich ab, dafl in
jedem Urteil das nichste Objekt als Teilnahme am unendlichen Sein erfafit werde.
In dem Urteil ,Petrus ist ein Mensch® werde nur miterkannt, dal das Menschsein des
Petrus in die absolute Gesamtheit alles Seins aufgenommen ist. Erst eine weitere
Reflexion kann das Dasein eines unendlichen, transzendenten Gottes zeigen. — Hier
scheinen uns Verwechslungen vorzuliegen. Die klassischen kausalen Gottesbeweise
gehen gewifl nicht weniger als die neueren Versuche von konkreten Tatsachen der Er-
fahrung aus, und den Verteidigern des ,abstrakten® Kausalprinzips liegt es fern,
zu leugnen, dafl die Hauptaufgabe des Gottesbeweises der Nachweis der Kontin-
genz der Welt ist (vgl. Schol 15 [1940] 500). Sowohl die alten wie die neuen Gottes-
beweise bediirfen auch — falls man nicht gegen alle Erfahrung behaupten will, das
Dasein Gottes sei unmittelbar evident — eines Schlufiverfahrens. Und der Schluff
bedarf auch heute noch aufler der konkreten Erfahrung eines allgemeinen Satzes,
der den notwendigen Zusammenhang zwischen der Erfahrungswirklichkeit und dem
Transzendenten darstellt. Und das Allgemeine diirfte uns wohl nur in der Abstrak-
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tion vom konkreten Einzelnen zuginglich sein. Gewifl kann diese logische Struktur
mehr oder weniger ausdriicklich hervortreten. In einer erkenntniskritischen Ana-
lyse werden die einzelnen Schritte notwendig schirfer hervortreten miissen, als dies
im Vollzug der metaphysischen Gedankenbewegung geschehen mufl. Darum fehlen
die ,abstrakten“ Prinzipien aber in diesem Vollzug nicht. Der wesentliche Unter-
schied der neueren Versuche von den alten kausalen Beweisen liegt m. E. darin, daf}
man nun an Stelle des Kausalprinzips andere Prinzipien, etwa das ,Desiderium na-
turale non potest esse inane®, zugrunde legt; und die Frage ist berechtigt, ob diese
niche einer kritischen Rechtfertigung noch mehr bediirftig sind als das Kausalprinzip.
: de Vries

Rast, M., Welt und Gott (Mensch, Welt, Gott. Ein Aufbau der Philosophie in
Einzeldarstellungen. Hrsg, vom Berchmanskolleg in Pullach. 6. Band). 8° (211 S.)
Freiburg 1952, Herder. DM 12.—, Stud.-Ausgabe brosch. DM 8.—. — In der Pul-
lacher Philosophischen Reihe nimmt dieser Band einen wichtigen Platz ein. Nichts
interessiert an der scholastischen Philosophie heute so sehr wie ihr Anspruch, ratio-
nale Gottesbeweise zu fihren und ein echt inhaltliches, nicht nur negatives philo-
sophisches Gottesbild zeichnen zu kénnen. Der Verf. ist sich dessen durchaus bewufit
und geht mit Vorsicht, ja manchmal, so méchte man meinen, mit einer gewissen gesun-
den Skepsis ans Werk. Der Grundrif§ ist der herkémmliche. Nur wird die ,,spontane
Gotteserkenntnis (der psychologisch fafbare Ursprung des Gottesglaubens) einlifi-
licher dargestellt, und die ungeniigenden Losungsversuche intuitionistischer und im-
mediatistischer Theorien werden gleich zu Anfang zuriickgewiesen, um die Bahn fiir
die wissenschaftlichen Gottesbeweise in ihrer Mittelbarkeit und Diskursivitdt freizu-
bekommen. Unter ihnen wird eine Auswahl getroffen. Dabei {iberrascht einigermafien,
dafl neben denen aus der Kontingenz und Finalitit ausgerechnet die umstrittensten
erscheinen, ndmlich das argumentum eudaemonologicum (als dynamistische Fassung
des Stufenbeweises, wobei dessen statisch-kausale Form nur anhangweise und als
vom Kontingenzbeweis ,kaum mehr wesentlich® unterschieden vorgebracht wird),
ideologicum und deontologicum. Die Durchfithrung geschieht sorgsam, ohne jedoch
immer einen leicht parinetischen Ton zu scheuen. Der meiste Wert wird mit Recht
auf die Sicherung der jeweiligen Ausgangsbasis gelegt. Die leitenden ontologischen
Grundbegriffe und Prinzipien treten demgegeniiber zuriids; manch einer wird es als
einen Mangel bezeichnen, dafl auf diese Weise die innige Einheit von Ontologie,
Metaphysik und philosophischer Gotteslehre nicht geniigend heraustritt, was auch
auf die Stringenz der Argumentation zuriickwirken mag. Zu den einzelnen Gottes-
beweisen wire noch da und dort eine Frage zu stellen. Indes ist es nicht die Schuld
des Verf., dafl auf diesem Gebiete gewisse Schwierigkeiten chronisch geworden zu
sein scheinen. Auch die Lehre von Gottes Wesen und Wirken birgt manche dunkle
Schatten, die immer wieder als solche bezeichnet werden. Schon allein darum wird
diese Darstellung fiir moderne Leser glaubwiirdiger. Die Zuriickhaltung gegeniiber
unseren rationalen Methoden geht so weit, dafl der Verf. bekennt: ,Reine Philosophie
vermag tatsachlich keine echte Religion zu schaffen® (188), also auch nicht trotz des
Ausgangs von Wirklichkeiten, die die menschliche Person in ihrer Tiefe mitkonsti-
tuieren, wie Unendlichkeitsstreben, Sollensbewufitsein, und denen noch ein Kardinal
Newman die Méglichkeit zutraut, dem reflektierenden Menschen ein konkret-leben-
diges Gottesverhiltnis zu erschlieffen. Der Ausgang vom Menschen ist des Verf. be-
sonderes Anliegen. Er miifite freilich wohl noch mehr in seiner prinzipiellen, nicht
nur psychologischen Notwendigkeit aufgezeigt werden. Ogiermann

Mayer, E., O.F. M., Die Objektivitit der Werterkenntnis bei Nicolai Hart-
mann. 8° (176 S.) Meisenheim 1952, Westkulturverlag. DM 10.50; geb. DM 12.80. —
Das Buch gibt eine sorgfiltige und zuverldssige Darstellung der schwierigen Lehre
Haremanns iiber die Werterkenntnis, vor allem auf Grund der ,Ethik®, der ,Grund-
ziige einer Metaphysik der Erkenntnis® und der ,Grundlegung der Ontologie®. Nach
einer knapp gefafiten problemgeschichtlichen Einleitung entfaltet der 1. Teil (17—84)
im allgemeinen Hartmanns Lehre von der Werterkenntnis und ihre Problematik,
wihrend der 2. Teil (85—143) im besondern Hartmanns Erweis der Objektivitit der
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Werterkenntnis darlegt; der Schlufl (144—154) bringt aufler einer Zusammenfassung
eine kritische Wiirdigung der Lehre Hartmanns von seiten des Verf. Hartmann
unterscheidet ein ,primires Wertbewufitsein®, das noch ganz in das emotionale Er-
leben eingebettet ist, und ein ,sekundires Wertbewufltsein®, in dem der erlebte Wert
reflex geklirt wird; auch das sekundire WertbewuRtsein ist noch vorbegriffliche
Schau (27). Entscheidend ist das primdre Wertbewufitsein (83f.); M. meint, auch in
thm wolle Hartmann nicht einen rein emotionalen Akt an Stelle der Erkenntnis
setzen; vielmehr sei auch nach Hartmann in dem Gesamterlebnis eine unanalysierte
Erkenntnis enthalten (22). Die Werterkenntnis ist nach Hartmann wesentlich ,,aprio-
risch®, nicht im subjektivistischen Sinne Kants, auch nicht im Sinn einer vélligen
Unabhingigkeit von der konkreten Erfahrung, sondern im Sinn der Erfassung eines
Wesenhaften, das gegeniiber dem konkreten realen Einzelfall das Prius ist (30); das
konkrete Gut kann nur als Gut erkannt werden, wenn der Wert, durch den es ein
Gut ist, zuvor erkannt ist. Mit dem Aufweis der Wertschau ist aber fiir Hartmann
noch nicht die Objektivitit, d.h. das Ansichsein, des Wertes gesichert. Hier erhebt
sich die Frage nach dem Wahrheitskriterium. Das von Hartmann fiir die Real-
erkenntnis aufgestellte ,Mehrinstanzenkriterium®, d.h. die Ubereinstimmung von
apriorischer und aposteriorischer Erkenntnis, versagt bei den Werten, weil es eine
aposteriorische Erkenntnis der Werte nicht gibt. Auch das der Idealerkenntnis ent-
sprechende Kriterium der Ubereinstimmung ,stigmatischer® (auf das Einzelne gehen-
der) und ,konspektiver® (in einen Gesamtzusammenhang einordnender) Intuition
ist fast unbrauchbar, weil es nach Hartmann bei den Werten eine konspektive Schau
kaum gibt. Positiv begriindet Hartmann in der ,Ethik® das Ansichsein der Werte
durch Phinomene, die er spiter fiir die Realerkenntnis als ungeniigend ablehnt; in
der ,Grundlegung der Ontologie® wird die Objektivitit der Werterkenntnis durch
den ,emotional-transzendenten Akt® des ,Betroffenseins® gesichert, — Hartmann
hat sich das Problem dadurch unnétig erschwert, dafl er die Objektivirit der Werte
als ,ideales Ansichsein® nach Analogie platonischer Ideen fafit. M. lehnt diese Auf-
fassung mit Recht ab (152). Aber mufl dann nichc auch die Aprioritit der Wert-
erkenntnis anders gedeutet werden? Eine gewisse Aprioritit der Werterkenntnis
gegeniiber der konkreten Erfahrung des Realen wird man zugeben miissen; aber
ist damit eine Aprioritit oder Unabhingigkeit gegeniiber der Wesenserfassung des
Seins gegeben? Wenn der Wert, was Hartmann verkennt, im Sein und seinen wesent-
lichen Strukturen griindet, kann auch die apriorische Werterkenntnis von der Einsicht
der wesentlichen Seinsstrukturen nicht unabhingig sein, wenn auch selbstverstind-
lich eine analytische Ableitung des Wertes aus dem Sein nicht in Frage kommt.
. de Vries

Jolivet, R, Le probléme de la mort chez M. Heidegger et J.P.Sartre. 8°
(111 S.) Abbaye Saint Wandrille 1950, Editions de Fontenelle. Fr. 300.—. — Las
doctrinas existencialistas desde Kierkegaard a J.P. Sartre. Traduccién espafiola de
A. Pacios. 8° (359 S.) Madrid 1950, Gredos. Pes. 40.—. — Das Problem des Todes
nimmt bei Heidegger und Sartre eine so zentrale Stelle ein, daf} sich eine eigene Aus-
einandersetzung damit lohnt. Beide sehen den Tod als absolutes Ende oder als Ab-
sturz in das Nichts, weshalb die Unsterblichkeit fiir sie ausscheidet. Genauer ge-
sprochen, handelt es sich bei Heidegger um das Sein-zum-Tode als die duflerste, un-
ausweichliche Mdglichkeit, auf die iin sich das Dasein entwirft und von der her es
seine Eigentlichkeit gewinnt. Daran iibt Sartre scharfe Kritik, weil der Tod nicht als
meine Maglichkeit, sondern einzig als Vernichtung aller meiner Moglichkeiten ge-
nommen werden kann; er selbst vertritt die Absurditit des Todes, da dieser all mei-
nem Erwarten und Entwerfen, das iiber jede Grenze hinausgeht, eine willkiirliche
Grenze setzt und so jeden Sinn raubt. Diesen Auffassungen stellt J. die Frage ent-
gegen: Warum ist der Tod, wenn er als Totalvernichtung des Menschen verstanden
wird, absurd? (Vgl. 44.) Doch nur deshalb, weil er der innersten ontologischen Struk-
tur des Menschen widerstreiter, durch dessen Entwerfen ein Ur-Entwurf leuchret,
der iiber den Tod hinaus- und auf ein anderes Leben hinweist; das wird im einzel-
nen an einer griindlichen Entwidslung der Beweise fiir die Unsterblichkeit der Seele
verdeutlicht. Dasselbe wird durch eine Analyse des Todesphinomens und der Todes-
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angst bestitigt. Dabei zeigt sich als Sinn der Todeserwartung, daf sie den Menschen
von den Illusionen befreit und zur Wahrheit fithrt; so wird er zugleich veranlaf,
jeden Augenblick im Hinblick auf die schlieflliche Vollendung und damit selbst voll-
endet zu leben. — J.s Buch vermittelt eine zuverldssige Einfithrung in die um den
Tod spielenden Fragen, wie sie durch die gegenwirtige nihilistische Sicht des Todes
neu aufgerissen worden sind. Die hierher gehérige Problematik auszuschépfen, war
natiirlich in dem vorliegenden Rahmen nicht moglich. Heideggers neuere Verofent-
lichungen hat der Verf. zwar kennengelernt (vgl. 28 Anm. 17), aber noch nicht in
seiner Interpretation beriicksichtigt. Daher finden sich Anklinge an die frijhere Auf-
fassung von De Waelbens (vgl. 13), wird auch Heideggers Philosophieren durch-
gingig als Nihilismus und seine Analyse des Todes als nihilistisch bezeichnet. Wer
mit dem Nichts als Schleier des Seins ernst macht, findet zwar bei Heidegger nicht
die Unsterblichkeit, steht immer noch einem Gesamtzug des Denkens gegeniiber, der
sie auszuschlieflen scheint; letztlich aber bleibt vielleicht doch eine leise Offenheit zur
Unsterblichkeit hin. — Das andere Werk J.s, das oben angezeigt wurde, ist eine der
besten Auseinandersetzungen mit der Gesamterscheinung der Existenzphilosophie,
die wir von seiten der christlichen Philosophie haben. Darum ist es sehr zu begriiffen,
dafl dieses Buch durch seine spanische Ubersetzung einem weiteren Leserkreis zu-
ginglich gemacht wurde. Lotz

Derisi, O. N, La Persona. Su esencia, su vida, su mundo. 8° (394 S.) La Plata
1950, Ministerio de Educacién. — Das Buch ist eine Zusammenfassung frither ver-
offentlichter Schriften, die durch zwei neue Abhandlungen erginzt werden. In ins-
gesamt 8 Kapiteln bietet der Verf. zuerst eine Ontologie der Person, indem er von
der Phidnomenologie ihrer erfahrbaren Wirklichkeiten ausgeht. Dann werden im
einzelnen Erkenntnismetaphysik und Ethik dargestellt sowie die Transzendenz der
Person zu Gott hin, thre Weltoffenheit und ihr Bezug zur sozialen Gemeinschaft.
Innerhalb der Rahmenthematik der Person werden so alle irgendwie bedeutsamen
Fragen um Mensch, Welt, Gott in ihrem inneren Zusammenhang angeriihrt. — In
ausgezeichnet klarer Sprache wird dem gebildeten Laien eine christliche Anthropo-
logie geboten, die die Lehre des hl. Thomas zur Grundlage hat. Vielleicht ist es der
selbstverstindliche Besitz dieser in sich so geschlossenen Lehre, der dem Verf. hier und
dort die Auseinandersetzung mit der Moderne etwas zu einfach ersdleinen_{_ieﬁ.

rapp

2. Geschichte der dlteren und neueren Philosophie

Vander Meulen, J. Aristoteles. Die Mitte in seinem Denken. gr. 8° (310 S.)
Meisenheim/Glan 1951, Westkulturverlag. DM 16.50; geb. DM 19.—. — Diese
wertvolle philosophische Analyse des aristotelischen Begriffes der ,,ueoomnc fithre
in die metaphysischen Probleme von Einheit und Vielheit, Geist und Natur, Den-
ken und Sein. Aristotelische Philosophie offenbart in diesem Begriffe ,ihr ecigenes
tiefstes Wesen (3) wie auch ihre Architektonik. Der Verf. entfalter diesen Begriff,
der ganz allgemein die Ausgleichfunktion zwischen ,Ubermafl“ und ,Untermafi®
ausdriicke, nicht historisch-analysierend, sondern systematisch-philosophisch. Auf diese
Weise lafit er die gewaltige denkerische Leistung des Stagiriten deutlich werden. In-
dem der Verf. die Funktion der ,,ue06mnc‘* auf allen Seinsstufen aufweist, zeigt es
sich, dafl die Erkenntnis ihres Bedeutungsgehaltes gleichzeitig die Erkenntnis des
Seins aus seinem tragenden Grunde und aus seinem Wesen ist (vgl. u.a. 144). Dies
mége nun durch einen knappen Hinweis auf den Inhalt der Untersuchung ver-
deutlicht werden. ,,Der Mittelbegriff* — so heifit es im 1. Teil, den der Verf. iiber-
schreibt: ,Das Wesen“ (3—125) — ,,ist nicht nur der tragende Grund des Schlusses
selbst als formelles Band Hufierlicher Notwendigkeit, sondern Grund der Sache als
des in Thema stehenden Seienden, um als solcher nun in Wahrheit Mitte (;MGOV_),
nicht blof Mittelbegriff oder mittlere Bestimmung, heiflen zu konnen® (23). Die
griindende Mitte nun ,eines attributiven Seienden® (31) weist hin auf die eines sich
selbst tragenden Seienden, auf ,das Wesen als Mitte® (31—57). Hier geht es um die
Frage nach dem Was, das erst erschopfend erfafit wird, wenn ,,wir den inneren Grund
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eines Seienden erfragen® (36); dieser ist nichts anderes als ,die Form in ihrer Wirk-
samkeit® (37). Diese Wirklichkeit, in der die Entelechie der ,sich bewihrende Seins-
grund ist* (38), ist Wesensmitte und ,schliefft die Eigenstindigkeit von Teilbestim-
mungen aus® (50). Entelechie wird auch im Bereiche des konkreten Seins, der Physis
(59—100), zur Wesensmitte. Hier besagt sie ,innere Grenze cines Grenzenlosen®
oder ,,Bestimmung eines Stofflich-Unbestimmten® (90—93). — Grund und Mitte des
lebendigen Seins ist die Seele (133—152). Auf der Grundstufe seelischer Wirksam-
keit offenbart sich Seele als Mitte, indem sie Grund und Mitte kdrperlicher Bewegung
ist, die ,bald zu ihr hingeht, bald von ihr ausgeht* (136). Als Wesensmitte zeigt sich
Seele in Erndhrung und Erhaltung, wo sie sichtbar wird ,,als die Macht der Bewilti-
gung des als Aulenwelt gesetzten grenzenlosen Stoffes® (148); als Mitte erscheint sie
auch in der Erhaltung des Eidos durch die Zeugung, wo das ,,Grenzenlose sich aus ihr
wieder erzeugt, indem sie sich nur in dem der Zahl nach Mehrfachen zu erhalten ver-
mag® (148). — In der dreigestuften Wirklichkeit des Erkennens (153—218) nimmt
die Seele als , xpwwidv* die ,mittlere Stellung® (153) ein. Einmal ist diese Wirklich-
keit gekennzeichnet durch das ,,aicddvesdar*. In der Skala der gegensitzlichen Emp-
findungsinhalte wird die Seele zur ,,ueadrnc* wegen der Ausgleichsfunktion zwischen
dem ,,Ig.)bermaﬂ des Empfindbaren® (159) und dem ,,UntermaBR® (159; vel. Arist. de
anim. 424 a 23—424 b 3). Diese unterste Stufe weist tiber sich hinaus auf jene, die
umschrieben wird durch den Begriff , xofven. Auf dieser Stufe mit ihrem Ver-
binden und Trennen kommt der Gegensatz von Wahrheit und Falschheit zur Entfal-
tung (181 187). Abgeschlossen wird die erkennende Schicht durch das selbstbezogene
reine Denken (voeiv); hier setzt das ,,Eidos sich selbst dem Denken als MaR* (191);
Denken und Gedachtes werden eins. Deshalb ist das Denken des reinen Seins dem
Gegensatz von Wahrheit und Falschheit enthoben. — Als ,,die Mitte im Handeln®
(219—263) ist die Seele hineingestellt in den Bereich des Ethos und seiner Werte.
Zwischen dem ,,Ubermafl* und dem ,UntermaR* liegt der richtige sittliche Zustand,
den der Mensch durch abwigendes Urteilen findet. Die bisherige Betrachtung mensch-
lichen Handelns bezog sich auf den Menschen, insofern er durch Form und Stoff be-
dingr (269) auf ,mancherlei duflere Umstiinde und Bezichungen® verwiesen ist (269),
wie es vor allem gilt vom ,,Bioc wolimixde**. Thm steht gegeniiber (269—288) jene
»Mitte®, die ihren Ausdruds findet im ,.floc Seworyrdc's des Weisen, wo ,die
menschliche Mitte in ihrer Reinheit dieser staatlichen Bedingtheit enthoben und in die
vollkommene Freiheit der Vernunft als solche sichtbar geworden ist® (275). ,,20pia‘
besagt hier ,die reing menschliche Mitte in ihrer Wirksamkeit* und die ,gemeinsame
Quelle der Tugenden® (274). Auf dieser héchsten Stufe sind das Verlangen und sein
Gegenstand identisch. — Abschlieflend sei nun noch hingewiesen auf die der Unrer-
suchung eigene wissenschaftliche Grundhaltung: Zunichst wiirde man bei der
Aristotelesinterpretation des Verf. gerne jene wissenschaftlichen Erkenntnisse ein-
gebaut sehen, die durch die innere Entwicklung des Aristoteles gegeben sind. Gerade
von der entwidklungsgeschichtlichen Betrachtung des Aristoteles her kdnnten gegen
die systematische Form der Darstellung Bedenken erhoben werden. So hebt z. B.
die genetische Erkenntnis die Eudemische Ethik mit ihrem ,theonomen Bezug® ab von
dem reifen Werk der Nikomachischen Ethik, in der das Transzendente zuriidstrite.
Der Verf., welcher beide Ethiken sciner Analyse dienstbar mache, lifit die wichtige
Frage offen, wie sich die verschiedene Grundhaltung der Eudemischen wic der Niko-
machischen Ethik auf den Begriff der ,.ne00mc** auswirkt. — Zur Eigenart der
Untersuchung gehort es auch, Aristoteles aus sich heraus zu verstehen und zu inter-
pretieren. Das bedeutet Verzicht auf jene wertvollen und das Verstindnis sowohl
vertiefenden wie erleichternden Erkenntnisse der historisch-kritischen Analyse, die
den Denker in der lebendigen, fruchtbaren Verbundenheit mit seiner geistigen Um-
welt wie auch mit seinen philosophischen Ahnen sicht. In diesem Sinne wire begri-
flenswert gewesen ein kurzer Hinweis auf die Verwendung des Begriffes der ,,peo6tyct*
oder verwandter Begriffe bei Plato, Isokrates, in der antiken Medizin u. 2. So wire
das Verstindnis dieses schwierigen Begriffes bei Aristoteles, der aus ihm gleichsam
eine wissenschaftliche Theorie entwidkelte, erleichtert und vorbereitet worden; eben-
falls wire sichtbar geworden, dafl die , ,¢a6t7c* zu den Strukturbegriffen griechischen
Denkens iiberhaupt gerechnet werden muff. — Bemerkenswerter diirfte endlich wohl
die gewollte Distanz der Untersuchung sein zu jenen Denkern, die durch Aristoteles

442



Geschichte der Philosophie

befruchtet wurden. Die Beriicksichtigung der Aristoteleskommentatoren hitte sowohl
fir die methodische Bewiltigung des Problemes wie fiir seine geistige Durchdringung
nicht zu unterschitzende Anregungen gegeben. Als Beispiel sei hingewiesen auf Tho-
mas von Aquin, den man sicher als Meister der Aristotelesinterpretation ansprechen
darf. Vergleicht man z. B. die Darlegungen des Verf. S. 157—160, ,Die Sinnesmitte
und die Wahrnehmung®, mit der Interpretation von Thomas, In Aristotelis libr. de
anima, L. IT, ]. XXIV, Taurini-Romae 1948, 137—139, dann muf man letzterem den
Vorzug geben, sowohl in der methodisch-philologischen Behandlung des Aristoteles-
textes wie vor allem auch in der sprachlich einfachen und klaren und doch tiefen
philosophischen Interpretation. Ennen

Pistorius, P. V., Plotinus and Neoplatonism. An introductory Study. 8°
(175 S.) Cambridge 1952. Bowes & Bowes. Sh 21.—. — Vorstehendes Budh, als Ein-
leitung in Plotin gedacht, bringt zunichst einen knappen Uberblick des gesamten
Lehrgebiudes des Denkers, um dann einzelne wichtige Punkte eingehender zu behan-
deln, so das Wesen des Ureinen, des Nus, der Secle, dann die Psychologie, die Frage
des Ubels, die Sittenlehre, Schonheit und Kunst, Zeit und Ewigkeit und schlieflich die
Grundlage religioser Mystik. — Das Ureine, der Nus, die Seele sind nicht drei ge-
trennte Einzelwesen, sie sind vielmehr ein und dasselbe, nur drei verschiedene Aspekte
ein und desselben Wesens, der Gottheit. So lautet der Satz, den der Verf. gegeniiber
so ziemlich allen neuern Auslegern Plotins aufstellt und der seine ganzen Ausfiih-
rungen beherrscht. Spricht auch wohl die unbedingte Einfachheit des Ureinen da-
gegen, so scheint uns der Satz doch nicht von vorneherein ausgeschlossen. Es hat ja
auch neuerdings J. H. Loenen, De nous in het systeem van Plato’s philosophie,
Amsterdam 1951, mit guten Griinden die Ansicht vertreten, fiir Platon sei der Nus
nur als Funktion des unsterblichen Teiles der Seele denkbar, einen Nus choristos, wie
Aristoteles ihn hilt, gibe es fiir Platon nicht. Wenn P. aber diese Ansicht Plotins der
christlichen Lehre vom dreieinigen Gott annihert oder gar gleichsetzt, so diirfte er
dafiir den Beweis schuldig geblieben sein. Um dies zu erhirten, hitte er weiter aus-
holen und eine klare Darstellung der christlichen Lehre der damaligen Zeit geben
miissen, vor allem wohl der christlichen Alexandriner, Clemens, Origenes, Dionysius
Alex., die alle drei mehr oder weniger ausgesprochen subordinatianischen Anschau-
ungen huldigen. Dies spricht nicht zugunsten der Ansichten von P. Noch weniger
wird man der Auflerung des Verf. S. 66 iiber die Menschwerdung des Logos zustim-
men konnen. Freilich ist auch bei Plotin mit Anklingen an christliche Glaubenswahr-
heiten zu rechnen. So scheint uns eine etwas versteckte, aber doch nicht zu ver-
kennende Anspielung auf die Auferstehung des Leibes vorzuliegen Enn. III 6, 6, 71
S. 346 der trefflichen neuen Ausgabe von Henry Schwyzer, deren Arbeiten dem Verf.
entgangen zu sein scheinen. Die Stelle lautet : 7 &adgdws éypryopac dlgdwsn dmo
OWaToS , 0B pETG adpatos, dvdotacc. Angesichts solcher oder Ahnlicher Bemerkungen
heidnischer Philosophen wird man das Bemiihen eines Origenes, die Vergeistigung
des Auferstehungsleibes besonders zu betonen, gewifl besser zu wiirdigen wissen. Daf}
dieser die Totenauferstehung geleugnet habe (92), ist nach dem heutigen Stand der
Forschung nicht mehr zu halten; vgl. DictThCath XIII, 2 c. 2528 u. XI, 2 c. 1545.
Doch auch uns scheint eine Durchsuchung der Schriften Plotins nach Spuren christ-
licher Wahrheiten und eine Gegeniiberstellung seiner Lehre und ihre Vergleichung mit
den einschligigen Auffassungen des grofien christlichen Schiilers des Ammonius Saklas
recht fruchtbar werden zu konnen tiir die Auslegung beider. Zum Schluf} sei zur Er-
ganzung des vom Verf. angefiihrten Schrifttums hingewiesen auf B. Marién, Biblio-
graphia critica degli studi Plotiniani, Bari 1949, und auf den guten Artikel von
H. R, Schwyzer, Plotinos in Pauly Wissowa, Realencyklopidie. Kutsch

