Aufsitze und Biicher

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

Proceedings of the American Catholic Philosophical Associa-
tion, Vol. XXV—XXVII, 1951—1953. gr. 8° (219, 232, 207 S.) Washington, Cath.
University of America. Je Doll. 3.—. — Auf ihrer 25. Jahrestagung 1951 hat die
American Catholic Philosophical Association zum ersten Male die neugestiftete
Thomas-Medaille (Cardinal Spellman-Aquinas Medal) verlichen. Sie ist als Ehren-
gabe an solche Philosophen gedacht, die durch hervorragende Lehre und philo-
sophische Veroffentlichungen von bleibendem Wert sich ausgezeichnet und zugleich
Einflufl auf das philosophische Leben in Amerika genommen haben. Als erster Tri-
ger der Medaille.wurde ]. Maritain ausersehen. Die Rede, mit der er fiir die Ver-
leihung dankte, ist bemerkenswert, nicht nur durch das, was sie in Kiirze an Charak-
teristik des Werkes des hl. Thomas enthilt, sondern vor allem durch die Beurteilung
der Aufgabe und Zukunft der Philosophie im katholischen Leben Nordamerikas.
Maritain glaubt in gewissen Gruppen der Jugend Amerikas eine ernste Hinwen-
dung zu philosophischem Denken, wie iiberhaupt zu geistigen und geistlichen Din-
gen, feststellen zu kdnnen, die, wenn sie andauere, zu groflen Hofinungen Grund
gebe; und mit Recht bewundert er die Entwicklung, die das philosophische Studium
innerhalb des katholischen Raumes Nordamerikas in den letzten Jahrzehnten ge-
nommen hat. — Die jahrlichen Berichte der American Catholic Philosophical Asso-
ciation legen in ihrer Weise von der Mannigfaltigkeit wissenschaftlicher Bemiihung
auf philosophischem Gebiete ein sehr beachtliches Zeugnis ab. Die Gesamtthemen,
die auf den Tagungen zur Beratung standen, waren folgende: 1951 The Nature of
Man; 1952 Philosophy and the Experimental Sciences; 1953 Philosophy and Unity.
Aufler den Referaten der Hauptversammlungen bemiihten sich auch die Diskussionen
in den einzelnen Sektionen um das Gesamtthema, ohne andere Gegenstinde auszu-
schlieflen; so findet sich im Bericht iiber die Sektionsverhandlungen 1951 eine Er-
orterung iiber die Autoritit des hl. Thomas in der Philosophie, und 1953 ein linge-
res Gesprich iiber das Problem der ,Christlichen Philosophie®. Die Philosophische
Gesellschaft, die mit ihren mehr als 600 Einzelmitgliedern und 129 angeschlossenen
Universititen, Kollegien und Seminaren zu betrichtlicher Gréfle afigewachsen ist,
benutzt ihre jahrlichen Tagungen zugleich, um durch Rundfunk eine groflere
Offentlichkeit anzusprechen. Unter diesen Vortrigen und Gesprichen der letzten
Jahre sind ausgezeichnete Stiicke philosophischer Einfithrungskunst. — 1952 wurde
die Cardinal Spellman-Aquinas Medal E. Gilson verliechen. Die Dankrede, die er,
auf das Hauptthema der Tagung Bezug nehmend, hielt (Science, Philosophy and
Religious Wisdom), ist zugleich, nach 45 Jahren erfolgreichster Jiingerschaft, ein
personliches Bekenntnis zu Thomas und zu dem, was er als Bestes von Thomas
glaubt empfangen zu haben. Hartmann

Hiberlin, P, Philosophia perennis. Eine Zusammenfassung. gr. 8° (161 S.)
Berlin-Gortingen-Heidelberg 1952, Springer-Verlag. DM 12.60, geb. 16.80. — Der
in Deutschland als Philosoph weniger bekannte Ziircher Psychologe und Pidagoge
legt in seinem 75. Lebensjahre ein philosophisches Testament vor, das im Beispiel
eigenen Denkens die philosophia perennis widerspiegeln mochte. Im 1. Kap. wird
die Aufgabe der Philosophie umrissen. Sie hat zum Gegenstand das ,Seiende®, aber
in nicht-empirischer, apriorischer, d. h. unbedingter Wahrheit; diese Grundthese wird
energisch durchgehalten. Zugleich ist Wissen Sinnsetzung, denn der Philosoph fragt
nach Gestaltung des Lebens aus Wahrheit (13. 161). Die nihere Ausarbeitung der
apriorischen Wissensmoglichkeit ergibt die Dreiteilung: ontologische, kosmologische,
anthropologische Frage. Die Ontologie analysiert die ungegenstandliche Ur-Wahrheit
des Selbstseins, deren wir uns in der tatsichlichen Erfahrung kraft apriorischer Ein-
sicht vergewissern als der ontologischen Bedingung méglicher Erfahrung; das Selbst
als Subjekt von Erfahrung, so wird gegen Descartes betont, wird als solches ,unab-
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hingig“ von Erfahrung verstanden (34). Doch auch die Realitit des Objekts offen-
bare sich a priori; es ist unmittelbar und unbedingt gewifl als ,Partner® des Subjekts,
und insofern selbst ,Subjekt“. Alles Seiende ist Subjekt. Seiendes begriindet sein
Sein nicht durch sich, Sein ist nicht durch Seiendes begriindet (43, dann auch 137, 140);
wexistieren® heiflt einfach da-sein, ohne mégliche ,Erklirung®; daher Ablchnung
Gottes als eines Seienden und aller Gottesbeweise kausaler Natur. Die Kosmologie
entwirft die qualitativen Bestimmungen der Objekte, die als Individuen im strengen
Sinn mit eindeutig unterschiedenen Qualititen gefordert werden. ,, Welt ist dann
geordnete Vieleinheit von Seienden, ihre Einheit 148t sich nur als unitas ordinis den-
ken. Begriffe wie Verdnderung, Werden, Zeit, Kausalitit finden dabei ihre apriorische
Ableitung. Anthropologie geht a priori vom Faktum der Selbstbegegnung im Selbst-
urteil aus (62); Selbsterfahrung ist nur in Fremderfahrung méglich, und zwar indem
das Subjekt die Funktion seines Objekts als die eigene, als seine erfihrt (63). Daher
bedarf es eines ,Organismus®, dessen (unbewufit intentionaler) ,,Schipfer® und Ge-
stalter es ist, und in dessen Funktionen es sich wiedererkennt, d.h. iiberhaupt erst
cigentlich inhaltlich erkennt. Selbsterfahrung ist an ,Inkarnation® gebunden (68).
Diese qualitas des menschlichen Subjekts ist als einzige a priori einsichtig (weil ge-
fordert vom Phinomen der Selbstbegegnung), und gestattet apriorische Deduktion
des Daseinssinnes: der Mensch hat als stindige Aufgabe dic , Vergeistigung® seines
Tuns. Geist ist die Moglichkeit, ,objektiv® zu sein im Urteilen und Gestalten gegen-
tiber dem im Organismus als dem Subjekt-Organ wurzelnden ,Trieb“ (781f.). Die
perennierenden Losungsversuche dieser gestellten Aufgabe heifien ,Kultur®, und so
entfalter sich Philosophie zu Kulturphilosophie, und zwar in der Dreieinheit von
Asthetik (die das rein formale Apriori der ,Ordnung® in der Welt der Objekee
wahrt und zur Geltung bringt, — ,alles ist schén®), Logik (die sich auf die materiale
Seite der Objekre, die Feststellung ihrer , Wirklichkeit®, richtet), Ethik (welche eben-
so auf den materialen Aspekt der Dinge bezogen ist, aber in ihrer ,Bedeutsamkeit®,
threm ,, Wert® fiir Titigkeit und Entwicklung). Von der Ethik her 13ft sich nun auch
Gott als absoluter Wertgrund, als Subjekt absoluter Sinnsetzung philosophisch ein-
sehen, denn Werte treten mit unbedingtem Anspruch auf Anerkennung gegeniiber:
» Wissen um absoluten Wert ist zugleich Wissen um giiltige Sinn-Gesetztheit und da-
mit um sinnsetzenden Grund® (138). — Der Reichtum der philosophischen Konstruk-
tionen in diesem Buch lift sich in so gedringter Ubersicht nicht einmal andeuten. Daf}
es ein Philosoph heute wagt, ein derart aprioristisches System in strenger Geschlossen-
heit vorzulegen, ist erstaunlich. Die wenigsten werden ihm folgen kénnen. Schon
die Frage, wi® apriorische Evidenzen méglich seien, wird nicht gekldrt; es geniigt
ja nicht, ihre (angebliche) Tatsichlichkeir (und daraus ihre Moglichkeit) einfach nur
zu behaupten. Sonst gelangt man zu einem so gut wie rein intuitionistischen Philo-
sophieren, dessen Ergebnisse immer umstritten bleiben miissen. Von hohem Interesse
sind die systematisch auftretenden Bemerkungen iiber die ,kulturelle® Berufung des
Menschen, tiber Sinn und Weg logischer, dsthetischer, ethischer Kultur. Sie verraten
wieder einmal den erfahrenen Psychologen und Didaktiker. Ogiermann

. Misch, G, Der Weg in die Philosophie. Eine philosophische Fibel (Sammlung
Dalp 72). 1. Teil: Der Anfang. 2., stark erweiterte Aufl. kl. 8° (504 S.) Miinchen
1950, Lehnen. DM 9.80. — Das Buch war in 1. Aufl. 1926 erschienen, in der Nazizeit
jedoch makuliert worden. Ausgehend von der Hegelschen Uberzeugung, daf der ge-
schichtliche Verlauf der Entwicklung der Philosophie mit dem systematischen Gang
ihrer Entwicklung im Grunde genommen eins sind, will das Buch anhand von Texten
mit ausfithrlichen Einleitungen und Interpretationen den Weg in die Philosophie
darstellen. Die neue Bearbeitung erstreckt sich nur auf den ,metaphysischen Anfang®
oder den ,ersten Gang® der Philosophie bis zum Auftreten des Sokrates. Diesem
ersten Gang entspricht nach dem Verf. die gesamte Entwicklung der Philosophie im
alten Indien und China, die deshalb hier parallel zur vorsokratischen Philosophie
behandelt wird, wihrend der ,zweite, wissenschaftliche Gang® der Philosophie erst
mit Sokrates und Platon beginne und ausschlieRlich abendlindisch sei. Der ,erste
Gang® wird jedoch auch in der Spiegelung bei den Spiteren (etwa bei Platon, Ari-
stoteles, Dilthey, Schopenhauer) und in den Entsprechungen der mittelalterlichen oder
neueren Philosophie dargestellt. — Einige Fragezeichen seien angebracht: etwa an

122



Philosophische Gesamtdarstellungen. Erkenntnislehre

den Aussagen iiber Glaube und Wissen in der christlichen Philosophie (nach M. hat
das Christentum tiberhaupt keine Philosophie hervorgebracht); oder wenn Nikolaus
von Kues mit Giordano Bruno in eine Linie gestellt wird; oder wenn Edkehart nur
in den Ausgaben von Pfeiffer und Biittner zur Sprache kommt. Die vollstindige Ver-
nachldssigung der fiir das Werden und die Entwicklung der indischen Spekulation
bedeutsamen Sehnsucht nach Erlosung vom Kreislauf der Geburten kann nicht un-
widersprochen bleiben. Obwohl das Buch in vieler Hinsicht reiche Anregung und
Hilfe zum Verstindnis schwieriger Texte bietet, diirften doch so voraussetzungsvolle
Texte wie die Upanishaden und das Tao-te-king, die lange und komplizierte ge-
schichtliche Einleitungen und Kommentare erfordern, nicht gerade den leichtesten
Zugang zur Philosophie eréffnen, wie das durch den Ausdruck ,Fibel® nahegelegt
wird. Brugger

Wasmuth, E, Von der Wahrheit der Philosophie. 8° (77 S.) Kéln 1952,
Hegner. DM 3.80. — Das Bindchen, aus einem Vortrag an der Technischen Hoch-
schule in Darmstadt hervorgegangen, arbeitet trefflich den Unterschied zwischen
wissenschaftlicher und philosophischer Wahrheit heraus. Was die Kenntnis der Be-
ziehungen zwischen den Dingen angeht, verhilt sich der heutige Mensch zu den Alten
wie ein Erwachsener zu einem Kind; es wire aber toricht, zu denken, er sei damit auch
w»weiser als Sokrates“. Das bessere Wissen hilft nichts zu der wesentlichen Aufgabe,
die der Philosophie gestellt ist: ein giiltiges Bild des Menschen zu zeichnen, ein Bild,
das am Urbild des Menschen — und das ist Gott — sein Maf} findet. Freilich ent-
werfen auch die Einzelwissenschaften, meist ungewollt und kaum bewuft, ein Bild des
Menschen; von den Tatsachen her ist dieses allerdings nicht zu beweisen, und darum
ist es Aufgabe der Philosophie, ihm gegeniiber wachsam und kritisch zu sein. Denn
»der Versuch der Menschen, ihr Bild mit den Mitteln der Erde und ohne Schau auf
die Hohe, den Himmel, . ... zu schaffen, fiihrte in die Irre® (63f.). Weil die Wahr-
heit der Philosophie es also mit dem Menschen zu tun hat, meint der Verf., habe sie,
recht gesehen, nichts mit Gott zu schaffen (67). — Vielleicht will der Verf. damit nur
sagen, Gott sei in der Philosophie nicht, wie in der Theologie, der gegebene Gegen-
stand, auf den sich das Fragen direkt richtet (,subiectum scientiae®, sagt Thomas),
sondern nur insoweit erreichbar, als er Urgrund des Menschen und der Welt ist. Weil
aber das philosophische Suchen nach diesem Urgrund trotz all seiner Unzulinglich-
keit nicht einfachhin vergeblich ist, ist auch der Auffassung Jaspers’, jegliche philo-
sophische Wahrheit sei zum Scheitern verurteilt (52), nicht ohne Einschrinkung zu-
zustimmen. de Vries