Averroes, Tafsir ma ba‘d at-tabi‘at. (Grand Commentaire de la Métaphysique).
Notice éd. par M. Bouyges S. J. (Bibl. Arab. Schol. Série arabe V, 1). 8° (217 S.)
Beirut 1952, Imprimerie Catholique. — Vorstehender Band der Bibl. Arab. Schol.
bringt die Finleitung zum grofien Metaphysikkommentar des Averroes. Nach kurzen
Bemerkungen {iber Aufbau, Methode, Inhalt, Echtheit und Abfassungszeit des Werkes
folgt cine ausfithrliche Darstellung der Uberlieferungsverhiltnisse des Textes, vor
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allem der wechselvollen Schicksale der Leidener Handschrift Cod. or. 2074, nebst
zusdtzlichen arabischen Quellen. Daran schliefen sich die erforderlichen Nachrichien
iiber die lateinischen und hebriischen Ubersetzungen des Mittelalters und eine kri-
tische Wiirdigung neuerer einschligiger Arbeiten. Dem Doppelcharakter des Werkes
entsprechend, bietet der 3. Teil eingehende Untersuchungen zu Ubersetzung und Uber-
setzern der aristotelischen Metaphysik bei den Arabern mit einer ausgedehnten Liste
neuer moglicher Lesarten, einer sehr erwiinschten Hilfe fiir kiinftige Herausgeber des
griechischen Textes der Metaphysik. Der 4. Teil enthilc die notigen Angaben iiber
die technische Gestaltung der Ausgabe. Aus dem Anhang verdient vor allem hervor-
gehoben zu werden das griechische Worterverzeichnis, von P. Finne gan zusammen-
gestellt, das die unerlidfiliche Erginzung zu den arabischen Indizes darstellt und die
Ausniitzung des Buches wesentlich erweitert. — Wie alle Veroffentlichungen von
P.Bouyges, trige auch dieser Schluffiband den Stempel echter Gelehrsamkeit; reiches,
gediegenes und zuverldssiges Wissen zeichnet ithn aus. Hinsichtlich der Zeit der Ab-
fassung des Kommentars sei hier zur Erginzung hingewiesen auf die Ausfiihrungen
von Nallino, Riv. Stud. Orient. 8 (1920) 671. Zur Klarstellung des vom Verf. S. 144
iiber die Verwendung der Parallelstellen Gesagten sei betont, daf hier zunichst die
arabische Ubersetzung der Physik in Betracht kommt, so wie es auch vom Ref.,
Oriental. 10 (1941) 187, gemeint war. — Ein Wort aufrichtigen Dankes gebiihre
P. Eleisch, der in selbstloser Zuriickstellung seiner eigenen Arbeiten den Druck
des Buches zu Ende fithrte. Es war nimlich dem Verf., der dessen Anfang noch selber
iiberwachen konnte, nicht mehr beschieden, die Fertigstellung zu erleben. Am 22. 1.
1951 setzte der Tod dem nimmermiiden Schaffen des Begriinders und bislang einzigen
Herausgebers der Bibl. Arab. Scholast., der wie kein zweiter sachlich wie sprachlich
zur Losung der so schweren Aufgaben dieses gewaltigen Unternehmens befihigt war,
ein Ende. Besser als Worte kiindet das Werk das Lob des im Leben so bescheidenen
Gelehrten. Er hat ein Quellenwerk ersten Ranges geschaffen, ein unentbehrliches
Ristzeug fir die Erforschung des mitrelalterlichen Geisteslebens. Kutsch

Hirschberger, J, Geschichte der Philosophie. II: Neuzeit und Gegenwart.
gr. 8° (XVII u. 641 S.) Freiburg 1952, Herder. DM 26.—; geb. DM 29.50. — Noch
mehr als im 1. Band seiner Geschichte der Philosophie hat H. bei der Darstellung der
Philosophie der Neuzeit und der Gegenwart seine Fihigkeit zu durchsichtiger Zu-
sammenfassung philosophischer Gedankengebiude bewiesen. Hier stand er vor einer
nach allen Seiten iiberstrdmenden Fiille; die Formung des Ganzen war weniger vor-
gezeichnet und lieB grofere Moglichkeiten zu einem eigenstindigen Plan. Und die
Grundabsicht des Werkes, Philosophiegeschichte philosophisch zu schreiben von der
Uberzeugung einer philosophia perennis aus, konnte sich vor dem Reichtum der philo-
sophischen Ideen dieser letzten Jahrhunderte neu bewihren, Stark betont ist die Hin-
ordnung des Ganzen auf ein tieferes Begreifen der gegenwirtigen Philosophie. In
der Haupteinteilung des Buches in Philosophie der Neuzeit und Philosophie der
Gegenwart lifit H. die letztere nach Hegel beginnen, und das weitere 19. Jahrhundert
ist als ,, Vorstufe der Zeit von heute® verstanden. Im ganzen Werk ist das Bestreben
spirbar, die einzelnen Denker nach der Bedeutung einzureihen, in der die jiingste
Forschung sie sieht. In der Behandlung bestimmter Philosophen, denen sich das beson-
dere Interesse heutiger Betrachtung zugewandt hat, geht H. iiber das herkémmliche
Schema der Geschichtsbiicher hinaus und gewinnt damir fiir sein Werk eine groflere
Aktualitit. Pascal ist zwar noch den ,Freunden und Gegnern Descartes’ angehingt,
aber doch wenigstens einigermafien ausfiihrlich dargestellt. Franz v. Baader ist etwa
im gleichen Umfange behandelt; wie er, ist auch Solowjew im Zusammenhang mit
Schelling charakterisiert. Der Materialismus, Kierkegaard und Nietzsche bilden in der
Geschichte des 19. Jahrhunderts den Gegenstand der umfangreichsten Kapitel, die
zeitnah geschrieben sind; das iiber Nietzsche, ziemlich kritisch gehalten und auf die
Korrektur einer landliufigen Bewertung bedacht, geht auf einigen sehr brauchbaren
Seiten eigens auf die Nietzschedeutung des 20. Jahrhunderts ein, Im Vergleich zu
diesen gegenwartsmichtigen Philosophien sind andere Erscheinungen der letzten Ver-
gangenheit mit Recht sehr kurz erledigt; die 2!/2 Seiten iiber den Neukantianismus
sind in dieser Hinsicht aufschlufireich. Dafl der Neupositivismus am Schluff nur einen
kleinen Abschnitt erhilt, hingt wohl mit der Wertung zusammen, die der Empirismus
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und Positivismus grundsiczlich bei H. findet; auffillig dagegen ist, daf Hamann,
Herder und Jacobi unter dem Titel ,Uberwindung der deutschen Aufklirung® zu-
sammen — 9 Zeilen erhalten haben. — Das {iber 30 Seiten umfassende Sachregister
bietet eine Hilfe fiir das problemgeschichtliche Studium, zu dem das Buch vor allem
fithren soll. — Es ist bewundernswert, daff H. so verhiltnismaflig schnell nach dem
1. Bd. sein Unternehmen vollenden konnte. Er ist in der Arbeit noch an seinem
Gegenstande gewachsen. Als Ganzes dient diese Geschichte der Philosophie in einer
ganz ausgezeichneten Weise ihrem Zwecke, klare historische Kenntnis und lebendiges
Verstindnis der Philosophie zu férdern. Hartmann

Glockner, H. Philosophisches Lesebuch. Texte zur neueren Philosophie-
geschichte. 2. Bd.: Das neunzehnte Jahrhundert (Kréners Taschenausgabe 207). k. 8°
(VIII u. 420 S.) Stutrgart 1950, Kréner. DM 8.—. — Was iiber den Grundcharakter
von G.s philosophischem Lesebuch anldfllich seines 1. Bandes gesagt wurde (vgl. Schol
25 [1950] 465), gilt auch von diesem 2. Band; wiederum wird man fiir die gut ge-
arbeitete und deshalb brauchbare Textsammlung dankbar sein, zumal eine bemerkens-
werte Objektivitit alles durchwaltet. Nur beziiglich Feuerbach will uns scheinen,
dafl ihm im Vergleich zu den andern ungebithrlich viel Raum gewihrt wird und dafl
auch die abschlieflende Wertung (136) zu positiv ausfillt. Die Bemerkung bei Kierke-
gaard und Nietzsche (175, 318), dafl sie nur durch polemische Auseinandersetzung mit
der Tradition des europiischen Philosophierens verbunden seien, unterschitzt wohl
betrichtlich die Macht des geschichtlichen Zusammenhanges. Was die Auswahl der
Philosophen betrifft, so sollte auch der spekulative Theismus, besonders der jiingere
Fichte, zu Worte kommen. Ebenso wird man Trendelenburg und Troeltsch ungern
vermissen. Von ausgesprochen christlich gerichteten Denkern wire etwa Kleutgen
oder Deutinger zu nennen. Italien und Spanien, die bisher fehlen, konnten vielleicht
durch Rosmini bzw. Balmes vertreten werden. Zu Anm. 3 auf S. 380 ist zu sagen,
dafl Clemens Alexandrinus und Origenes keineswegs Gnostiker sind. Zu Anm. 5 auf
derselben Seite wire zu beachten, dafl Origenes zwar als Kirchenschriftsteller, niche
aber als Kirchenvater gilt. Lotz

Hoffmann, H., Das Menschenbild der deutschen Geniezeit. Idee und Gestalt
(Studien zur Erzichungslehre des Abendlandes). 8° (358 S.) Augsburg 1949, Nau-
mann. DM 9.—. — Der sehr belesene Verfasser sammelt in diesem Band eine Fiille
von Lesefriichten aus Schriften von Theologen, Philosophen, Staatsminnern, Litera-
ten und andern Zeitgenossen. Die ,Geniezeit® kommt eigentlich weniger zur Geltung
als die Aufklarung mit thren Wurzeln, ihrer Entwicklung und ihrer Uberwindung,
bei der die Anhinger des Geniegedankens nicht mehr mitwirken als spiter die
Romantiker. Das Werk leidet an der Zwiespiltigkeit, sowohl ein Bild der Gedanken-
welt geben wie insbesondere die pidagogischen Gedanken aller Richtungen vorlegen
zu wollen. Das erste Ziel hat H. nicht, das zweite einigermaflen erreicht. Er ver-
offentlicht einige Abhandlungen zum ersten Male, die bekannte Anschauungen neu
belegen. Becher

Brecht, F. J., Schicksal und Auftrag des Menschen. Philosophische Interpretatio-
nen zu Rainer Maria Rilkes Duineser Elegien. 8° (302 S.) Miinchen, Reinhardt. DM
8.50; geb. DM 11.—. — Rilkes Duineser Elegien bediirfen mehr als andere Gedanken-
dichtung einer Auslegung, weil sie sich bemiithen, ,dem Dunkel des bislang Unge-
sehenen und Ungesagten das Wort abzuringen® (25). Dabei weifl B. genau: das
»wirklich Gemeinte erschliefit sich nur dem anschmiegsamen und vorurteilslosen
exakten Hinh6ren® (124). Niherhin geht es um eine ,philosophierende Auslegung®
(23), die méglich ist, weil Philosophie und Dichtung gleichermaflen in den ,Grund-
erfahtungen des Menschen® (17) wurzeln und sie in die Strenge des Begriffes bzw.
in die kiinstlerische Gestalt bannen. Das Werk, das so entstand, ,will nur dem Ver-
stindnis dienen, nicht der Kritik“ (12). Tatsichlich ist es dem Verf. gelungen, mit
feiner Einfithlung und bemerkenswertem Spiirsinn einen wahrhaft erhellenden Zu-
gang zu den oft so schwer verstindlichen Elegien zu 6ffnen und zu den Tiefen ihres
Gehaltes in ungemein lebendigem Nachvollzug hinzufithren. Reizvoll wird die Ab-
wandlung des Gesamtthemas in den einzelnen Elegien und damit deren innere Ver-
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bindung untereinander sichtbar gemacht. All das wird in einer Sprache geboten, die
biegsam und plastisch genug ist, um auch zartere Schwingungen einzufangen. — In-
haltlich gesehen, scheint ,die Spitdichtung Rilkes der giiltige Ausdruck der Seele des
Menschen in dieser Epoche® (12) zu sein. Als ,die wesentlichen Anliegen® treten
immer wieder ,Liebe und Tod*“ (145) hervor. Diese werden in einer Haltung be-
wiltigt, die besagt: ,die Transzendenz ist in die Immanenz hineingenommen®, und
»die Unendlichkeit“ erscheint als ,eine Grundqualitit des Endlichen selbst* (37).
Letztlich zielt Rilke auf ,die heraklitische seinsmiflige Einheit des Gegensitzlichen®
(60); fiir ihn zeigt sich ,das Dasein als der heraklitische reine Widerspruch® (259).
Seine ,tiefste Erfahrung® ist ,,das paradoxe Geheimnis® des ,Ineinander von Klage
und Ruhm, von Furchtbarem und Trostlichem, von Leid und Lied, von Tod und
Leben, von Absage und Ausfiillung® (274). Damit ist der Mensch, statt in die Bin-
dung an Gott, ,in die Beziige des Nichtseins“ hineingestellt ,als jenes Bereichs und
Grundes, aus dem das Sein erst west® (274). Auch die Engel sind nur ,die der Welt
selbst zugehorigen Geheimnisgriinde, die Transzendenz der Immanenz® (39f.) oder
»die immanente Transzendenz® (161). — Wie sich aus dem Gesagten ergibt, kreist
Rilke um ,das Problem der Existenz® (11) und deutet es finitistisch. Darin liegt eine
sneue Erfahrungsweise®, die hier ,die gegenwirtige dichterische Form®, aber ,den
gegenwirtigen philosophischen Ausdruck am leidenschaftlichsten und tiefsten zu-
gleich in Heideggers Denken® (34) gefunden hat. — Uber B.s Buch, das 1944 ab-
geschlossen und 1949 erschienen ist, kénnen wir heute schon aus einer gewissen Distanz
urteilen; so werden uns seine ,,Unzulidnglichkeiten und Mingel® (13) noch deutlicher,
als der Verf. selbst sie bereits sah. Zweifellos ist bei Heidegger und Rilke eine fini-
tistische Grundstrdmung vorhanden, die auch weithin in ihrem Werk zutage tritt.
Doch sind beide nicht so finitistisch in sich verschlossen, sind beide offener, als es bei
B. den Anschein hat. Heidegger tritt immer mehr als Philosoph des Seins hervor;
die Existenz wird dem Sein untergeordnet und behilt eine letzte, freilich bisher
unbestimmte Offenheit zu Gott. Auflerdem hat sich Heidegger inzwischen mit einem
Kapitel seiner ,Holzwege® (248—295) deutlicher als bisher von Rilke distanziert;
dieser gehort noch dem Zeitalter der Subjektivitit an, und sein ,,Offenes® fillt keines-
wegs mit Heideggers Nichts oder Sein zusammen. Obwohl B. im Gegensatz zu Angel-
loz schon eine gewisse Zuriickhaltung walten 1i8t, diirfte eine Ubereinstimmung zwi-
schen Rilke und Heidegger in dem von ihm angedeuteten Mafle kaum vertretbar sein.
Was Rilke selbst betrifft, so hat neuerdings Bollnow (Rilke, Stuttgart 1951) wenig-
stens fiir den spdtesten Rilke (nach den Elegien) gezeigt, dafl er ,zu einem befreien-
den Ausblidk durchdringt®. Kann dann der Sinn der Elegien die radikale Verschlos-
senheit sein? Gegen diese wendet sich die in den Text der Elegien rein sprachlich sich
versenkende Deutung von Kreutz (Rilkes Duineser Elegien. Miinchen 1950), die alle
philosophischen und weltanschaulichen Vor-urteile fernzuhalten strebt. Diese neueren
Versuche werden genau so wenig wie B. das letzte Wort gesprochen haben; dafl er
einen beachtlichen Beitrag geleistet hat, wird durch die weiterfithrende Arbeit anderer
nicht verkleinert. Lotz

Knittermeyer, H., Jakob Burckhardt. Deutung und Berufung des abendlin-
dischen Menschen. 8° (293 S.) Stuttgart, Hirzel. DM 9.—. — Der im 19. Jahrhundert
wohlbewanderte Verf. gliedert sein Buch sachgemifl und klar. Nach einer kurzen
Wiirdigung der Selbstbiographie Burckhardts behandelt er ,die drei groflen Poten-
zen® in der Geschichte: Staat, Religion und Kultur, hebt den Burckhardtschen Begriff
der Geschichte ins Licht, stellt das Urteil iiber die Antike, das Mittelalter, die Gegen-
wart heraus und schlieffit mit einer kurzen Erorterung iiber die Humanitas. Das Buch
ist in den Monaten des Zusammenbruchs geschricben als Trost und Weggeleit, dafl
die Begegnung mit der Personlichkeit Burdkhardts ,,uns mit den zeitlichen und ewigen
Beziigen der menschlichen Wirklichkeit vertraut mache und den Mut stirke, auch
unter widrigen Verhiltnissen die Forderung der Gegenwart anzunehmen® (15). K.
tadelt an A. v. Martin, dessen Buch tiber die Religion Burckhardts er als grund-
legendes Werk anerkennt, daff er in einzelnen Abschnitten Widerspruch heraus-
fordert, , weil er seine eigene konfessionelle Gebundenheit nicht zu verleugnen ver-
mag® (78 Anm. 1). Dasselbe gilt von K. selbst, dessen religidse Unbestimmtheit, etwas
vage Christlichkeit und gefiihlsame Gottesidee dem Humanismus Burckhardes mehr
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vertrauen, als es tragbar ist. Burckhardts historisches Prophetentum wird klar heraus-
gearbeitet, aber dafl der von ihm und K. vertretene Pessimismus zum groflen Teil die
Folge der reinen, individualistischen Humanitas ist, wird nicht geniigend erkannt.
Von dieser allerdings wesentlichen Wertung abgesehen, bedeutet K.s Darstellung eine
zuverldssige und griindliche Zusammenfassung, die durch die stete Bezugnahme auf
die Gegenwart besonders reizvoll ist. Becher

Kastil, A, Die Philosophie Franz Brentanos. Eine Einfithrung in seine Lehre.
8° (337 S.) Miinchen 1951, Lehnen. DM 18.—; geb. DM 21.50. — Brentano war sehr
zurtickhaltend in-der Veréffentlichung seiner philosophischen Forschungen und hinter-
lieff viel handschriftliches Material, dessen Verdffentlichung (in der Gesamtausgabe
Meiner-Verlag, Leipzig) zwar von O. Kraus und A. Kastil in Angriff genommen
wurde und nach deren Tod von Frau Prof. Mayer-Hillebrand fortgefithre wird,
aber noch lange nicht abgeschlossen ist. Doch sind darin Brentanos Gedanken oft weit
verstreut und darum schwer zuginglich; auch war der Philosoph in beharrlicher
Denkarbeit iiber manche in fritheren Werken vertretene Auffassungen hinausgewach-
sen. Deshalb plante er selbst gegen Ende seines Lebens eine zusammenfassende Dar-
stellung seiner Philosophie, kam aber nicht tiber Ansdtze hinaus. Zur Ausfithrung
dieses Planes war niemand berufener als K., da er, vom Brentanoschiiler Marty in
die Lehre des Philosophen eingefiihrt, in persénlichem Kontakt mit Brentano und in
lebensldnglicher intensiver Beschiftigung mit dessen verdffentlichtem und nicht ver-
offentlichtem Gedankengut die genaueste Einzelkenntnis erworben und sich véllig
das Denken des Meisters zu eigen gemacht hatte. Die Herausgabe des Werkes, das der
75jahrige schrieb, konnte er freilich nicht mehr erleben; sie wurde nach seinem Tod
von Fr. Mayer-Hillebrand besorgt. — Es ist hier nicht der Ort, den Inhalt dieses
inhaltsreichen Werkes darzulegen. Nur kurze Hinweise: Nach einer Einleitung, die
das Leben und Wirken Brentanos schildert, entfaltet K. dessen gesamte Philosophie
in ihrer endgiiltigen Gestalt. Gemifl der Uberzeugung Brentanos von der zentralen
Stellung der Psychologie nehmen psychologische Fragen einen breiten Raum ein: die
Bewufitseinsakte (Vorstellen, Urteilen, Interessenehmen), die echten und die fiktiven
Objekte usw. Damit verbinden sich erkenntnistheoretische Fragen: unmittelbare und
mittelbare Erkenntnis; und naturphilosophische Probleme: Zeit, Raum und Materie.
Daran schlieflt sich die Grundlegung der Ethik: das Sittengesetz und die Freiheit des
Willens (vgl. dazu den jiingst erschienen Band der Gesamtausgabe der Werke Bren-
tanos: Grundlegung und Aufbau der Ethik, Bern 1952, hrsg. v. Mayer-Hillebrand).
Die letzten Kap. behandeln Brentanos Lehre vom rationellen Theismus (Gottes-
beweis), von der Geistigkeit und Unsterblichkeit der Seele, und tiber das Verhiltnis
von Religion und Philosophie. Eine sehr detaillierte, thesenhaft gefafite Inhaltsiiber-
sicht erleichtert die Orientierung. Gewif8 ist so manche der Auffassungen, die hier
dargelegt werden, heute wissenschaftlich tiberholt, andere aus philosophischen oder
theologischen Griinden abzulehnen — auch aus theologischen: wenn etwa Brentanos
Weg aus der Kirche gerechtfertigt und die iiberlegen distanzierte Haltung des , Wei-
sen gegeniiber Religion und Kirche begriindet wird. Trotzdem hat auch heute Bren-
tano viel zu sagen. Besonders seine methodische Sauberkeit philosophischer Forschung
sollte'dem Denken der Gegenwart zum Vorbild dienen. Dariiber hinaus ist bei dem
weitreichendem Einfluf}, der sachlich von ihm ausging, diese sorgfiltige Darstellung
seiner gesamten Lehre mit Dank zu begriiflen. Coreth

Lecat, M., Maurice Maeterlindk et son oeuvre. 1. Band, 2. Aufl. gr. 8° (454 S.)
Uccle-Bruxelles 1950, Selbstverlag. — Diese umfassende, mit grofiter Genauigkeit
durchgefithrte Studie iiber das dichterische, wissenschaftliche und philosophische
Lebenswerk M. Maeterlincks kam in 1. Aufl. unter dem Titel ,Le Maeterlinckianisme*
in 2 Binden Briissel 1937 und 1939 heraus und wurde in Schol 15 (1940) 117 f. schon
angezeigt. Die 2. Aufl. unterscheidet sich nicht wesentlich von der ersten. Die Bio-
graphie (1—27) ist ausfiihrlicher als frither und bis ans Lebensende M.s, der 1949 im
Alter von 87 Jahren starb, weitergefithre. Der Grofiteil des Werkes (28—406) ist
wortlicher Abdruck der Erstauflage. Anfangs werden simtliche Werke M.s in chrono-
logischer Ordnung knapp dargestellt (28—99), dann in systematischer Weise ihre
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Eigenart und ihr Inhalt eingehend analysiert (100—407): der allgemeine Charakter
des M.schen Schrifttums, seine Stellungnahme zu einzelwissenschaftlichen Fragen, zu
Philosophie und Religion, zu Moral und Recht, zu Politik und Soziologie, und schliefi-
lich zum Kriegsproblem. Die darauffolgenden ,Addenda® (409—447) sind neu hin-
zugekommen; sie verarbeiten in Form von Anmerkungen neues Material. — Ohne
die literarische Meisterschaft, die Vielseitigkeit und geistige Beweglichkeit, die M.s
ungeheueren Erfolg und Einflu begriindet haben, leugnen zu wollen, setzt sich der
Verf. in scharfer Kritik mit M.s Denken auseinander, in dem sich eine haferfiillt
antichristliche Haltung (1914 wurden die Werke indiziert) mit wissenschaftlicher
Oberflachlichkeit und einem Zug ins Dunkle, Geheimnisvolle verbindet, Finter spie-
lerisch geistreichen Worten verbirgt sich das Fehlen einer klaren Weltanschauung;
es tritt aber oft genug in Selbstwiderspriichen in Erscheinung. Treffend ist das Urreil,
das Kard. Mercier nach der Lektiire von M.s ,La Mort® in einem Brief (1917) duflert:
» Warum schreiben Sie, wenn Sie nichts zu sagen haben? Schreiben Sie Romane, aber
geben Sie sich nicht den Anschein, Wissenschaft und Philosophie zu treiben!® (423.)
Coreth

Stegmiiller, W. Hauptstromungen der Gegenwartsphilosophie (Sammlung
»Die Universitat®, 32). kL. 8° (494 S.) Wien-Stuttgart 1952, Humboldt. DM 12.50. —
Die hier versuchte ,historisch-kritische“ Einfithrung greift einige Denker heraus, in
denen ,typische Reprisentanten einer bestimmten Weise gegenwirtigen Philosophie-
rens® erblickt werden kdnnen. Bewufit iibergangen sind lebensphilosophische Rich-
tungen und die neueren scholastischen Schulen. An die Darstellung schliefit sich jeweils
eine kurze Kritik an, die mdglichst immanent zu sein sich bemiiht. Vorgefithrt werden
der kritische Empirismus Brentanos, die reine Phinomenologie Husserls, die »ange-
wandte Phinomenologie® Schelers, die Existentialontologie Heideggers, die Existenz-
philosophie Jaspers’, N. Hartmanns ,kritischer Realismus®, dann det logische Posi-
tivismus des Wiener Kreises und dazwischen noch der transzendentale Idealismus
R. Reiningers und.der aprioristische, universale Seinsmonismus P.Hiberlins, zwei
Namen, die doch wohl Auflenseiter in der heutigen Philosophie bezeichnen und auch
kaum von spiirbarem Einfluff sind. Im wesentlichen bleibt alles auf das deutsche
Sprachgebiet beschrinke. Sachlich gut wird von der ,Konstanz der philosophischen
Probleme* ausgegangen. Die Frage nach dem Menschen erweist sich als Mittelpunkt,
wobei der logische Positivismus allerdings eine Ausnahme macht. Wihrend aber
etwa bei N. Hartmann das Thema Mensch nur seinem natiirlichen Gewicht nach
den Mittelpunkt bildet, wird es in der Existenzphilosophie allbeherrschend. Der Verf.
bleibt hier bei einer Interpretation Heideggers stehen, die dessen folgenschwere
Weiterentwicklung zum ,Seinsdenken“ nicht mehr verfolgt; darum verfingt sich
die anschliefende kritische Wiirdigung auch in sekundiren, meist erkenntnistheore-
tischen Fragestellungen. Auch bei der Analyse von Jaspers’ Existenzphilosophie
dringt sich des Verf. Vorliebe fiir erkenntniskritische Probleme vor; hier wird be-
tont, dafl die Kantische Annahme der Unerkennbarkeit des Ansichseienden bei Jas-
pers Voraussetzung ist, und dafl gerade damit dem Anliegen moderner philosophi-
scher Forschung, die um den Zugang zum Sein selbst ringt, der Weg verlegt werde.
Dieser Einwand diirfre von N. Hartmann inspiriert sein, mit dem der Verf. anschei-
nend noch am ehesten sympathisiert, Aber er verkennt den Sinn der kantischen Vor-
aussetzung bei Jaspers; da handelt es sich nicht um idealistische Auslegung der Er-
fahrungswirklichkeit, sondern um ihre Relativierung auf ,Kategorien®, die aber nie-
mals ,das Sein aufzufassen vermégen. Mit N. Hartmann glaubt der Verf. wieder
»eine Welt niichterner, objektiv-sachlicher Forschung® zu betreten, obwohl er ihm
nicht iberall enthusiastisch zustimmt. Am besten gegliickt ist das Kap. iiber den
logischen Positivismus; mit hoher Sachkenntnis wird das philosophische Ungeniigen
der Methoden des Wiener Kreises nachgewiesen. Schon um dieses Kapitels willen
ist das Buch duferst lesenswert. Ein eigener schopferischer Ansatz des Philosophierens
ist freilich noch nicht sichcbar. : Ogiermann

Mounier, E., Einfihrung in die Existenzphilosophie (dt. von W. Richter).
kl. 8° (180 S.) Bad Salzig u. Boppard, Rauch. Geb. DM 8.—, — Mounier, der leider
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allzu frith abberufene, kraftvolle und eigenstindige Denker, tritt durch seinen
»Personalismus® in eine gewisse Verwandtschaft mit den Existenzphilosophen.
Deshalb ist es besonders aufschlufireich zu sehen, wie er sich mit diesen auseinander-
setzt; das besorgt er in dem vorliegenden Buch zuverlissig und griindlich. Ganz all-
gemein wird der Existentialismus umschricben als ,eine Reaktion der Philosophie
vom Menschen gegen die Ubersteigerung der Philosophie von den Ideen und von den
Dingen* (9). Das geschichtliche Werden und die verschiedenen Spielarten dieses Den-
kens kommen deutlich zum Vorschein. Stets hebt sich die christliche Linie von der
nicht-christlichen in aller Schirfe ab. Richtig sicht der Verf., dafl sich Sartre ,in
grundsdtzlichem Gegensatz zu den Begriindern der modernen Existenzphilosophie® (8)
befindet. Trotzdem scheint er Heidegger noch zu sehr in die Nihe von Sartre zu
riicken, insofern er auch jenen atheistisch-nihilistisch deutet. In den einzelnen Kapiteln
des Buches werden die Grundthemen der Existenzphilosophie mit genauer Sach-
kenntnis besprochen, wobei ebenso das verstehende Bejahen der positiven Anliegen
wie die gesunde kritische Unterscheidung angenehm beriihren. Es gilt, den vielfiltig
verlorenen Menschen wieder zur Fiille seines Existierens zu erwecken; darin liegt die
Umkehr zur Person, die sich durch die freie Entscheidung selbst ergreift und so ver-
wirklicht. Im Gegensatz zum bisherigen Philosophieren ist hierbei die Begegnung mit
dem Anderen entscheidend, obwohl eine direkte Kommunikation mit ithm nicht mog-
lich ist. Letztlich griindet die Existenz in der Transzendenz oder in Gott, von dem
allein her sie die Fiille ihrer selbst erreichen kann. Dazu ist es aber erforderlich,
jeden Subjektivismus zu iiberwinden. Anderseits kann man freilich die Existenz nicht
mehr als eine blofle Erginzung der Essenz sehen; vielmehr hat die Essenz einzig im
Bezug zur Existenz einen Sinn und ist deshalb stets in moglichster Nihe zu dieser zu
betrachten. So fithre auch der Weg zu Gott durch die Analyse des im Vollzug der
Existenz immer schon enthaltenen Seins. Die Existenz als Freiheit und ihren Bezug
zur Transzendenz mochte M. eher dem Glauben als dem rationalen Wissen zuordnen,
wobei das, was hier mit Glauben und mit Wissen gemeint ist, noch der weiteren
Klirung bedarf. Lotz

Martin Heideggers Einflufl auf die Wissenschaften. Festschrife
aus Anlafl seines 60. Geburtstages. 8° (174 S.) Bern, Francke. Fr. 14.50. — Diese
Festschrift will Heidegger dadurch ehren, daf sie bezeugt, ,welche positive Wirkung
auf die konkrete wissenschaftliche Forschung seit Jahrzehnten von ihm ausgeht (5).
Mit dem Bedenken, das sich einem solchen Unternehmen entgegenstellt, dafl es nim-
lich ,etwas verfrihe* (5) ist, haben sich die Verf. schon selbst auseinandergesetzt.
Obwohl sich die Wirkung, um die es hier geht, ,heute erst als schwer formulierbare
Richtunggabe anzeigt® (5), schien es an der Zeit, von ihr zu sprechen. Freilich ist
es nicht gelungen, die angestrebte Vollstindigkeit zu erreichen; doch kommen so viele
und so wichtige Gebiete zu Worte, daff ein eindrucksvolles Bild von der Tiefe und
Vielseitigkeit des Einflusses Heideggers entsteht. Die Beitriige betreffen Theologie
(allerdings nur in protestantischer Sicht), Philosophie, Psychologie, Psychiatrie, philo-
sophische Anthropologie, Erforschung des griechischen Altertums, Kunstgeschichte,
Literaturwissenschaft und sogar theoretische Physik. Unter den Verfassern sind
5o bedeutende Minner wie Binswanger, Schadewaldt und C. F. von Weizsicker, um
nur einige zu nennen. Einmiitig findet sich bei allen die Feststellung, daf} in Heidegger
eine Radikalitdt und Urspriinglichkeit des Fragens aufgebrochen sei, die tiberhaupt
erst an das heranfiihrt, was Sein und Dasein, Zeit und Geschichtlichkeit sind, und die
so den Wissenschaften ,,die entscheidende Weisung® (137) zukommen l48t. Diese sind
nunmehr imstande, sich selbst im Ganzen des Menschseins zu verstehen, thr Wesen
und ijhre Methoden neu zu bestimmen, Krisen und Spaltungen von der Wurzel her
zu tberwinden. Dabei geht es nicht nur um Aufgaben, die der Philosophie der be-
treffenden Wissenschaften zuzuweisen, sondern auch um solche, die von den Wissen-
schaften selbst zu losen sind. Besonders hervorgehoben sei das Ergebnis von Schrey,
daf die Philosophie nach Heidegger zwar nicht iiber das Sein hinauskomme, aber
fir die Offenbarung Raum lasse (vgl. 16). Geistvoll ist die Art, wie Schadewald: an
Odysseus die Aletheia verdeutliche. Wichtige Aufschliisse tiber die Eigenart und die
Werdestufen von Heideggers Interpretationskunst hat Szilasis Abhandlung zu ver-
mitteln. Lotz
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Knittermeyer, H., Die Philosophie der Existenz (Sammlung ,Die Universi-
tit®, 29). kl. 8° (504 S.) Wien-Stuttgart 1952, Humboldt. DM 13.50. — Eine neue
Darstellung des Werdens und Wesens der Existenzphilosophie, die als Hohepunke
des modernen Philosophierens betrachtet wird. IThre Genesis wird bis in den italie-
nischen Humanismus hinabverfolgt, wo bereits der ,Mensch® in seiner Ganzheit
und Welthaftigkeit auf neue Weise Thema und Problem ist. Schon bei der Analyse
des cartesianischen ,cogito“ arbeitet der Verf. gut heraus, wie der Ansatz im
Selbstbewufitsein schlieflich doch dasjenige verfehlt, was jetzt ,Existenz heifit, nim-
lich das vor aller Subjeke-Objekt-Differenz gegebene, transzendierende Hinausstehen
des Menschen in Welt, Sein, Gott. Bereits Pascal sieht sich genotigt, ,das Existieren
als ein Transzendieren zu verstehen® (57). Schelling aber bereitet mit seiner Lehre
von der Freiheit, der Faktizitit des Daf}-Seins und dem ,Ungrund® in Gott den Weg
ganz unmittelbar, Er hebt das selbstgewisse Beisichsein auf zugunsten der ,Hingabe
an das Begegnende® (95). Existenz als Hingabe-Transzendenz bricht dann bei Kierke-
gaard offen durch. All die genannten Denker werden z. T. in eingehenden Analysen
vorgefiihrt, wobei sich allerdings oft und lingst Gesagtes wiederholt. Ahnliches gilt
fiir die Bemerkungen iber Nietzsche, bei dem freilich gerade die ,,l6sende Zuwendung
zu einem Du ausbleibt® (167). Nach einem interessanten Kapitel tiber Ansitze zu
existenzphilosophischen Ideen in der deutschen Universititsphilosophie bis zum
1. Weltkrieg kommt Heidegger in aller Ausfithrlichkeit zu Wort. Gerade seine
Wende zum ,Seinsdenken wird mit nicht gewdhnlicher darstellerischer Kunst nach-
gezeichnet. Dennoch vermag nicht deutlich zu werden, was Heidegger eigentlich
meint, wenn er formuliert: ,Das Denken bringt in seinem Sagen nur das ungespro-
chene Wort des Seins zur Sprache®; die Zuordnung des Seins zum Wort scheint doch
eine solche zum Logos zu bedeuten, womit Heidegger in das zuriickfiele, was er an
der gesamten abendldndischen Philosophie seit Plato auszusetzen hat, die Subjek-
tivierung des Seins durch dessen Bezug auf eine wie immer gedachte Subjektivitdr.
QOder wird hier nur ein neuer Ausdruck gefunden fiir den Grund-Satz von der Zwei-
einheit ,ontologischer® und (im urspriinglichen Sinn) ,logischer Wahrheit? Isc das
Sein an und durch sich selber erkennbar, intelligibel? Dann kénnte Heidegger aber
den erwihnten Vorwurf gegeniiber der philosophischen Uberlieferung des Abend-
landes nicht mehr aufrechterhalten. — Das Kapitel iiber Jaspers ist wertvoll wegen
der klaren Darstellung des Gegensatzes von Ontologie und Periechontologie. Der
Existenzialismus Sartres, der ,am Vorrang des Bewufitseins festhdlt® (370), wie
auch die phinomenologische Metaphysik Marcels finden gleicherweise cine kundige
Vermittlung. Ein Zwischenkapitel tiber ,katholische Existenzphilosophie in Frank-
reich® (mit Absehen von Marcel), in dem Maritain als filhrend figuriert, lafit sehen,
daf der thomistische Begriff der Existenz in der Auseinandersetzung mit Sartre seine
tiefe Bedeutung haben konnte. Was der Verf. abschlieRend iiber das Verhdlenis von
Existenzphilosophie und christlichem Glauben auszufiihren sich bemiiht, zeigt ihn als
christlich inspirierten Denker. Er mochte es unternehmen, von Heidegger aus einen
Punkt anzusteuern, in dem ,das philosophische Sagen und das Zeugnis des Glaubens
aufeinandercreffen® (479). Dabei enthiillt sich thm Gott als undurchdringliches In-
einander von Liebe und Zorn. Ogiermann

Iriarte, J., S.J., La ruta mental de Ortega. 8° (180 S.) Madrid 1949, FAX.
Pes. 26.—. — Das aus einer Aufsatzreihe in RazFe hervorgegangene Buch zeichnet
den Entwidslungsgang des bekannten spanischen Kulturphilosophen J. Ortega y Gas-
set und die Grundlinien seiner Philosophie. Von Anfang an steht er stark unter dem
Einfluf deutscher Denker und Historiker, namentlich Diltheys. In jiingster Zeit wen-
det er sich mehr der angelsichsischen Welt zu, ohne von dort viel Gegenliebe zu
erfahren. Der Grundzug seiner Philosophie ist der Historismus, den er voll von
Dilthey iibernimme. Europas grofte Entdecsung ist der Sinn fiir das Geschichtliche.
Das Geschichtliche ist das wahre Absolute. Insbesondere hat der Mensch kein blei-
bendes Wesen, keine Substanz, die Geschichte ist seine ganze Realitit, er ist nicht ein
Jfactum®, sondern ein ,faciendum®. Entsprechend wird alle tibergeschichtliche Wahr-
heit, vor allem jede Metaphysik abgelehnt; sie ist nur ein Spiegelbild der Wirklich-
keit im verinderlichen Spiegel des Menschen, ,optische Tduschung (40). Die Philo-
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sophie ist ein Schwimmversuch des durch den Verlust des Glaubens entwurzelten
Menschen, ein Schwimmen auf dem Meer der Zweifel. Nach Ortega sind alle grofien
Denker Apostaten. Das 5. Kap. vergleicht Ortega mit dem ebenfalls in Spanien ge-
borenen amerikanischen Philosophen Santayana. Beiden gemeinsam ist der Ab-
fall vom Glauben und ein gewisser Materialismus. Man spricht zwar vom ,Spiri-
tualismus® Santayanas, aber das Geistige ist fiir ihn doch nur Ausfluf der Materie,
ebenso wie es fiir Ortega keine unkorperliche Substanz, sondern nur eine aromatische
Qualitdt ist, die einige Dinge besitzen, andere nicht (142). Santayana ist freilich
folgerichtiger und straffer in seinem Denken als Ortega. Das letzte Kap. behandelt
Fragen des geistigen Lebens im spanischsprechenden Siidamerika, ein Anhang die
Entwicklung der Philosophie in den Vereinigten Staaten. de Vries

Schaller, H., Die moderne Welt. gr. 8° (125 S.) Meisenheim, Glan 1950 West-
kulturverlag Anton Hain. DM 4.—. — Das 1. Kap. des Buches scheint als Ziel des Verf.
zu verraten, daf} er eine Zusammenfassung der wesentlichen Zeitstromungen geben, sie
aus ithren Urspriingen ableiten und einer Kritik unterwerfen mochte, Dabei riumt er
der von der katholischen Kirche beeinflufften Welt eine Sonderstellung zu, die er
auf die Beichtpraxis zuriidefithre, durch die die sittlichen Begriffe erhalten bleiben.
Der eigentliche Inhalt des Buches ist aber eine Bestandsaufnahme von Namen und
Richtungen, die auf den Gebieten der bildenden Kiinste, der modernen Musik und
Literatur festzustellen sind. Der Verf. teilt jeweils das Urteil seines personlichen
Geschmacks mit. Die Gegenwart, etwa die abstrakte Kunst und die dem Impressio-
nismus folgende Entwicklung der Literatur wird nicht behandelt, h&chstens der
Ansatz mitgeteilt, aus dem sie entsteht. Becher

3. Naturphilosophie, Psychologie und Anthropologie

d’Abro, A, The Rise of the new Physics, its mathematical and physical Theo-
ries. 2 Bde. 2. Aufl. 8° (VII u. 428, 553 S.) New York 1951, Dover Publications.
zus. Doll. 8.—. — Karlson, P., Du und die Natur. Eine moderne Physik fiir jeder-
mann. 8° (414 S.) Berlin 1951, Druckhaus Tempelhof. DM 15.—. — Ahnlich wie
von dem frither besprochenen Buch von d’Abro iber die Relativitits-Theorie
(Schol 27 [1952] 457) kann man auch von diesen beiden Binden sagen, daf} sie — hin-
sichtlich der Quantenphysik — im wesentlichen das Tatsachenmaterial darbieten,
ohne dessen Kenntnis heute keine Naturphilosophie getriecben werden kann, und
zwar weitgehend, ohne mathematische Vorkenntnisse vorauszusetzen, immer jedoch
s0, dafl eine Beherrschung der von der hoheren Schule vermittelten Mathemarik-
kenntnisse geniigt. Auf dieser Grundlage fithre der 2. Bd. iiber Wellen- und Matrix-
Mechanik bis zur Diracschen Transformationstheorie und diirfte damit einen
in ciner nicht-lehrbuchhaften Darstellung bisher unerreichten Einblick in den mathe-
matischen Formalismus der Quantenphysik und in die Eigenart ihrer Denlcweise
bieten (viele der in den ,Physikalischen Prinzipien der Quantentheorie® von Heisen-
berg zusammengestellten Uberlegungen sind in den Text hineingearbeitet). Man hitte
nur gewtinscht, dafl der Verf. dem Leser, der sich einmal so weit durchgearbeitet hat,
auch noch eine Ubersicht iiber die Quantentheoric der Wellenfelder, tiber Kern-
physik und kosmische Strahlung gewdhren wiirde. Der 1. Bd. ist der klassischen
Ph){sik gewidmet mit Vorbemerkungen iiber Funktionen, Gruppen, Differential-
Qle1d1ungen, mit einem eigenen Kap. iiber das Wesen der Mathematik usw.; auch
hier wird dem Leser wenigstens eine Bekanntschaft mit Begriffen und Denkweisen
vermittele, die sonst nur auf dem Weg des Fachstudiums zuginglich sind. Die empi-
ristische Grundeinstellung des Verf., die in dem oben erwihnten Buch iiber die
Relativitits-Theoriec manchmal sehr im Vordergrund steht, tritt im vorliegenden
Buch weithin zuriide zugunsten einer objektiven Darstellung der Problemlage. Im
einzelnen wire etwa anzumerken, dafl es sich an vielen Stellen, an denen d’A.
von ,psychologischen® Haltungen, Gesichtspunkten usw. spricht, vor allem in
den Kap. 13 und 16, in Wirklichkeit um echt philosophisch-erkenntnistheoretische
Probleme handelt. Zur Kausalitits-Diskussion im letzten Kapitel vgl. Schol 28
(1953) 161, dort ist auch das Einsteinsche Argument fiir den Determinismus, das
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d’A. als ,highly technical® (957) seinen Lesern nicht glaubt zumuten zu diir-
fen, dargelegt und der berechtigte Sinn der ,fundamental vagueness® (957) in der
Natur am speziellen Fall der Interferenz-Erscheinung diskutiert. Interessant ist, wie
sich d’A. vorher (653) ganz unwillkiirlich und selbstverstindlich zu dem z.B. von
v. Weizsdcker als philosophisches Vorurteil abgelehnten erkenntnistheoretischen
Realismus bekennt. 21 Portrits fithrender Physiker schliefen die beiden Binde ab. —
Wer liber dem Durcharbeiten des Buches von d’A. miide geworden ist, greife zu
dem Buch von P. Karlson. Es fihrt in die gleiche Welt der modernen Physik;
aber nun ist alle Mathematik verschwunden, und an ihre Stelle sind Schnur-
ren und 182 lustige Zeichnungen getreten. So, daff man beim Lesen immer wieder
lachen mufl — und staunen tber die Treffsicherheit der Vergleiche und die Tiefe,
in die diese scheinbar zwanglosen ,Plaudereien® hinabfiihren. Nur zwei Beispiele:
S. 286 wird der Leser — ganz beildufig — mit dem Zusammenhang von Spin und
Zitterbewegung und der daran ankniipfenden Erklirung des Spins durch virtuelle
Emissions- und Reabsorptionsprozesse im Sinn der Feldmechanik bekannt gemacht;
die Heisenbergsche Uberlegung iiber den ,Schnitt® zwischen Objekt und Sub-
jekt (vgl. Schol 27 [1952] 229ff.) ist nicht nur in den laufenden Text hinein-
gearbeitet (326 ff.), sondern tritt noch einmal in der grofien Aussschlagtafel am Ende
des Buches auf, die die ganze Physik und ihre Zusammenhinge in bunten Trick-
zeichnungen auf einen Blick darbietet. Natiirlich darf man, wenn das Gesprich
auf philosophische Fragen kommt, die gewihlten Ausdriicke nicht auf die Gold-
waage legen; immerhin ist das Buch ehrlich genug, zuzugeben, daff auch in Physiker-
kreisen noch nicht alle Zweifel hinsichtlich der Kausalitdts-Diskussion verstummt
sind. Bopp, der Miinchener theoretische Physiker, und ein Bruder des verschollenen
Verf. haben die vorliegende Neuauflage dem neuesten Stand der Forschung an-
gepaflt; so enthalten z. B. die 12 Bildtafeln nicht nur Aufnahmen des 200-Zdllers
vom Mount Palomar und des Heidelberger Zyklotrons, sondern auch solche von
Explosions- und Kaskaden-Schauern in Nebelkammern und von Kernexplosionen
und zerfallenden Mesonen in photographischen Schichten. Biichel

Destouches-Février, P, La structure des théories physiques (Philosophie
de la matiére, 2) 8° (423 S.) Paris 1951, Presses Univers. de France. Fr. 1400.—. —
Die Verfasserin hat sich durch eine Reihe von physiktheoretischen und logischen Ar-
beiten, die z.T. in den Sitzungsberichten der Pariser Akademie veroffentlicht sind,
einen Namen gemacht. In dem vorliegenden Werk, zu dem L. de Broglie das Vorwort
geschrieben hat, unternimmt sie es, eine allgemeine Logik der Physik zu entwerfen.
Die Begriffsverwirrung, die seit der Wellenmechanik in der theoretischen Physik
herrscht, zwingt dazu, die formalen Strukturen der klassischen und modernen Phy-
sik aufzudecken und diese in ihren gegenseitigen Beziehungen zu vergleichen. Das
leistet das 1. Kap. des Buches. Auf Grund dieser Bestandsaufnahme der vorliegenden
Theorien hebt das 2. Kap. die allgemeinen Bezichungsmoglichkeiten heraus, die zwi-
schen physikalischen Theorien walten kénnen (Gleichwertigkeit, Wechsel und Ver-
bindung, Giiltigkeitsbegrenzung .. .). Die ,Physikologik® hat nicht nur das formale
Geriist jeder physikalischen Theorie darzustellen, sie mufl auch die physikalischen
Gegebenheiten beriidssichtigen; neben die formalen Bedingungen (die Schemata der
Induktion, Deduktion, des Analogieschlusses) treten deshalb die ,nichtformalen® —
axiomatischen und experimentellen — Voraussetzungen der Physik als Unter-
suchungsgegenstinde dieser Logik. Das wichtigste gemeinsame Wesensmerkmal der
physikalischen Theorien sieht die Verfasserin in der Forderung an die Physik, nicht
blofi Tatsachen in Aussagen festzustellen, sondern sie zu Gesetzen zusammenzufas-
sen, die Voraussagen fiir die Zukunft erm8glichen. Das 3. Kap., das iiber Begriff und
Bedingungen von Messung und Voraussage handelt, ordnet die physikalische Theo-
rie ein in eine allgemeine Theorie der Voraussage. Die Struktur der physikalischen
Theorien ist verschieden, je nachdem die in ihnen auftretenden MefRgréfien vonein-
ander unabhingig oder miteinander gekoppelt sind. Die Untersuchung der sich so
ergebenden Zusammenhinge (4. Kap.) bildet die Uberleitung zum letzten Haupt-
stiick des Werkes iiber Determinismus und Indeterminismus. Sein Ergebnis, das dem
Philosophen als Ausgangspunkt weiterer Bearbeitung dienen soll, wird in sieben
Sitzen zusammengefafit (312—316), die in der Feststellung gipfeln: Im Mikrophysi-
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kalischen ist neben dem Objekt auch das Subjekt entscheidend am Beobachtungs-
vorgang beteiligt. Das scheint nichts Neues zu bringen. Der Wert der Studie liegt
auch nicht so sehr in diesem Ergebnis, sondern in der iiberaus griindlichen und saube-
ren Methode, mit der es — unter reichlicher Verwendung der logistischen Symbolik —
gewonnen wird. Da sich diese , Theorie der Theorien® naturgemif auf einer Ebene
hoher Abstraktion bewegt, stellt sie einige Anforderungen an den Leser; wer sich
aber ein wenig einarbeitet, wird der Verf. fiir die so wertvolle Klirung der Begriffe
dankbar sein. Pohl

Frank, Ph., Modern science and its philosophy. gr. 8° (324 S.) Cambridge 1950,
University Press (London: Geoffrey Cumberledge). S 30.—. — Fr. hat in diesem
vornehm ausgestatteten Buch 16 Artikel gesammelt, die er wihrend vier Jahrzehnten
in verschiedenen Zeitschriften vertffentlicht hat. Dazu hat er eine Einleitung von
52 Seiten geschrieben, die seine eigene philosophische Entwicklung im Zusammen-
hang mit dem Wiener Kreis schildert — eine wertvolle Erginzung zu den knappen
Angaben von V. Kraft, Der Wiener Kreis, 1950. Zu diesem geschichtlichen Uberblick
ist der Verf. besonders berufen, da er die Anfinge des Wiener Kreises als Mitbegriin-
der erlebte und mit Neurath, Carnap, Schlick u. a. in engem Verkehr stand, bis er
nach den USA auswanderte; dort lehrt er seit 1940 an der Harvard-Universitdt. Der
Inhalt der Artikel 1488t sich etwa in die folgenden drei Gedankenkreise zusammen-
fassen: In mehr geschichtlichem Riickblick setzt sich der Verf. mit H. Driesch und
der naturwissenschafclichen Kausalauffassung auseinander. Die Bedeutung E. Machs,
des Altvaters des Neopositivismus, wird in 2 Beitrigen eingehend gewiirdigt. Die
mittlere Artikelreihe befaflt sich mit Themen aus dem Bereich der heutigen physi-
kalischen Theorien. Fr. handelt iiber deren Verhiltnis zur landliufigen Schulphilo-
sophie, iiber idealistische Tendenzen in der Physik (mechanische ,Erklirung® oder
mathematische Beschreibung?), Determinismus und Indeterminismus, Miflverstind-
nisse der Quantenmechanik. Die dritte Gruppe der Beitrige miiht sich unter mehr-
facher Hinsicht um eine Einordnung der modernen Naturwissenschaft in das heutige
Geistesleben. Dabei tritt — gegen den idealistischen und materialistischen Kurz-
schluff — das positivistische Denken im Sinne des Verf. in den Vordergrund. Fr. for-
dert z. B. die semantische Analyse als vorziiglichstes Mittel klarer, mitteilbarer
Geistesbildung im akademischen Unterricht. Er bleibt durchgehend dem Grundsatz
des Positivismus treu: Eigentliche Erkenntnis ist nur die Erkenntnis der Naturwissen-
schaft, die jederzeit an der Erfahrung verifiziert werden kann. Metaphysik ist fiir
ihn eine Ubersetzung der naturwissenschaftlichen Prinzipien in die gewdhnliche
Sprache, genauer: in ein dem vergangenen Wissenschaftsstand entsprechendes, heute
iiberholtes Begriffsschema. Was sie so erreicht, sind — als Verdoppelung der exakten
naturwissenschaftlichen Aussagen — allgemein verstindliche metaphysische Meta-
phern. Ein gewisser heuristischer Wert fiir die Naturforschung ist der metaphysi-
schen Erkenntnis nicht abzusprechen. Als geschlossene philosophische Systeme, die
Beachtung verdienen, nennt Fr. neben dem kantischen den Thomismus und den
dialektischen Materialismus. Als Zeichen nicht nur fiir die Belesenheit des Verf.,
sondern auch fiir seine Aufgeschlossenheit mag sein Bemiihen gelten, sich zustimmend
oder auch (in versshnlichem Tone) ablehnend auf Thomas von Aquin zu berllllflen.

Po

v. Weizsdcker, C. F., Kontinuitit und Méoglichkeit. Eine Studie iiber die Be-
ziehung zwischen den Gegenstinden der Mathematik und der Physilk: Die Natur-
wissenschaften 38 (1951) 533—543, — Das Hauptanliegen des gedankenreichen Auf-
satzes ist es, von der physikalischen Hypothese der ,kleinsten Linge her das alte
Problem der unendlichen Teilbarkeit des Kontinuums einerseits und der ,minima
naturalia® (um einmal diesen Terminus zu gebrauchen) anderseits in einem neuen
Licht zu sehen. Fiir die Hypothese der ,kleinsten Linge* kénnte man nach Foradori
und March etwa folgende Formulierung ins Auge fassen: Ob zwischen zwei mar-
kierten Punkten noch ein weiterer markiert werden kann bzw. ob zwei Punkte als
verschieden erkannt werden konnen, kann nur mit Wahrscheinlichkeit vorausgesagt
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werden, und mit zunchmender Anzahl der Teilungsschritte geht diese Wahrschein-
lichkeit von 1 gegen 0. Ein physikalischer Grund fiir diese Teilbarkeitsbeschrinkung
liefe sich nach Heisenberg etwa folgendermafien denken: Gemif der Unschirfen.
beziehung verlangt die Steigerung der Genauigkeit einer Ortsmessung eine zuneh-
mende Impulsunschirfe und damit eine wachsende Energickonzentration; von einer
bestimmten Genauigkeit der Ortsmessung an ist diese Energiekonzentration so grofl,
dafl sie in zunehmendem Maf die Erzeugung etwa von Mesonen wahrscheinlich
machen konnte. Finden solche Erzeugungsprozesse wirklich statt, dann setzt der da-
mit verbundene Energieverbrauch den fiir die eigentliche Ortsmessung zur Verfii-
gung stehenden Energiebetrag und infolgedessen auch die Genauigkeit der Orts-
messung wieder herab; auf diese Weise ergibe sich die angegebene ,statistische®
Mefibarkeitsbeschrinkung. Wesentlich fiir eine solche Auffassung des Problems der
»minima naturalia® ist die Einfihrung der Wahrscheinlichkeit als quantitativer Ver-
scharfung des Miglichkeits-Begriffs, die ja {iberhaupt in dem quantenphysikalischen
» Wirklichkeits“-Begriff (vgl. Schol 28 [1953] 161 ff.) eine entscheidende Rolle spielt;
mit dieser Heranzichung des Moglichkeitsbegriffs erhielte das alte Wort von der
»Potentialitdt® der Teile im Kontinuum einen ganz neuen und eigenartigen Sinn. —
Auf die vorausgechenden Ausfithrungen des Verf. iiber den Zahlbegriff usw. mit ihrer
begriiflenswerten Ablehnung eines einseitigen Empirismus kann hier nur hingewiesen
werden. Allgemein will v. W. wohl weniger cigentliche Losungen als Problemhin-
weise geben; als solche sind seine Ausfiihrungen sehr interessant und beachtlid}-;.
Bichel