Sinclair, A., The Conditions of Knowing. 8° (260 S.) London 1951, Routledge
and Kegan Paul. Sh 21.—. — Der Verf. ist Dozent an der Universitit Edinburgh.
Seine oft wiederholte Hauptthese ist: Was die Dinge fiir uns sind, das sind sie nur
auf Grund einer subjektiv bedingten Auswahl und Gruppierung der Gegebenheiten
(dependent on ways of selecting and grouping in attention). So ieruh: z. B. die Ent-
wicklung, die wir feststellen, auf der subjektiven Auswahl bestimmter Data; dhn-
liches gilt von jeder Ordnung, von kausalen Zusammenhingen, riumlichen und zeit-
lichen Beziehungen usw. Auf Grund dieser These wird so ziemlich alles abgelehnt,
was der Philosophie sonst als ausgemacht gilt: das Bestehen von Tatsachen, der
Unterschied von Apriori und Aposteriori, von Erkenntnissubjekt und -objekt, sogar
ein klarer Unterschied von Wahr und Falsch. Die Sprache ist das Mittel, andere zu
veranlassen, ihre subjektive Auswahl und Gruppierung der Gegebenheiten zu indern;
wenn tatsdchlich alle die gewiinschte Haltung einnehmen, dann sagen wir, eine Be-
hauptung sei bewiesen. — Ob der Verf. wohl selbst glaubt, daf er auch nur in diesem
Sinn seine Behauptungen ,bewiesen® hat? Gewifl beruht unsere Erkenntnis stets auf
einer ,,Auswahl® und bleibt darum Stiickwerk; aber ist deshalb das wenige, das wir
erkennen, notwendig eine Verfilschung der Wirklichkeit? JdetVirnes

Fraenkel, A. A., Abstract Set Theory (Studies in Logic and the Foundation
of Mathematics). gr. 8° (X u. 497 S.) Amsterdam 1953, North-Holland Publishing
Company. Fl 38.—. — Die Einteilung des Buches entspricht im wesentlichen der des
ersten Teiles der bekannten ,Einleitung in die Mengenlehre® des gleichen Verf. Das
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1. Kap. entwidkelt sehr klar die Grundbegriffe der Mengenlehre, und zwar semiaxio-
matisch, d.h. die Axiome der Mengenlehre werden ohne eingehende axiomatische
Untersuchung mit ihrer durch die Natur der Sache nahegelegten Begriindung an den
Anfang gestellt: das Axiom der Bestimmtheit, der Teilmenge, der Paarung, der Ver-
einigung, des Unendlichen, der Potenzmenge; aus diesen Axiomen wird unter Hinzu-
nahme neuer Definitionen der gesamte Aufbau der Mengenlehre deduktiv abgeleitet.
Dieses semiaxiomatische Vorgehen verbinder vorteilhaft grofitmdgliche wissenschaft-
liche Genauigkeit mit dem Bestreben zum Entgegenkommen gegeniiber dem Leser
(das Buch ist als Einfithrung fiir Mathematik- wie Philosophiestudenten gedacht); ein
streng axiomatisches Verfahren wiirde weitgehend die mathematische Logik voraus-
setzen und so das Verstindnis von vornherein erschweren. Das 2. Kap. behandelt
ausfiihrlich die Aquivalenz der unendlichen Kardinalzahlen (transfinite Zahlen) und
ihre Arithmetik (Addition, Multiplikation, Potenzierung). Den Ordnungszahlen und
der Theorie der wohlgeordneten Mengen gilt das 3. Kap. Der reiche Inhalt des Buches
wird von einer bis zum Jahr 1946 fast vollstindigen Bibliographie der allgemeinen
Mengenlehre abgeschlossen; die Literatur zur logischen und philosophischen Proble-
matik der Mengenlehre ist darin besonders beriicksichtigt. — Die Mengentheorie
findet in dem Buch F.s eine Darstellung, die nicht nur den Fachmann zufrieden stellt,
sondern auch einem weitesten Leserkreis zuginglich ist. Die eigentlich logische und
philosophische Problematik der Mengenlehre soll in einem angekiindigten weiteren
Werk ,,Foundations of Set Theory“ ausfithrlich behandelt werden, zugleich mit einer
Erginzung der Bibliographie. Sein baldiges Erscheinen wird man nach der Lesung
des vorliegenden Buches besonders wiinschen. Richter

Scimé, S., Problemi dell’Essere (Problemi d’oggi, 3. Ser. 10). gr. 8° (136 S.)
Padua, Cedam. L. 500.—. — Das Buch bietet eine umfassende Zusammenschau der
Seinsphilosophie, wie sie unter Fiihrung der christlichen Offenbarung von der Scho-
lastik und besonders von Thomas von Aquin entwickelt worden ist. Dabei wird alles
auf die Grundalternative: Monismus oder Dualismus zuriickgefithrt. Das vorchrist-
liche Denken (damit setzt sich der Verf. immer wieder auseinander, wihrend er das
neuzeitliche Philosophieren nur gelegentlich und kurz erwihnt) kam entweder niche
tiber den Monismus hinaus, oder es konnte in Aristoteles den Dualismus nicht voll-
endet auspragen, weil es noch nicht zum freien Schépfer vordrang. Der Monismus
vernichter das Kontingente und das Absolute oder das Endliche und das Unendliche,
deshalb auch das Sein und das Werden, schlieRlich ebenso das Ideale und das Reale
oder das Subjekt und das Objeke; hieraus ergibt sich als letzte Folgerung die Aus-
lieferung des Seins an das Nichts. Der Dualismus hingegen ist allein imstande, alle
die genannten Spannungen unverkiirzt zu wahren und damit das Sein selbst zur
Fiille seiner Entfaltung zu fithren. Letztlich liegt auch dem Dualismus ein Monismus
zugrunde, der alle endlichen Zweiheiten auf die Einheit des unendlichen Ursprungs
zuriickfiihrt. — Der Inhalt dieser klar geschricbenen und mit zwingender Logik
fortschreitenden Schrift entspricht vielleicht nicht ganz dem Titel, weil hinter den
(gewifl richtigen und bewiesenen) Thesen der scholastischen Seinsphilosophie die ihr
zugrundeliegenden Probleme oder die ihr innewohnende Problematik nicht kraftvoll
genug hervortrict. Lotz

Fischl, J, Logik. Ein Lehrbuch. Mit einem kurzen Abriff iber Logistik. 2..Aufl.
82 (156 S.) Graz 1952, Styria. DM 9.—. — Man wird dem Verf. fiir die klare und
- tibersichtliche Darstellung der immer noch fiir das Studium der scholastischen Philo-
sophie und Theologie unentbehrlichen iiberlieferten Logik dankbar sein miissen, zu-
mal sein Buch heute das einzige seiner Art in deutscher Sprache ist, das im Buchhan-
del erhiltlich ist. Den iiblichen Kapiteln iiber Begriff und Wort, Urteil und Satz,
Schlufl und Beweis hat der Verf. einen kurzen Anhang iiber die Logistik beigefiigt,
in dem die wichtigsten logistischen Zeichen erklirt werden; mit Recht warnt F. davor,
die Bedeutung der Logistik fiir die Philosophie zu iiberschitzen. Weniger befrie-
digend ist der Abschnitt {iber die Methode der Forschung (124—128), wegen des
unscharfen Begriffs der ,Geisteswissenschaften® (denen sogar die Mathematik zu-
gerechnet wird) und der zu wenig differenzierten Zuordnung der deduktiven Methode
zu Mathematik, Philosophie und Theologie. Wir bemerken noch ein paar Kleinig-
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keiten, die in einer Neuauflage leicht verbessert werden konnten: Der iibliche Begriff
der Eigentiimlichkeit (was allen Individuen einer Klasse notwendig zukommt, und:
was nur ihnen zukommt) ist in Wirklichkeit kein einheitlicher Begriff (42); Sub-
kontrarietit und Subalternation von Sitzen verwirklichen nicht die Definition des
Gegensatzes (76), diirfen also niche als Arten des Gegensatzes bezeichnet werden
(78£.), die Implikation der Logistiker ist nicht dasselbe wie ein echter Bedingungs-
satz (1491:) de Vries

Esser, G, 5. V.D., Metaphysica Generalis in usum scholarum. 2. Aufl., gr. 8°
(X VI u. 368 S.) Techny (Ill.) 1952, Mission Press. Doll. 4.—. — Der Aufbau dieser
Ontologie ist der in der neueren Scholastik iibliche. Der 1. Teil behandelt das tran-
szendentale Seiende, mit den Unterteilen: 1. Das Seiende als solches, 2. die Weisen
des Seienden (Akt und Potenz, Wesen und Dasein, das Mogliche), 3. die transzen-
dentalen Attribute des Seienden, zu denen auch die Schonheit gerechnet wird. Der
2. Teil behandelt das kategoriale Seiende, mit den Unterteilen: 1. Die Kategorien,
2. Ursprung und innerer Aufbau des kategorialen Seienden (Ursachenlehre). Die
Einzelausfihrung begniigt sich aber keineswegs mit einem schablonenmifigen
Weitergeben iiberlieferter Thesen. Es kommt dem Verf. vor allem darauf an, zu
zeigen, daf} die grundlegenden Begriffe und Aussagen der scholastischen Ontologie
nicht willkiirliche Begriffskonstruktionen sind, sondern durch das Gegebene selbst
gerechtfertigt und gefordert werden. Gegeniiber dem Bestreben nach kritischer
Grundlegung tritt die kithne Spekulation zuriick. In der Erdrterung der scholasti-
schen Streitfragen sucht E. den verschiedenen Standpunkten gerecht zu werden, legt
ihre Griinde dar und beurteilt sie mafivoll; gelegentlich enthilt er sich einer eigenen
Stellungnahme, in andern Fragen gibt er der suarezianischen Auffassung den Vor-
zug. Eigenartig ist die Formulierung des ,principium rationis realis: ,Das Wesen
st Grund der Wesenseigentiimlichkeiten® und seine Kennzeichnung als apriorisches
Erweiterungsurteil (99—104); die Begriindung beriicksichtige allerdings kaum dieses
dem Bereich der logischen Reflexion angehérige allgemeinste Prinzip (das doch
wohl streng analytisch ist), sondern mehr die Einzelsitze, in denen ein im Subjekts-
begriff nicht enthaltenes reales Merkmal als wesensnotwendig ausgesagt wird, z. B.:
Ein vernunftbegabtes Seiendes ist frei. Weniger befriedigend scheint uns auch die
Zuriickfithrung des Begriffs des transzendentalen Guten auf den des Zieles (finis);
freilich wird diese Ableitung dadurch wieder in etwa zuriidsgenommen, daff die
Gutheit als eine ,,absolute Qualitit® bezeichnet wird (175) — was vielleicht nach der
andern Seite zu weit geht. de Vries

Lyttkens?,ﬂ H., The Analogy between God and the World. An Investigation '\
of its Background and Interpretation of its Use by Thomas of Aquino. gr. 8° (493 S.)
Uppsala 1952, Almqvist & Wiksells. Kr 18.—. — Die umfangreiche Uppsalenser
Dissertation iiber den Analogiebegriff bei Thomas diirfte sowohl der erste eingehende
Versuch aus protestantischer Feder auf diesem Gebiete sein wie iiberhaupt die ein-
zige Monographie zum Analogieproblem, die sich dem ganzen Fragenberecich mit
solch geduldiger und angespannter Energie widmet. Zunichst entwirft der Verf. ein
Bild des geschichtlichen Werdens des Analogiebegriffs; manche seiner Untersuchun-
gen, vor allem wohl zu Platon und Plotin, beruhen auf erstmaligen Erschliefungen
der einschligigen Texte. Die nihere Eingrenzung des Themas bringt es mit sich,
dafl fast immer sofort auf die Analogie im Gort-Geschopf-Verhiltnis reflektiert
wird. Trotzdem kommt sehr gut heraus, wie in der aristotelischen Philosophie der
innerweltliche Zusammenhang Substanz-Akzidens der leitende ist, und in der nach-
aristotelischen griechischen Spekulation auch die Bemithung um ein synthetisches
Verstindnis der verschiedenen Seinsstufen. Bei Thomas selbst werden die logischen
und ontologischen Wurzeln des Analogiebegriffs aufgedeckt, dann die typischen
Deutungen, die seine Konzeption gefunden hat, bei Cajetan, Sylvester, Suarez und
den Spiteren. Die Darstellung ist hier sehr eingehend und bestitigt im wesentlichen
die Ergebnisse der bisherigen philos.-geschichtl. Forschung. Hoheres Interesse nimmt
die Exegese der Thomasstellen selbst in Anspruch. Auch hier 138t sich freilich zunichst
nur wenig iiber das allgemein Angenommene hinaus aussagen, jedoch fithrr die
strenge Nihe zu den Texten dazu, die analogia attributionis bei Thomas, entgegen
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der gewéhnlichen thomistischen Auffassung, auch als mégliche innere Analogie zu
begreifen. Der faktische Gebrauch des analogischen Denkens bei Thomas in bezug
auf das Verhiltnis Gott-Geschdpf reduziert sich keineswegs auf die analogia pro-
portionalitatis, sondern geht von der ausdriicklich immer wieder angerufenen Kau-
salbeziehung aus. Diese aber schliefit eine attributio gin, und zwar mit formal eigent-
licher ,, Verwirklichung® des ,Seins“ in beiden Analogaten. Wenigstens fiir den Seins-
begriff muff man also auch im Hinblick auf Gott an einer analogia attributionis in-
trinsecae festhalten; fiir die anderen ,formae® lifit sich das nicht so leicht evident
machen, aufler man nimmt es direkt mit dem nicht einfachen Problem der perfec-
tiones purae auf, was der Verf. nicht ausreichend tut. Aber er hat in kritischer Durch-
leuchtung der Thesen von Feckes, Penido, Ramirez u. a. gezeigt, dafl sowohl die
Proportionalitits- wie Attributionsanalogie innere Analogien sein kénnen, und da-
mit bestitigt er auf Grund langwieriger und manchmal fast pedantischer Kleinarbeit
an den Texten dasjenige, was die weniger eng thomistischen Schulen der Gegenwart
fiir richtig halten. Zur analogia proportionalitatis bringt das vorletzte Kap. iiber-
reiches Material. Das ,suo modo®, wie Sein im Seienden sich je darbietet, Iiflt sich
freilich nicht weiter aufhellen; man sollte mehr damit Ernst machen, dafl die Ana-
logie das unmittelbar Gegebene, Primire ist, wihrend ,Gemeinsamkeit® und » Ver-
schiedenheit” ihre abstrakten Aspekte sind. Gleichsam hinter sie zuriickgreifen zu
wollen, das wire gegen den Sinn des Seinsbegriffs. Thomas hat diese Frage nun
einmal noch nicht véllig zu Ende gedacht, was auch des Verf. Meinung zu sein scheint.
Seine Dissertation verdient es, zu den zuverlissigsten Arbeiten iiber Thomas gerech-
net zu werden (trotz einiger, wie noch nachbemerkt werden soll, Ungeschicklichkeiten
und Unebenheiten im Gebrauch der scholastischen Terminologie) und diirfte in
ihrer Art nicht so leicht iiberholbar sein, Ogiermann

Siewerth, G., Wort und Bild. Eine ontologische Interpretation. kl. 8° (518.)
Diisseldorf 1952, Schwann. DM 3.50. — Zugrunde liegt als Thema wohl die thomi-
stische Auffassung von der menschlichen Erkenntnis als Aktuierung der veritas onto-
logica der res sensibilis. Wenn die conversio ad phantasma in ihrer wesenhaften Be-
deutung fiir den Begriff und damit fiir Logos und Wort hinzugenommen wird, er-
gibt sich die metaphysische Zuordnung von Wort und Bild. Tatsichlich wire hier
ein moglicher Ansatz konkreter, d. h. durch Sprache und Bild prinzipiell mitkonsti-
tuierter Onrologie zu suchen. Dabei zeichnet sich zugleich eine Phidnomenologie und
Metaphysik der Sprache ab, die ja in der gingigen scholastischen Philosophie bisher
Desiderat geblieben ist, vom Geist konkreter Ontologie aber gefordert und wie von
selbst entworfen wird. Zu dieser im Gegensatz steht zweifellos eine abstrakt typo-
logisierende, etwa die Przywaras. Urteile allerdings wie das, Przywaras Analogia
Entis sei ,zu einer einzigen Fehldeutung des Aquinaten® geworden (44), bediirfren
doch einer sorgfiltigen Begriindung. Ogiermann

Pieper, J, Uber das Ende der Zeit. Eine geschichtsphilosophische Meditation.
8° (192 S.) Miinchen 1950, K&sel. DM 6.80. — Die philosophische Frage nach dem
Sinn der Geschichte ist von der Frage nach dem Ende der Geschichte untrennbar.
Auf diese Frage kann uns aber nur die gottliche Offenbarung eine Antwort geben.
Darum, meint P., miisse die Geschichtsphilosophie, wenn sie wirklich Philosophie,
d.h. ein Fragen nach den Wurzeln der Dinge, sein wolle, auf die Offenbarung
zuriickgreifen; ja er meint, Ahnliches gelte von der Philosophie iiberhaupt; eine
»reine® Philosophie hére auf, philosophisch zu sein (19). Tatsichlich ist denn auch
die angeblich rein philosophische Geschichtsbetrachtung, soweit sie nicht zu blofer
Kultursoziologie geworden ist, sikularisierte Theologie. Insbesondere beruht der
Fortschrittsoptimismus der Aufklirung darauf, daR die christliche Idee der iiber-
zeitlichen ,Stadt Gottes” in die eines innerzeitlich zu verwirklichenden gesellschaft-
lichen Zustandes verkehrt wird. In sehr interessanten Darlegungen zeigt P., wie
auch Kant — trotz gelegentlicher Selbstironisierung — diesem Fortschrittsoptimis-
mus verfallen ist (106—126). Das dem christlichen Geschichtsbild wesentliche inner-
geschichtliche katastrophische Ende ist in diesem Optimismus ausgemerzt. Um-
gekehrt versteht der Geschichtspessimismus dieses Ende falschlich als letzegiiltiges
Ende. Das christliche Geschichtsbild ist — trotz der klaren Voraussicht der Kata-
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strophe — micht pessimistisch und bedeutet auch keineswegs Verzichtleistung auf
innergeschichtliche Akrtivitit. Im letzten Abschnitr (139—164) sucht P. den Menschen
unserer Zeit zum rechten Verstindnis der Herrschaft des Antichrist als des inner-
zeitlichen Endzustandes zu fithren. — Die ebensosehr von starker Gliubigkeit wie
von niichterner Sachlichkeit getragenen Ausfithrungen sind gegeniiber rationalistischer
Auflosung der christlichen Enderwartung wie gegeniiber der phantastischen Apoka-
lyptik der Sekten gleich bedeutsam. Nur wird man gerade im Sinn der christlich-
abendlindischen Uberlieferung, auf die sich P. immer wieder beruft, diese Geschichts-
betrachtung nicht Geschichtsphilosophie, auch nicht ,christliche Philosophie® der
Geschichte, sondern Geschichtstheologie nennen. de Vries

Caudwell, Chr., Illusione e realtd. Saggio sulle origini della poesia. 8° (403 S.)
Turin 1950, Einaudi. L 1500.—. — Caudwell ist Pseudonym des englischen Dichters
und Kulturkritikers Chr. St. J. Sprigg, der sich 1935 der kommunistischen Partei
anschlofl und 1937 im Alter von 29 Jahren als Kimpfer in der Internationalen Bri-
gade im spanischen Biirgerkrieg gefallen ist. Das vorliegende, aus dem Nachlaf ver-
offentlichte und von D. Puccin: ins Italienische iibersetzte Werk will eine Theorie
der Kunst, insbesondere der Dichtkunst, auf der Grundlage des historischen Materia-
lismus erarbeiten. Der Fehler aller ,reinen Asthetik® ist die Isolierung der Kunst von
der Gesellschaft, die thr Ursprungsort ist. Die Dichtung ist Mittel, kollektive Gefiihle
zu erregen. Sie schafft eine Illusion, die aber durch Weckung dieser Gefithle ganz
der Realitit, insbesondere dem wirtschaftlichen Leben, dient, z. B. durch Weckung
der Arbeitsfreude fiir die Ernte. Darum ist die Dichtung wesentlich 8konomisch (40).
So war es in der undifferenzierten Gesellschaftsordnung der primitiven Stimme.
Die moderne Dichtung der in Klassen gespaltenen kapitalistischen Gesellschaft hat
die Verbindung mit der Gesamtheit des Volkes und mit der Realitit verloren, ist
als Lyrile Luxus einiger weniger geworden. Von diesem Standpunkt aus schreibt
der Verf. die Geschichte der modernen englischen Dichtung neu; charakteristisch
ist schon die Periodisierung; er unterscheidet: die Periode der urspriinglichen Kapi-
talanhiufung, die der industriellen Revolution und die des Niedergangs des Kapi-
talismus. Die Zukunft gehrt nach dem Verf. einer kommunistischen Dichtung, die
als Dichtung der proletarischen Klasse beginnen und wieder den Zusammenhang mit
dem realen Leben der neuen Gesellschaft finden mufi. — Der begabte Verf. ist leider
dem marxistischen Dogma v&llig verfallen und vermag nur noch in den Kategorien
des Klassenkampfes zu denken, die gewiff ungeeigner sind, das wahre Wesen der
Kunst zu enthiillen. de Vries

VanderKerken, L, S. J., Het Menselijk Geluk. 8° (X u. 256 S.) Antwerpen
1952, Standaard. Fr 120.—; geb. Fr 150.—. — Der . Verf. wendet sich wieder der
uralten Frage nach dem Gliick des Menschen zu, die in der Existenzphilosophie
durch das einseitige Hervorkehren negativer »Befindlichkeiten®, wie der Angst, der
Langeweile, des Ekels, zuriickgedriingt worden ist. Wenn Aristoteles von Eudaimo-
nie, Thomas von beatitudo spricht, so meinen sie nicht dasselbe; Aristoteles denkt
an ein diesseitiges, Thomas an ein jenseitiges Gliick. So kénnte man meinen, im
Christentum gebe es fiir den Menschen hier auf Erden nur die Erwartung. Das ist
aber nicht so; es gibt auch eine wahre Gliickserfahrung. Der Verf. will ihre wesent-
liche Struktur aufdecken. Gliick ist nie Befriedigung nur einer Einzeltendenz, sondern
erfillt den ganzen Menschen. Darin kommt es mit der »Seligkeit® iiberein, die allein
vollkommene Gliickserfahrung ist. Doch ist ein unvollendetes Gliick, das nicht blofie
Tduschung ist, als eine Art Vorahnung und Vorgefiihl der Seligkeit moglich; das
endliche Objekt wird dabei transparent fiir die letzte Vollendung; darum kann der
Mensch auch in kleinen, scheinbar belanglosen Dingen sein Gliick finden. Subjektiv
betrachtet, ist die Gliickserfahrung kein objektloses Gefiihl, sondern schlieft die Er-
fahrung eines Gegenstandes ein. Auch ist sie nicht rein geistig, sondern wurzelt in
der Sinnlichkeit und umfafit so den ganzen Menschen: Vorstellung und Idee, geistige
Freude und sinnlichen GenuB. Gegenstand der Gliikserfahrung kann die Natur
sein — hier finden sich feinsinnige Ausfilhrungen iiber das rechte Wandern und
Reisen —, dariiber hinaus die Gemeinschaft mit dem Mitmenschen; seine letzte Aus-
weitung aber findet das menschliche Erleben erst, wenn es sich in die Sphire des
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Gottlichen erhebt. Im letzten Teil gibt der Verf. kluge Ratschlige zur Verwirk-
lichuig der Gliickserfahrung. — So verbindet der liebenswiirdige Verf. Phino-
menologie und Spekulation, Wesenseinsicht und praktische Lebensweisheit, und das
in einer edlen, wahrhaft schonen Sprache, die das Lesen zum Genufl macht.

: de Vries

2. Geschichte der ilteren und neueren Philosophie

Avicenna, Scientist & Philosopher. A millenary symposium ed. by G. M.
Wickens. 8° (128S.) London, 1952, Luzac. Sh. 15.—. — Auf Anregung von
Prof. Arberry und unter Leitung von Prof. Wickens wurden in den Monaten Ja-
nuar bis Mirz 1951 zum Gedenken des nach der Mondjahrrechnung 1000. Geburts-
tages Avicennas eine Reihe von Vortrigen an der Universitit Cambridge gehalten,
die nunmehr zusammengefafit in vorstchendem Bindchen verdffentlicht sind. Inhalt
und Verfasser der einzelnen Beitrige sind folgende: I. Avicenna, sein Leben und
seine Zeit von A. J. Arberry. 11. Avicennas Stellung in der arabischen Philosophie
von J. L. Teicher. 111. Einige Gesichtspunkte von Avicennas Werk von G. M. Wickens.
IV. Avicennas Einfluf auf das jiidische Denken von E. I. J. Rosenthal. V. Avicennas
Einfluf auf die mittelalterliche naturwissenschaftliche Uberlieferung von A. C. Crom-
bie. V1. Avicenna und das westliche Denken im XIII. Jahrhundert von P. Kenelm
Foster O. P. — Wie man aus dieser Inhaltsangabe ersieht, vermitteln diese Vortrige
ein ziemlich abgerundetes Bild vom Leben und Wirken des Philosophen. Alle, ob-
wohl fiir einen weiteren Zuhorerkreis bestimmt, zeigen eine beachtliche Héhe, wenn
auch der Wert der einzelnen Beitrige, wie das immer bei solchen Veranstaltungen
natiirlich ist, verschieden ist. Am meisten haben uns die Ausfithrungen des Heraus-
gebers, Prof. Wickens, tiber die Eigenart und Urspringlichkeit gewisser Gedanken-
ginge Avicennas zugesagt. Sie verdienen weitergefithrt und zu einer gréfieren Ar-
beit entwidkelt zu werden. Beziiglich der Bemerkungen iiber analogia entis S. 52 sei
hier auf Proclos, Instit. Theol. 1 iiber das Eine, die Menge, das Viele, hingewiesen,
wo dieselbe Frage unter etwas anderm Gesichtspunkt berithrt zu sein scheint. Bei
den cartesischen Anklingen an Gedanken Avicennas darf man auch an Einfliisse der
Stoa denken, von der sich vielleicht mehr, als wir jetzt anzunehmen geneigt sind, in
das Mittelalter gerettet hat, vgl. Schol 26 [1951] 126. — Das Biichlein als ganzes ist
sicher geeignet, Interesse fiir den gewaltigen Vertreter mittelalterlichen Geisteslebens
zu wecken und hoffentlich zu reger Mitarbeit an der dringend notigen Ausgabe seiner
Werke anzuspornen. Kutsch

Joseph, H. W.B., Lectures on the Philosophy of Leibniz. 8° (190 S.) Oxford,
Clarendon. Sh 15. —. — Die Vorlesungen, die der verstorbene Oxforder Professor
30 Jahre lang gehalten hat, wurden von J. L. Austin, mit einer Kapiteleinteilung
und geringfiigigen Anderungen versehen, zum Druck vorbereitet. Auf den ersten
Blick fragt man sich vielleicht, ob es sich rechtfertigen 1iflt, die Zahl der vorhande-
nen Gesamtdarstellungen durch eine weitere zu vermehren, zumal die Literatur der
letzten zwanzig Jahre nicht mehr verwertet ist. Bei niherem Zusehen schwindet
dieses Bedenken jedoch schnell. Die Darstellung J.s ist in der Tat ausgezeichnet,
leicht lesbar, soweit der Gegenstand es erlaubt, und nach den Quellen gearbeitet.
Eine gute Kenntnis des aristotelischen und scholastischen Denkens, ohne die Leib-
nizens Lehren nicht verstindlich gemacht werden konnen, kommt dem Verf. zu-
statren. Seine Kritik ist gesund und mafivoll, nétigenfalls, wie in dem Kap. iiber die
physische Welt, aber auch eindringlich und scharfsinnig. — Nach einer kurzen Dar-
stellung des Lebens und der Schriften wendet sich J. zuerst den Auseinandersetzungen
Leibnizens mit der zeitgendssischen Naturwissenschaft zu. Dieses Kap. ist iiber die
historische Fragestellung hinaus auch bedeutsam fiir das Verhiltnis von Natur-
wissenschaft und Naturphilosophie iiberhaupt. Auch das nichste Kap. iiber die
»Substanz und den Individualbegriff“ ist von hochstem philosophischen Interesse.
Im Kap. iiber die ,Physische Welt“ handelt J. iiber das Verhiltnis von Substanz
und Kérper, iiber das Raum- und Kontinuumsproblem sowie tiber die Realitit und
Wirkweise der Korper. Das letzte Kap. ,Freiheit und Ubel® ist dem Theodizeepro-
blem gewidmet. Mit Recht weist J. hier auf die Abhingigkeit Leibnizens von Au-
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gustinus hin, was auch Leibniz nicht verschwiegen hat. Hinzuzufiigen wire jedoch
ein Wort {iber die Unterschiede zwischen Augustinus und Leibniz. Augustinus identi-
fiziert nicht einfach Ubel und Endlichkeit; diese ist nur der Ermbglichungsgrund
jener. Auch ist nach ihm diese Welt zwar gut, ja dem Wort der Schrift gemif sogar
sehr gut, aber nicht die beste aller méglichen Welten. Brugger