Bichner, F, Hénl, H, Kéhler, O, Szilasi, W., Welte, B., Kosmos,
Tier und Mensch. gr. 8° (183 S.) Freiburg, Alber. DM 4.50. — Das Buch enthilt
5 Vortrige, die an der Freiburger Universitit im Rahmen eines Dies Universitatis
gehalten wurden. Den Anfang machen die ausgezeichneten Ausfihrungen von Hénl
(Theoretische Physik) iiber Notwendigkeit und Plan im Kosmos. Er unternimmet
den Versuch, ,die Herkunft der gegenwirtigen Lage der mathematischen Natur-
wissenschaft nicht, wie es gewdhnlich geschieht, als eine spite Folge der Demokriti-
schen Atomlehre, sondern als wesenhaft mitbedingt durch die frilhe Auslegung des
Seins in Platons Metaphysik darzustellen (36). In feinsinnigen Analysen verfolgt er
die Idee des Planes durch die Jahrhunderte bis zur modernen Physik. An einigen
Sonderproblemen (Lichtgeschwindigkeit, Relativititstheorie, Atomphysik, Elemen-
tarteilchen, Makrokosmos der Sonnen und Milchstrafien) sucht er klarzulegen, wie die
heutige Physik wieder ein neues Verhiltnis zum Plan-Denken gefunden hat. Die
Kausalanalyse gibt als ,Erklirung® nur eine begrenzte Auffassung, sie ist ,nur
Vorkldrung im Hinblidk auf die Gesetzlichkeit im Ganzen, in bezug auf den Plan®
(37). Der Biologe Kéhbler nimmt diesen Gedanken auf und fithre ihn in seinem
Thema ,Zufall, Notwendiglkeit und Planmifigkeit in der Welt des Lebendigen®
weiter. Er geht von der Zielstrebigkeit aus, erdrtert dann den fiir die vergleichende
Morphologie so wichtigen Begriff des Bauplanes und zeigt das Verhiltnis des ,Zu-
falls“ zur Notwendigkeit am Beispiel der modernen Vererbungslehre und Ent-
widslungsphysiologie auf. Die Koordinationsleistungen im Zusammenspiel der Or-
gane und der Handlungsplan, wie er in der Instinktbewegung vorliegt, sind weitere
Beispiele fiir Zielstrebigkeit ,ohne Bewuftsein des Zieles (v. Baer). Die Stellung
des Menschen in der Welt des Lebendigen untersucht Biichner in seinem inhalts-
reichen Vortrag ,Mensch und Umwelt“. Ausgehend von der Umweltforschung, der
Entwicklungs- und Stammesgeschichte und der modernen Verhaltensforschung bei
Tieren, kommt er zu dem Ergebnis, dafl der Mensch eine grundsitzlich andere Stel-
lung im Kosmos einnimmt als das Tier. Der Mensch ist ,niche das verhinderte Tier
(105). ,Im Entwurf ist er dahin angelegt, sein Dasein nicht nur auf seine biologi-
schen Krifte, sondern zugleich auf seine praktisch-technische Intelligenz und auf
seinen in seinem Geis sich erhellenden metaphysischen Grund zu konstituieren® (105).
Die Gedanken von Honl sucht der Vortrag von Szilasi ,Erfahrung und Wahrheit in
den Naturwissenschaften® philosophisch auszubauen. Den Abschluff des Buches bil-
det die gehaltvolle Vorlesung von Welte iiber ,Das Heilige in der Welt®. — Wenn
auch durch den weit gespannten Rahmen der Vorlesungen manche Probleme eine
gewisse Relativierung und ,Entschirfung® erfahren haben (vgl. etwa die ver-
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schiedene Wertung des Begriffes Plan bei den verschiedenen Autoren; oder das ver-
schiedene Bild vom Menschen in der Konzeption von Kohler und Biichner), so er-
fiille der Dies Universitatis doch mit diesen Vortrigen eine hohe Aufgabe im Dienste
der heute mehr denn je notwendigen universitas scientiarum. Haas

Schindewolf, O.H., Der Zeitfaktor in Geologie und Paldontologie. gr. 8°
(114 S.) Stutegart 1950, Schweizerbart. DM 9.60. — Nach einer Einfiithrung in den
Zeitmafistab als Voraussetzung geologischer und paldontologischer Forschung und
in die Methoden geologischer Zeitbestimmung behandelt Sch. den Zeitfaktor in der
Geologie. Durch die Altersbestimmungen radioaktiver Mineralien ist die Méglich-
keit gegeben, absolute Zeitzahlen zu gewinnen. So sind z.B. seit dem Kambrium
rund 500 Millionen Jahre verflossen. Das Mindestalter fiir die feste Gesteinskruste
der Erde ist auf rund 2 Milliarden Jahre anzusetzen; nach neuesten Berechnungen
diirfen fiir das Gesamralter der Erdrinde 3,3 Milliarden Jahre angenommen werden.
Die Entstehung der Erde (bzw. unseres Planetensystems) und die Bildung der ersten
Erstarrungskruste werden als sehr schnell aufeinanderfolgende Vorginge betrachtet,
so dafl die genannten Zahlen ungefihr das Gesamtalter der Erde angeben. Die frithe-
ren ,astronomischen® Zahlen fiir das Alter des gesamten Weltalls haben eine be-
deutende Reduktion erfahren; wihrend man noch vor kurzem (Jeans, 1928) mit
Jahrbillionen rechnete, hilt man heute 3—6 Milliarden fiir sehr wahrscheinlich.
Daraus ergibt sich die Folgerung, daff unsere Erde nicht wesentlich jiinger ist als der
Gesamtkosmos. Der Verf. weist dann an Einzelbeispielen die Bedeutung der Ein-
fithrung einer absoluten Zeitrechnung fiir die kleineren Zeiteinheiten (Stufen und
Zonen) nach. Er betont dabei das mehr oder weniger gleichbleibende Tempo der
erdgeschichtlichen Entwicklung (entgegen der Beschleunigungstheorie v. Bubnoffs).
Die anschlieflend behandelte Analyse des Zeitfaktors in der Paliontologie ergibt
wichtige Einsichten in die stammesgeschichtlichen Abldufe, die in Zukunft wohl auch
von den Genetikern mehr beachtet werden miissen. Interessant ist die Zusammen-
stellung iiber die Lebensdauer einiger Gattungen und Arten; erwihnt sei als Bei-
spiel nur der Siiflwasserkrebs Triops cancriformis, der vom mittleren Keuper bis
zur Jetztzeit, d. h. in einem Zeitraum von rund 170 Millionen Jahren, sich unver-
dndert erhalten hat. In dem Abschnitt iiber Tempo und Ablauf der Stammesentwick-
lung legt Sch. seine bekannte — hier durch neue Beispiele belegte — Phasengliederung
der stammesgeschichtlichen Zyklen (Typogenese, Typostase, Typolyse) vor. Er
kommt zu der bedeutungsvollen Folgerung, daff (anders als nach den iblichen Vor-
stellungenel die htheren Kategorien nicht durch fortgesetzte Addition von Artschrit-
ten entstehen, ,wobei es lediglich eine Funktion der Zeit, d.h. der Zahl addierter
Artschritte ist, welcher kategoriale Rang durch fortschreitende divergente Entwick-
lung erreicht wird® (75). Zur Erklarung der typogenetischen Phasen verlangt Sch.
Mutationen, die in das Grundgefiige des Bauplanes tief eingreifen (Grofimutatio-
nen, Systemmutationen, Schliisselmutationen) und ,die Tore zu neuen Entwick-
lungsrichtungen aufstofien® (81). Mit einem Kap. iiber die zeitlichen und kausalen
Beziehungen der erdgeschichtlichen und stammesgeschichtlichen Entwicklung schliefit
das interessante, aus einer Antrittsvorlesung an der Universitit Tiibingen hervor-
gegangene Buch. Eine eingehende Darstellung vieler in dieser Schrift berithrten Fra-
gen bietet der Verf. in seinem grofieren Werk ,Grundfragen der Paldontologie®
(vel. Schol 27 [1952] 568—570). Haas

Troll, W., Das Virusproblem in ontologischer Sicht. 8° (155 S. u. 47 Abb.)
Wiesbaden 1951, Steiner. DM 16.—. — Das Virusproblem, das heute zu einem der
meistbesprochenen Probleme der Biologie und Naturphilosophie gehért, wird hier
vom Verf. ausdriicklich im Rahmen der philosophischen Problematik gesehen und
behandelt. Besonders die Beziehungen der Virusfrage zum Lebensproblem werden
kritisch gesichtet. Tr. baut dabei auf einem mit grofer Sachkenntnis dargestellten
Tatsachenmaterial auf (Begriff und Wesen der Viren, Vermehrung und Mutabilitdt,
die Viren als entartete Plasmabausteine). Besonders der in das biologische Fach-
wissen weniger eingeweihte Leser wird dem Verf. fiir diese griindliche, allgemein-
verstindliche Orientierung iiber ein Gebiet dankbar sein, iiber das eine Flut un-
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kritischer und unkorrekter Darstellungen im Umlauf ist. Das Buch des bekannten
Pflanzenmorphologen kann als ein mutiger Vorstoff und ,Briickenbau bis in die
metaphysische Sphire hinein® (Reinke) nachdriicklich empfohlen werden, besonders
auch deshalb, weil der Verf. es versteht, diese Verbindungslinien zwischen Natur-
wissenschaft und Philosophie mit sachbegriindeter Vorsicht aufzuweisen. Wenn
Goethe schon in seinen ,Maximen und Reflexionen® bekannt hat, man kénne ,in
den Naturwissenschaften iiber manche Probleme nicht gehdrig sprechen, wenn man
die Metaphysik nicht zu Hilfe ruft®, so gilt das heute vor allem fiir das Viruspro-
blem. Der Verf., der in der botanischen Wissenschaft und in der Naturphilosophie
am entschiedensten das Erbe Goethes pflegt und in vielen Arbeiten die Fruchtbarkeit
dieses Gedankenerbes erwiesen hat, erfiillc auch mit seinem neuen Buch iiber die
Viren Goethes Auftrag. Haas

Fischel, W., Die Seele des Hundes. gr. 8° (138 S., 36 Abbild.) Berlin 1950,
Parey. DM 6.50; geb. DM 8.—. — Ders., Das Leben als goctliche Schopfung. 8°
(146 S., 32 Abb.) Bamberg, Meisenbach. DM 3.—. — Das erste hier angezeigte Buch
des bekannten Tierpsychologen ist ein wertvoller Beitrag zur Tierseelenkunde und
zeigt von neuem, dafl dieses noch junge Fach auf einer einwandfreien Methodik be-
ruht und bereits zu sehr beachtlichen Ergebnissen gefiihre hat. Das wird hier an einem
hiufig gebrauchten Versuchstier, dem Hund, in einer exakten, aber allgemein ver-
standlichen Sprache gezeigt. F. geht von der grundlegenden Frage nach der Seele des
Tieres aus, warnt vor unsachlichen Vermenschlichungen und empfiehlt deshalb den
methodischen Grundsatz der sparsamsten Erklirung bei der Beurteilung tierischer
Leistungen. Jede tierpsychologische Untersuchung mufl von den Sinnen, die das Tier
mit der Umwelt in Beziehung setzen, ausgehen. Deshalb beginnt der Verf. seine
Darlegungen mit der Umwelt des Hundes. Das Kap. gibt einen gedringten Uber-
blick iiber die moderne Umweltlehre und behandelt unter anderem die Fragen: Um-
welt und Umgebung; Wahrnehmung, Empfindung und Gefiihl; Ténung und Valen-
zen; Leitlinien, Randldufigkeit und Seitenstetigkeit. Die Gefiihlswelt des Hundes
wird in einem eigenen Kap. beschrieben, wobei zwischen Grundaffekt (Lust, Unlust)
und Feintonungen unterschieden wird. Dann werden Probleme der Fernorientierung,
der Instinkte und der Geselligkeit erdrtert und niit zahlreichen Beispielen belegt. Die
nichsten vier Kap. behandeln eingehend den Fragenkomplex der Gedichtnisleistun-
gen und der erlernten Verhaltensformen. Gerade hier hat der Verf. durch zahlreiche
neue Experimente der tierpsychologischen Forschung viele Anregungen gegeben. Die
Kap. iiber ,Intelligenz und Verstand und ,Die Ziele des Strebens der Hunde® schlie-
flen den Hauptteil des Buches ab. Eine kurze Ubersicht iiber die wichtigsten tier-
psychologischen Begriffe fafit in einprigsamster Weise noch einmal die Ergebnisse
zusammen. So ist es dem Verf. gelungen, nicht nur ein alles Wesentliche umfassendes
Fachbuch fiir den Tierhalter zu schreiben, sondern zugleich eine fesselnde, allgemein
verstandliche Einfiihrung in die reichen Tatsachen der modernen Tierpsychologie zu
geben. — Die Erkenntnisse der modernen Biologie und Tierpsychologie sucht der
gleiche Verf. in der Schrift ,Das Leben als gottliche Schopfung® in eine umfassende
»Phinomenologie der Lebenserscheinungen® (Untertitel) einzubauen. Er geht dabei
vom schlichten Naturerlebnis aus, in dem ,das Gefiihl der Frommigkeit* mit ein-
beschlossen ist, das sich zum ,, Frommigkeitserlebnis“ (13) steigern kann und den Ge-
danken an den Schopfer der Natur nahelegt. Tiefer in die Schopfergedanken dringt
erst eine grundsitzliche Betrachtung iiber das Wesen des Lebens und der verschiede-
nen Lebensstufen; sie lehrt uns, dafl der Schopfer das Leben auf der Grundlage des
Stoffwechsels geschaffen hat, was die Organismen unter den Zwang der Energie-
beschaffung stellt. In einem Gang durch die verschiedenen Baupline des Tierreiches
zeigt der Verf., wie sich das Leben langsam entfaltet und durch die verschiedensten
Vervollkommnungen Energie gewinnt, Kraft spart und so an Freiheitsgewinn fiir
eine Entfaltung des Seelischen wichst, die iiber den primitiven Zwang des Stoff-
wechselbedarfs hinausgeht. Das Wirken des Schopfers in der organischen Natur fiihre
so vom Leben zum Erleben; da seine Werke auflerdem das Zeichen der Schonheit tra-
gen, offenbart sich Gottes Wirken als das eines Kiinstlers: ,Die Grofiartigkeit der
Leistung des Schipfers, der in freiheitlich und bunt abrollendem Leben Organismen

456



Naturphilosophie

von hochster Zielstrebigkeit und damit auch tiefster Erlebnismoglichkeit werden lief,
1&8¢ sich nicht einfach feststellen, sondern wedkt Bewunderung und Ehrfurcht, Demut
und Hingabe® (143). — Die beiden Schriften erheben sich weit iiber die Flut des
populiren tierpsychologischen Schrifttums. Der Verf. hilt sich von manchen, heute
auch bisweilen in der Fachliteratur iiblichen Ubertreibungen frei. Erinnert sei z. B.
an die einschrinkende Kritik an gewissen Verallgemeinerungen der Uexkiillschen
Umweltlehre (1, 20) und an die Ablehnung der durchgingigen Gleichsetzung der In-
stinkthandlung mit den besonders durch v. Holst erforschten Automatismen (1, 39).
F. weist klar auf die vielen offenen Fragen hin, die heute der Tierpsychologie noch
gestellt sind. Vielleicht wiren die interessanten Fragestellungen und Ergebnisse der
vergleichenden Verhaltensforschung (Lorenz, Tinbergen u.a.) etwas eingehender zu
beriicksichtigen gewesen; auch die Problematik der Symbolhandlungen und Uber-
sprungbewegungen (Tinbergen) hitte Erwihnung verdient. Es sei auch bemerkt, daf}
der aristotelische Begriff der anima sensitiva mehr als nur ,fiihlende Seele® (44)
besagt und den ganzen Komplex der inneren Sinne (sensus communis, memoria,
phantasia, vis aestimativa) mitumfafit. Diese erginzenden Hinweise sollen keines-
wegs den Wert der beiden Biicher mindern, die man gerne in der Hand jedes an den
Problemen der Lebenskunde Interessierten sehen machte. Haas

Heberer, G., Allgemeine Abstammungslehre. 8° (131 S.) Gortingen, Muster-
schmidt. DM 8.60. — Ders., Was heifit heute Darwinismus? 8° (48 S.) Gottingen,
Musterschmidt. DM 1.80. — Das aus Vorlesungen an der Universitit Jena fiir Horer
aller Fakultiten hervorgegangene Buch gibt in gedringter Form einen aus dem Blick-
winkel des Neodarwinismus gesehenen Uberblick iiber das reiche Tatsachenmaterial
zur allgemeinen Abstammungslehre. Nach einer geschichtlichen Einleitung, in der H.
besonders auf die ,Renaissance der Abstammungslehre® (5) durch die Fortschritte der
modernen Genetik hinweist, werden die Beweise der Abstammungslehre vorgefiihrt.
Die Urzeugung wird als ,logisches Postulat® aufgestellt. Als ,modellmifige Briicken®
(13) zwischen belebter und unbelebter Natur werden Viren, Bakteriophagen und
andere virusihnliche K&rper angesehen. Da aber gerade in jiingster Zeit die For-
schung das Lebensgeschehen als eine komplizierte, harmonische ,Leistung eines
Systems® herausgearbeitet hat, zégert H. doch, die Virusmolekiile oder zhnliche Mole-
kiilkomplexe als eigentlich belebt anzusehen. Dennoch betrachtet er den autokata-
lytischen Vermehrungsprozefl als moglichen Beginn des Lebens (17). Sodann werden
Indizienbeweise fiir den Abstammungszusammenhang aller Organismen gebracht.
Von dieser Grundlage aus werden zwei weitere Fragen behandelt: 1. Der duflere Ab-
lauf der Geschichte der Organismen (Stammbaumforschung), und 2. die Ursachen der
stammesgeschichtlichen Wandlungen (Ursachenforschung). Die Mikrophylogenie
(intraspezifische Evolution nach Rensch) der gegenwirtig ablaufenden Wandlungs-
prozesse lassen sich heute exakt erforschen (Mutationsforschung, Populationsgenetik
usw.) und werfen auch auf die groffen Wandlungsvorginge (Makrophylogenie) der
Vorzeit ein bedeutsames Licht. Es ist aber zu beachten, dafl wir ,in den kausal erklir-
ten Wandlungsvorgingen der Gegenwart immer nur Modelle fiir die phylogenetischen
Wandlungen der Vorzeit sechen® konnen (82). Makrophylogenetische Sondermechanis-
men, wie sie z. B. von Schindewolf gefordert werden, lehnt der Verf. ab. — Die glei-
chen Gedanken entwickelt H. in der kleinen Schrift ,, Was heifit heute Darwinismus?“
— Die vorliegenden Schriften H.s geben einen Einblick in die neodarwinistischen
Positionen. Es ist begriiffienswert, dal man das Abstammungsproblem aus der kultur-
kimpferischen Atmosphire der Haedkelschen Zeit herausgehoben und so eine leiden-
schaftslose wissenschaftliche Diskussion ermoglicht hat. H. erkennt auch eine ,ge-
fiigte Ordnung® (4) an, hebt hervor, dafl die naturwissenschaftliche Kausalanalyse
nur die physikalische Seite des Lebens betrifft (10), und weist darauf hin, dafl die
Stammbiume nicht mehr als ,, Wahrscheinlichkeitsaussagen® (58) sein kénnen. Jedoch
kénnen wir dem Verf. nicht zustimmen, wenn er glaubt, den ,Menschen in seiner
Totalitdt“ im Rahmen der Biologie ganz verstindlich machen zu kénnen (7). Auch
die Psychologie, die Philosophie, die Religionswissenschaft miissen fiir eine Wesens-
definition des Menschen gehsrt werden; diese Wissenschaften gehoren mit zum er-
forschbaren Wirklichkeitsbereich und kénnen deshalb nicht als ,metaphysisch-mysti-
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sche Sphire” (9) abgelehnt werden. Auch in der Virusfrage wire ein vorsichtigeres
Urteil wiinschenswert. Eine Reihe kenntnisreicher Biologen (wie der Botaniker
H. Walter in seinem Botanischen Lehrbuch, 1. Bd.) lehnen es ab, den Viruskérper als
»Briidse zwischen toter und lebender Materie aufzufassen. Manche anderen Fragen
wiren noch zu diskutieren, z. B. die Urzeugung als ,logisches Postulat® (11), die allzu
einfache Gegeniiberstellung von Schépfung und Phylogenie, die Frage der Liicken-
haftigkeit des paldontologischen Materials. Zur Begriindung des Mutationsgeschehens
durch das mikrophysikalische ,Eintrefferereignis® und zur daraus abgeleiteten ,Zu-
falligkeit“ des gesamten phylogenetischen Wandlungsprozesses (84#.) sei noch
bemerkt, dafl gegen die treffertheoretische Interpretation der Genmutation von maf}-
geblicher Seite schwere Bedenken angemeldet worden sind (vgl. die Diskussion iiber die
Genetikvortrige auf der Tagung der Deutschen Naturforscher und Arzte in Essen
1952: Naturwissenschaften 1953, 101). Haas

Crowley, Th,, O.F.M., Roger Bacon. The Problem of the Soul in his Philo-
sophical Commentaries. 8° (224 S.) Léwen 1950, Nauwelaerts. Fr 150.—. — Den
beiden Kap. iiber die allgemeine Seelenlchre Bacons und iiber die Lehre von der
geistigen Seele stellt der Verf. ein Kap. {iber Bacons Leben und Werk und eines iiber
dessen Hylemorphismus voraus. Das Vorwort schrieb F, Van Steenberghen. Eine aus-
fihrliche Bibliographie ist beigegeben. — Beziiglich der Lebensdaten Bacons, wie
auch des Charakters seines Werkes kommt der Verf. zu verschiedenen neuen Ergeb-
nissen. Das Geburtsdatum glaubt er nicht vor 1219/1220 ansetzen zu sollen; der Fin-
tritt in den Franziskanerorden wird auf 1257 festgesetzt, also lange nach dem Pariser
Lehraufenthalt (1241—1245). Entgegen Mandonnet nimmt der Verf. an, daf das
opus maius vor dem opus minus und dem tertium entstand und dafi diese beiden
eine Erginzung des ersteren darstellen. Mit St. bezeichnet der Verf. den Charakter
des Systems Bacons als Aristotelismus mit neuplatonischem Einschlag (, Aristotélisme
néoplatonisant®). Abweichend von Gilson meint er, Bacon habe zwar Avicenna als
bedeutendsten Aristoteleskommentator geschitzt, sei jedoch von ihm, aufs Ganze ge-
sehen, unabhingig geblieben. — Als wesentliche Lehrstiicke beziiglich des Hylemor-
phismus nennt der Verf. (gegeniiber Sheridans Interpretation) die Lehre von der
Wesenseinheit der Materie als potentia ad esse, die jedoch keine numerische Einheit
bedeute; ferner die Annahme einer graduellen Entwicklung der forma substantialis
und die seinshafte Stufung innerhalb der substantiellen Form. — Die Seele selbst wird
nach Aristoteles definiert. Sie ist aber ein hoc aliquid, und selbst wieder aus Materie
und Form zusammengesetzt. Die anima nutritiva und sensitiva entstchen aus der
Potenz der Materie und gehen mit dem Leib wieder zugrunde. Nichtsdestoweniger
hilt Bacon an der substantiellen Einheit der Seele unbedingt fest, die sich jedoch,
wie jede substantielle Form, entwickelt. — Die anima intellectiva ist Form des gan-
zen Korpers. In der Auffassung des intellectus agens machte Bacon eine Entwidk-
lung durch: Er fafite ihn zuerst als Teil der Seele auf, dann als eine von dieser ge-
trennte Substanz, schliefllich als identisch mit Gott. Der Erkenntnisvorgang wird
nach Aristoteles erklirt; Bacon gibt dariiber hinaus die Maglichkeit einer unmittel-
baren illuminatio von Gott her zu, die von Fall zu Fall erfolgen konne. — Die Be-
weisfiihrung des Verf. wirkt in fast allen Stiicken iiberzeugend. Man konnte ledig-
lich fragen, ob der Einfluf Avicennas auf Bacon wirklich so unwesentlich gewesen
sei. Im ganzen stellt das Werk von Cr. cinen hervorragenden Beitrag zur Problem-
geschichte der scholastischen Psychologie dar. Trapp

Eberhardt, M, Das Werten. Der Nachweis eines héchsten Richtungsweisers
als Losung des Wertproblems. 8° (278 S.) Hamburg 1950, Meiner. DM 12.—. — In
dieser problemreichen und anspruchsvollen Arbeit — sie will die Lésung des Wert-
problems bieten — legt die Verfasserin eine Grundthese zur Priifung vor und ver-
anschaulicht sie am Problem der Werte: Alles Erkennen, Werten und Handeln des
Menschen hat in seinem eigenen Bewuftseinsgeschehen die letzte Grundlage und kann
von dort aus gerechtfertigt werden. Unter diesem Gesichtspunkt sind die Hauptteile
der Arbeit zu sehen: die Eigenart des menschlichen Wertens (1—54), das Werten des
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Menschen auf der Grundlage des relationalen Weltbegriffes (55—165), das Ideal
»hochstmbglicher funktioneller Lebensreichtum® als allgemeingiiltiger Richtungsweiser
menschlichen Wertens (166—269). E. unterscheidet, vom Bewufitseinsgeschehen aus-
gehend, ein unmittelbares und ein mittelbares Werten. Die unmittelbare Wertung ist
eine urspriingliche Veranlagung, die mittelbare Wertung ,eine auf Grund eigener Er-
fahrung neuentstandene Fahigkeit zum Werten, eine erst erworbene Wertdisposition®
(4). So bildet der Mensch selber seine entsprechenden unmittelbaren oder mittelbaren
Werte. Unter anderem Gesichtspunkt haben die unmittelbaren Werte als Funktions-
werte (Betitigungs- oder Erlebniswerte), die mittelbaren Werte als funktionsaus-
lésende und richtungweisende Werte zu gelten (Ubersicht 268f.). Jedenfalls gibt es
ykeinerlei Werte, die nicht einem unmittelbaren oder einem mittelbaren Werten des
Menschen ihre Entstehung verdanken® (30). Konsequent zu dieser Auffassung wird
die Existenz eines besonderen Reiches der hochsten Werte (im Sinne platonischer
Ideenlehre und auch im Hinblick auf die Wertlehre N. Hartmanns gefafit) von E.
abgelehnt (153—159). Man wird gern zugeben, dafl mit diesen Gedankengingen die
Werte auf die Funktion des Wertens und so auf das kritisch gesicherte Bewuf3tseins-
geschehen zurlickgefiihrt werden. Es erhebt sich jedoch das Bedenken, ob diese Reduk-
tion in sich selber geniigend gerechtfertigt ist und ob damit nicht, auch z. B. fiir das
Gebiet der ethischen und religiosen Werte, ein unberechtigter Psychologismus und
Wertrelativismus behauptet wird. Freilich hilt E. daran fest, dafl es auch absolut
Wertvolles gibt. Absoluten Wert schreibt sie jedem Geschehen zu, das zur Verwirk-
lichung ihres Ideals, des ,h&chstmoglichen funktionellen Lebensreichtums® beitrdgt
(155). Wenn auch zu den hier folgenden Begriindungen der Verfasserin noch Ein-
schrinkungen zu machen sind, so stimmen wir ihr vollkommen bei in ihrer These,
dafB fiir das absolut Wertvolle ,keine Abhingigkeit vom menschlichen Werten be-
steht“. Wir sehen jedoch nicht, wie diese These sich mit den Gedanken iiber die Ent-
stehung aller Werte durch Wertung des Menschen (30) vertrigt. Dafl sowohl die ab-
soluten Werte wie auch jeder variable Einzelwert am h&chsten funktionellen Lebens-
reichtum (des Universums) ausgerichtet werden soll und kann, scheint uns nicht ge-
niigend dargetan. Man mdchte genauer erfahren, wie die verschiedenen Sphiren des
Lebens, speziell das geistige und ethische Leben in ihrer je eigenen Werthohe erkannt
und eingestuft werden sollen. Auch scheint die Gefahr einer petitio principii nicht
gentigend ausgeschlossen. Denn auf der einen Seite muf} der ,h6chstmdgliche funktio-
nelle Lebensreichtum® als absolut wertvoll gelten (im Sinne der Verfasserin). Auf
der anderen Seite ist der hochstmbgliche funktionelle Lebensreichtum der allgemein-
giiltige Richtungsweiser fiir alles menschliche Werten, also auch fiir jene Funktion, in
der dieses Tdeal aufgestellt wird (unmittelbarer Wert), und fiir das Ideal selber (mittel-
barer Wert). Gedanken {iber eine ontologische Fundierung der Werte und ihrer Gel-
tungen sowie ciner kritisch gesicherten Norm fiir die Beurteilung der Werte — eine
Unterscheidung, die auch in dem Buche gelegentlich beriihrt wird — konnten hier zu
weiterer Klirung beitragen. — Ein gutes Sachverzeichnis etleichtert das Studium die-
ses Buches, dem noch zwei weitere Arbeiten iiber das Erkennen und das Handeln
folgen sollén. Gilen