Zocher, R, Leibniz’ Erkenntnislehre. gr. 8° (34 S.) Berlin 1952, de Gruyter.
DM 4.80. — Im 1. Teil behandelt Z., hauptsichlich im Anschluf an die 1684 ent-
standenen ,Meditationes de cognitione, veritate et ideis, die innere Struktur der
Erkenntnis nach Leibniz. Es geht vor allem um den analytischen Charakter des Ur-
teils, um den Unterschied von vérités de raison und vérités de fait und um das Ver-
hiltnis des Satzes vom zureichenden Grund zu beiden Arten von Wahrheiten., Z.
meint, zur Behebung gewisser Unebenheiten sei es nétig, bei Leibniz einen weiteren
und einen engeren Sinn dieses Satzes zu unterscheiden. Sehr interessant ist das hier
erstmals, und zwar in Faksimile, veréffentlichte, anscheinend aus den jungen Jahren
Leibnizens stammende Blatt aus den Leibniz-Handschriften der Niedersichsischen
Landesbibliothek in Hannover, auf dem er eine streng analytische Ableitung des
Satzes vom Grund versucht (34). Entscheidend ist in diesem Beweis der Satz ,Positis
omnibus requisitis res est, in dem schon die ganze Zweideutigkeit des Leibnizschen
Satzes vom Grund enthalten ist; denn faflt man die ,requisita® als »praerequisita®,
so enthilt der Satz keimhaft die Leugnung jeder echten Freiheit; rechnet man dagegen
das Sein der ,res” selbst mit zu den ,requisita®, so bleibt kaum mehr als eine Tauto-
logie iibrig. Im 2. Teil fragt Z. nach der Fundierung der Erkenntnis bei Leibniz,
Es handelt sich dabei nicht so sehr um die logische Begriindung als um die ontischen
Grundlagen, namentlich der ,ewigen Wahrheiten*. Klar lehnt Leibniz die Abhingig-
keit dieser Wahrheiten vom Willen Gottes ab. Anderseits gelingt es Z. nicht, nach-
zuweisen, dafl sich die Auffassung von , Wahrheiten an sich®, die sogar Gott selb-
stindig gegeniiberstehen, bei Leibniz findet (22). Es bleibt also die letzte Fundierung
der Wahrheit im gételichen Geist. de Vries

Schmidt, E., Hegels Lehre von Gort (Beitrige zur Forderung christlicher
Theologie. I1. Wissenschaftliche Monographien, 52). gr. 8° (260 S.) Giitersloh 1952.
DM 18.—. — Das Werk stellt eine Umarbeitung und Erweiterung einer Dissertation
aus den Kriegsjahren dar. Aber spiter erschienene Hegelliteratur ist (bis auf eine
Schrift von G. Dulckeit) nicht beriicksichtigt; auslindische Literatur kommt fast
iiberhaupt nicht zur Auswertung. Daher vermifit man auch den Kontakt mic der
modernen philosophischen Forschung, die doch gerade in der vergleichenden Inter-
pretation Hegels mit phinomenologischer, existenzialphilosophischer und nicht zu-
letze thomistischer Ontologie und Metaphysik neue Gesichtspunkte ergeben hat, be-
sonders auch im Hinblick auf Hegels Gotteslehre. Aber es ist interessant, zu sehen,
wie ein protestantischer Theologe Hegels Gottesbeweise positiv zu wiirdigen weif
(vgl. bes. 112 Anm. 24, 255 Anm. 71), wie er Kants ,Zertriimmerung® der Gottes-
beweise ablehnt (die ausfiihrliche Darstellung der Antikritik Hegels an Kants Kritik
der rationalen Theologie ist bezeichnend), wie er dem Problem intellektueller Gottes-
erkenntnis innerhalb protestantischer Theologie mehr Recht verschaffen méchte, In
cinem 1. Teil wird die Grundlegung der Hegelschen Gotteslehre, bes. Psychologie,
Notwendigkeit einer Metaphysik, und die spezifisch hegelianische Forderung nach
dialektisch-spekulativer Methode der Gotteserkenntnis behandelr, im 2. Teil die
Gotteslehre Hegels selbst mit ihrer neuartigen Form der Gottesbeweise, der Wesens-
bestimmungen Gottes und seines Verhiltnisses zur Welt. Die Vorwiirfe, die S. gegen
Hegel erhebt, sind die gewdhnlichen: Beeintrachtigung der Personhafrigkeit Gottes,
rationalistische Aufldsung der géttlichen Trinitit, der Inkarnation und Erlosung,
Panentheismus (bes. 255, 257). Diese Vorwiirfe erfolgen thetisch von der christ-
lichen Theologie her und nicht immanent-kritisch. Einzelne Hinweise darauf, daf}
Hegel mit der Bibel in Widerspruch stehe (205 Anm. 50. 208 Anm. 51, 252 Anm.
70 u. 6.), machen es sich methodisch sehr leicht. Immerhin it sich aus dem Buch
ein Eindruck davon gewinnen, wie die Auseinandersetzung mit Hegel protestantische
Forscher, auch wenn sie nicht direkt von Kierkegaard oder der dialektischen Theo-
logie herkommen, zu bewegen vermag. Ogiermann
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Laporte, J., Le coeur et la raison selon Pascal (Bibl. Philosophique 1). 8¢
(165 S.) Paris, Elzévir. Fr 375.—. — Diese Untersuchung iiber das Herz und die
Vernunft gehore zu den besten Arbeiten iiber Pascal, die ich kenne. Sie zeichnet sich
durch eine umfassende und tief eindringende Kenntnis der Quellen aus. Damit ver-
binder sich das Streben zur Objektivitit, der unbedingte Wille, die Sache selbst genau
s0, wie sie wirklich ist, zum Sprechen zu bringen; gerade bei Pascal tut das wohl,
weil doch manche unfreiwillig mehr oder minder voreingenommene Studien iiber ihn
erschienen sind. Deshalb gelingt es dem Verf., sich von den beiden hier moglichen
Extremen fernzuhalten; weder macht er Pascal zu einem abwegigen Irrationalisten,
noch deutet er ihn im Sinne des echten Intellektualismus eines Thomas von Aquin.
Eine Auslegung kann nach L. nur dann das Richtige treffen, wenn sie den fiir Pascals
Denken doch sehr wesentlichen Einfluff des Jansenismus unverkiirze in Rechnung
stellt und wenn sie zugleich den verschiedenen Abschattungen seines Gedankens das
ihnen gebithrende Gewicht zuteil werden liflt. Aus vielen sorgfiltigen und ein-
gehenden Analysen ergibt sich als abschliefende Formulierung: Pascal vertritt einen
Fideismus, aber von ziemlich eigenartiger Prigung; er dehnt das Ungeniigen der
blofen Natur, das Augustinus fiir das Wollen angenommen hatte, auch auf das
Erkennen aus. Sich selbst iiberlassen, verfillt die erbsiindliche Vernunft dem Skepti-
zismus; zur Wahrheit kommt sie einzig dadurch, da8 Gott sie durch den Instinke
und den Glauben fiihrr. Dabei ist der Glaube nicht blinder Sprung, sondern auf
seinem Hohepunkt Evidenz, eine Art von mystischer Schau, die im Wunder ihre
Bestitigung findet. Die Vernunft stiitzt sich auf die Prinzipien, die erst der Glaube
tragfihig macht, und schreitet dann in ihrer Wissenschaft zu zahllosen mathemari-
schen und naturwissenschaftlichen Wahrheiten fort; auch dient sie der Verteidigung
und Wegbereitung des Glaubens bei den Ungldubigen. — L. bietet cin folgerichtiges
und einheitliches Pascalbild. Aber ist es nicht zu einheitlich? Beachtet es genug die
Moglichkeit einander widerstreitender Tendenzen bei Pascal? Die Fragen erneuern
sich auch am Ende dieser griindlichen Studie, weil man den grofien Fragmentarischen
nie ein fiir allemal wird bewiltigen konnen. Lotz

Maceina, A., Der Groflinquisitor. Geschichtsphilosophische Deutung der Legende
Dostojewskijs. Mit einem Nachwort von Wl. Szylkarski: Messianismus und Apo-
kalyprtik bei Dostojewskij und Solowjew. 8° (340 S.) Heidelberg 1952, Kerle.
DM 12.80. — Uber den Groflinquisitor von Dostojewski ist viel geschrieben worden.
Die Legende 138t sich psychologisch verstehen als Darstellung der Weltanschauung
Iwans; sie kann auch als Polemik gegen Rom gedeutet werden. Beides ist richtig.
Aber nach M. findet sich in ihr dariiber hinaus auch die Geschichtsphilosophie Dosto-
jewskijs. Sie ist eine symbolische Erweiterung des 4. Kap. des Matthdusevangeliums.
In jedem Menschen kimpfen der Geist Christi und der Geist der Wiiste miteinander,
und dieser Kampf bestimmt auch den Verlauf der Geschichte. Christus ruft den Men-
schen zur Freiheit auf, zunichst auf Kosten seines irdischen Gliicks, aber schliefilich
um seines wahren Gliidkes willen. Der Geist der Wiiste, der Nihilismus, verspricht das
irdische Gliidk, aber um den Preis der Freiheit und der Menschenwiirde. Ganz all-
gemein verstanden ist diese Geschichtsauffassung ohne Zweifel richtig. Aber die
besondere Form und Schirfe, so wie sie in der Legende erscheinen, hat der Kampf
wohl erst in unseren Zeiten angenommen. — Das Nachwort zeigt, dafl die Motive
der Legende sich im Schrifttum Solowjews finden und daf darum Dostojewskij sie
wohl von seinem jiingeren Freund iibernommen hat. Allerdings diirfte Solowjew
selbst diese Motive nicht erfunden haben. Sie klingen im zeitgendssischen Schriftcum,
das sich unter dem Einfluf von Hegel und Schelling der Geschichtsphilosophie zuge-
wandt hatte, mehr als einmal an. Brunner

Roos, Hs S. J., Seren Kierkegaard og Katolicismen. 8° (58 S.) Kopenhagen 1952,
Ejnar Munksgaard, Kr 6.50. — Der Vortrag ,Kierkegaard und der Katholizismus®,
der im Januar 1952 in der Kierkegaardgesellschaft in Kopenhagen gehalten wurde,
ist hiermit in Buchform erschienen. R. gibt eine niichterne und kurze Darstellung der
Tendenzen bei Kierkegaard, die sich dem Katholizismus besonders deutlich nahern
oder sich von thm entfernen. Als katholisierende Tendenzen werden behandelt: die
Lutherkritik Kierkegaards, sein ,Handlungsprinzip®, seine Anniherung an die
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»analogia entis“ und seine Anerkennung einer objektiven Autoritit in der Verkiin-
digung des Christentums. Ohne die Bedeutung dieser Gedanken Kierkegaards herab-
zumindern, zeigt der Verf., dafl man Ausdriicke wie ,anima naturaliter catholica®
von Kierkegaard nicht gebrauchen kann, da er in anderen Punkten den Katholizismus
immer weiter abgelehnt hat. Hier wird besonders sein Antirationalismus, der sich all-
mihlich ins Antiintellektualistische wendet, erwithnt. In seinem Kampfe gegen die
danische Staatskirche hat er sich von jeglichem Kirchenbegriff entfernt. Besonders
wertvoll ist die Auseinandersetzung mit der subjektivistischen Glaubensbegriindung
Kierkegaards. Hier findet R. — wie iibrigens auch H. Diem in seiner Abhandlung
iiber die Dialektik Kierkegaards — eine Tendenz, die nicht nur vom Katholischen
wegfihrt, sondern auch in einer fiir das protestantische Denken unhaltbaren Position
endet und sich letztlich vom Christentum iiberhaupe trennt. Ganz willkiirlich scheint
also die Bemerkung G. Brandes, die R. erwihnt, nicht zu sein: ,Durch ihn (Kierke-
gaard) ist das dinische Geistesleben in eine AuBlerlichkeit getrieben worden, wovon
der Sprung entweder in den dunklen Abgrund des Katholizismus oder auf den Gipfel,
wo uns die Freiheit winke, geschehen muf.“ — R. zitiert verschiedene Stellen aus den
Tagebiichern, die in der bisherigen deutschen Kierkegaardliteratur weniger beachtet
worden sind. Von besonderem Interesse ist die Untersuchung der katholischen Biicher,
die Kierkegaard gelesen hat. Am Ende des Buches findet sich ein Katalog der wich-
tigsten katholischen Biicher, die Kierkegaard in seiner Biicherei besafl. Allein wegen
dieser Untersuchung wiire eine Ubersetzung ins Deutsche erwiinscht. Mittendes