Adler, G, Zur Analytischen Psychologie. gr. 8° (279 S., 19 Tafeln) Ziirich 1952,
Rascher. DM 21.—. — Obwoh! das Werk nur einige Probleme der Schule C. G. Jungs
herausgreift, gibt es doch einen systematischen Uberblick iiber das wesentliche Anlie-
gen dieser psychoanalytischen Richtung. Sein gut ausgewihltes konkretes Beleg-
material ermdglicht es auch dem psychoanalytischen Laien, eine anschauliche Vorstel-
lung zu gewinnen, was in einer Analyse vor sich geht und worauf es dort eigentlich
ankommt. Der Abschnitt ,Allgemeines zur Technik der Analytischen Psychologie®
(26—104) muf in diesem Sinne als gelungen bezeichnet werden. Allerdings werden
die Gegensitze zu Freud und Adler etwas einseitig gezeichnet und so wird das Bild
der Wirklichkeit ohne Zweifel etwas verzerrt; so z. B., wenn betont wird, daff die
Psychoanalyse ausschlieflich mit ,freien Assoziationen® arbeite, wihrend die Analy-
tische Psychologie die ,kontrollierten und gerichteten Assoziationen® (53) anwende;
ferner, wenn der Verf. seinem groflen Namensvetter, dem Begriinder der Individual-
psychologie, einen ,ausschlieflich reduktiv-analytischen Gesichtspunkt® (58) vor-
wirft; hier beachtet er nicht, dafl gerade die Individualpsychologie bemiiht ist, die
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finale Betrachtungsweise zu unterstreichen. — Es ist zu begriifien, dafl der Verf. sich
eingehend mit dem Verhiltnis des Ichs (bzw. Bewuftseins) zum Unbewuften be-
schiftigt und die therapeutische Rolle des Bewuftseins innerhalb des menschlichen
Daseins unterstreicht (Abschnitt 4 und 5). Auch hier werden die beachtlichen theo-
retischen Ansitze mit eindrudksvollem und anschaulichem Material belegt. — Mit vol-
lem Recht weist Jung im Vorwort alle ,,weltanschaulichen Primissen® zuriick, die auf
einer materialistisch-rationalistischen Theorie griinden und unterstreicht zugleich den
rein phinomenologischen Charakter seiner Analytischen Psychologie (8). Diesen
Standpunkt betont auch der Verf. an mehreren Stellen (195, 209). Wer aber das Werk
auch unter einem philosophischen Gesichtspunkt zu lesen versteht, besonders das Kap.
»Psychologische Betrachtungen iiber Religion®, dem wird ohne Zweifel auffallen, daf
dem Prinzip der philosophisch-weltanschaulichen Neutralitit nicht durchgehend die
Treue gehalten wird. An Stelle eines abgelehnten ,Ismus® tritt nicht selten, be-
wuflt oder unbewuflt, ein anderer in den Vordergrund, nimlich ein immanenter Pan-
theismus. Man kann doch, auch beim besten Willen, folgende Stelle z. B. nicht anders
auslegen: ,Dem metaphysischen Argument folgend kinnen wir allerdings sagen, daf
der Mensch eine immanente Qualitit Gottes gewesen sein mufi, ohne die er und seine
Schépfung unvollkommen gewesen wiren. Der Mensch war Gottes immanenter Part-
ner im Akt der Schopfung — der Gegenpol, durch den Gott verwirklicht und bewufit
wurde (226). An einer anderen Stelle scheint der Verf. allerdings eine wesentliche
Einschrinkung seines eigenen Standpunktes fiir notwendig zu halten, wenn er
schreibt: ,Die Psychologie hat lediglich das Recht, tiber die Trennungslinie zu blidken
und die Méglichkeit anzuerkennen, dafl der ,Gott in uns® einer transzendentalen Rea-
litdt entspricht® (212). Vielleicht sind diese und dhnliche philosophische Unstimmig-
keiten nur Ausdruck des inneren Ringens eines werdenden anthropologischen Bilges.
Sitasc

Thune, N., Religion und Minderwertigkeitsgefiihl. Eine Untersuchung der Aus-
einandersetzung der Adlerschen Individualpsychologie mit der Religion (Acta Uni-
versitatis Upsaliensis 1950, 11). 8° (101 S.) Uppsala-Leipzig 1950, Lundequist oder
Harrassowitz. skr. 4.—. — In dieser Arbeit untersucht der Verf. die Einstellung
Adlers und anderer bekannter Vertreter der Individualpsychologie (Wexberg, Kiin-
kel) zur Religion. Adlers Stellungnahme, speziell zum Christentum, wird mit guten
Griinden als wohlwollend, aber oberflichlich bezeichnet (53). Die Versuche, von den
therapeutischen Theorien und Erfahrungen aus zu einer tieferen Begegnung von
Religion und Individualpsychologie vorzudringen, fiihren, wie Th. meint, bei Kiin-
kel dazu, ,die Individualpsychologie als solche zur Religion zu machen® (85). In
Wirklichkeit kam es jedoch Kiinkel nur darauf an, eine innere Verbindung zwischen
protestantischem Christentum und Individualpsychologie zu schaffen, eine Tendenz,
die von Adler selber in aller Deutlichkeit abgelehnt wird (95). Adler sah, ganz im
Gegensatz zu der betont christlichen Einstellung Kiinkels, in den Morallehren des
Neuen Testamentes und besonders auch der Bergpredigt eine Quelle von Minder-
wertigkeitskomplexen und Lebenshemmungen. — An einigen Stellen dieses Buches
wiinschte man statt der ausfiihrlichen Zitate aus dem Schrifttum der Individual-
psychologie eingehendere Analysen der gedanklichen Zusammenhinge und Voraus-
setzungen. Im Literaturverzeichnis wire die Arbeit von Seelhammer nachzutragen:
Die Individualpsychologie Alfred Adlers, dargestellt und kritisch untersucht vom
Standpunkt der katholischen Moraltheologie (1934). Gilen

Schir, H., Erldsungsvorstellungen und ihre psychologischen Aspekte. gr. 8°
(702 S.) Ziirich 1950, Rascher. DM 38.—. — In diesem breit angelegten Werk han-
delt es sich um die Erlgsung im religidsen Sinn. Das Buch will also einen Beitrag zur
Religionspsychologie geben, der allerdings fiir weitere Kreise bestimmt ist. Im letzten
Kapitel kommen ,Allgemeine Probleme der Erlosung® zur Sprache, die besonders
den Theologen und Seelsorger interessiecren werden, teilweise auch seinen Wider-
spruch herausfordern (617—687). Wie die Verbindung von Erlésung, Religion und
Psychologie gemeint ist, kann in etwa aus der Definition der Erl6sung entnommen
werden, die Sch. am Anfang seines Buches bietet: Die Erlésung im religiésen Sinn ist
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seine Erfahrung von befreiender oder férdernder Wirkung, die durch ein religiéses |
Erlebnis oder ein religioses Bekenntnis vermittelt wird® (3). Der Verf. ist sich be-
wuflt, dafl eine solch weite Fassung des Begriffes keineswegs der Fragwiirdigkeit ent-
geht (33). Wir mochten zu diesem Begriff die Frage aufwerfen, ob ,das religitse Be-
kenntnis“ hier in einem objektiven Sinn als Inhalt religitser Wahrheiten und als
Glaubenssystem genommen wird oder als das im Bewufitsein des Menschen auf-
tretende Bejahen und Bekennen dieser Wahrheiten. Der hier obwaltende und fiir eine
Psychologie der Erlosungsvorstellungen gewichtige Unterschied ist in dem Buche nicht
immer geniigend gewahrt. Dagegen spricht der Verf. es mit aller Deutlichkeit aus,
dafl es thm auf das subjektive ,Erlebnis der Erlgsung® (95—109) ankommt. Sein
eigentliches Anliegen aber ist es, eine T'ypologie der religitsen Erlosungserlebnisse
vorzulegen. Sicher ist mit diesem Thema eine religionspsychologische und auch charak-
terologisch bedeutsame Aufgabe gestellt. Und man wird sich bei einer wissenschaft-
lich anspruchsvollen Losung dieser Aufgabe zunichst einige Gedanken iiber die
Methode einer solchen Untersuchung machen miissen. Derartige Gedanken liegen dem
Kapitel tiber ,Phinomenologie der Erlgsung® (33—91) zugrunde. Die historische
und religionsgeschichtliche Ubersicht, besonders iiber abendlindisch-christliche und
indische Erlosungslehren, bietet manches an Material und bemerkenswerten Hin-
weisen. Da es sich aber nach der Themastellung nicht eigentlich um die in ein System
gefafiten Erlésungsvorstellungen, sondern um eine Typologie der perstnlichen Er-
l6sungserfahrungen handelt, miifite der Hauptwert auf das Studium der Quellen
gelegt werden, die solche persdnlichen Erfahrungen bieten, also auf personliche Mit-
teilungen, die vorher kritisch zu priifen und in ihrer Zuverlissigkeit zu sichern
wiren. — Sch. unterscheidet in der Art und Weise, wie Erlosung erlebt wird, 9 Typen.
Einige dieser Typen seien hier angefiihrt: Erlosung durch Verbindung des Menschen
mit der Gemeinschaft (111—141), durch Lenkung der Libido (143—207), durch innere
Ordnung des Menschen (211—280), durch Bekehrung (361—389), durch Erlangung
der Ganzheit (Individuation) (S. 529—614). — Erstaunlich ist die These des Verf.,
dafl innerhalb des Christentums die Gotterwelt der Antike in der Heiligenverehrung
eine Auferstehung erlebt habe. Belege fiir diese These werden allerdings nicht bei-
gebracht. Auch die Konsequenzen, die sich aus einer solchen Konzeption der Heiligen-
verehrung fiir die psychologischen Aspekte der Erldsungsvorstellungen ergeben, hitte
der Verf. genauer durchdenken sollen. Wir zweifeln nicht daran, daff er dann seine
These einer grundlegenden Revision unterzogen hitte. Gilen

Jung, C. G., Aion. Untersuchungen zur Symbolgeschichte. Mit einem Beitrag
von M. L. von Franz. 8° (561 S.) Ziirich 1951, Rascher. DM 26.—. — Das Buch ent-
hilt zwei getrennte Abhandlungen: I. Beitrige zur Symbolik des Selbst (Jung).
II. Die Passio Perpetuae. Versuch einer psychologischen Deutung (v. Franz). Die
beide Arbeiten verbindende Idee ist jene des Aion. Es soll der psychische Ubergang
der Antike in das Christentum und die Wandlung der psychischen Situation inner-
halb des christlichen Aions beleuchtet werden (7). — I. Christus (dessen historische
Existenz nicht in Frage gestellt wird) ist der noch lebende Mythos unserer Kultur (63).
Er veranschaulicht den Archetypus des Selbst (64). Die dogmatische Figur Christi ist
dermaflen einseitig vollkommen, daf sie ein psychisches Komplement zur Herstellung
des Gleichgewichtes formlich herausfordert (71); das Bild Christi entbehrt des zu-
gehdrigen Schattens (75). Die Bezeichnung des malum als privatio boni ist ein die
Realitic des Bosen vernichtender Begriff (76); er mag zwar metaphysisch wahr sein
(88), es wird jedoch nicht mehr angehen, das Bose als blofle privatio boni zu ver-
fliichtigen; seine wirkliche Existenz muff anerkannt werden (131). Gleichwohl wissen
wir letzelich nicht, was Gut und Bose an sich sind; diese Begriffe entspringen einer
menschlichen Bewuftseinsnotwendigkeit, verlieren jenseits des Menschen ihre Giiltig-
keit; es ist unzulissig, sie metaphysisch zu hypostasieren (380). An Hand einer Kli-
rung des Archetypus des Selbst soll versucht werden, darzustellen, wie sich gewisse
christliche Anschauungen, von der psychologischen Erfahrung her betrachter, aus-
nehmen (379 f.). Das Selbst tritt in Symbolen auf, die zugleich als Gottesbilder be-
glaubigt sind. Eingehende Analysen christlicher, gnostischer und alchemistischer Sym-
bole entfalten die These. — II. Es soll das Werden des christlichen Glaubens in der
Seele des damaligen Menschen aufgezeigt werden (392). Die Instanz, die Perpetuas
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Sieg wollte, war das Selbst in einer jenseits der Gegensitze, Christus et eius umbra,
sich offenbarenden Form (484). Ein Einzelschicksal, das sich auf dem Hintergrund
jenes innergittlichen Dramas darstellt, in dem sich der ambivalente Urvater Jahwe
in den beiden Gottessdhnen Satan und Christus dem menschlichen Bereich anniherte;
die Zerreiflung des Gottesbildes in zwei Aspekte hingt zusammen mit der Differen-
zierung des Gefiihles und damit des moralischen Urteils beim westlichen Menschen
(487). Martyrer sind die tragischen, unbewufiten Opfer jener sich damals tief in der
kollektiven Seelenschicht der Menschen vollziehenden Wandlung des Gottesbildes,
dessen neue Form den nachfolgenden Aion beherrschen sollte (496). — Lehrer und
Schiilerin breiten ein profundes Wissen an Einzelheiten der Literatur, Religions- und
Kulturgeschichte aus. Die wiederholte Beteuerung, keine Theologie und keine Meta-
physik bieten zu wollen, wie auch die tatsichliche Behutsamkeit der weltanschau-
lichen Auseinandersetzung verdienen alle Anerkennung. Sie kdnnen aber nicht dar-
iiber hinwegtiuschen, daf} es den Verf.n nicht gelingen will, Relativismus und Psycho-
logismus zu tiberwinden. Der Mensch ist sich selbst Mitte und Ziel. Es gibt eine Offen-
heit nach allen Seiten hin, die so apodiktisch vertreten wird, dafl sie zu einer wirk-
lichen Verschlossenheit gegeniiber der Wahrheit wird. Und es gibt ein Absehenwollen
von Metaphysik, das selbst eine sehr betonte Metaphysik bedeutet, jene unheilvolle,
die iiber die sich wandelnden Erscheinungen hinaus nichts an Wirklichkeit feststellen
will. Trapp

Kassner, R., Physiognomik. 8° (216 S., 47 Abbildgn.) Wiesbaden 1951, Insel-
Verlag. DM 16.50. — Unter gemeinsamem Titel werden mit der bekannt vorziig-
lichen Ausstattung des Insel-Verlages die beiden Essays ,, Von der Signatur der Dinge®
(1921) und ,Physiognomik® (1932) verdffentlicht. Physiognomik (Phgn.) als Kon-
nen, Gesichter zu spiiren (8), dreht sich um den Begriff der Einbildungskraft wie um
ihre Achse; die Einbildungskraft beruht wesentlich auf einer Steigerung des Herzens
oder der Sinnlichkeit durch den Geist oder den Verstand (74). Der Verf. will Phgn.
verstanden wissen als synthetische und symbolische, zum Unterschiede von der mecha-
nischen, rationalen der Alten, die, von Aristoteles ausgehend, sich bis ins achtzehnte.
Jahrhundert zu behaupten wufite. Die Grundidee dieser letzteren, den Parallelismus
zwischen Geist und Korper, weist jene von sich ab (20f.); sie handelt vom Sein der
Gestalt, vom Rhythmus, vom Ineinandersein der Wesen, von der All-Einheit (51).
Thre Schwierigkeit liegt im Deuten der bewegten Dinge (32), und sie gilt streng-
genommen nur fiir Typen (37). Je typischer der Mensch ist, um so geringer wird der
Abstand zwischen Poesie und Leben (40). Sein und Bedeutung sind im Typus zusam-
mengefaflt (36). Heldentum und Religion gehen darauf hinaus, die Kluft zwischen
dem Individuellen und dem Typischen zu iiberbriicken (41). Phgn. bedeutet letztlich,
die All-Einheit schauend zu empfinden (75). Sie will zu einem physiognomischen
Weltbild fithren (90) und der Frage nachgehen, wo und wie die Organismen an sich
selber das Siegel des Planeten aufweisen, der sie durch den Ather trigt (64). Weil sich
beim Tier Morphologie und Phgn. decken, darum ist das Tiergesicht als Gesicht ganz
eindeutig, und wir kénnen darin leichter lesen als im Menschengesicht; die Undurch-
sichtigkeit des Tieres bezieht sich nicht auf das Individuum, sondern auf die Gattung
(1371f.). Der zweite Teil der zweiten Abhandlung bringt die physiognomische Deu-
tung von Meisterportrits und Gesichtern bedeutender Menschen, deren Bilder dem
Buch beigegeben sind. — Wer, vom Titel des Buches angesprochen, eine Systematik
oder gar Einfithrung in die Phgn. sucht, wird das Gesuchte nicht finden; die geist-
vollen Skizzen setzen beides voraus und eréffnen dann dem Wissenden wertvolle
Perspektiven. Uber die Auffassung des Verf., dafl das Phantastische vom Physio-
gnomischen nicht ganz auszuschlieflen sei (28), wird es so viele Meinungen geben
konnen, als es Begriffe von Phantastisch gibt. Daf} aber eine echte Phgn. so wunder-
liche Bizarrerie beinhalten miisse, wie sie die vorliegenden Deutungen hier und dort
aufweisen, mdchten wir doch nicht meinen. Gekonnte Phgn. ist wohl immer mehr dem
Kiinstler als dem Wissenschaftler geschenkt; aber was soll man sich unter einem
Kiinstler — bei aller Phantasie! — vorstellen, von dem der Verf. (mit Bezug auf den
Musiker) meint: ,Er ist ... Briicke, Kanal, Fléte, Rohr, in sich selber nicht verankert,
Kampfplatz zwischen Tier und Engel, halb Mensch, halb Gott, Halbmensch, Halbgott,
Orpheus, Mozart, das Kind und zugleich der Meister aller Meister“? (67) Trapp
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Diez-Alegria, J.M, S.J., El desarrollo de la doctrina de la ley natural en £

Luis de Molina y en los Maestros de la Universidad de Evora de 1565 a 1591. gr. §°
(285 S.) Barcelona 1951, Instituto Luis Vives de filosoffa. — Es ist an sich ein eng-
begrenztes Thema, das diese Studie von D.-A. aufgreift: ein Stiick Urgeschichte der
Universitdt Evora, aus ihren ersten Jahrzehnten (ihre Titigkeit begann 1559), und
zwar die dortige Lehrentwidklung in Hinsicht auf das Problem des natiirlichen Sitten-
gesetzes. Trotzdem bringt die Untersuchung Ergebnisse von bemerkenswertem wis-
senschaftlichem Wert. Sie erhellt vor allem ein Stiick Geschichte zweier Probleme, die
zu den bleibenden Gegenstinden der Ethik gehoren: der Frage nach dem formalen
Grund der sittlichen Verpflichtung und der anderen nach der Unverinderlichkeit des
Naturgesetzes. Sodann stellt die Arbeit einen Beitrag zur Kenntnis der Lehre Molinas
dar, also eines der bedeutenden Denker des 16. Jahrhunderts. Ungefihr nach den
Jahren seines Aufenthaltes in Portugal (in Evora selbst lehrte er 1568—1584) ist der
Zeitraum abgesteckt, den die Darstellung umfaflt; die Theologen, die neben ihm
angefithrt werden, sind seine Kollegen an der Universitit Evora, deren Vorlesungen
De iure, De legibus oder iiber 1, IT der Summa theol. von Thomas handschriftlich
erhalten sind. Die Untersuchung D.-As kniipft an die Forschungen F, Stegmiillers
itber Evora und iiber Molina an (Zur Literaturgeschichte der Philosophie unid=Theo-
logie an den Universitdten Evora und Coimbra im 16. Jahrh., 1931; Geschichte des
Molinismus, I: Neue Molinaschriften, 1935), Angaben Stegmiillers in Kleinigkeiten
berichtigend. Auf 90 Seiten werden in Ubersichten und Ausziigen die bisher unge-
druckten Texte der behandelten Denker mitgeteile. — Den grofiten Raum widmet
D.-A. der Frage nach dem Wesen von Gesetz und Verpflichtung; in ihr liegt auch das
wertvollste Ergebnis seiner Arbeit, das sich kurz so wiedergeben lifit: Molina schliefit
sich in seiner Lehre eng an den Portugiesen Ignacio Martins an, der unmittelbar vor
ihm 1570 Vorlesungen De legibus gehalten hatte. Die Auffassung von Martins, der
darin Gedanken des Dominikaners Martin von Ledesma in Coimbra und dessen
Lehrers Franz von Vitoria zu groferer Klarheit weiterfithre, geht dahin, daf sich
nicht allgemein derselbe Akt des Gesetzgebers als eigentliche Begriindung eines Ge-
setzes angeben ldfit: Positive Gesetze beruhen auf einem imperium, das einen Willens-
akt voraussetzt; das natiirliche Sittengesetz aber ist formell Gesetz durch einen actus
intellectus vor jedem Willensakt und vor dem (intellektiven) Akt des imperium. Das
bedeutet, dafl die Verpflichtung dieses Sittengesetzes sich schon vor einem gottlichen
Befehl aus dem dictamen rationis der lex aeterna ergibt. Diese Deutung iibernimmt
Molina: er lehrt die formale Identitit von ,unsittlich® und ,unerlaubt®; die strenge
Verpflichtung im vollen Sinne des Wortes folgt aus der Natur der unsittlichen Hand-
lung. Einen Unterschied allerdings von der bekannten Ansicht des Gabriel Vizquez
glaubt D.-A. feststellen zu kdnnen, soweit es die nicht in allem ganz bestimmten Dar-
legungen der Autoren zulassen: fiir Molina ergibt sich die Verpflichtung aus der
Natur der Handlung selbst, sofern der Mensch und die unmittelbar in seinem Wesen
begriindete Ordnung des sittlich Guten und Bosen in wesentlicher Beziehung zu Gott
stehen; Vdzquez (wie dhnlich auch einer der Professoren von Evora, Pedro Luis) sicht
insofern von dieser Bezichung ab, als er die sittliche Verpflichtung einfachhin aus
der menschlichen Natur in sich entspringen 1it. — In der Frage der Unverinderlich-
keit des Naturgesetzes zeigt die Lehre von Evora eine Entwicklung. Molina selbst
tibernimmt in seinen ersten Vorlesungen De lege veteri 1570 die Ansicht von Domini-
cus Soto und vertritt die Moglichkeit einer Dispens in bestimmten Geboten. Durch die
Arbeit seiner Kollegen gewinnt das Problem eine gréfiere Klirung: in seinem letz-
ten groflen Werke De iustitia verteidigt Molina mit der unbedingten Unverdnderlich-
keit des Naturgesetzes die Unmoglichkeit einer eigentlichen Dispens und bringt zu-

gleich eine gut ausgearbeitete Losung der tatsichlich bestehenden Schwierigkeiten.
Hartmann

Neumann, E., Tiefenpsychologie und neue Ethik. 8° (128 S.) Ziirich, Rascher.
DM 9.—. — Die neue Ethik soll speziell aus den Erkenntnissen heraus gestaltet wer-
den, die mit dem Begriff der Jungschen Integration gewonnen und bezeichnet werden
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konnen. In der alten Ethik wurde das Gute, so verschieden man es auch bestimmen
mochte, als absoluter Wert hingestellt (17), das Negative, die Siinde, ,der Schatten®
wurden negiert; die Grundmethoden in der persénlichen Durchfithrung der alten
Ethik waren die Unterdriickung und die Verdringung der negativen Seiten im Men-
schen (18). Die Hauptaufgabe der neuen Ethik dagegen ,ist die Herstellung einer
Integration®, bei der ,die mythologische Projektion des Jiingsten Gerichtes als Son-
derung der Bocke von den Limmern® (92) gegenstandslos geworden ist. Es kommt
in der neuen Ethik nicht auf die sittliche Gutheit an, sondern darauf, dafl der Mensch
seelisch autonom, gesund und fiir seine Umgebung seelisch nicht infektuds sei (93).
Das der Personlichkeit kraft ihrer inneren Struktur und der aus Bewufitem und Un-
bewufitem erwachsenden Einheit ,zustehende® Bése soll der Mensch tun und in sol-
chen Konfliktsituationen der ,,Stimme* und nicht dem ,,Gewissen® folgen (95f.). Wir
wollen nicht die Bedeutung tiefenpsychologischer Einsichten fiir die konkrete Beurtei-
lung ethischen Tuns in Frage stellen und zweifeln auch nicht an dem Ernst der ethi-
schen und psychologischen Problematik, die das Geschehen jiingster Vergangenheit
im Verf. wachgerufen hat. Wir teilen jedoch nicht die Meinung, dafl die Psychologie
tiberhaupt und die Tiefenpsychologie im besonderen zu einer Normwissenschaft der
Ethik erhoben werden kann. Leider geht der Verf. den Untersuchungen iiber die
Giiltiglkeit ethischer Werte bewufit aus dem Wege (18). Er hat sich auf diese Weise
von fruchtbaren Fragestellungen und FEinsichten abgewandt. Er wiitde dann auch
schirfer unterschieden haben zwischen den Wertsetzungen der alten wissenschaft-
lichen Ethik des Abendlandes und den echten Versuchen einer Realisierung dieser
Werte bzw. dem zum Teil aprioristischen Verzicht auf derartiges Bemithen. Man wird
sich aber auch fragen miissen, ob nicht auch in der vom Verf. postulierten Ethik zum
wenigsten die Integration des Guten und des Negativen den Charakter eines absolut
gesetzten Wertes annimmt. Wie das Bose, das z. B. im Herrschaftsanspruch bestimm-
ter Bewegungen zum Durchbruch (8) gekommen ist, durch die neue Ethik tiberwunden
werden soll, ist schlechterdings nicht zu sehen. Denn auch gegeniiber den Vertretern
solcher Bewegungen und Methoden muff doch der Grundsatz des Verf. gelten: ,Das
Bose, das jemand mit Bewufitsein, das heifit immer auch im Wissen der Verantwor-
tung, tut und dem er sich nicht entzieht, ist sictlich gut® (105). Und den Vorwurf,
dafl diese Manner ihrem Gewissen gefolgt wiren gegen ,die Stimme® und so das
Bose und die Konflikte vermieden hitten (vgl. 96), kann man wohl kaum erheben.
Miifite man sie nicht vielmehr in ihrer Weise als antizipierende Vertreter dieser neuen
»totalen® (92) Ethik ansehen? Gilen

Russell, B., Neue Hoffnung fiir unsere Welt. Wege in eine bessere Zukunft.
8° (243 S.) Darmstadt 1952, Holle. DM 10.80. — In diesem Buche (New Hopes for
a changing World) spricht ein Mann, der die Dinge beobachtet und seine Gedanken
mit dem an ihm bekannten trockenen und bisweilen etwas bissigen Humor mitteilt.
Es entspricht der Absicht des Buches, dafl vielerlei Gegenstinde zur Sprache kom-
men, an die sich Zukunftsaussichten oder Zukunftsingste der Menschheit kniipfen
Manchmal ist es mit Vergniigen zu lesen, mit welcher Unbekiimmertheit R. schwierige
Weltprobleme auf eine durchsichtige Formel bringt oder alte Vorurteile beiseite
schiebt. Im ganzen aber sieht man sich schnell an die Grenzen der Philosophie R.s
gefithrt, und vielleicht wird ihr positivistisches Ungeniigen gerade dadurch so hand-
greiflich, weil er aus ihr eine Losung fiir letzte Lebensfragen des heutigen Menschen
geben will. Der Fortschrittsoptimismus der Aufklirer des letzten Jahrhunderts ist
angesichts der dunklen Gegenwart zwar gedimpft, aber im Grunde ungebrochen:
der Mensch brauche schlieflich nur einigermafen Einsicht aufzubringen, und er geht
einer gliicklicheren Zeit entgegen, als sie seine Vergangenheit jemals aufzuweisen
hatte (213). Wenn sich die Menschen zur Freude statt zur Triibsal bekennen, konnen
sie frei und freudig leben, in Frieden mir sich selbst und daher in Frieden mit der
ganzen Welt (242); innerhalb einiger Generationen liefie sich die Welt so umwandeln,
daf nur gliickliche und gesunde Manner und Frauen darin leben (165). Religion spielt
keine Rolle; der Begriff Siinde hat sich tiberlebt; Christentum ist ein alter Aber-
glaube; die beiden groflen Bedroher der geistigen Freiheit, die den Menschen spiter
einmal freudig, stark und geistig gesund machen wird, sind das System ,Rom® und
das System ,Moskau® (15). — Von allen ,westlichen Werten® schreibt R. der Ten-
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denz zu ciner niedrigen Geburtenziffer die grofite Bedeutung zu (61); offensichtlich
ist es sein Hauptanliegen, die ganze Welt mit dieser Errungenschaft zu begliidcen,
von der er sich Wohlstand und Frieden fiir die Welt verspricht, denn die Vorausset-
zung fiir ihre Sicherheit ist eine stationdre Bevolkerung in allen wichtigen Lindern
(109). ,Die ganze Welt miifite zur Geburtenkontrolle erzogen werden bei Strafe fiir
diejenigen, die zuviel Kinder haben® (50). Die Ablehnung der (sehr eindeutig ver-
standenen) Geburtenkontrolle gilt ihm als ecin religitses Vorurteil (55) bedenken-
loser Frommler (54), die in ihrem Dogmatismus sich die Verantwortung fiir unsig-
liche Leiden aufladen (59), und das nur, weil sie eine einzige, falsch ausgelegte Text-
stelle der Genesis nicht vergessen konnen (139). Fiir die wirklichen sittlichen Pro-
bleme, die hier liegen, und die Aufgaben, die der Menschheit tatsichlich gestellt sind,
hat R. keinen Sinn; vielmehr zeigt sich gerade an dieser Stelle sein unbeschwertes
Vertrauen in Rationalisierungsmaflinahmen auch solcher Art sehr deutlich, obwohl
doch diese Losung des Bevolkerungsproblems angesichts der Vitalitit der sich am
starksten vermehrenden Volker und angesichts der Haltung des Ostens in dieser
Frage auch realpolitisch sehr wenig Aussicht auf Befriedigung der Welt bieter. Wenn
der Westen der Menschheit nichts sonst zu vermitteln hitte als die Werte, die R. als
seine hochsten betrachtet, und wenn es keine andere gibe als diese Art ,westlicher
Mentalitit . . ., um die gleiche unbeirrbare Uberzeugung und die gleiche ungeteilte
Glaubenskraft zu entflammen®, wie sie die Kommunisten haben (11), dann bliebe
wirklich wenig Hoffnung fiir unsere Welr. Hartmann