Esistenzialismo Cristiano (Sonderheft des Archivio di Filosofia). gr. 8°
(158 S.) Padua 1949, Ed. Liviana. L 500.—. — Das vorliegende Heft vereinigt meh-
rere Autoren (neben den Italienern stehen die beiden Franzosen Marcel und Brébier),
die positiv aufbauend, kritisch und historisch an das Problem des Existenzialismus
im allgemeinen und des christlichen Existenzialismus im besonderen herangehen.
Letzterer wird seinem Wesen nach vor allem in dem Beitrag von L. Pareyson unter-
sucht, Der nicht-christlichen Richtung, die den Menschen von heute in seiner Krise
absolut setzt, stellt er die christliche gegeniiber, die die Krise des Menschen von heute
auf die Natur des Menschen an sich zuriickfithre (vgl. 63). SchlieBlich liuft der christ-
liche Existenzialismus auf die kritische Begriindung der Aktualitit des Spiritualismus
hinaus (vgl. 67). Erst durch das existenzialistische Moment, das den Spiritualismus als
Uberwindung der gegenwirtigen Krise entwickelt, gewinnt dieser seine Aktualitiit;
ebenso wird erst durch das spiritualistische Moment, das ein Sich-iibersteigen des
Existenzialismus in den Spiritualismus hinein besagt, jener wirklich theistisch und
christlich. Was schon hier anklingt, daff nimlich sogar ein aus der Krise kommendes
spiritualistisch-theistisches Philosophieren nicht mehr eigentlich Existenzialismus ist,
wird noch schirfer von Bongioanni formuliert: Es kann sein, daf nur jene Richtung,
die dem Religidsen fernsteht, heute authentischer Existenzialismus ist, wihrend alle
seine anderen Gestalten hichstens als Pseudo-Existenzialismen gelten kénnen (vgl.
48). — Gemif} einer dem Ref. vertrauteren Terminologie geht es letztlich um das
Verhiltnis von Existenz und Sein. Wird das Sein von der Existenz verschlungen,
oder wird die Existenz in dem ganz bis zu Gott hin entfalteten Sein begriindet? Wir
bekennen uns zu der zweiten Moglichkeit; dann aber bleibt wie oben die Frage, ob
eine Philosophie des Seins im echten Sinne Existenzialismus sein kann. — Wie in
der hier allein herausgegriffenen Grundfrage, leistet der Band auch sonst griindliche
Arbeit, die zur Klirung schwieriger Probleme beitrigt. Eine wertvolle Beigabe ist
ein Verzeichnis der italienischen Neuerscheinungen iiber den Existenzialismus von
1946 bis Anfang 1949, Lpts

Biemel, W, Le Concept de monde chez Heidegger (Philosophes contempo-
rains 4), 8° (184 S.) Lowen 1950, Nauwelaerts. Fr 60.—. — In ciner sorgfiltig nach-
vollziehenden Studie fithrt B. zuverlissig in Heideggers Weltbegriff ein. Dabei folgt
er vor allem den beiden Werken ,Sein und Zeit* und , Vom Wesen des Grundes®;
die in ihnen erreichte Entfaltungsstufe arbeitet er deutlich heraus, erginzt sie aber
zugleich durch die weiterfiihrenden Ausblidse aus den spateren Schriften. Auflerdem
konnte er eine Reihe von noch ungedrudkten Manuskripten zu Rate zichen. Welt ist
bei Heidegger wesentlich relativ zum Dasein; von diesem wird sie gebildet oder ent-
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worfen. Das heifit aber nicht im Sinne eines unerleuchteten Idealismus, daf die Welt-
dinge nur Setzungen des Menschen seien; vielmehr sind sie auch unabhingig von ihm
vorhanden. Denn Welt hat nicht einen ontischen, sondern einen ontologischen Sinn;
es geht also um das Entwerfen nicht der einzelnen Dinge, sondern der Welt oder einer
Welt im ganzen als des ermdglichenden Grundes, der die Dinge erst zu dem macht
und als das erscheinen liflt, was sie innerhalb dieser Welt sind. Infolgedessen fillt die
Explikation der Welt mit der Explikation der Transzendenz des Daseins, die sich
nach Heidegger wesentlich auf Welt im ganzen richtet, zusammen. — Untersuchen
wir weiter vordringend, wodurch das Dasein imstande ist, eine Welt und Welt-
iiberhaupt zu entwerfen, so verweist das Problem der Welt auf das des Seins. Der
Mensch entwirft Welt, weil er immer schon in der Offenheit des Seins steht. Nun ist
aber die Problematik des Seins noch nicht in allem geklirt; deshalb bleibt auch der
Weltbegriff von einer vorliufig nicht aufhellbaren Dunkelheit eingehiillt. Besonders
eine Aporie ist hervorzuheben; in ,Sein und Zeit“, wo die Frage nach dem Sein
ebenfalls schon die leitende ist, kreist alles um den Entwurf des Menschen, wihrend
es spater das Sein ist, das den Menschen in das Da, d. h. in die Wahrheit oder Offen-
heit des Seins wirft. Die Abhingigkeit vom Sein, die das Wesen des Menschen aus-
macht, ist das entscheidende Moment, das in Heideggers Entwicklung neu ans Licht
gekommen ist (vgl. 86)..— In einer kurzen kritischen Auseinandersetzung weist B.
auf zwei Anliegen hin. In einem gewissen Gegensatz zu ,Sein und Zeit®, das nur
die Zeug-Welt analysiert, hat sich Heidegger in seinen neueren Veroffentlichungen
auch anderen Welten zugewands. Nun erhebt sich die Frage, wie sich diese Welten
zueinander verhalten und in welcher von ihnen (Welt des Zeugs, der Wissenschaft,
der Dichtung usw.) die urspriingliche Lichtung geschieht, die unser ganzes Dasein
tragt. AuBerdem stellt sich neu das Problem der Welt-iiberhaupt, die jetzt fast mit
dem Sein selbst identisch ist. Das zweite Anliegen betrifft den Bezug des Daseins
2um Seienden, der bei Heidegger ohne weiteres Uneigentlichkeit besagt. Dem hilt B.
entgegen, dafl ein Bezug des Daseins zum Seienden auch auf die Weise der Eigentlich-
keit moglich sei; zu einem Abgleiten in die Uneigentlichkeit komme es nur dann,
wenn das Dasein selbst der blofen Dinghaftigkeit verfillt und so sich mifiversteht. —
Nach des Ref. Ansicht wire noch ein drittes Anliegen von grofier Wichtigkeit, das in
einer Bemerkung B.s sichtbar wird; er meint, es sei Heideggers Absicht, mit der Uber-
windung der traditionellen Metaphysik auch alle Trennungen und Abgrenzungen,
die sie vollzieht, aufzugeben; dabei nennt er die Gegensatzpaare sinnlich—iibersinn-
lich, Diesseits— Jenseits (vgl.90). Von hier wird die Gleichsetzung von Welt und Sein
zur Frage; wird diesWelt auf das Sein hin erweitert, oder wird das Sein auf die Welt
hin eingeengt? Je nach der Antwort, die man darauf gibt, wird auch die Transzendenz
einen jeweils anderen Sinn gewinnen. Dabei kinnte sich zeigen, daff doch nicht alle
Unterscheidungen der iiberlieferten Metaphysik ginzlich entbehrlich sind. Lotz

Johanns, P, S.J., La pensée religieuse de I'Inde. Ubers. v. L. M.Gauthier
(Bibl. de la Fac. de Phil. et Lettres de Namur 14). 8° (224 S.) Lowen 1952, Nauwe-
laerts. Fr 140.—. — Das Buch ist der Niederschlag von Vorlesungen am Institut fiir
Indische Literatur von Namur. Es stellt das religitse Denken Indiens nicht nur, und
zwar griindlich, dar, sondern weist auch immer wieder auf die Ankniipfungspunkte
fiir das christliche Denken hin. In der Einleitung macht uns der Verf. mit den beiden
grundlegenden Lehrunterschieden des indischen und christlichen Denkens bekannt.
Die Hindus kennen keine Schépfung aus Niches, so dafl Gott als Ursache der Welt
sich notwendig irgendwie in die Welt hineinverwandelt, und sie kennen keine natur-
hafte Einheit von Leib und Seele, so dafl die Seele ihrer Natur nach ein reiner Geist
ist, der infolge fritheren Tuns (des Karman) mit einem Leib verbunden ist. — In drei
Biichern behandelt der Verf. den Vishnuismus, den Yoga und den Advaitismus.
Trotz der Wesensunterschiede des metaphysischen Denkens zeigen die Mystik und das
religitse Leben im Vishnuismus und in der von ihm betonten Bhakti eine der unseren
verwandte Auffassung. Der Yoga ist mehr Methode als Lehre. Sein Ziel ist die Be-
freiung der Seele von den driickenden Fesseln der materiellen Natur. Weg dazu ist
die Selbstverleugnung. Der Verf. sieht darin das Streben des Menschen nach Wieder-
herstellung des Paradieszustandes. Trotz der bis ins einzelne gehenden Darstel-
lung kommen die Grundgedanken des Advaitismus (Nicht-Zweiheit-Lehre) Shan-
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karas klar zum Ausdruck. — Die Kenntnis, die dieses Buch iiber die Spekulationen
der indischen Religionsphilosophie vermittelt, geht ganz erheblich iiber das hinaus,
was man sonst, auch bei guten Autoren, zu lesen bekommt. Grund dafiir ist nicht so
sehr die (vorhandene) Fiille und Genauigkeit der Einzelkenntnisse als vielmehr die
Beleuchtung, die der Verf. dem Stoffe von der Philosophie und Theologie der Scho-
lastik her zu geben vermag. Brugger

Endres, F. C, Die grofien Religionen Asiens. Eine Einfithrung in das Verstind-
nis ihrer Grundlagen. 8° (187 S. u. 8 Tafeln) Ziirich 1949, Rascher. Sfr 12.50. — Das
Buch behandelt, zur Einfiihrung fiir Nichtfachtleute, im ersten Drittel den Islam, im
zweiten Drittel den Buddhismus, die E. aus eigener Anschauung kennt, und im letz-
ten Drittel in sehr summarischer Zusammenfassung den Hinduismus, Dschainismus,
Lao-Tse und den Taoismus, den Shintoismus und die Lehre des Kung-Fu-Tse. —
Der Verf. will die Religionen ganz unvoreingenommen, ohne einen bestimmten reli-
giosen Standpunkt betrachten, da er beides, wie es scheint, fiir unvereinbar hilt. Seine
besondere Vorliebe gilt jedoch dem Islam und dem Hinayana-Buddhismus. Infolge-
dessen wird er dem Mahayana und der Bhakti-Religion keineswegs gerecht. Es darf
auch nicht verschwiegen werden, daff die Unvoreingenommenheit, deren er sich den
nicht-christlichen Religionen gegeniiber befleifit, der christlichen Religion und Kirche
nicht im selben Mafl zuteil wird. Das Urteil iiber die Kreuzziige z. B. ist angesichts
einer Religion, die den Glaubenskrieg verkiindet und in die Tat umgesetzt hat, kaum
begreiflich. Brugger

Isherwood, Ch. (Herausgeber), Vedanta und wir (Titel der amerikanischen
Originalausgabe: Vedanta for the Western World). 8° (512 S.) Ziirich 1949, Rascher.
DM 21.—. — Das Buch ist ein Sammelband mit 68 Beitrigen von 17 Verfassern, dar-
unter Aldous Huxley und Vivekananda, Sie sind der in USA erscheinenden Zeit-
schrift ,Vedanta und der Westen® entnommen. Der Herausgeber hat dazu aufler
anderen Beitrigen eine Einfithrung geschrieben. Ziel des Bandes ist es, Einblicke zu
geben in das religitse Leben verschiedener dstlicher und westlicher Vedanta-Anhinger.
Drei Gedanken des Vedanta werden herausgestellt: Die wahre Natur des Menschen
ist gottlich; der Zweck unseres Lebens besteht darin, diese gottliche Natur zu ,ver-
wirklichen® (im Sinne des englischen to realise = als lebendige Wirklichkeit zu er-
fahren); alle Religionen stimmen im wesentlichen iiberein. — Was das Christentum
angeht, so sieht der Herausgeber nicht den grundlegenden Unterschied zwischen der
ibernatiirlichen Teilnahme an der gottlichen Natur und einer angeblichen natiirlichen
Identitit. Auch beziiglich der Einheit des mystischen Erlebnisses in allen Religionen
finden sich die gewohnten Aquivokationen. Trotzdem soll nicht verkannt werden,
dafl die Beitrige eine starke und echte Zuwendung zum Ewigen und Absoluren be-
kunden. Brugger