Messner, J., Widerspriiche in der menschlichen Existenz — Tatsachen, Ver-
hingnisse, Hoffnungen. 8° (423 S.) Innsbruck-Wien-Minchen 1952, Tyrolia.
DM 15.—. — Treffender als der deutsche kennzeichnet der Titel der gleichzeitigen
englischen Ausgabe den Gegenstand des Werkes: ,Ethics and Facts; the Puzzling
Pattern of Human Existence. Nicht die menschliche Existenz ist widerspruchsvoll,
sondern der Mensch verwickelt sich in Widerspriiche, und dies umsomehr, je weniger
er sich an die durch Vernunft und Offenbarung verbiirgten Grundwahrheiten hil, je
ungehemmter er sich seinen ,Trieben® hingibt, anstatt als deren Meister sich fiir sein
besseres Selbst zu entscheiden. M. behandelt 5 Triebe: Geschlechtstrieb, Gliickstrieb,
Freiheitstrieb, Gesellschaftstrieb, Erkenntnistrieb, — offenbar ,Triebe® so verschie-
dener Art, dafl man sich fragen kann, ob sie sich unter einen gemeinsamen Oberbegriff
bringen lassen. Mit mehr oder weniger allen bedeutsamen Zeitstrémungen, gleich-
viel ob auf den Hohen der Wissenschaft oder in den Niederungen der Vulgidrphilo-
sophie, sich auseinandersetzend, benutzt M., obwohl Theologe, niemals theologische
Argumente, sondern sucht den Gegner auf dessen eigenem Boden auf und schldgt ihn
mit dessen eigenen Waffen; dabei vereinigt er ein staunenswert ausgebreitetes Wissen
mit viel gesundem Menschenverstand, die Mitgift der angestammten deutschen (dster-
reichischen) Heimat und der angelsichsischen Wahlheimat. v. Nell-Breuning

Del Vecchio, G., Lehrbuch der Rechtsphilosophie. 2. Aufl. gr. 8° (XV u.
640 S.) Basel 1951, Verlag fiir Recht und Gesellschaft (deutsche Auslieferung: J. HefS,
Stuttgart-O, Archivstr. 12). geb. DM 60.—. — Die Lezioni di filosofia del diritto Del
V.s (zum ersten Male 1930 erschienen) sind wohl das international verbreitetste Lehr-
buch der Rechtsphilosophie. Unmittelbar aus dem akademischen Unterricht entstan-
den, hat es um seiner didaktischen Vorziige willen in Italien schon 7 Auflagen erlebt
und ist in eine Reihe fremder Sprachen iibersetzt worden. Die allgemeine Einstellung
Del Vs hat dazu offenbar mitgewirke; bei einer gewissen Nihe zu Kant, die ihn
seine eigene Auffassung als ,kritizistischen Idealismus® bezeichnen lafit (243), ist
er doch nicht auf einen ausschlieRlichen systematischen Standpunkt festgelegt und
nimmt vielseitige Anregungen auf. — Eine deutsche Ubersetzung erschien 1937 in der
Reihe der Beihefte (34.) des Archivs fiir Rechts- und Sozialphilosophie, mit einem
Vorwort von C. A. Emge (vgl. dazu Schol 13 [1938] 469£.); der damals ungenannt
geblicbene Ubersetzer F. Darmstaedter hat die vorliegende 2. Aufl. besorgt und mit
einer Einfithrung versehen, die das Wirken Del Vs fiir einen Rechsidealismus in die
zeitgendssische rechtsphilosophische Entwidslung hineinstellt und es vor allem mit
den in gewisser Hinsicht dhnlichen, aber doch deutlich unterscheidbaren Bemithungen
R. Stammlers vergleicht. Im wesentlichen ist das Buch dasselbe geblieben (das reich-
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lich doppelte Volumen erklirt sich hauptsichlich aus dem etwas kleineren Satz-
spiegel und dem viel dickeren Papier). Eine gewisse Anderung kann man feststellen
in einer freundlicheren Haltung gegeniiber der aus der katholischen Tradition kom-
menden Rechtsphilosophie; manchmal in kleinen Abwandlungen der Redeweise, aber
auch in ganz ausdriicklichen Hinweisen (222—224; 236—238, wo aufler der Bestiti-
gung einer ,fortschrittlichen Entwidklung unter voller Wahrung der Uberlieferung®
festgestellt wird, dafl den Grundsitzen und mehr den Schlufifolgerungen dieser Den-
ker in anderen Schulen Anhinger erwachsen seien; 294); die eigene Auffassung, die
eine metaphysisch-transzendente Begriindung der Rechtsordnung der wissenschaft-
lichen Erkenntnis entzieht und dem Glauben tiberantwortet, verteidigt Del V., jetzt
eigens als voll vereinbar mit den Forderungen der Religion (583 589). — Der histo-
rische Teil (68—335) hat einige Anderungen (z. B. in der verbesserten Darstellung
von Augustinus 99) und eine grofere Zahl Erginzungen gefunden. Der Bericht iiber
die Rechtsphilosophie in den verschiedenen Lindern ist auch auf Portugal, Dine-
mark, Schweden, Norwegen, Finnland und das Baltikum ausgedehnt. Wichtiger ist
die Fortfilhrung der gesamten Darstellung bis zur Gegenwart; einige Abschnitte sind
in dieser Hinsicht stark erweitert, besonders der iiber die italienische Rechtsphilo-
sophie von 1870 bis heute. In der Darstellung der Rechtsphilosophie in Deutschland
sind wichtige Namen, wie Jhering, Kohler, Stammler, Binder, Radbruch, Kelsen, nicht
mehr nur eben genannt wie in der 1. Aufl., sondern mit einer niheren Charakteri-
sierung versehen. Trotzdem endet dieser Teil noch mit einer 26 Zeilen umfassenden
Aufzihlung von Namen in der ohne jeden weiteren Zusatz unter vielen anderen in
einem Zuge Warnkénig, Treitschke, Lask, Reinach, Nelson, Riimelin, C. Schmitt,
G. Husserl, Schonfeld, Larenz, Coing angefithrt werden. Wie hier und anderswo
Namen, so sind an anderen Stellen bis iiber mehrere Seiten hin (243—245, 246 bis
249 u. a.) Biichertitel ancinandergereiht. Zwar ist die Masse des aus allen Lindern
zusammengetragenen Materials ein imposantes Zeugnis ausgebreiteter Kenntnis; ob
diese Hiufung von Daten, die nicht ausgewertet und fiir den Leser so nicht aus-
wertbar sind, dem Zwecke eines solchen Buches entspricht, wire zu fragen, besonders
wenn auf der anderen Seite die Darlegung an wichtigsten Stellen duferst mager
bleibt, wie z. B. die paar Zeilen iiber Vitoria (297) zeigen oder die einzige Deutung
von Donoso Cortés: ,der hiufig recht beredte Angriffe gegen seine Widersacher rich-
tet” (298). — An den Auffassungen des systematischen Teiles ist nichts Grundsite-
liches geiindert. Ein neuer Abschnitt am Ende des Ganzen behandelt die wieder ak-
tuell gewordene Frage des moglichen Konfliktes zwischen Naturrecht und positivem
Recht; Del V. entscheidet ihn dahin, daff der Richter auf jeden Fall kraft seiner
Amtspflicht die geltenden Rechtsnormen anzuwenden hat, aber, wenn auf diese Weise
nicht mehr zu einem fiir sein Gewissen tragbaren Ergebnis zu kommen ist, auf sein
Amt verzichten muf. Fiir den dufiersten Fall eines Kampfes gegen die geschriebenen
Gesetze im Namen der ,ungeschriebenen® verweist er auf die ,klassische® Lehre des
hl. Thomas. Hartmann

Paracelsus, Sozialethische und sozialpolitische Schriften. Herausgegeben von
K. Goldammer (Sammlung: Civitas Gentium). gr. 8% (XVI u. 331 S.) Tiibingen
1952, Mohr. DM 17.60. — In den Texten, die dicse Auswahl enthilt, erscheint Para-
celsus in einer noch wenig bekannten Weise: als Sozialkritiker und Sozialethiker;
als ein von den sozialen Schwierigkeiten seiner Zeit tief ergriffener Mensch, der
leidenschaftlich sich auf die Seite der Armen, der Unterdriickten stellc und eine
scharfe Kritik an den herrschenden Stinden in Kirche und Staat iibt, sogar ziemlich
offen den gewaltsamen Widerstand vertritt; der auf der anderen Seite sich gegen den
Krieg und gegen die Todesstrafe ausspricht (fiir die Geschichte besonders des letzten
Problems cine nicht unwichtige Entdeckung!) und der aus seinem christlich, ja theo-
logisch tief fundierten Denken schéne Worte findet {iber Ehe und Familie, Eltern und
Kinder oder iiber die Heiligung der Feiertage: ,verwandel dein handarbeit in ein
herzarbeit® (204). Bisher war die Kenntnis Hohenheims in der Hauptsache auf die
medizinisch-naturwissenschaftlich-philosophischen Schriften beschrinke, die in der
1. Abteilung der Gesamtausgabe von K. Sudboff vorliegen (1922—1933); die von
W. Matthiefien begonnene Edition der theologischen und religionsphilosophischen
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Schriften innerhalb dieser Gesamtausgabe ist infolge des friihen Todes des Heraus-
gebers nicht weit gediehen. Die vorliegende Auswahl ist aus dem Material getroffen,
das nunmehr fiir die beabsichtigte kritische Ausgabe der theologisch-religionsphilo-
sophischen Schriften vorbereitet ist. Zum grofiten Teil werden die hier mitgeteilten
Texte zum ersten Male gedruckt. Es handelt sich dabei zuerst um eine Reihe kleinerer
Schriften, die vorwiegend sozialethischen und sozialpolitischen Inhalt haben. Ein
2. Teil enthilt ausgewihlte Abschnitte aus anderen Schriften theologischen Inhalts,
besonders aus dem grofien Psalmenkommentar (1530) und der ,Auslegung iiber die
zehen Gebott Gottes® (um 1533); denn das, was Paracelsus zu sozialethischen Fragen
sagt, ist weithin in den theologischen Schriften zerstreut (in den medizinisch-natur-
wissenschaftlichen kommt er nur sehr wenig auf solche Dinge zu sprechen). Seine Aus-
sagen zu diesen Themen scheinen mit einer gewissen Vollstandigkeit hier vereinigt zu
sein. Der Herausgeber hat sie in eine leicht {iberschaubare Ordnung gebracht. Die
Texte sind im Frithneuhochdeutsch der Manuskripte (die allerdings in keinem Falle
von der Hand des Paracelsus selbst stammen) mitgeteilt, in einer Schreibweise, deren
Grundsitze fiir die neue Gesamtausgabe eigens festgelegt worden sind. Lesehilfen
in fortlaufenden Fuflnoten sorgen fiir ein im allgemeinen miiheloses sprachliches Ver-
stindnis. — Eine etwa 100 Seiten umfassende Einfiihrung gibt neben einer Ubersicht
iiber das wechselvolle Leben des Mannes eine zusammenfassende Darstellung seiner
sozialethischen Gedanken, die mit der Vorstellungswelt der sozialen Bewegungen
seiner Zeit (Bauernkrieg, THufertum, Schwarmgeister) verglichen und in ihrem
Unterschied herausgestellt werden. Diese sehr dankenswerte Auswahl lifit lebhaft
wiinschen, dafl die in Vorbereitung befindliche Gesamrtausgabe der theologisch-reli-
gionsphilosophischen Schriften bald erscheinen kann. Hartmann

Franciscus de Victoria, De Indis recenter inventis et de iure belli Hispa-
norum in barbaros relectiones. Lateinischer Text nebst deutscher Ubersetzung heraus-
geg. von W. Schitzel (Klassiker des Volkerrechts 2). gr. 8° (XXX u. 178 S.)
Tiibingen 1952, Mohr. DM 15.60, geb. DM 18.60. — Der 2. Band der ,Klassiker des
Vilkerrechts® will dem deutschen Leser die beiden fiir das Vilkerrecht wichtigsten
Relektionen Vitorias zuginglich machen. An der Niitzlichkeit dieses Unternchmens
ist kein Zweifel; es wire nur zu wiinschen, daf man die relectio de potestate civili
ganz oder wenigstens in den fiir die volkerrechtlichen Anschauungen Vitorias bedeut-
samsten Stellen hinzugefiigt hitte. Der Ausgabe ist eine Einleitung von P. Hadrossek
vorausgeschicke, die das Leben Vitorias und die Textiiberlieferung der Relektionen
behandelt und einige Gedanken iiber die Stellung Vitorias in der Geschichte der
Vilkerrechtswissenschaft vorlege. Abgeschlossen wird sie von einer Bibliographie,
die auf 31/2 Seiten Literatur iiber Leben und Werk Vitorias nennt; sie hat durch
den Direktor des Instituto Francisco de Vitoria in Madrid, de Luna, eine sehr dan-
kenswerte Bereicherung erfahren. Diese Zusammenstellung hat einen besonderen
Wert dadurch, daf sie nicht nur Titel enthilt, die ausdricklich Vitoria nennen, son-
dern ebenso cine Reihe von Werken, die in lingeren Abschnitten iiber Vitoria han-
deln. Infolgedessen macht sie auf wichtige Darstellungen der Lehre Vitorias aufmerk-
sam, die dem Suchenden sonst leicht entgehen. Allerdings fehlt noch eine Anzahl
Arbeiten, die man, verglichen mit dem angefithrten Material, doch erwarten sollte.
So ist der Artikel Fr. von der Heydtes: ,Fr. v. Vitoria und die Geschichte seines
Ruhmes®, genannt, nicht aber der Artikel gleichen Titels, gegen den v. d. Heydte sich
wandte. Dieser findet sich in: Die Neue Ordnung 3 (1949) 289—313, und bildet das
Vitoriakapitel in dem 1950 erschienenen Werke von C. Schmitt: Der Nomos der Erde
im Ius Publicum Europaeum. Zu den deutsch geschricbenen Artikeln, die sorgfiltig
gesammelt sind, wiire hinzuzufiigen: C. Zimara, Einblicke in die Unterrichtsweise des
Fr. v. Vitoria, DivThom (Fr) 24 (1946) 429—446; 25 (1947) 192—224; 255—289.
Die Arbeiten Vanderpols iiber die scholastische Kriegsrechtslehre sind aufgenommen.
Dafiir fehlen andere, zur Erginzung oder Korrektur wichtige spatere Werke, die
ausfiihrlich {iber Vitoria handeln: D. Beanfort, La guerre comme instrument de se-
cours et de punition, La Haye 1933 (121ff.); R. Regoxt, La doctrine de la guerre
juste de Saint Augustin 4 nos jours, Paris 1935 (152—185); B. de Solages, La théo-
logie de la guerre juste, (Tournai) 1946 (49—84); in der Beurteilung Vitorias gegen
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Vanderpol an Regout sich anschliefend: M. Frage Iribarne, Luis de Molina y el
derecho de la guerra, Madrid 1947. Allgemein {iiber Vitorias volkerrechtliche
Anschauung kdme noch hinzu: Del Oro Maini, Derisi u. a., La conquista de
América y el descubrimiento del moderno derecho internacional. Estudios sobre
las ideas de Fr. de Vitoria, Buenos Aires 1951; R. Bernier, L’autorité politique inter-
nationale et la souveraineté des Etats, Montréal 1951 (55—73). H. Mufioz, der mit
einer Arbeit von 1935 erwihnt ist, hat eine weitere Abhandlung geschrieben: The
International Community according to Francis de Vitoria: The Thomist 10 (1947)
1—55. — Sehr beeintrichtigt wird der Wert dieser Ausgabe durch die beigefiigte
deutsche Ubersetzung. In grofien Teilen ist diese nicht eine Hilfe fiir das Verstindnis,
sondern muf} den, der den Text nicht schon allein sicher versteht, vollstindig ver-
wirren. Der Gedankengang der klar aufgebauten Argumentationen Vitorias ist in
vielen Fidllen nicht wiederzuerkennen; es werden ihm Sitze ohne Zusammenhang
in den Mund gelegt; durch Mifideutungen wird seine Aussage oft genug in ihrem
* Sinn entstellt. Es bleibt ein Riatsel, daff man nicht ‘wenigstens einen Zweifel gespiirt
hat, ob Vitoria wirklich das alles so habe sagen konnen. Im ganzen ist die Zahl
der Fehliibersetzungen erstaunlich. Eine genaue Priifung etwa der Hilfte der Uber-
setzung (19—91) ergibt, dafl hier, in den beiden ersten Teilen der Relectio de Indis,
kaum eine Seite ohne Fehler ist; auf den meisten sind es deren mehrere; manchmal
ziemlich viele, z. B. auf S. 33 ungefihr zwanzig. — Die Terminologie, mit der Vi-
toria in seinen Beweisen die logischen Zusammenhinge angibt, ist weithin mifiver-
standen, wodurch die Wiedergabe immer wieder die Beweisgedanken verdeckt; z. B.
falsitas autem consequentis probatur: ,die Falschheit dieser Ansicht wird durch die
Folge bewiesen® (33, 21). 117, 6 fithrt Vitoria einen letzten Einwand gegen seine
Stellungnahme ein: sed ex tota disputatione videtur sequi . . . Die Ubersetzung macht
daraus seinen eigenen definitiven Schluff der ganzen Relectio: ,Jedenfalls scheint
mir aus allen meinen Ausfithrungen zu folgen...“ — Auch die sonstige Termino-
logie Vitorias fithrt zu groben Fehldeutungen. Aber selbst bei juristischen Dingen
versagt die Ubersetzung. Zum Beweise ein Zitat aus den Institutionen: nihil tam
naturale est quam voluntatem domini volentis rem suam in alium transferri ratam
haberi: ,Nichts ist so natiirlich als der Wille des Eigentiimers, daf} seine Sachen auf
einen anderen rechtsgiiltig Gbertragen werden® (89, 13); oder ein Begriff aus dem
Codex (8, 4, 1): defensio cum moderamine inculpatae tutelae: , Verteidigung, die im
Einklang mit der beeintrichtigten Sicherheit stinde® (125, 11); oder (29, 7 v. u.) in-
dicta causa: ,unter dieser Voraussetzung®, statt: ohne Verhor, ohne Prozefl. — Nicht
selten finden sich ganz unerwartete grammatische Fehler. Etwa: utrum isti haberent
dominum superiorem: ,ob die Inder die hthere Souverinitit hatten® (49, 10 v. u.);
ex mutuo consensu: ,mit stillschweigender (!) Zustimmung® (53, 8 v. u.); quia nul-
lum tale dominium habet (nimlich der Papst): ,weil niemand eine solche Herrschaft
hat® (65, 4 v. u.). Der Satz: Hoc enim esset cito credere, quod est levis corde bedeu-
tet: Das hiefle nimlich iibereilt Glauben schenken; aber so handelt nur ein leicht-
sinniger Mensch. Er ist iibersetzt: ,Das ist nimlich leicht zu glauben, was leicht im
Herzen wiegt® (79, 8). — Die Akademie der Wissenschaften und der Literatur wird
sich wohl vor die Frage gestellt sehen, ob sie in ihrer Sammlung der Klassiker des
Vilkerrechts, die auf lange Zeit dem wissenschaftlichen Studium zur echten Kenntnis
der Meister behilflich sein soll, diese Ubersetzung der wichtigen Relektionen des gro-
fen Ahnherrn des Volkerrechts stehen lassen kann, die denjenigen, der sich ihr an-
vertraut, ernstlich in die Irre fiihrt. Hartmann

v.Hippel, E., Die Krise des Staatsgedankens und die Grenzen der Staatsgewalt.
89 (67 S.) Stuttgart 1950, Metzler. DM 5.50. — Uber das Thema, das v. H. behan-
delt, ist seit 1945 viel gesagt worden, seitdem die Krise des Staatsgedankens durch
ihre Auswirkungen in der Katastrophe des deutschen Staates offen zutage getreten
ist auch fiir solche, die bislang in einem positivistisch-ideenlosen Denken befangen
und mit dem modernen Machtstaat ziemlich zufrieden waren. Die Art, wie v. H,,
der auch schon vor 1945 fiir die Erneuerung des Rechtsdenkens eingetreten ist, dartiber
schreibt, gibt dem Biichlein einen eigenen, selbstindigen Wert. v. H. geht den welt-
anschaulichen Griinden nach, die zur Auflésung der Staatsidee des Mittelalters, der
TIdee des ,Reiches®, gefiihrt haben; er stellt in einer eindringenden Analyse die Theo-
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rie des ,tellurischen® Staatsgedankens dar, die nach dem Abbau alles Ideenhaften
den Menschen und den Staat nur von unten her verstehen will; dabei werden Hobbes
and Rousseau als die hauptsichlichen Urheber dieses modernen Staatsverstandnisses
gekennzeichnet. Alles das ist in einer echt philosophischen Betrachtungsweise ent-
widkelt, Das letzte Kapitel handelt von der ,Ordnung der Gemeinschaft nach dem
Urbild des Menschen®. Es macht die Grenzen deutlich, die Staat und Staatsgewalt
Gott, der Menschheit und dem einzelnen Menschen gegentiber zu achten haben; iiber die
allgemeinen Grundsitze hinaus entwirft v. H. einen konkreteren Plan, wie das Kul-
turelle aus der Umklammerung durch das Politische zu befreien ist, ausgerichtet an
der wesentlichen Ordnung, die im Menschen zwischen héheren und niederen Fihig-
keiten herrschen soll. Das ist der Grundgedanke des Ganzen: ,die wahre Ordnung
der Gemeinschaft in ihrer unaufhebbaren Verbindung mit der urbildlichen Ver-
fassung des Menschen selber® (6). Hartmann

Mayer, Th., Fiirsten und Staat. Studien zur Verfassungsgeschichte des deutschen
Mitrelalters. 8° (X VI u. 328 S.) Weimar 1950, Bshlau, DM 13.20, geb. DM 16.—. —
Aus reiner Quellenforschung erwachsen, tragen die 15 Kapitel dieses ungemein wert-
vollen Buches klirendes Licht in ein Problem, das die Forschung zur Verfassungs-
geschichte des abendlindischen Staates im Mittelalter seit je beschiftigt. Die Um-
wertung der Erkenntnisse der klassischen Rechtsgeschichte des 19. Jahrhunderts
(H. Brunner) durch die Wiener Schule der H. Hirsch, O. Brunner u. a. nimmt mit
den Arbeiten des Verf. cinen beachtenswerten Fortgang. Die starke Mannigfalt 6rt-
licher Verhilenisse wird ernst genommen, dabei bleibs schlieflich doch, dank der syn-
thetischen Kraft des Verf., die Grundlinie der Erkenntnisse deutlich, das Problem
der mittelalterlichen Flichenstaatsbildung aus dem urspriinglichen Personenverband
wird erhellt. Uns interessiert vornehmlich die Rolle der Kirche in diesem Gang der
Entwicklung. Sie tritt sowohl als Objekt wie als Subjekt ins Spiel. Als Objekt, weil
die Gewalt der Kénige und Landesfiirsten einerseits, der Dynasten andererseits sich
bemiihte, die Kirche ihrer Hoheit zu unterwerfen; als Subjekt, weil sie in dhnlicher
Weise wie die weltlichen Gewalten sich eigenstindig in den sich wandelnden Staats-
aufbau einzuschalten versuchte. So entwickelt Verf. am Problem der Kirchenvogtei
(bei Abtei und Dom) in Frankreich und Deutschland (1—24) den Umbau dieses In-
stituts von Schutz zu Herrschaft, gewinnt bei der Klirung von Kénigsschutz und
Immunitit (25—38) die eigentiimliche Erkenntnis, daff Vogtwahlprivilegien im 10.
und 11. Jahrhundert wohl an eine Reihe von Frauenkldstern, dagegen nur an wenige
Mannerkloster und an keine Bischofskirche verlichen worden sind. Die unterschied-
liche Behandlung der Konigskloster und freien Abteien im 11. Jahrhundert (39—49)
bestitige das Ringen um den staatlichen Einfluff. An Hand des Privilegs Heinrichs
1V. fiir Hirsau, das von den Herausgebern der Monumenta Germaniae historica noch
fiir unecht erklirt, vom Verf. aber als echt erhirtet (50—62) und als Muster fiir viele
Privilegien anderer Reformkldster erkannt wird, weist Verf. die Einflulnahme der
koniglichen Gewalt beim Einbau kirchlicher Einheiten in das Staatsgefiige nach. Eine
sorgfaltige Untersuchung der ,consuetudines monasticac® (63—85) ergibt fiir das
Hauptproblem des Buches wichtige Hinweise. Nach weiterfithrender Untersuchung
des erwihnten Hirsauer Privilegs (86—112) ist der Weg freigegeben fiir eine Pri-
fung der Urkunden des Klosters Muri und der Abtei St. Maximin zu Trier (113 bis
168). Beachtenswert sind noch die Ausfiihrungen des Verf. zur Geschichte der Vogtei-
politik in Deutschland und Frankreich (185—214) sowie seine Forschungen iiber die
Anfinge des Bistums Bamberg (248—275). An dem Beispiel von Bamberg treten die
Grundlinien der allgemeinen Entwicklung besonders klar hervor. Ein bischofliches
Territorium konnte nicht begriindet werden, erst die Verleihung von Grafschaften
machten die Bildung ecines ,bischéflichen Staates™ moglich, in dem Bischof Otto L. d.
HI. die wirtschaftlichen Grundlagen fiir den Territorialstaat des 13. Jahrhunderts
geschaffen hat. Fiir den Rechts- wie den Ordens- und Kirchenhistoriker des Mittel-
alters ist das Buch des Verf. auergewdhnlich ertragreich, er sicht dem angekiindigten
2.Band der Forschungen mit hoher Erwartung entgegen. Wolter

RechtsproblemeinStaatund Kirche. Festgabe fiir R. Smend (Gottin-
ger Rechtswissenschaftliche Studien, 3). gr.8° (VIITu.447S.) Gotingen 1952, Schwartz
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DM 15.80, geb. DM 16.80. — Als Ehrengabe fiir R. Smend zu seinem 70. Geburts-
tage weist das Buch auf sein wissenschaftliches Werk hin; in einzelnen Arbeiten wird
auf seine Gedanken Bezug genommen, und am Ende hat U. Scheuner mit der ihm
eigenen Kraft geistesgeschichtlicher Interpretation ,Leben und Werk® beschrieben
und in den Zusammenhang der jiingsten Geschichte der Forschung iiber den Staat
hineingestellt. Smend ist durch sein Hauptwerk (Verfassung und Verfassungsrecht,
1928) auch auflerhalb des engeren Kreises der Staatsrechtswissenschaft bekannt ge-
worden, da er in ihm eigene Gedanken zur Staatstheorie entwickelt hat, die auch
den fiir die Problematik des Staates interessierten Philosophen angehen; die kurze
Analyse des Werkes, die Scheuner vorlegt (4391f.), gibt den wesentlichen Ansatz des
Werkes Smends wieder und weist auf ihren Beitrag fiir die metaphysischen und
ethischen Fragen um den Staat hin. — Die Festschrift vereinigt eine Reihe von Arbei-
ten auf dem Gebiete des 6ffentlichen Rechts, die einen Einblick in die Mannigfaltigkeit
gegenwirtiger Forschungsaufgaben vermitteln; ihr Wert liegt vor allem darin, dafl
sie auch auf heute mit besonderer Eindringlichkeit wieder gestellte grundlegende
Probleme eingehen, bei denen sich juristisches und philosophisches Denken begeg-
nen. Auch die historischen Arbeiten greifen solche Gegenstinde auf. E. Kaufmann
schreibt iiber ,Die anthropologischen Grundlagen der Staatstheorien® und erSrtert
drei verschiedene Formen des Menschenverstindnisses, die je einer bestimmten Auf-
fassung vom Staate als Grundlage dienen. Sehr kurz ist Luther dargestellt auf Grund
von De servo arbitrio (die Schrift stammt iibrigens nicht von 1537, sondern von
1525); lehrreicher ist die Wiedergabe der Rousseauschen Gedanken, wobei besonders
der Hinweis auf die genaue Bedeutung von volonté générale wichtig erscheint; bei
Kant wird die Idee des Ewigen Friedens als ,praktische Vernunftidee® der Inter-
pretation zugrunde gelegt. H. Welzel liefert einen Beitrag zur Geschichte des Natur-
rechts: ,Ein Kapitel aus der Geschichte der amerikanischen Erklirung der Menschen-
rechte. Es handelt sich um John Wise, einen Prediger aus Massachusetts (1652 bis
1725), und das Buch, das er zur Verteidigung der demokratischen Verfassung in den
evangelischen Kirchen 1717 geschrieben hat: A Vindication of the Government of
New England Churches; die fiir die naturrechtlichen, im Anschluff an Pufendorf ent-
wickelten Auffassungen wichtigsten Stiidke aus dem schwer zu erreichenden Buche
sind im englischen Text wiedergegeben. Dieses in seiner Zeit einflufireiche Buch wird
von W. ausgewertet fiir die Erhellung der geistigen Urspriinge der amerikanischen
Menschenrechtsdeklarationen; et kommt im Widerspruch zu der These G. Jellineks
und der ihr entgegengesetzten von G. Ritter zu dem Schluf}, dafl die naturrechtlichen
Gedanken des 17. und 18. Jahrhunderts auf die Bildung der amerikanischen Ideen
von Demokratie und Menschenrechten wesentlich eingewirkt haben und zu ihrem
richtigen Verstindnis herangezogen werden miissen. — Unter den systematischen
Arbeiten sei nur auf zwei aufmerksam gemacht. Im Anschlufl an die Naturrechts-
diskussion innerhalb der evangelischen Kirche behandelt L. Raiser das Thema: ,,Chri-
sten und Nichtchristen im Recht®. Fiir ihn wird das Verhiltnis von Christen und
Nichtchristen im Recht deswegen ein offenes Problem von besonderer Dringlichkeit,
weil er mit vielen anderen auf evangelischer Seite ein Naturrecht aus der gotclichen
Schopfungsordnung (wenigstens grundsitzlich) ablehnt und nur eine spezifisch christ-
liche Rechtsbegriindung anerkennt. Seine Uberlegungen zeigen, wie sich fiir den
christlichen Richter trotzdem die Notwendigkeit einer Rechtsanwendung ergibt, die
weithin mit der von Nichtchristen iibereinstimmt. — Der Beitrag von U. Scheuner
(Der Bereich der Regierung) arbeitet den echten Sinn von Regierung heraus im Unter-
schied von dem Begriff der Verwaltung als reiner Gesetzesausfithrung, der besonders
in der positivistischen Zeit allein beachtet wurde. Der zentrale Gedankengang ent-
wickelt die Funktion der Regierung als die ,der obersten Zielsetzung, der Selbst-
bestimmung des Staates” (275) aus dem Wesen des Staates, das sich, wie Scheuner
betont, im letzten Grunde nur aus einer umfassenden Deutung des menschlichen
Lebens bestimmen 1i8t. Fiir die Lehre von den Staatsfunktionen bringt die Abhand-
lung, die zugleich ein reiches Material aus Problemgeschichte und Rechtsvergleichung
verarbeitet, wertvolle Einsichten. Hartmann

Lentnei:, L., Der Christ und der Staat. Grundsitzliche Feststellungen in d_en
Rundschreiben Leo XIII. und ihre Giiltigkeit fiir die Gegenwart. 8° (195 S.) Wien
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1952, Springer. DM 17.40. — Die Staatsenzykliken, aber auch einige andere Rund-
schreiben Leos XIII., so insbesondere ,Humanum genus® und ,Libertas‘, werden in
ausfithrlichen Zitaten dargeboten und sorgfiltig ausgelegt. Da diese Rundschreiben
lingst nicht so bekannt sind, wie sie es sein miifiten, ist das eine sehr verdienstliche
Arbeit. Zu bedauern ist, dafl die Auslegungsstreitigkeiten beziiglich einiger Lehr-
punkte, insbesondere Volkssouverinitit, Widerstandsrecht u.a.m., zwar gewissen-
haft referiert werden, Verf. jedoch sein Urteil in der Schwebe hilt. Auch da, wo man
mit Riicksicht auf die seitherigen Erfahrungen des Lebens und den Fortschritt der
Lehrentwicklung manches in schirfere Beleuchtung geriickt sechen méchte, beschrinkt
Verf. sich — von wenigen Ausnahmen abgesehen — auf die Auslegung ex tunc. Vor
allem sihe man gern den bei Leo XIII. eine so grofle Rolle spielenden Begriff des
Gemeinwohls mit Hilfe der heute verfiigbaren Erkenntnisse schirfer gefafit, nicht um
in Leo XTIII. hineinzutragen, was nicht sein geistiges Eigentum ist, sondern um durch
die aufgesetzte schirfere Linse die Leuchtkraft seiner Gedanken zu verstirken und
. weiter strahlen zu lassen, um so ihre Aktualitit dadurch zu erweisen, daf sie auch die
neuen, heute uns gestellten Fragen zu erhellen beitragen. v.Nell-Breuning

Schrey, H. H., Die Bedeutung der biblischen Botschaft fiir die Welt des Rechts
(Sammlung gemeinverstdndlicher Vortrige und Schriften aus dem Gebiet der Theo-
logie und Religionsgeschichte, 202). 8° (33 S.) Tiibingen 1952, Mohr. DM 1.90. —
de Quervain, A, Mensch und Staat heute (Theologische Existenz heute, 30). 8° /%
(51 S.) Miinchen 1952, Kaiser. DM 2.45. — Barth, K., Politische Entscheidung in der™
Einheit des Glaubens (Theologische Existenz heute, 34). 8° (19 S.) DM 1.10. — Wir
berichten kurz iiber einige kleinere Schriften, in denen bekannte evangelische Theo-
logen zu den Fragen nach Recht und Staat sich duflern. — 1. Schrey entwidkelt seine
Gedanken zu ciner theologischen Fundierung des Rechts. Wichtig ist dabei die Fest-
stellung, daf} die Bemithung der protestantischen Theologie um eine christologische
Rechtsbegriindung nicht direkt im Gegensatz zur katholischen Theologie stehe, son-
dern iiber die Naturrechtsbegriindung hinaus frage (18). Was Sch. iiber die Relativitit
menschlicher Rechtsfindung, iiber die Vorldufigkeirt aller irdischen Ordnungen vor dem
Eschatologischen der christlichen Existenz sagt, ist fiir eine theologische Betrachtung
des Rechts, die auch von katholischer Theologie als echte Aufgabe anerkannt ist, von
Bedeutung. Es bleiben aber im iibrigen gegen Sch.s Aussagen viele Vorbehalte. Eine
Auseinandersetzung miifite sehr schnell zu theologischen Grundlagen fithren, iber die
nun einmal bislang keine Ubereinstimmung herrscht. Fiir den katholischen Leser
(nur fiir ihn?) bleibt im ganzen eine unbefriedigende Unklarheit, in der ihm das
Problem, um das es geht, trotz manchen guten Gedanken letztlich wenig gefordert
erscheint. So nur eine Frage: ,,In der Vergebung der Siinden wird sichtbar, daf} nur
der Mensch fahig ist, von Eigensucht und Selbstliebe freies Recht zu sprechen, der in
geistlicher Armut all sein Vertrauen auf Gort und Christus setzt® (29): Soll das hei-
Ren, daf} alle nichtchristlichen, nicht positiv gliubigen Richter notwendig parteiisch,
ungerecht urteilen? sich bestechen lassen? Und wenn es das doch wohl nicht heiflen
soll; wenn also auch der ungliubige Richter wahrhaft gerechtes Recht finden kann,
was hat es dann fiir die gestellte Frage nach dem Recht und der Gerechtigkeit (und
nicht nach den subjektiven ethischen oder unethischen Motiven des Juristen) noch
fiir einen Sinn? — 2. Der Vortrag de Quervains tritt ein fiir den Menschen gegen
den mythisierten Staat. ,,Es fiihrt ein schmaler Weg zwischen einer unevangelischen
MiBachtung der Wiirde des Staates und einer die Wiirde des Menschen miflachtenden
Hingabe an den Staat® (23). Richtig ist die Feststellung, dafl nicht eine ,Sozial-
philosophie® dem Christen Mut und Vollmacht gibt, dem Staate, wo es not tut, zu
widerstehen, und daf es ihm weniger auf die Sicherung bestimmter Rechte als um die
Anerkennung Gottes geht (17). Vielleicht betont jedoch de Q. zu wenig, dafl es fiir
die wirksame Mitarbeit beim Aufbau des Staates aber doch wesentlich auch auf ein
bestimmres, klares ,,Bild des staatlichen gesellschaftlichen und menschlichen Lebens®
ankommt (17). — 3. K. Barth geht aus von der nun auch im evangelischen Raum in
jiingster Zeit allgemein anerkannten politischen Verantwortlichkeit des Christen und
der Kirche, Die Frage nach der praktischen Verwirklichung erortert er angesichts des
Konflikts innerhalb der evangelischen Kirche selbst vor der politischen Entscheidung
fiir oder gegen die Remilitarisierung Deutschlands. Bei solchem politischen Gegen-
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satz ergibt sich fiir ihn die Schirfe des Problems aus der Voraussetzung, dafl eine
derartige Entscheidung zwar unmittelbar in der Priifung der einsichtigen Griinde
fiir und gegen geschehe, dafl aber der Christ in dieser Entscheidung mit dem Walten
der guten und bosen Geister zu rechnen und sie, durch den Heiligen Geist geleitet, zu
unterscheiden habe: er stehe zwischen Leben und Tod, zwischen Gott und den Ab-
gdttern, und zu seiner Entscheidung habe er alle anderen, weil Gort ihrer aller Gort
ist, ,riicksichtslos aufzurufen® (9). Dann ist natiirlich eine gegenteilige Stellung-
nahme — unmittelbar eine drohende Zerreiffung der Einheit der Kirche! Der Unter-
schied zwischen einer Entscheidung im Glauben und aus dem Glauben, die auch in den
politischen Raum hineinwirkt (etwa fiir die Freiheit der Kirche oder fiir Gottes
Gebot), und rein politischen Ermessensfragen, die auch von Gliubigen bei aller Einheit
im Glauben ganz verschieden beurteilt werden konnen, ist aufler Betracht gelassen,
was natiirlich in Theorie und Praxis verwirrende Folgen haben muf. Das ganze Pro-
blem, das der Titel der Schrift angibr, ist Ergebnis dieses Mangels. B. meint dariiber
hinaus, daf an sich (wenn auch ,,gewill nur in seltenen und gewif§ gerade nicht in den
schwersten und wichtigsten Fallen®) die Kirche in ihrer amtlichen Vertretung offiziell
ihr Ja und Nein zu politischen Entscheidungen 6ffentlich auszusprechen hitte und
nur, bei der demokratischen Kirchenverfassung, aus praktischen Griinden immer zu
spit kommen wiirde (5). Da doch wieder rein politische Entscheidungen von der Art
der Remilitarisierungsfrage gemeint sind — bedeutet diese Stellungnahme nicht, dafl
fiir B. der politische Auftrag der evangelischen Kirche auf eine Politisierung der
Kirche, eine Verquickung von kirchlichem Amt und politischen Zielen hinauskommt?
Kann das die Losung fiir das Problem Kirche und Politik sein? Hartmann

5. Ideen- und Literargeschichte der Scholastik

Ratramne de. Corbie, Liber de anima ad Odonem Bellovacensem. Texte

Cinédic publ. par C. Lambot O.S.B. (Analmediaevalia Namurcensia 2). gr. 8°

(159 S.) Namur (1952), Godenne oder Lille, Giard. — Ph. Delhaye hat bereits eine
inhaltliche Einleitung zu diesem Neufund von L. in der Pariser Nationalbibl. Ms. lat.
11687 gegeben (vgl. Schol 26 [1951] 471£.). So konnte sich L. in der vorliegenden
ausgezeichneten Edition auf die mehr literargeschichtliche Einleitung beschridnken. Er
bietet zunichst eine nihere Beschreibung der Pariser Sammelhandschrift, die ver-
schiedene Kopien und Kollationen der Werke des Ratramnus aus dem 17. und
18. Jahrhundert enthilt. Sie stammt aus der Bibliothek der Mauriner in S. Germain-
des-Pré und diirfte fiir eine Neuausgabe der Werke des Ratramnus zusammengestellt
worden sein. Die Kopie von De anima ist sehr sorgfiltig gemacht und hat keine
Anderungen bei der Ubernahme aus.der ihr vorliegenden alten Hs gemacht, ohne sie
genau anzumerken. L. bringt diese Anmerkungen des Abschreibers im Apparat. Die
alte Hs war der leider verlorengegangene Cod. von S. Eloi de Noyon, den Mabillon
entdeckte und aus dem er drei kurze Exzerpte in den Acta Sanctorum Ordinis S. Bene-
dicti veroffentlichre. L. stellc bei dieser Gelegenheit zwei Vermutungen Mabillons
richtig. De anima ist gegen einen Macarius geschrieben und einen seiner Schiiler, den
Ratramnus im Anfang des Bischof Odo von Beauvais gewidmeten Traktates als
Monch ,de coenobio vestro® bezeichnet. Da Odo vorher Abt von Corbie war, glaubte
Mabillon im Schiiler des Macarius einen Ménch dieser Abtei sehen zu diirfen. L. zeigt
gut, dafl die Grundansicht Mabillons, auf die er alles aufbaute, falsch ist. Odo war
nachher nicht mehr Abt von Corbie, wie Mabillon angenommen hatte. Es handelt sich
vielmehr um die Abtei St. Germer de Fly (Flaviacum), die der Jurisdiktion des
Bischofs von Beauvais unterstand. Macarius selbst hatte Mabillon mit Eriugena oder
dem Minch Macarius, dem Rabanus Maurus De computo gewidmet hat, gleichgesetzt.
Aber die erste Annahme scheitert nach L. mit Recht daran, daf} die Namen verschie-
den sind; die zweite ist nicht moglich, da De computo 45 Jahre vor der Disputation
des Ratramnus mit Macarius geschrieben ist (11), Odo wurde 860/861 Bischof. Das
Unterstellen der Abtei Fly unter seine Jurisdikeion geschah 862. Da man eine wenig-
stens kurze Zeit fiir den Ablauf der Kontroverse annehmen muf, diirfte die Schrift
nicht vor 865 geschricben sein. — Vor der eigentlichen Ausgabe druckt L. noch die
in ihr sich indenden Fragmente der Schrift des Macarius an seinen Schiiler wie der
ersten kurzen Abhandlung des Ratramnus an diesen und dessen Antwort an Ratram-
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nus ab. Besonders von dieser Antwort des Schiilers ist gliicklicherweise noch viel er-
halten, da Ratramnus in De anima ganze Teile davon zitiert. So kénnen wir noch
einen ganz guten Einblick auch in den Verlauf des vorhergehenden Streites erhalten
(vgl. Schol a.a.0.). Sehr dankbar wird man dem Herausgeber fiir das recht ein-
gehende Verzeichnis der gebrauchten Worte und der technischen Ausdriicke sein.
Das wird der Weitererforschung der Zeitideen sehr dienen. Weisweiler

San Anselmo, Obras completas. Traducidas por primera vez al Castellano:-

Texto latino de la Edicién critica del P. Schmidt O.S.B. Monologio, Proslogio,
Acerca del gramitico, De la verdad, Del libro albedrio, De la caida del demonio,
Carta sobre la encarnacién del Verbo, Por qué Dios se hizo hombre. Introduccién
general, versién castellana y notas teolégicas, scadas de los commentarios del P. Oli-
vares O.S.B. por el P. J.Alameda O.S.B. (Bibl. de autores cristianos 82).8°
(XVI u. 897 S.) Madrid 1952, Editorial catolica. Pes. 70.—. — Die erste spanische
Ubersetzung der Werke Anselms von Canterbury, die hier im 1. Bd. vorliegt — der
2. folgt in Kiirze —, ist in fliefendem Spanisch geschrieben und erfiillt so gut ihren
Zweck. Da sie, wenn auch ohne die Anmerkungen, die kritische Ausgabe des latei-
nischen Textes von Sal. Schmidt bringt, hat der spanische Leser ein willkommenes
Handwerkszeug, sich in die Gedanken Anselms einzuarbeiten. Als Einleitung wird
eine Ubersetzung des Lebensbildes aus der Feder Eadmers geboten und eine knappe
Einfiihrung in das Denken Anselms als Philosoph wie besonders als Theologe. Die
systematische Zusammenstellung seiner Lehre nach Art einer Summe von P. Olivares
folgt spanisch. Sein Kommentar ist auch in den Noten reich benutzt. Eine Geschichte
der Anselmschule von Salamanca des 16.—18. Jahrhunderts soll den Leser mit der
grofien Anselmtradition auf der Halbinsel bekannt machen. So findet er also
hier die Grundlagen zum wirklichen Uberblick. Gerade deshalb wiirde es sich emp-
fehlen, auch die aktuellen Fragen noch etwas mehr neben der gut herangezogenen
meist ilteren Literatur zu beriicksichrigen. Man findet leider z. B. nichts iiber die
Anselminterpretation K. Barths oder die Deutung durch A. Stolz O.S. B. Namen wie
Kolping, Sﬁingen, Gilson, Antweiler, Cappuyns, Vanni Rovighi fehlen leider im
Verzeichnis. Und doch wiirde die neuere Kontroverse den Leser noch stirker in die
heute vorhandene Akcualitit Anselms einfithren — also gerade dem Zweck des Buches
dienen. Mindestens sollte die 2. Auflage von J. de Ghellinds, Le mouvement théo-
logique au XII° siécle, zitiert werden, die auch bei Anselm die neuere Literatur und
die modernen Fragen sehr gut eingearbeitet hat. Das ist gewifl nicht nur ein Schén-
heitswunsch, aber er kann leicht erfiillt werden. Bei der Angabe der nichtspanischen
Ubersetzungen vermifit man die beiden neueren deutschen von Allers und Stolz. Wir
empfehlen wegen der handlichen Ausgabe des Textes von S. Schmidt die Ausgabe
auch dem nichtspanischen Leser. — Inzwischen ist auch der 2. (Schlufl-) Band er-
schienen. Weisweiler

Dumeige, G., Richard de Saint-Victor et 'idée chrétienne de 'amour (Bibl. de
Philos. contemporaine). 8° (200 S.) Paris 1952, Presses Univ. de France. Fr.700.—. —
Diese ganz ausgezeichnete Einfiihrung in die Auffassung der Liebe bei Richard von
St. Viktor geht aus von einer tiefschiirfenden Darlegung der viktorinischen Umwelt
(Le climat victorin: 11—35), wie sie nur auf Grund langjihriger Studien geschrieben
werden konnte. Das wesentliche Ergebnis ist hier die Feststellung der Verbindung
von Vernunft und Liebe im Lebenskreis von St. Viktor. Wie Hugo so stark und
scharf Stellung nahm gegen eine nur allegorisierende Exegese, so tat es die ganze
Schule unter seinem Einflufl. Das Wort der Didascalia Hugos ,,Omnia disce; videbis
postea nihil esse superfluum® (PL 176, 800) blieb grundlegend in St. Viktor. Aber es
war kein blofles Sachwissen. Es diente der Kontemplation (21). Von hier aus ist
Richard erst ganz zu verstehen und vor allem allein in seiner Originalitdt zu wiir-
digen. Ich weifl zwar nicht, ob der Verf. mit L. Otr richtig sieht, wenn er in Richard
den ersten Begriinder des wissenschaftlichen Aufstiegs der Liebe aus der Kreatur zu
Gott schaut. Ahnliche Gedankenginge finden sich doch auch schon bei Hugo. Aber
richtig ist, daff wohl niemand vor Richard diesen Aufstieg so padkend geschildert hat
wie er. Die regia dignitas der Liebe, von der auch D. in seiner Nachzeichnung des
Weges Richards gut ausgeht, die Gott in der Schopfung in sie hineingelegt hat, wird
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von Richard als Ausgangspunkt genommen. In der Tiefe des Willens hat sie im Men-
schen ihre Quelle. Der Verstand aber muf sie leiten und fithren: »Cherche®, so schreibt
Richard, ,dans le coeur humain ce qui essentiellement lui donne le premier rang par
rapport a tout le reste par le privilége de sa dignité ... et tu trouveras que ce n’est
rien d’autre que ce consentement rationnel® (45). Begriindet ist das in der imago Dei
im Herzen. Es ist interessant, wie Richard diesen Gedanken bis in die hochste
Stufe der Liebe in Gott hin durchfiihrt. Denn das Verbum im innertrinitarischen
Leben wird aus diesem Grund als Verbum mentis gefordert. Es mag im Geschopf
zwar sein, dafl der Verstand das Ringen der Liebe des Willens nicht mehr versteht
in den héchsten Stufen der Liebe. Diese selbst muff dann aber dennoch objektiv so-
wohl in Gott wie im Menschen der discretio entsprechen. Vielleicht sind das im gan-
zen Buch die interessantesten Kapitel, in denen D. dieses Ringen von Liebe und Ver-
stand darstellt bis hinein in das innergsttliche Leben. Im 3, Kapitel tiber die gottliche
Liebe (La charité supréme) ist vom Verf. auch sehr gut das bekannte innertrinitarische
Argument auseinandergelegt, warum drei Personen gefordert werden. Die echte
Liebe kann nur zu einem Andern sein, und ihr Hohepunkt isc dann gegeben, wenn
Beide sich selbstlos noch an einen Dritten verschenken. In einem 4. Kap. iiber die
wviolente charité” wird abschlieflend vor allem an Hand des Briefes iiber die Licbe
an Severinus und den Traktat iiber die vier Grade der Liebe, die uns D, in einer
neuen Edition bald schenken will, das Herabsteigen der gbrclichen Licbe in der
Menschwerdung und unser eigener Aufstieg zu ihr geschildert. Die Menschwerdung
ist der Triumph der Liebe Gottes. Sie ist die insuperabilis virtus, die beata esuries,
das Auge, die vereinigende Kraft. Datrum aber ist sie in uns auch die caritas vulnerans,
ligans, languens und — das ist das Schwerste und zugleich Begliickendste dieser
Liebe — deficiens. Hier findet sich auch in erstaunlicher Weite die Nachfolge Christi
bis hin zur fundamentalen Verdemiitigung fiir Thn: Sicut metallum liquefactum,
quocumque ei via aperitur, facile ad inferiora currendo delabitur, sic anima in hoc
esse ad omnem oboedientiam sponte se humiliat et ad omnem humilitatem juxta
divinae dispositionis ordinem libenter inclinat (De 4 gradibus violentae caritatis,
D. 150). So kann der Verf. mit Recht schliefien, daf hier der Hohepunkt der Liebes-
auffassung Richards liegt: Magna dilatatio caritatis, quemlibet nostrum abnegare
semetipsum, tollere crucem et Christum sequi (Quomodo Christus ponitur in signum
populorum, D. ebd.). — Man kann das Buch in seiner Klarheit und zugleich in seiner
religidsen Sicht nur reich beschenke aus der Hand legen. Weisweiler

Leclercq, J., O.S.B., Textes sur Saint Bernard et Gilbert de la Porrée: Medi-
aeval Studies 14 (1952) 107—128. — Bei den wenigen Quellen iiber das Konzil von
Reims und den Streit um Gilbert ist es sehr zu begriiflen, wenn L. zunichst das von
Dom Wilmart im Katalog der Codices Reginenses latini I (Citta del Vaticano 1937,
85) beschriebene Verzeichnis der Erzbischofe, Bischofe, Abte und Theologen, die an
der Nachsitzung des Konzils tiber Gilbert teilnahmen, aus Cod. lat. 278 verdfentlicht,
Es diirfte sich um den Text handeln, den Gottfried von Auxerre nach der An-
gabe seines Libellus zusammenstellte und der neben der Liste auch kurze Noten und
Vitertexte zur Widerlegung Gilberts enthilt. Gut spricht so L. von , Akten® dieses
Nachspiels des Konzils. Wichtig ist die volle Liste der anwesenden Theologen: Gau-
terius de Maurit(ania), Gauterius eboracensis, Archid(iaconus) (= Arnold von Poi-
tiers), Gaufridus eboracensis archidiaconus, Humbertus bituric(ensis), Petrus
lumb(ardus), Theodoricus carnot(icensis), Robertus de bosco, Adam de parvo ponte
et alii multi (109). Wihrend in dieser Liste Bernhard mitten unter den Abten nur
aufgezihlt wird, bringt L. aus Cod. Laon 76 (s. 12) und Cod. 365 Douai (s. 12) Stel-
len in Dialogform zwischen Bernhard und Gilbert, die zeigen, wie das Gedichtnis
der hervorragenden Rolle Bernhards bei dem Streit nicht nachgelassen hat. Ein-
gehender geht das noch aus einer merkwiirdigen Unterhaltung hervor, die sich in
Cod. 259 der Stadtbibl. zu Cambrai (s. 13) findet. Zunichst ist dort ein Brief eines
Evrard an Urban III. (1285—1287) zum Streit mitgeteilt, in dem der Papst um eine
feierliche Erklirung gebeten wird. Dann folgt eine Unterhaltung des Benediktiners
Evrard und des ,Atheners“ Ratius, der angibt, von seiner Mutter nach Frankreich
geschickt worden zu sein und zu den Schiilern Gilberts gehdrt zu haben. Der Text,
den L. auszugsweise mitteilt, belegt die auflergewdhnliche Verchrung, die Gilbert
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noch spiter erwiesen wurde. Es muf} sich um 1191—1198 handeln, da Coelestin III.
als regierender Papst genannt wird. Evrard stellt sich Gilbert als Monch entgegen,
so dafl der Gegensatz zwischen spekulativer Theologie und Kontemplation den tief-
sten Urgrund der Auseinandersetzung um Gilbert bildet. — Auf ein weiteres Zeugnis
der Nachwirkung des Kampfes weist L. hin in seinem Artikel Le traité de Guillanme
de Saint-Jacques sur la Trinité: ArchHistDoctrLittMA 1950/1, 89—102. Der Méndh
von St. Jakob in Liittich schrieb den Traktat vor 1170. Er ist in seiner stirker mysti-
schen Art naturgemifl ein Gegner des Rationalismus Gilberts, dessen Anhinger er
,caecutientes” nennt (94). Seine Trinititslehre ist offenbar von der Idee des neuen
Dreifaltigkeitsfestes inspiriert, das auch religise Anrufung mit trinitarischer ,Speku-
lation® verbindet: Guillaume y identifie la ,trinité deifique’ avec la ,bénédiction de
Dieu‘ (95). Auch iiber die Werke von Gilberts Gegner Gottfried von Auxerre bringt
L. eine gute literargeschichtliche Ubersicht in seinem Artikel: Les écrits de Geoffroy
d’ Auxerre: RevBén 1952, 274—191. Weisweiler

Dimier, F.M. A., O.5.B., Amadée de Lausanne, Disciple de saint Bernard
(Figures Monastiques, Collection dirigée par les Bénédictins de Saint-Wandrille). 8°
(XLIV u. 490 S.) Ed. de Fontenelle, Abbaye S. Wandrille 1949. — Im Schiilerkreis
Bernhards von Clairvaux steht Amadeus von Clermont als Abt von Hautecombe am
See Bourget (1139—1144) und Bischof von Lausanne (1144—1159) an bemerkens-
werter Stelle. Aus einer erschépfenden Sammlung der erzihlenden und urkundlichen
Quellen (XI—XVII), mit Benutzung umfassender Sekundirliteratur (XIX bis
XXXII) erarbeitet Verf. ein gerundetes und bis in jede Einzelheit sorgfiltig beleg-
tes Lebensbild des Zisterzienserbischofs, schildert seine Jugend (1—26), den Monch
in Clairvaux (27—48), den Abt von Hautecombe (49—68), den Bischof von Lau-
sanne (69—94), analysiert Predigt und homiletische Schriften des Heiligen (95—124),
seine Tatigkeit als Landesherr (125—146), das Verhiltnis zu den Orden in seiner
Dibzese (Zisterzienser, Benediktiner, Praemonstratenser, Regularkanoniker) (147
bis 168), betont die Vermittlertitigkeit des Amadeus in kirchlichen und weltlichen
Streitfillen (169—188) und berichtet schlieflich vom Kampf um die Domvogtei (189
bis 210). 55 Dokumente werden beigegeben, zumeist Urkunden der bischoflichen Re-
gierung (257—416), ferner ein ausgezeichnetes Personen- und Ortsverzeichnis (417
bis 483), womit Verf. geradezu ein Repertorium Lausanum fiir die Zeit des Amadeus
erstellt. Gestalt und Wirken des sonst wenig bekannten Mannes aus dem Bernhard-
kreis — E.Vacandard z.B. erwihnt ihn nicht; aber in der neueren marianischen
Literatur ist er oft genannt — erscheint dank der griindlichen Arbeit des Verf. nun-
mehr im hellen Licht der Geschichte. Wolter