v.Korvin-Krasinski, Cyrill,O.S.B., Die Tibetische Medizinphilosophie. Der
Mensch als Mikrokosmos (Mainzer Studien zur Kultur- und Vélkerkunde, hrsg. von
A. Friedrich, 1). gr. 8° (XL u. 363 S.) Ziirich 1953, Origo-Verlag. — H. de Lubac$. J.
hat in seinem Buch iiber die Begegnung des Buddhismus mit dem Abendland (La ren-
contre du Bouddhisme et de I"Occident, Paris 1952) auf die Bedeutung der Erschlie-
fung der geistigen Welt des Ostens fiir die abendlindische Kultur und fiir die christ-
liche Philosophie und Theologie hingewiesen. Es geht hier wahrhaftiz um mehr als
um die Befriedigung intellektueller Neugier oder um die lingst fillige Abrundung
unserer einseitigen Kenntnisse. Selbst wenn es nicht erwiesen wire, dafl schon in dem
Urgestein unserer abendlindischen Kultur mancher Einschlag 6stlicher Herkunft
steckt (wie auch umgekehrt der Osten viel mehr vom Westen empfangen hat, als er
meist wahr haben will), so konnen wir uns, auf dem Wege zur Ein-Welt-Kultur,
nicht mehr der gebieterischen Notwendigkeit entziehen, jene Menschen forschend zu
befragen, die mit uns mehr und mehr ein Schicksal tragen. Und je mehr die Kirche,
unter dem unaufhaltsamen Druck der weltpolitischen Ereignisse, sich ihrer abend-
lindisch-mediterranen Beschrinkungen begibt und immer vorbehaltloser (soweit es
um jene Bereiche geht, die einer Adaptation iiberhaupt offenstehen) zur Kirche aller
Volker und Kulturen wird, um so unausweichlicher wird die Forderung, das geistige
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Erbe dieser anderen Vélker, zumal des asiatischen Grofiraumes, zu assimilieren oder
zum mindesten aufzuschliefen. Diese Aufgabe war dem christlichen Abendland schon
lange gesetzt, eigentlich schon seit der ersten Beriihrung zwischen Okzident und
Orient im 13/14. Jahrhundert und wieder seit der ErschlieRung Indiens, Japans und
Chinas im groflen Jahrhundert der Missionspioniere. Sie ist auch wiederholt angefafic
worden — de Lubac erzdhlt uns in seinem Buche die Phasen und Peripetien dieser
oft abenteuerlichen Begegnung —, aber im Grunde miissen wir noch heute das wieder-
holen, was bereits im Jahre 1829 de Lamennais mit prophetischem Blick geschrieben
hatte: ,Es wird Zeit, daf} die katholische Wissenschaft die reiche Ernte einholt, welche
man ihr bereitet hat“ (H. de Lubac, a. a. O. 188). — In diesen Zusammenhang haben
wir das vorliegende Werk des Laacher Benediktiners K. zu stellen. Es ist in viel-
fachem Sinne ein ungewohnliches Buch, geheimnisvoll wie das mystische Zeichen, das
den Umschlag schmiickt. Schon der Titel mufl den abendlandischen Leser schokieren,
fiir den die Medizin zu den ausgesprochen positiven Wissenschaften gehore und sich
mit allem Nachdruck von den — angeblich — luftigen Spekulationen der Philosophie
fernhilt. Aber es geht ja auch nicht um die Medizin des Abendlandes, sondern des
geheimnisumwitterten Tibet, das seinerseits den Wissensschatz Alt-Indiens konserviert
hat. Dafl es in Tibet eine reich entwickelte medizinische Literatur gibt, war seit lan-
gem bekannt; der bedeutendste deutsche Fachmann auf diesem Gebiet, W. A. Un-
krig, hat in einem einfiihrenden Abschnitt des Buches (XV—XXXI) davon einen
Uberblick gegeben. Aber fiir den Abendlinder bedeuten diese tibetischen und mon-
golischen Werke mit ihren schwerfilligen Titeln zumeist nur einen unverstindlichen
Wust von ritselhaften Bezeichnungen, Vorschriften und Praktiken. Aufgabe des
vorliegenden Werkes ist es nun, den tragenden Sinn und das verborgene philo-
sophische Fundament dieser medizinischen Vorstellungen und Anweisungen offen-
zulegen. Es zeigt, wie hinter dem Ganzen eine erstaunliche differenzierte und ge-
schlossene Welt symbolisch-metaphysischer ,Ideen® steht, die dem Abendlinder nur
deshalb so verschlossen ist, weil ithm einerseits die Kraft echten Symboldenkens ver-
lorengegangen ist und weil ihm andererseits die letzten Prinzipien, aus denen nach
tibetischer Anschauung die Gesamtwirklichkeit sich aufbaut, nie gezeigt wurden. Die-
ser Aufweis der letzten Seinsprinzipien — es sind drei: Chi (= ,Luft®), Schara
(= »Galle®), Badgan (= ,Wasser”) — und ihrer die verschiedenen ,kosmologischen
Seinsstufen® durchherrschenden und strukturierenden Kraft ist der Inhalt der beiden
ersten Teile des Buches (1—162). Entscheidend ist dabei der (auch im Untertitel des
Werkes ausgesprochene) Gedanke vom Menschen als Mikrokosmos, ein Ideenmotiv,
das uns zwar bereits aus der abendlindischen Uberlieferung geliufig ist, das aber in
dieser lamaistischen Metaphysik eine geradezu iiberwiltigende Rolle spiclt, wo es
ebensosehr die medizinischen und kosmologischen wie auch die magischen und reli-
giésen Vorstellungen und Ubungen beherrscht. Die neun Seinsstufen, die alle im
Menschen aufweisbar sind, haben ihre ,exakten® Entsprechungen im Makrokosmos,
und das Wissen um diese Korrelation ist fiir die mannigfachen medizinischen An-
weisungen unentbehrlich. Demgemdft fiige der Verf. der Beschreibung der verschie-
denen Stufen jeweils eine Schilderung der makrokosmischen Entsprechungen und der
medizinischen Auswertung (letzteres nur ganz kurz) bei. Der 3. Teil des Buches
wertet die so gewonnenen Erkenntnisse in Richtung auf eine ,kosmologische Syn-
these® aus (163—230). Die Tatsache, dafl es mittels der im analytischen Teil des
Buches gewonnenen Erkenntnisse gelingt, die sonst unverstindliche Lehre Tibets von
den ,fiinf Elementen®, den ,fiinf Charakteren®, den ,vier Grundfundamenten® und
den ,acht lamaistischen Kostbarkeiten® u. 3. m. innerlich einsichtig zu machen, be-
deutet eine riickwirkende Bestitigung der metaphysischen Dedulctionen. Wie wichtig
diese Metaphysik fiir das Verstindnis der tibetisch-altindischen Mythologie mit ihren
Spekulationen von der Urwelt und dem Urmenschen ist, wird in den 13 Anhingen
(231—280) gezeigt, wie auch sonst der Religionswissenschaftler und Mythologe in
dem Werk viele wertvolle Anregungen finden wird. Den letzten Teil bildet ein
kritischer Riickblick® (281—335), der eine Reihe von methodologischen Fragen
fortfiihrt, die schon im Vorwort des Verf. angeriihrt worden waren. Vor allem geht
es um das Problem der Kompetenz und Zuverlissigkeit der hier gebotenen Dar-
stellung, die sich nicht so sehr auf die Einsichtnahme in die tibetisch-mongolischen
Dokumente als auf den jahrelangen personlichen Verkehr des Verf. mit einem
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gebiirtigen Burjaten, der nach seiner lamaistischen Ausbildung zum Westen kam und
als hochangesehener Arzt in Polen lebt, berufen kann. Ohne Zweifel wirft diese
Quellenlage manche ernsten Bedenken auf, deren sich der Verf. durchaus bewufit
ist, — nicht zuletzt die Frage, in welchem Mafle es ihm gegliickt ist, dem orienta-
lischen Inhalt eine westliche Form zu geben, ohne ihn zu verfilschen. Aber wie im-
mer die Dinge hier liegen mégen, Philosophie, Ethnologie und Medizin, aber auch
Religionsgeschichte und Theologie miissen dem Verf. fiir sein kithnes Unternehmen
Dank wissen. Dafl die minutidsen Analysen sich nicht leicht lesen lassen und daf} der
Leser mehr als einmal zum Anfang zuriickkehren muff, um den verlorenen Zusam-
menhang wiederzufinden, liegt nicht am Stil der Darstellung, sondern an der fiir den
Abendlinder so verschlossenen Sprodigkeit des Stoffes. Um so mehr Respekt ge-
winnt man vor der Leistung, deren Frucht dieses Werk ist, wie auch vor der speku-
lativen Kraft jener Volker, der dieses hochentwickelte symbolisch-metaphy-
sische System entsprungen ist. Dem Verlag gebiihrt fiir die vorziigliche Ausstattung
des Werkes hohe Anerkennung. Die ,Mainzer Studien zur Kultur- und Vélker-
kunde“ haben mit diesem 1. Bd. einen gliickverheiffenden Anfang gewonner‘;{
Bacht

3. Naturphilosophie. Psychologie und Anthropologie

Dampier, W.C. Geschichte der Naturwissenschaft in ihrer Beziehung zu
Philosophie und Weltanschauung (Die Universitdt 25). kl. 8° (615 S.) Wien 1952,
Humboldt. DM 17.50. — Als eingehende und ausfiihrliche Geschichte der Natur-
wissenschaft fiille das Buch eine im deutschen Sprachgebiet in den letzten Jahren im-
mer spiirbarer gewordene Liicke aus. Die inhaltsreiche Darstellung, auch in der Uber-
setzung leicht lesbar, ist stets um Objektivitit bemiiht. Bei der Behandlung des Ver-
hiltnisses der Naturwissenschaft zu Philosophie und Religion wird dieses Ziel aller-
dings insofern nicht immer ganz erreicht, als mit dem naturwissenschafclichen Aus-
gangspunke des Verf. eine gewisse Einseitigkeit der Beurteilung und Bewertung wohl
von vornherein gegeben ist. Auf die zahlreichen Fragen, die in diesem Zusammen-
hang angeschnitten werden, kann hier nicht eingegangen werden; hingewiesen sei nur
auf eine gewisse Sympathie, die der Verf. trotz allem fiir Thomas und die Scholastik
spiiren ldfit. Einige Versehen im Text: S. 28 Z. 7 v. u. muf} es statt ,ebenfalls* heiflen
»dagegen®; S. 480 Z. 21 nicht ,136%, sondern ,,137“ (ein fiir Eddingtons Theorie
wesentlicher Unterschied); S. 499 unten ist unverstindlich, wie aus der Ablenkung
eines Atomstrahls im inhomogenen magnetischen Feld das elektrische Dipolmoment
von Molekiilen bestimmbar sein soll; S. 519 Z. 13 sind statt ,Billionen® wohl ,,Mil-
liarden® gemeint. Biichel

Jordan, P., Schwerkraft und Weltall (Die Wissenschaft 107). 8° (VIII u. 207 S.)
Braunschweig 1952, Vieweg. DM 15.80. — Das Buch bringt in der ersten Hilfte eine
Darstellung der Riemann-Einsteinschen Theorie, d.h. der Allgemeinen Relativitdts-
theorie mit thren Voraussetzungen aus der Differential-Geometrie und der Speziellen
Relativititstheorie; die zweite Hilfte enthilt im 4. Kap. die besonders von J. weiter-
gefithrte Theorie der verinderlichen Gravitationskonstanten, zu deren theoretischer
Vertiefung und Begriindung ein 3. Kap. iiber die von Kaluza und Klein begriindete
projektive fiinfdimensionale Fassung der Relativititstheorie vorgeschaltet ist, das
jedoch zum Verstindnis des 4. Kap. nicht vorausgesetzt wird. Aus zwei Griinden muf8
man auch vom naturphilosophischen Gesichtspunkt aus das Erscheinen dieses Buches
begriiflen: Einmal bringt es vor allem im zweiten Teil eine tibersichtliche Darstellung
von Sachverhalten und Theorien, die man bisher meist nur durch das Studium der
betreffenden Einzelverffentlichungen kennenlernen konnte; sodann ist das ganze
Buch in einer Art geschrieben, die bewufit versucht, ,Beweise nicht durch Rechnen,
sondern durch Verstehen zu erreichen® (V). Was das gerade bei der Allgemeinen
Relativitits-Theorie bedeutet, weifl jeder, der sich einmal mit den iiblichen lehrbuch-
mifligen Darstellungen dieser Theorie befafit hat. Und es ist J. tatsichlich in einem
erstaunlichen Mafle gelungen, die (auch philosophisch) entscheidenden Grundgedan-
ken aus dem sie umgebenden ,,Formelgestriipp® (V) herauszuldsen. Aus beiden Griin-
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den bedeutet J.s Buch eine erfreuliche Erginzung der gleichzeitig im gleichen Verlag
neu herausgekommenen bewihrten Darstellung der Relativitits-Theorie aus der
Feder v. Laues. Bichel

Fényes, I, Eine wahrscheinlichkeitstheoretische Begriindung und Interpretation
der Quantenmechanik: Zeitschr. fiir Physik 132 (1952) 81—106. — Dem Verf. geht
es um den mathematischen Nachweis, daff die charakteristischen Ziige der quanten-
mechanischen Statistik, in denen nach der gewshnlichen Auffassung der grundsitz-
liche Unterschied zwischen der iiber einer deterministischen Grundlage aufgebauten
klassischen und der wesentlich indeterministischen quantenphysikalischen Statistik
zum Ausdruck kommt, sich rein aus der statistischen Betrachtungsweise ableiten lassen
und tiber einen zugrundeliegenden Determinismus oder Indeterminismus nichts aus-
sagen. 50 z. B. die Unschirfebeziehung (vgl. dazu Herdan, Naturwiss. 39 [1952] 350,
Fényes, Naturwiss. 39 [1952] 568); in der Kritik des v. Neumannschen Beweises fiir
die Unmaglichkeit verborgener Parameter (vgl. Schol 27 [1952] 225) wird dargelegt,
dafl, wenn der Beweis allgemeingiiltig wire, auch bei Diffusionsvorgingen keine ver
borgenen Parameter vorliegen konnten, obwohl sie dort nach allgemeiner Auffassung
vorhanden sind; auch von der Nichtanwendbarkeit der klassischen statistischen
Mechanik wird gezeigt, dafl sie in gleicher Form beim Versuch der Berechnung des
Diffusionskoeffizienten auftreten miisse. Die Kritik an der herkémmlichen Auffas-
sung vom Umschlagen der Zustandsfunktion im Augenblick der Messung (vgl. Schol
28 [1953] 169) und an den Heisenbergschen Betrachtungen iiber die prinzipielle Un-
moglichkeit der gleichzeitigen genauen Messung von Ort und Impuls usw. scheint
sich allerdings teilweise gegen Behauptungen zu wenden, die in dem zugrundegelegten
Sinn von der indeterministischen Auffassung gar nicht vertreten werden. Ein Modell
des Elektrons, das die Interferenzerscheinungen usw. verstindlich machen wiirde,
kann F. nicht angeben. Biichel