Buytaert, E. M., O.F. M, The Apologeticus of Arno of Reichersberg: Franc-
Stud 11 (1951) n. 3/4, S. 1—48. — Ders., The Earliest Translation of Damascene’s
De Orthodoxa Fide IIT 1—8: ebd. 49—68. — Die vorliegende Untersuchung iiber
Arno erginzt in gliidklicher Weise die Darlegung von J. de Ghellindk in der 2. Auf-
lage seines Werkes Le mouvement théologique. B. kann mit guten Griinden als Be-
ginn der Abfassungszeit des Apologeticus die Abwesenheit Gerhohs von Reichers-
berg im Jahre 1163 (vielleicht August) feststellen. Damals kam die Schrift Folmars
gegen Gerhoh nach Reichersberg, und Arno ging sofort an die Arbeit zu einer
Gegenschrift, noch bevor Gerhoh zuriidsgekehrt war. Vor Ende 1164, vielleicht vor
den Tod des Erzbischofs von Salzburg (22. 6. 1164), der noch niche als Verstorbener
geschildert wird, ist das Werk wohl abgeschlossen worden. Mitten in der Ausarbei-
tung kehrte Gerhoh zuriick und schrieb seine eigene Gegenschrift gegen Folmar, den
Liber de gloria et honore Filii hominis. Auf S. 95 der Edition des Apologeticus von
Weichert wird diese Schrift bereits von Arno angezeigt. Wichtigste Quelle aus der
Patristik ist fiir Arno Joh. Damascenus. B. weist eingehend nach, daf Arno dabei die
Ubersetzung des Cerbanus benutze hat, freilich eine bessere Uberlieferung, als wir sie
heute in Admont und Reun noch besitzen. Mindestens an einer Stelle aber hat Arno
auch die Umarbeit des Damasceners durch den Lombarden an Hand der Ubersetzung
Burgundios iibernommen. Von lateinischen Quellen sind unmittelbar neben einer
Stelle aus der Glossa ordinaria Bernhard von Clairvaux, Rupert von Deutz und
der Lombarde gekannt. Ob er Hugo von St. Viktor unmittelbar benutzte, ist nicht
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sicher festzustellen. Gilberts Kommentare aber scheinen in Reichersberg gewesen zu
sein. Wichtig ist, daf der Einflufl Gerhohs zwar grofi, aber doch nicht so stark ge-
wesen ist, wie Ghellinck angenommen hat. B. kann die selbstindige Benutzung von
Ambrosius, Augustinus, Hilarius, Gregors u. a. feststellen. Gut belegt B. auch, daf}
die Ansicht Ghellincks, Arno sei der fritheste Zeuge fiir die Ps. Autorschaft Hugos an
der Summa sententiarum, nicht stichhaltig ist. Denn die Summa vertritt die Ansicht
nicht: Christus in eo, quod homo est, filius Dei non est (33). Da Arno sich ausdriick-
lich auf Hugos ,Sententiae novi testamenti® beruft, glaube ich, daf} es sich um den
2. Teil von De sacramentis handeln muff, der in den frilhen Hss so betitelt wird.
Wahrscheinlich hat Arno den Schlufisatz des 2. Kap. (PL 176, 373 A) falsch gedeutet,
wo Hugo schreibt, dafl Christus Filius Dei secundum divinitatem, Filius hominis
secundum humanitatem sei. Das Mifiverstindnis wire bei der Christologie der Rei-
chersberger schon verstindlich, besonders da es sich nicht um ein Zitat bei Arno han-
delt, sondern um eine lose Inhaltsangabe, die vielleicht noch nicht einmal aus eigenem
Studium stammt. — Da die Ausgabe des Cerbanus von Szigeti, Budapest 1940, kaum
erhdltlich ist, hat B. eine neue beigefiigt. Sie benutzt zwar die gleichen Uberlieferun-
gen von Reun und Admont. Aber B. hat auch die offenbar bessere und frithere Text-
gestaltung, wie sie in den Zitaten der Reichersberger noch erhalten ist, eingearbeitet.
Mein fritheres Bedenken, ob der Lombarde den Text, wie er von Szigeti ediert wurde,
benutzt habe (vgl. Schol 17 [1942] 440 ff.), ist durch B. verstirkt, aber zugleich auch
gelost worden, da er mit mir eine bessere Uriiberlieferung der Ubersetzung und zu-
gleich ihre Bearbeitung mit der Ubersetzung Burgundios durch den Lombarden
annimmt. Weisweiler

Betti, H., Animadversiones in Summam ,Totus homo*: Ant 27 (1952) 333 bis
348. — B., der eine Ausgabe vorbereitet, beschiftigt sich niher mit einer Summa zu
den Sakramenten ,Totus homof, die Landgraf zuerst eingefithrt und spiter auch
D. van den Eynde benutzt hat. Sie ist in mehreren Hss erhalten und wird verschie-
denen Verfassern zugeschrieben. B. zeigt an einer Reihe von Beispielen, daf eine
doppelte Rezension erhalten ist, deren eine durch spitere Einschiibe entstanden ist,
die einer anderen Summa ,Notandum® entnommen sind., Die erste Summa ist vor
1215, die zweite nach dem Dekret Innozenz’ III. verfafit. Als Urheber von ,Totus
homo* werden Petrus von Poitiers, Innozenz III. und ein ,monachus niger Alanus’
genannt. Nach Ausschlufl der beiden ersten kime Alanus von Tewkesbury, Benedik-
tiner in Canterbury, in Betracht. Da nur eine Hs ihn nennt, bleibt die Zuteilung un-
sicher. Doch miifite man m. E. diese Spur weiterverfolgen. Pelster

{Guidode Orchellis, Tractatus de sacramentis ex eius Summa de sacramen-
tis et officiis ecclesiae editus studio et®cura PP. Damiani et Odulphi Van den Eynde
O.F. M. Accedit Summarium eiusdem tractatus e codice Duacensi 434 I (Franciscan
Inst. Publ. Text ser. 4). gr. 8° (XLVIII u. 366 S.) St. Bonaventure, N.Y. 1953, Franc.
Inst. (oder Paderborn, Schoeningh und Louvain, Nauwelaerts). Doll 5.— —
Die Ausgabe ist nach den beiden Hss von Paris und den Haag hergestellt, das Sum-
marium nach der Hs von Douai. Doch sind die Uberschriften in der Summa von den
Herausgebern (leider ohne Klammern) beigefiigt, so dafl der Text recht lesbar ge-
worden ist. E. datieren die Summa kurz nach dem zitierten Laterankonzil 1215.
Sie nicht viel spiter anzusetzen, zwingt die gut belegte Benutzung durch die Summa
aurea des Wilhelm von Auxerre (1220—1227). Bemerkenswert ist, daff Guido in
ihr erst im 4.Buch benutzt wird. Das fithrt zu dem berechtigten Schluff, dafl die
Summa aurea wohl kurz nach 1220 (1222—1225) verfaflt ist, wie V. Doucet aus an-
deren Griinden bereits vermutete. Denn Guidos Werk mufl Wilhelm noch bei der
Herstellung seiner Summa in die Hinde gekommen sein (XLI). Guido benutzt sebr
reichlich dltere Autoren fiir sein Werk. Die Herausgeber konnten unter den 311
Nummern, in die sie die Summe aufteilten, 41 feststellen, die von Praepositin ab-
hingig sind, und 53, in denen die Quéstionen Stephan Langtons benutzt wurden. Das
6. Buch des Traktates De mysteriis evangelicae legis von Papst Innocenz III. ging
fast ganz in die Eucharistielehre iiber, ebenso De eleemosyna in die Darstellung vom
Almosen. Ferner sind noch zwei Predigten Innocenz’ benutzt. Sehr ausgiebige Quelle
war Tankreds Summa de matrimonio und die Disputationes Simons von Tournai.
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Daneben erscheinen als zweitrangige Quellen noch der Lombarde, die Glosse des
Ps. Peter von Poitiers und des Clm 22288, der jiingst von Landgraf edierte Sen-
tenzenkommentar Stephans, die Glossa ordinaria, das Dekret Gratians, die Historia
scholastica des Peter Comestor, das Rationale von Joh. Beleth und vielleicht das Spe-
culum Ecclesiae. Sehr interessant ist, dafl ltere Autoren wie Robert von Melun,
Alanus von Lille, Gandulph, Robert Courgon und selbst Petrus Cantor mit seinem
so dhnlichen Werk der Summa de sacramentis fehlen. Diese Quellenanalyse darf aber
nicht dazu verleiten, anzunehmen, es handle sich um eine blofie Kompilation Guidos.
Dagegen spricht schon die Benutzung durch die Summa aurea, die mehrmals Stellung
gegen Guidos Ansichten nimmt. Auch die durch Guido hergestellte Verbindung der
frithscholastischen Werke Praepositins und Stephans von Langton mit der Summa
aurea gibt der Summa Guidos ihre besondere dogmengeschichtliche Bedeutung. Kurze
und genaue Wiedergabe zeichnet sie aus. Die Herausgeber stellen als Sonderansichren
u. a. Lehren iiber den Charakter, die Material- und Wirkursichlichkeit der Taufe,
den Einfluf der Taufe auf die Reue fest. Uber die Art der Gegenwart Christi in der
Eucharistie bringt Guido zwar zunichst die Fragestellung Innozenz’ II1. Die Lésung
aber ist seine eigene: Videtur quod sub illa totali specie tantum semel sit totus Chri-
stus, ita quod sub nulla eius parte (n. 76). Bemerkenswert ist auch die Losung zur
Frage, ob die Kirche Ehehindernisse aufstellen kénne: Substantiam matrimonii non
potest mutare auctoritas ecclesiae; sed potest legitimare personas et impedimenta
amovere quae faciunt personas illegitimas (n. 214). — Ein kleines, aber weiteres wich-
tiges Ergebnis der Untersuchung: De officiis ecclesiae ist mit dem hier vertffentlichten
Traktat De sacramentis ein einheitliches Werk. Das sagt Guido ausdriicklich: De
sacramentis et de ministrorum officiis in hoc opere tractare proposuimus (XII). Die
Quistionen 425 und 466 in Cod. Douai 434 sieht E. nicht als echt an. Die dortige
Namensangabe Guidos konnte vielleicht auch anders gelesen werden, etwa Guiardus.
Die in der Hs enthaltenen Quistionen 166—183 sind nur Exzerpte aus Guidos Sum-
ma (XIV f£.). So bringt die Edition neben einem guten Text auch sonst noch mancher-
lei Klirung in die noch so dunkle Zeit des beginnenden 13. Jahrhunderts. Der ge-
botene Text wird auch inhaltlich zur Aufhellung beitragen. — Es sei bei dieser Ge-
legenheit auf die wertvolle Untersuchung von Van den Eynde, Nouvelles Questions
de Hugues de Saint-Cher in den Mélanges J. de Ghellinck, Gembloux 1951, 815
bis 835 hingewiesen. In ihr konnte er aus Cod. 434 I in Douai neben den von O. Lot-
tin bereits festgestellten 9 Quistionen noch fiinf weitere sicher Hugo von St. Cher
zuerteilen (n. 428—432). Von diesen 14 handeln 7 iiber die Sakramente: je eine de
sacramentis in communi, de baptismo und de matrimonio und vier iiber die Bufe.
Weisweiler

Mansion, A., Autour de la date du Commentaire de Saint Thomas sur I'Ethique
4 Nicomaque: RevPhLouvain (1952) 460—471. — Den Kommentaren des hl. Thomas
zu Aristoteles kommt dank neuerer Forschungen eine erhohte Bedeutung zu. Wih-
rend man sie frither im Vertrauen auf die Angaben des Tholomeus de Lucca in die
Zeit Urbans IV. (1261—1264) verlegte, stellt sich immer mehr heraus, dafl wenig-
stens der Grofiteil dem Ende des italienischen Aufenthaltes und mehr noch der zwei-
ten Pariser Lehrzeit angehdre. Sic bilden so in manchen Punkten den Schluf der Lehr-
entwicklung von Thomas. Fiir die Datierung des Kommentars zur Ethik hat R. A.
Gauthier eine treffliche Untersuchung geliefert (vgl. Schol 1952, 1581.), die jedenfalls
der Wahrheit recht nahekommt (nach De malo 1270 oder 1271). Bei solch schwie-
rigen Untersuchungen ist es stets vorteilhaft, dafl noch ein zweiter von anderem Ge-
sichtspunkt die Ergebnisse nachpriift und erginzt. Das hat der bewahrte Aristoteles-
forscher M. getan. Thomas verweist im Kommentar 1. 1 lect. 17 bei der Frage, ob die
Menschen nach dem Tode irgendwie leben, ob sie erkennen, was hier vor sich geht,
ob sie dadurch verindert werden, auf friihere Schriften: Sed alibi haec plenius disse-
ruimus. M. geht nun die Schriften, die in Betracht kommen, durch: Sentenzenkommen-
tar, De veritate, De anima. Kein Werk entspricht den drei Forderungen. Erst die
Summa 1 q. 89 erfiillt alle. Also ist der Ethikkommentar spater. Das kommt der Da-
tierung von Gauthier (nach 1 1I) auf neuem Weg recht nahe. — Eine beildufige Be-
merkung verdient alle Beachtung. Bekanntlich fehlt Buch 11 der Metaphysik sowohl
in der arabischen Ubersetzung als auch in der Media, erst Moerbeke hat es tibersetzt.
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Je nachdem nun Buch 12 als 11 oder 12 zitiert wird, kann man schlieffen, dafl der
Verfasser die Redaktion und Ubersetzung Moerbekes kennt oder nicht. M. und
Gauthier betonen nun, dafl die Ausgaben und auch die Hss hier dfter die alte Zahlung
nach der neuen verbessert haben, dafl man also bei Schliissen aus einer Zahl vorsichrig
mehrere Hss einsehen muf}. Ferner weist M. gegeniiber G. mit Recht darauf hin, dafl
man aus Benutzung oder Nichtbenutzung nicht sogleich auf ein festes Datum schlie-
Ben diirfe. Thomas schrieb, um gelesen zu werden. Damit er aber von seinen Lesern
verstanden werde, mufite er die Kenntnis der neuen Ubersetzung bei ihnen voraus-
setzen. Dazu war aber eine gewisse Zeit notwendig. Ich fiige hinzu: Hatte Thomas
zu aller Zeit und an allen Orten die neue Ubersetzung zur Hand? De animalibus wird
noch nach der arabischen Ubersetzung zitiert, da die griechische bereits geraume Zeit
bekannt war. — M. michte die Florentiner Datierung von De partibus animalium
(Dezember 1260) auf die ganze Ubersetzung von De animalibus ausdehnen, wie dies
in der Hs vom Cesena geschicht. Ich glaube, es ist besser diese Ausdehnung zu unter-
lassen, Wie leicht konnte die Datierung eines Teiles auf das Ganze iibertragen wer-
den. Uberdies scheint nach der Uberschrift des Cod. Leopold. Faesul. 168 De parti-
bus zuerst {ibersetzt zu sein, nicht die Hist. animal.: Inquit Wilhelmus interpres: Iste
liber, qui inscribitur De partibus animalium immediate sequitur librum meteorologi-
corum, ut dicit Alexander. Spéter pafite man sich natiirlich der Reihenfolge der ara-
bica an. Pelster

Gauthier, R. A, Les articuli, in quibus frater Thomas melius in Summa
quam in Scriptis: RechThAncMéd 19 (1952) 271—326. — Veranlafit wohl durch die
Pariser und Oxforder Verurteilungen und durch den Korrektorienstreit, begann man
ein vergleichendes Studium der Lehre des hl. Thomas. Material boten vor allem der
Kommentar zu den Sentenzen, das Jugendwerk des Heiligen, und die Summa theo-
logiae, das Werk des reifen Lehrers. Die erste Schrift dieser Art sind die Articuli,
eine einfache Gegeniiberstellung der wirklich oder scheinbar voneinander abweichen-
den Ansichten im Kommentar und in der Summa. Sie gewihren einen guten Einblick
in die Auffassungen der thomistischen Lehre in jener Zeit. Eine mehrfach geduflerte
Absicht der Herausgabe ist jetzt durch die sorgfiltige Arbeit von G. verwirklicht.
Der Verf. bietet den urspriinglichen Text mit einem sehr umfassenden handschrift-
lichen Apparat und auflerdem 11 spitere Zutaten, so daf ein eingehendes Studium
méglich ist. Unter den Zutaten ist die erste von Interesse. Sie hat ihre Artikel syste-
matisch geordnet: Natura divina, angelica, humana. Diese Zutaten, Abkiirzungen,
Umstellungen und die zahlreichen Hss lassen das Interesse erkennen, das man bis
ins 15. Jahrhundert diesen Articuli zuwandte. G. hebt auch die verschiedene Stel-
lungnahme hervor, die sich in den Uberschriften offenbart. Die einen berichten
objektiv ohne jede Konkordierung, in anderen, wie den von G. ,Volens complecti® be-
nannten Articuli, sicht man den Versuch einer Konkordierung, andere endlich ver-
raten direkte Feindseligkeit. — Einige Bemerkungen und Fragen seien gestattet. Im
kritischen Apparat, der zudem wegen des Fehlens der Zeilenzihlung wenig iiber-
sichtlich ist, steht man einer solchen Masse gegeniiber, dafl man nur sehr schwer zu
einer Klarheit kommt. M. E. hitte man ohne grofflen Schaden die Varianten der
Supplemente auf diesen Teil beschrinken konnen. Wire es nicht iiberhaupt besser,
falls nicht besondere Griinde vorliegen, zu dem alten Brauch der Leonina zuriickzu-
kehren? Dort findet man die fiir die einzelnen Familien charakteristischen Varian-
ten, ohne dafl man sich durch einen Urwald durcharbeiten muf}, Anstatt des recht
problematischen Stammbaumes wiirde man sich gern mit einer Zusammenstellung
der Familien begniigen. Man sieht auch nicht klar, welche Hss nun zugrunde gelegt
wurden. M. E. stehen Cod. Durham B. I 11, der abgesehen von einzelnen Kiirzungen
bei Angabe der entsprechenden Artikel von Thomas einen so gut wie fehlerlosen
Text bietet, und Cod. Klosterneuburg 322 (ohne die Randverbesserungen), der
wenigstens indirekt aus England stammt, dem Original recht nahe. Zur Familie
Wien Nationalbibli. Cod. 4593 und 4939 (W und H) kann ich als dritten Zeugen
Cod. 122 (59) des Caius-Gonville College Cambridge (saec. 13/14) hinzufiigen. Er
hat zwar noch das ,melius® statt ,aliter* im Titel, aber schon den Zusatz: Unde fre-
quenter videtur dicere contraria. — G. macht es sehr wahrscheinlich, dafl die erste
Zusammenstellung aus Dominikanerkreisen stammt. Ich fiige hinzu: aus England.
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Denn das stets sich wiederholende ,in pede’ ist ein fast untriigliches Zeichen fiir eng-
lischen Ursprung. Dagegen diirfte die Konkordanz ,Volens complecti® wahrschein-
lich Pariser Erzeugnis sein. ,In pede® fehlt vollstindig, und dreimal wird auf ein
Quodlibet Parisius verwiesen. — G. verlegt die Schrift nach etwa 1280. Freilich ist
es bei Hss aus dieser Zeit sehr schwer, zu entscheiden, ob sie Ende des 13. oder Anfang
des 14. Jahrhunderts geschrieben sind. Wir haben noch ein anderes Kriterium. Tho-
mas von Sutton in seiner Konkordanz ,Veritatis et sobrietatis verba loquor® hat
offenbar die Articuli benutzt, wie auch G. durch Gegeniiberstellung der einzelnen
Nummern von neuem zeigt. Sutton lehrte und schrieb aber in den beiden letzten
Jahrzehnten des 13. Jahrhunderts. Freilich sagt G.: ,Veritatis que tout le monde, en
dehors de lui (Pelster) attribue 2 ['italien Benolt d’Asinago’. Er verlegt deshalb
,Veritatis® nach etwa 1320, Ich werde in kurzem zeigen, daf fiir Benedikt als Ver-
fasser auch nicht die Spur eines Beweises besteht. Es bleibt also bei der Datierung
nach etwa 1286 und vor 1300. Pelster

Meier, L., Zur Biographie des Duns Skotus: WissWeish 15 (1952) 216—221. —
M. berichtet iiber die Ergebnisse seiner Reise nach Nordschottland (Blairg, um dort
den Geburtsort von Duns Skotus festzustellen, und iiber einige andere Punkte der
Chronologie des Scotus. Im bischflichen Seminar zu Blairs liegt nimlich eine durch
Grant gefertigte Abschrift des Monasticon Scoticanum des Regensburger Schotten-
ménches Marianus Brockie, dem Longpré seine Angabe des Geburtsortes Littledean
entnommen hatte. Brockie hatte im 18. Jahrhundert ein von Tweede im 16. Jahr-
hundert angefertigtes Register, das auf dlteren Urkunden beruhte, benutzt und aus
ihm die Angaben iber die Familie Duns in Littledean genommen. Brodkie erwahnt
nun fiir 1358 und 1388 einen Wilhelm Duns aus Littledean, fiir 1234 ebenfalls einen
Wilhelm und einen Jakob Duns von Littledean, endlich fiir 1278 einen Cuthbertus de
Duns in Castro de Duns. M. mochte simtliche Nachrichten als fiir die Bestimmung
des Geburtsortes und der Familie von Scotus belanglos verwerfen. Dies scheint mir
nun doch iibertriebener historischer Skeptizismus zu sein. Richtig ist, dafl sie keine
volle Sicherheit ergeben; es mag anderswo auch eine Familie Duns gegeben haben.
Aber die genauen Angaben der Namen und der Jahre sind doch nicht der Phantasie
von Brockie oder Tweede entsprungen. Sie stammen sicher aus Urkunden, die Tweede
benutzt hat. Es bleibt noch die Frage, die nur ein schottischer Lokalhistoriker 16sen
kann: Ist die Familie Duns in Littledean dieselbe wie jene des Cuthbertus de Duns
in Castro de Duns, so dafl aus einer urspriinglichen Ortsbezeichnung ein Familien-
name wurde? Nach Analogie vieler anderer Fille ist dies recht wahrscheinlich. Das
zweimalige Magister generalis fiir Minister generalis bei Brockie erklirt sich un-
gezwungen aus cinem Verlesen Brodkies, der mit der Franziskanerverfassung wohl
weniger vertraut war. Er 16ste M. oder Mr. in Magister auf. Da nun, soweit meine
Kenntnis reicht, Scotus immer nur Duns oder Douns, nicht de Duns genannt wird,
so diirften wir wohl nicht mit absoluter Sicherheit, aber mit guter Wahrscheinlich-
keit an Longprés Johannes Duns von Littledean festhalten. — M. hebt mit Recht
das von ihm nochmals nachgepriifte Datum 17. Mirz 1291 als Tag der Priesterweihe
als eines der wichtigsten Lebensdaten hervor; aus ihm ergibt sich als Geburtsdatum
mit grofler Wahrscheinlichkeit etwa 1266. Etwas bedenklich scheint die Bemerkung
der Universititsstatuten fiir die Bestimmung der Studienzeit des Scotus. Dieselben
stammen aus der Zeit jedenfalls nach 1330, vielleicht erst kurz vor 1350. In den alten
von 1253 ist die Zeit noch unbestimmt; bei den spiteren hat man den Eindruds, dafl
manches neu ist. Zudem mufl man hier und anderswo beriicksichtigen, dafl eine Ver-
ordnung oft nur auf dem Pergament stand. Die via privilegii, gratiae et consuetudinis
war im Mittelalter recht breit. Ist Scotus nach Beendigung des Pariser Lehramtes
1306 erst nach England zuriidsgekehrt oder gleich nach Kéln gewandert? i

elster

Pelster, Fr., Die Quistionen des Johannes von Walsham O. F. M. Ein Beitrag
zur Erforschung der Franziskanerschule von Cambridge: FranzSt 34 (1952) 129 bis
146. — Doucet, V., Le Studium Franciscain de Norwich en 1337 d’aprés le ms
Chigi B. V 66 de la Bibliothéque Vaticane: ArchFrancHist 46 (1953) 85—98. — Ohne
Zweifel war Oxford das bedeutendste Studienhaus der englischen Franziskanerprovinz,
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in dem ein Marrton, Ware, Scotus, Conington und viele andere lehrten. Cambridge
und noch mehr die anderen Studienhiuser wurden daher in der bisherigen Dar-
stellung etwas vernachlissigt. Und doch lehrten einige der besten Magistri auch in
Cambridge und spiter einzelne im grofien Konvent zu Norwich. Im 1. Aufsatz stellt
der Verf. zusammen, was bisher tiber die Lehrer in Cambridge zumal dank den For-
schungen von A. G. Little bekannt war. Er beschifrigt sich alsdann mit dem lite-
rarischen Nachlafl des Johannes von Walsham, der in Cod. 182 des Corpus Christi
College Oxford erhalten ist. Es sind 9 Quistionen, die teils in Cambridge, teils in
Norwich um 1365 disputiert wurden. Sie zeigen die unabhdngige Stellung der Fran-
ziskanerlehrer. Walsham ist viel mehr Schiiler von Bonaventura als von Scotus.
Ockham lehnt er durchaus ab. Auch bei Walsham finden wir den tiefgreifenden
Einfluf Heinrichs von Gent auf die englische Theologie. — Dosncet macht wichtige
Mitteilungen iiber das bedeutende Franziskanerstudium in Norwich, das seit 1337 zu
jenen gehdrte, an denen die Sentenzenerklirung als Vorbereitung fiir die zweite Le-
sung an einer Universitit anerkannt wurde. Hier liegt ein Grund, weshalb oftmals
der Sentenzenkommentar eines Mendikanten jenem der iibrigen Baccalarii tiberlegen
war. Er weist ferner in Cod. B. V 66 der Vat. Chisiana (frither Assisi) eine Sentenzen-
vorlesung nach, die 1337—1338 Roger Roseth O. F. M. in Norwich hielt und aufler-
dem Quistionen eines Haverel und eine Determinatio des Bartholomaeus de
Repps. O. F. M. in Norwich, spiter 1351 Magister in der Cambridger Liste. In der
gleichen Hs findet sich der Oxforder Kommentar des Johannes Went, der schon
durch Cod. A. 939 der Stadtbibl. Bologna bekannt war. — Die Chigi-Hs ist véllig
uniibersichtlich und schwer zu lesen. Ein Gliick, dal andere Hss Roseths zur Ergin-
zung vorhanden sind. Cod. Briigge 192 (1374 im Kolleg der Bernardiner in Paris ge-
schrieben) hat die gleichen Fragen wie die Chigi-Hs. Es ist eigentlich kein Kommen-
tar, sondern eine Sammlung von Fragen und Artikeln im Anschluff an den Lombar-
den. Nur steht im Cod. Briigge f. 34" zu Quaestio 3 der Artikel: utrum modi
arguendi et regule tradite a Philosopho ad regulandum modos arguendi tenent
in divinis (ein beriichtigtes Problem der Ockhamisten); in Quaestio 4 f. 35" Utrum
tot sint partes in medietate alicuius caritatis sicut in tota caritate. Sie fehlen
in Chigi oder sind bei der Schwierigkeit der Hs iibersehen. Ein Ritsel gibt vorldufig
Cod. Briissel 1551 auf. Nach Notizen von Ehtle sind dort 30 Fragen gezihlt, darun-
ter neben jenen von Chigi und Briigge auch andere, z. B.: 2 Utrum sit dare maximum
calorem, qui potest produci; 3 Utrum sit dare maximam albedinem; 4 Utrum sub-
stancia sit inperfeccior accidenti; 6 Utr ... possit percipi actus, quo non meretur;
30 Utrum aliqua creatura possit esse infinita. Es mufl wohl eine Neubearbeitung
sein. Die Arbeit von D. ist wichtig. Nur so kénnen wir allmihlich in die Probleme
und den Geist des 14. Jahrhunderts eindringen. Maxima und Minima, Continuum
und Indivisibilia z. B. werden hier bei theologischen Problemen verwandt. Subjek-
tives und objektives Gewissen kommen zur Sprache. Notwendig wire auch die Er-
forschung der Zeit um und unmittelbar nach Scotus. Ockham steigr keineswegs als
einsamer Stern aus dunkler Nacht hervor. Relsiser

Léhr, G.M., O.P., Dominikaner an der Universitit Heidelberg: ArchFrPraed
21 (1951) 272—293. — Ders., Die Dominikaner an den ostdeutschen Universititen:
ArchFrPraed 22 (1952) 294—320. — Der Altmeister der Dominikanergeschichte in
Deutschland stellt hier die Namen der in Heidelberg, Wittenberg, Frankfurt an der
Oder, Rostock und Greifswald im 15. und zu Anfang des 16. Jahrhunderts studie-
renden und lehrenden Dominikaner mit gewohnter Sorgfalt und Sachkenntnis aus
den Matrikeln zusammen. Dabei fiigt er nach den Quellen die noch erreichbaren Da-
ten iiber Leben und Stellung hinzu. Die Artikel sind nicht nur fiir die Geschichte
des Ordens interessant. Sie gewihren Einblick in Vorbildung, Studiengang, Examina,
Auslagen bei Promovierung, die eidliche Verpflichtung an der gleichen Universitit,
an der man immatrikuliert war, auch zu promovieren, und anderes. Manche bekannte
Minner begegnen uns: Der Kolner Dominikaner Gerhard von Elten war einer der
ersten Professoren aus dem Orden in Heidelberg; Kéllin verfafite hier seinen Kom-
mentar zu 1 II der Summa. Johann Heinrich Mensing und Johannes Tetzel waren
in Wittenberg bzw. in Frankfurt, der Begriinder der Rosenkranzbruderschaft Alanus
de Rupe in Rostock, wo Johannes Hoppe 1519/20 und Kornelius de Snekis 1520
iiber 1 II der Summa lasen. i Pelsver