Gotlind, E., Bertrand Russell’s Theories of Causation (Inaugural Dissertation).
8° (164 S.) Uppsala 1952, Almqvist & Wiksell. — G. behandelt das Kausalitits-
problem bei Russell und bietet so dem Leser einen Durchblick durch dessen Erkennt-
nistheorie. Russells Denken erfuhr hinsichtlich dieses Problems wie tiberhaupt in
philosophischer Hinsicht eine weitgehende Entwidklung und Anderung. Das Kausa-
litdtsproblem begegnete Russell zuerst in The Principles of Mathematies (1902), wo
er im Zusammenhang der Relationenlehre auch die Theorie der Kausalrelation all-
gemein ausgearbeitet hat. Hier steht er vollkommen auf dem Boden der klassischen
Physik; er vertritt einen gewissen erkenntnistheoretischen Realismus, Determinismus
im Sinn der Vorausberechenbarkeit und betrachter nur physikalische Gesetze als
eigentlich kausal. Dieser Determinismus wird dann auch auf den physiologischen und
psychologischen Bereich ausgedehnt, Ein metaphysisches Kausalitdtsprinzip ist nicht
bekannt, Zur Begriindung der Induktion fordert Russell in The Problems of Philo-
sophy (1912) ein apriorisches Prinzip, welches jedoch weder bewiesen noch wider-
legt werden kann, sondern lediglich als berechtigtes Postulat auftritt — weil wir eben
das Wissen mehr wiinschen als das Nichtwissen. Unter dem Einfluf der modernen
Physik gibt er dann das Weltbild der klassischen Physik auf und vertritt erkenntnis-
theoretisch einen gewissen Phinomenalismus, ohne jedoch kritiklos allen angeblichen
philosophischen Konsequenzen der modernen Physik zuzustimmen; so glaubt er auch
nicht, dafl durch die Unschérfebeziehung mehr als die Unmaglichkeit der Voraus-
berechnung bewiesen ist. — Der Wert des Buches liegt mehr in einer treuen Darstel-
lung des Kausalitdtsproblems bei Russell als in der kritischen Auseinandersetzung
mit dem Russellschen Denken. Richter

Nickel, E, Das ,physikalische Modell“ und die ,metaphysische Wirklichkeit®.
Versuch einer Metaphinomenologie. 8° (99 S.) Miinchen/Basel 1952, Reinhardt.
DM 4.20. — Der Verf. (Naturwissenschaftler) sucht zur Metaphysik durchzustoflen,
um auf ,metaphinomenologischer Ebene die Fragen, die die heutige Naturwissen-
schaft aufgibt, einer Klirung zuzufiihren. Die ersten Abschnitte des Biichleins um-
reifien den grundlegenden Unterschied zwischen physikalischem Modell und Ding an
sich, Phdnomenwelt und ,Metaphysis“: Das Modell ist nur eine Seite der Wirk[ich-
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keit; aber auch das ,Ding an sich“ der Philosophen gibt diese nicht voll wieder. Die
Fiille des konkreten Gegenstandes mufl man ,gegen die Skelettierung sowohl durch
Naturwissenschaft als auch durch Philosophie in Schutz nehmen® (16); sein Wesen
ist mit der — nicht summenhaft miflzuverstehenden — Gesamtheit der moglichen
Formen gegeben, in denen es auftreten kann. Der 2. Teil iiber ,die Welt als Aufle-
rung metaphysischer Prinzipien® sieht nicht nur die Organismen, sondern auch die
unbelebte Materie durch ein iibermaterielles Prinzip geformt. Wihrend der Biologe
der organischen Entelechie die Materie der Physiker als Substrat zuordnen kann, ist
die entsprechende Grundlage der Materie-Entelechie nicht erfahrungsgegeben; das ist
aber kein Grund, sie zu leugnen. Metaphysische Forschung ist nun einmal fiir eine
tiefere Welterklirung unabdingbar, da ,im Phinomen das metaphysische Innen
transparent wird“ (47). Besonders gilt das fiir das finale Naturgeschehen. Vion hier
aus nimmt der Verf. auch zur Méglichkeit des Wunders Stellung: Die ,Metaphysis®
ist ,das eigentliche bewirkende Innen, eine Realitit, die sich je nach dem zwischen-
geschalteten Gitter (unserer raumzeitlichen Erfahrung) als eine ganz bestimmte Dies-
seitigkeit auswirke® (52); das Wunder bedeutet dabei ,ein partielles Auswechseln
des Determinationsgitters® (48). In einem ,fast unerhofften Hohenflug® (62) fiihrt
die weitere Betrachtung zum letzten Grund der Welt und der ,Metaphysis®, zu Gott
und dessen schopferischen Ideen. Die vielen Anfiihrungszeichen erinnern an einen
Satz von H. Scholz (Geschichte der Logik 63f.): ,Jedes Anfithrungszeichen ist ein
Symptom fiir etwas, was nicht erledigt ist.“ Aber gerade in dieser Unfertigkeit wirke
das mit Eifer und Wagemut geschriebene Biichlein anregend. Pohl

Wenzl, A. (Herausgeber), Hans Driesch, Personlichkeit und Bedeutung fiir Bio-
logie und Philosophie von heute. gr. 8° (221 S.) Miinchen 1951, Reinhardt. DM 9.—;
geb. DM 12.—. — Im Jahre 1951 waren 10 Jahre vergangen seit dem Tode jenes
Mannes, der durch seine bahnbrechenden biologischen Forschungen ebenso wie durch
sein klares und tiefes naturphilosophisches Denken von einzigartiger Bedeutung fiir
die neuere organische Naturphilosophe geworden ist. Eine Reihe berufener Kenner

* Drieschs lassen Forschen und Leben dieser vorbildlichen Persénlichkeit in ihten Bei-
trigen zu obigem Gedichtnisbuch wieder erstehen. Wegen vieler personlicher Notizen
ist besonders der Beitrag von Margarete Driesch, der Lebensgefihrtin des groflen
Biologen, wertvoll. G. w. Natzmer umreifit die biologische Problemstellung durch
Driesch und ihre Weiterentwicklung. U. Schondorfer erortert die Bedeutung des
philosophischen Werkes. Den umfassendsten und zweifellos auch wichtigsten Beitrag
liefert A. Wenzl in seiner Untersuchung ,Drieschs Neuvitalismus und der philo-
sophische Stand des Lebensproblems heute®. W. gibt nicht nur einen klaren Durch-
blick durch die Hauptprobleme und Hauptentscheidungen Drieschs, sondern fiihre die
naturphilosophische Diskussion {iber das Lebensproblem eigenstindig weiter unter
besonderer Beriicksichtigung der neuen Kampfansage gegen den Vitalismus z. B.
durch L. v. Bertalanffy, Ballauf, A. March. Bei der Darlegung der Wirkweise der
Entelechie kommt W. neben der ,,Suspensionshypothese® und ,, Virtuellititshypothese®
(Drieschs realisierte Bedingungsgleichungen) zu einer neuartigen Moglichkeit (115),
die er ,mikrophysikalische ,Freiheits'-Hypothese* nennt und als ,Steuerung durch
Auswahl physikalisch noch unbestimmter Moglichkeiten und Verstirkerwirkung®
(118) definiert. Ergiinzend kommt eine ,Hypothese der Schaffung organischer Sub-
stanz im Rahmen des mikrophysikalischen Spielraums® hinzu. Ein Briefwechsel zwi-
schen Driesch und dem in vielen Punkten geistigz mit ihm verwandten A. Mittasch
(katalytische Kausalitit) und ein Verzeichnis der Schriften Drieschs beschliefen das
wertvolle Gedichtnisbuch, das nicht nur interessante historische Einblicke bietet, son-
dern vor allem geeignet ist, die Gegenwartsbedeutung Drieschs darzutun. Haas

Schrodinger, E., Was ist Leben? Die lebende Zelle mit den Augen des Physi-
kers betrachtet (Sammlung Dalp, 1). 2. Aufl. kl. 8°.(132 S.) Miinchen 1951, Lehnen.
DM 5.40. — In weiser Zurtickhaltung will der Verf. von ,seiner vergleichsweise ein-
fachen und bescheidenen Wissenschaft (der Physik) aus® (13) nur einen Beitrag zum
Problem, nicht eine eigentliche Lisung des Lebensproblems bringen. Zuerst behandelt
er die Frage, warum ein Organismus eine verhiltnismifig grobe Struktur besitzen
muf, ,damit man einigermafien genaue Gesetze mit Erfolg auf ihn anwenden kann®
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(29); dies hingt letztlich mit der Atomstatistik zusammen. Er muf} vor ,cinzelatomi-
gen“ Zufilligkeiten geschiitzt sein. Dennoch kennt die heutige Biologie Vorginge,
bei denen sehr kleine Atomgruppen von ausschlaggebender Bedeutung sind, die,
physikalisch betrachtet, viel zu klein sind, um exakte statistische Gesetzmifigkeiten
erkennen zu lassen. Im Vererbungsmechanismus treten uns solche Verhiltnisse ent-
gegen. So entsteht also die Frage (67): ,Wie kénnen wir vom Gesichtspunkt der
statistischen Physik aus die beiden Tatsachen in Einklang bringen, daff die Genstruk-
tur aus einer verhiltnismifig kleinen Anzahl von Atomen zu bestehen scheint und
trotzdem eine hochst regelmiflige und gesetzmiflige Wirksamkeit . .. entfaltet?“ Die
Antwort lautet: Die ratselhafte biologische Stabilitdt dieser Strukturen beruht auf
der Stabilitit des Molekiilverbandes. Das starke Band zwischen den Atomen im
Molekiilverband — ein Ritsel fiir die klassische Physik — ist durch die Quanten-
theorie verstandlich gemacht worden. So ist z. B. einer der bedeutendsten Vorginge

der Vererbung eng mit der Grundlage der Quantentheorie verwandt. Es lific sich *
nimlich eine unmittelbare Bezichung aufweisen zwischen ,Quantenspriingen® und
Mutationen (ausgebaut von dem deutschen Physiker Delbriick). Der Verf. folgert
daraus, ,dafl die lebende Materie zwar den bis jetzt aufgestellten ,physikalischen
Gesetzen® nicht ausweicht, wahrscheinlich aber doch bisher unbekannten ,anderen
physikalischen Gesetzen® folgt . ..“ (96). Diese anderen Gesetze sind aber im Grunde
nichts anderes ,als wiederum das Prinzip der Quantentheorie® (115); der Organismus
unterscheidet sich infolgedessen vom Uhrwerk nur in der merkwiirdigen Verteilung
der ,Zahnrider” und durch die Tatsache, ,daf} das einzelne Zahnrad nicht ein plum-
pes Menschenwerk ist, sondern das feinste Meisterstiick, das jemals nach den Leit-
prinzipien von Gottes Quantenmechanik vollendet wurde® (121). — Da der Verf.
auch die Entelechie, die er allerdings als ,unk&rperliche, iibernatiirliche Kraft® mifi-
versteht (99), ablehnt, tun wir ihm keinen Zwang an, wenn wir ihn zu den ,Ma-
schinentheoretikern des Lebens“ rechnen und gegen ihn all das vorbringen, was gegen
diese Theorie gesagt werden mufl: Nichtbeachtung des Ganzheitscharakters des aus
heterogenen Teilen bestehenden und final sein relatives Lebensoptimum anstrebenden
Organismus, Nichtbeachtung der Pluripotentialitit embryonaler Zustinde und der
Regenerationsfahigkeit des Organismus usw. Im Epilog vertritt der Verf. einen
Pantheismus Huxleyscher Firbung. Haas

Conrad-Martius, H. und Emmrich, C, Das Lebendige; die Endlichkeit
der Welt; der Mensch. Drei Dispute. 8° (171 S.) Miinchen 1951, K&sel. DM 5.80. —
In diesen Gesprichen erweist sich C.-M. wiederum als Naturphilosophin, die mit
cinem heute seltenen Blick fiir die Wesensgehalte der naturwissenschafclichen Tat-
sachen begabt ist. Dafd sie diese Gespriche mit einem Naturwissenschaftler von Fach
fihren kann, darf als Zeichen gewertet werden, dafl auch die Fachwissenschaftler
wieder hellhorig fiir die Tiefendimensionen ihrer Tatsachen werden. Die Gespriche
wollen verstindlich machen, dafl es neben der Erkenntnis der experimentellen Natur-
wissenschaften auch noch eine ebenso berechtigte ,,auf das Wesen der Natur und aller
ihrer Bestinde abzielende Forschung® (15) gibt; diese ist — nach dem Zeugnis der
Wissenschaftsgeschichte des 19. Jahrhunderts — oft mifachtet worden; und auch
wo heute auf naturwissenschaftlicher Seite wieder ,Metaphysik® versucht wird, zeigt
sich oft die ,ontologische Schwiche® (23), weil transphysische Probleme mit Denk-
mitteln der Physik bewiltigt werden sollen. An Hand einer Definition des Lebens
durch den Botaniker Briinning (Leben als spezifische Systemgesetzlichkeit) wird das
Lebensproblem und das Wesen der Entelechie (als ginzlich zu objektiver Wirkmich-
tigheit gewordener Plan, 49) in lebendigem Gesprich entwickelt. Tm 2. Disput geht es
besonders um die Bedeutung des Raumproblems in der klassischen und der neuen,
quantentheoretischen und relativitdtstheoretischen Physik im Lichte wesensontolo-
gischer Betrachtung. Das Ergebnis des Gespriches faflt der eine Gesprichspartner fol-
gendermaflen zusammen: ,So erlauben Sie mir, dafl ich zum Abschlufl unseres Dis-
putes sage, dafl die Konzeption einer grenzenlosen, aber endlichen Welt, die Konzep-
tion eines gekriimmten Raumes, auf die erstaunlichste Weise drei Forderungen erfiillt.
Sie geniigt den Forderungen der Physik und Mathematik, sie geniigt den Forderungen
der Realontologie, sie befriedigt das naive Gefithl® (111). Das letzte Gesprich be-
handelt die brennende Frage der Abstammung des Menschen. Zuerst wird klargestellt,
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daf} der ganze Streit zwischen Evolutionisten und Mechanisten nur moglich war, weil
beiden der metaphysische Boden ldngst verlorengegangen war, Sodann werden die
Fragen nach der Bedeutung der missing links, der Selektion, der Mutation u. a. er-
ortert. Beziiglich der Herkunft des Menschen stellt C.-M. eindeutig fest: ,So wenig
wie es einen sogenannten Vormenschen oder den ,Menschenaffen auf dem Wege zum
Menschen® geben kann, so wenig kann es ein Mischwesen von Affe und Mensch
geben® (156). Das hat seinen Grund in den Wesensgrenzen zwischen Tier und Mensch;
sie unterscheiden sich nicht wie zwei Arten, sondern wie zwei Reiche (159). Das
Gesprich endet mit der an die letzte Problematik grenzenden Frage: Wie gelangt
die personliche ,Seelenentelechie® des Menschen zu ihrem Leibe? (170). — Wenn auch
manche Stellen etwas iiberspitzt formuliert erscheinen (z. B. 123, dafl die scholastischen
Schulen zu formaler Begriffsspalterei entartet seien; oder 149, die Selektionstheorie
sei — auf die Geschichte der Natur im groflen angewandt — ein grofler Unsinn), so
glauben wir doch, dafl diese ebenso klaren wie tiefschiirfenden Gespriche berufen
sind, manchem , wesensblinden® Naturwissenschaftler die Augen fiir eine neue Welt
zu offnen. Haas

Siegmund, G, Der Mensch in seinem Dasein. Philosophische Anthropologie.
1. Teil. 8° (250 S.) Freiburg 1953, Herder. DM 8.80. — Ders., Der kranke Mensch.
Medizinische Anthropologie. 8° (303 S.) Fulda 1951, Fuldaer Verlagsanstalt.
DM 8.80. — Die beiden an Umfang kleinen, an Gehalt reichen Binde gleichen sich —
aufs Kuflere gesechen — fast wie eineiige Zwillinge, obwohl sie nicht einmal in glei-
chem Verlag erschienen sind. Das entspricht wohl der Absicht des Verf., sie zusammen
mit zwei weiteren Teilen, die er ankiindigt, als ein einheitliches Ganze erscheinen zu
lassen, dessen eine und gleiche Kernfrage immer die philosophische Grundfrage ist
und sein soll: Was ist der Mensch? Der erste Teil dieser ,Philosophischen
Anthropologie, dem das erste Bindchen — mit seinem nicht genau entsprechen-
den Titel — gewidmer ist, befafit sich grofitenteils mit grundsitzlichen und grund-
legenden Erwigungen. Gleich das 1. Kap. zeugt von echt philosophischem Blick und
Griff, indem es vor die Frage nach dem Menschen die Riickvorfrage stellt, was es um
das Fragen des Menschen iiberhaupt ist: seine natiirlichen Voraussetzungen und An-
triebe, seine phasenweise Entwidklung, seine Reizbedingtheit in Einzellagen, seine
Verwicklungen in der immer wiederkehrenden, sich steigernden und verschirfenden
Frage-Not unter dem wachsenden Erwachen des Geistes und seiner Fragekraft. Der
Expansion des Fragens entspricht eine steigende Konzentration auf die Selbstfrag-
wiirdigkeit des Menschen, im Doppelsinn des Wortes: fragwiirdig und fragwiirdig.
Dahin zielt das 2. der einleitenden Kapitel, die sich mit der Problematik des fragend
selbstgefragten Menschen befassen: die Frage des Menschen nach seinem Wesen. Das
Fragesubjekt erfahrt sich in immer neu ansetzenden Fragen nach sich selbst als gewor-
den-werdendes, sich wandelnd-beharrendes unter Schicksal und Selbstentscheidung und
stofit damit auf die tieferen Fragen nach seinem Wesensgrund, in dem ihm Grenze
und Weite seines Selbst als Mafl vorgegeben ist (Kap. 3). Die Natur-Geist-Spannung
im Menschen, die damit zum Thema wird (Kap. 4), erweist sich als das tragende und
dynamische Grundverhilenis im Prozef der Selbstwerdung des Menschen (Kap. 5).
Angefangen von der Frage nach der Wesensbestimmung des Menschen ziehen sich
durch das ganze Buch — verstreut, aber nicht zufillig eingestreut — Hinweise auf
geschichtliche oder zeitgendssische philosophische und vorphilosophische Anthropo-
logie. Ein besonders ausfiihrliches Kapitel — das vorletzte des Buches — bringt
eine systematisch-kritische Ubersicht iiber ,drei monistische Verkiirzungen des
Menschenbildes“ (das materialistische, das idealistische und das biologistische). Er-
ganzungen dazu — so namentlich auch iiber existentialanthropologische Versuche der
jiingsten Zeit — sind ins SchlufBkapitel iiber den ,Einen Menschen® eingearbeitet, des-
sen Wesensbild vom Verf., entsprechend der Grundhaltung des ganzen Buches, so
skizziert wird, daf} ebenso einem metaphysikscheuen Phinomenmonismus wie einem
allzu eilfertigen Systemwillen gesteuert sein soll. Desiderata anzumelden oder gar
ein abschliefendes Urteil zu fillen, wird man sich versagen miissen, wenn man dem
noch ausstehenden zweiten und dritten Teil des Werkes — ,Mensch und Tier; ,Die
Natur des Menschen® — nicht vorgreifen will. Nur méchte man aus dem sympathi-
schen Interesse heraus, das der schon vorliegende Teil geweckt hat, das eine wiinschen:
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dafl die systematischen Linien in der so reich bestickten Webearbeit des ungemein
belesenen Verfassers leichter fiir den Leser und Bewunderer erkenntlich blieben. —
Das zweite der hier anzuzeigenden Bindchen — dem ersten an Stoff- und Gedanken-
fiille, an synthetischer Kraft und fesselnder Darstellung ebenbiirtiy — greift ein
Thema aus der Spezialanthropologie heraus: .Der kranke Mensch®. Der Verf.
hitte das Zitat aus Aristoteles von der Begegnung zwischen Naturphilosophen und
philosophischen Arzten ,auf halbem Wege* (74) geradezu als Motto seiner ,Medizini-
schen Anthropologie’ wihlen kénnen. Vergleicht man die Zeit, da Gutberlet sein
Buch ,Der Mensch® schrieb, mit derjenigen, da sein zweiter Nachfolger auf dem
gleichen Lehrstuhl seine anthropologische Reihe erdffnet, so gewahrt man einen Um-
bruch, von dem das hippokratisch-philosophische Selbstbekenntnis einer Autoritit
wie August Bier so eindrucksvolles Zeugnis gibt (vgl. 87). In der ilteren deutschen
Naturphilosophie vertieft ansetzend, in der romantischen Philosophie und im deut-
schen Idealismus erst vollends nach seinem philosophischen Rang erkannt, ist das
Thema vom kranken Menschen in der Zeit des Umbruchs nach dem ersten Welt-
krieg zu einer Aktualitit gelangt, von der eine schier uniibersehbar gewordene Lite-
ratur nur erst das Teilzeugnis ist. Der Ruf nach der Anthropologie in der heutigen
Medizin — einer der vielen, die aus der Fragenot von Sonderwissenschaften kom-
men, die es letztlich mit dem Menschen zu tun haben — ist oft gehort aber nur sel-
ten von Philosophen beantwortet worden, die sich tief genug in die Erkenntnisse und
Probleme der heutigen Medizin eingearbeitet haben. Darin aber liegt offensichtlich
ein Hauptvorzug der Medizinischen Anthropologie des Fuldaer Philosophen. Die vor-
ausgegangenen Teilveroffentlichungen im PhJb und in den StimmZeit haben bei
Medizinern wie bei Philosophen und — obwohl sie vom Theologischen meist ab-
sehen — nicht zuletzt auch bei Theologen nachweislich ein gutes Echo gefunden.
Uber die Genesis der in diesem Buch gesammelten und zu einer lodker gefiigten Ein-
heit verbundenen Artikel und Vortrige erfihrt man aus den beiden Vorworten,
dem des Verf. und dem des Vorsitzenden der Fuldaer St.-Lukas-Gilde, einige An-
gaben, die das Vertrauen in die Arbeit und Nacharbeit cines ,nonum prematur in
annum‘ wecken. Das einleitende Kapitel iiber ,Die Frage nach dem kranken Men-
schen® fiihrt in die Grundlagenkrisis der jiingsten Medizin und die Bestrebungen zu
ciner Neuorientierung als Ganzheitsmedizin, von der auch die psychosomatische und
somatopsychologische Medizin nur Teilbetrachtungen wiren. Es diirfte sich empfeh-
len, zu diesem Kapitel die untereinander gegensitzlichen Standpunkte von K. Jaspers
und V. E. Frh. v. Gebsattel im ,Studium Generale® 6 (1953) H. 8 zu vergleichen. Der
,Stilwandel der Medizin durch die ,Einfithrung des Subjektes® rithrt noch nicht an
die tieferen Probleme der ,Wertung des kranken Menschen® (Kap. 2), die sich als
Kriterium der Kulturhghe und des Kulturverfalls durch die Menschheitsgeschichte bis
zu den schauerlichen Enthiillungen im Niirnberger Arzteprozef} verfolgen lifit. Die
Frage nach dem ,Sinn der Heilkunde® (Kap. 3) und die damit zusammenhingende
Bestimmung der Sinnstruktur drztlichen Handelns und der ,Aufgabe des Arztes®
(Kap. 4, in dem namentlich Georg Volk sehr zu Wort kommt) hingen aufs engste
zusammen und lassen vor allem deutlich werden, wie sehr sich das vom Eros be-
stimmte hippokratische Arzteideal von dem Ethos und der Ethik einer christlich, d. h.
durch die Agape bestimmten Humanmedizin noch unterscheidet. Um die Kernfrage
der philosophischen Wesensbestimmung von Gesundheit und Krankheit kreisen die
vier nichsten Kapitel (5—8). Der ontisch-dynamische Begriff der Gesundheit als
schwebender Harmonie der Organe und Funktionen im vitalen Insgesamt des Or-
ganismus ist die Norm, an der das formal private, real kontrire Wesen der Krank-
heit als ,Entordnung® gemessen sein will. Das Problem der Norm — generell ge-
sechen — kommt leider ecwas kurz weg (94f.). Ausfiihrlich aber kommen die Wand-
lungen im Krankheitsbegriff iibrigens korrelativ zu richtigeren medizinischen Vor-
stellungen vom Menschen (vgl. dazu Th. v. Uexkiill, Uber das Menschenbild in der
heutigen Medizin: Studium Generale 6 [1953] 476f.) — zur Sprache. ,An der Be-
wertung und Behandlung des Fiebers ist der jeweilige Krankheitsbegriff am leichte-
sten ablesbar® (125). Der Funktionsbegriff der Krankheirt als einer Stérung, die von
der Natur selbst wieder in den Dienst ihres Heilstrebens einbezogen wird, wird
tiefenmedizinisch aufgedeckt und an Beispielen veranschaulicht. Der Sucht als ,see-
lischer Entordnung® ist ein ecigenes Kapitel (6) gewidmet, ein Gegenstiick zu den
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(auch ethnologisch und kulturgeschichtlich eingehend belegten) Ausfiihrungen iiber
gesundheitsschidliche Folgen des Wohllebens im Kapitel (6): Krankheit und Zivili-
sation. Die zwei wertvollen Kapitel iiber ,,Schmerz® (10) und ,,Schmerzyerarbeitung®
(11) lassen vor allem an der personalen Seite des Schmerzproblems die Aporien
einer rein medizinischen oder auch rein philosophischen Auffassungsweise erkennen.
Der Schmerz ist zwar ,der Priifstein fiir das Eigentliche und Tiefste im Menschen®
(253, nach Buytendijk), aber letztlich in seinem Sinn theologisch zu deuten, wie es
W. Gut unlingst noch wieder in seiner Ziricher Rektoratsrede (,Die Deutung des
Schmerzes®; siehe Universitas 8 [1953] 805ff.) gut herausgestellt hat. Zusammen
mit den zwei vorletzten Kapiteln tiber ,Genesung® (13) und ,Sterben® (12) — man
beachte die Umstellung! — ist diese ganze Schluffpartie des Buches nicht zuletzt auch
fiir die Pastoraltheologie ein sehr dienlicher Beitrag. Ternus

Willwoll, A., Psychologia metaphysica in usum scholarum (Institutiones Philo-
sophiae scholasticae 5). 2. Aufl. gr. 8° (198 S.) Freiburg—Barcelona 1952, Herder.
Pes 60.—; geb. Pes 80.—. — Ders., Seele und Geist (Mensch, Welt Gott 4). 2. Aufl.
gr. 82 (226 S.) Freiburg 1953, Herder. DM 12.—; brosch. Studentenausg. DM 8.—. —
Nach einleitenden Fragen iiber Sachbereich und Methode der Psychologie handeln
die drei Hauptteile der lateinischen Ausgabe De existentia animae substantialis et
incorporeae, De natura animae et personae humanae, De origine et fine animae
humanae. Die im Ganzen der scholastischen Psychologie iiblichen Themenkreise des
sinnengebundenen und des geistigen Erkennens, der Affekte, Strebungen und des gei-
stigen Wollens, des Wesens der Seele als geistigen, einfachen und unsterblichen Seins,
des Leib-Secle-Verhiltnisses werden zum unmittelbaren Schulgebrauch in Form
von 24 Thesen dargeboten. Dabei hindert die schulgerechte Form des lateinischen
Lehrbuches den Verf. keineswegs, allenthalben die Begegnung mit modernem Den-
ken und neuzeitlichen Fragestellungen zu vollziehen. Innerhalb des scholastischen
Raumes wird versucht, Kontroversen und schuleigene Auffassungen beziiglich einzel-
ner Sonderprobleme mdglichst in den Hintergrund treten zu lassen. Damit nimmt
der Verf. zwar in Kauf, daf} das Ganze seines Entwurfes weniger systematisch ge-
schlossen erscheint; fiir den Gebrauch als Lehrbuch ist aber der nicht zu unter-
schitzende Gewinn einer allgemeinen Giiltigkeit der Grundlehre gegeben, die fiir
die schulspezifische Lsung von Einzelfragen im iibrigen offen bleibt. Gegeniiber der
ersten Auflage ist ein erweiterter Abschnitt ,De motu psychico inconscio et supra-
conscio® eingefiigt, der einen kurzen, aber treffenden Uberblick iiber das Problem
und die Problemgeschichte der Psychologie des Unbewufiten gibt. — Wenn man
einen Wunsch duflern wollte, so wire es wohl der nach mehr systematischen Literatur-
hinweisen. In der Lehre selbst erscheint uns die Auffassung, daff das ens ut verum

. das Formalobjekt des Erkennens sei, ontologisch kaum haltbar. — Das deutsche
Buch hat alle Vorziige der lateinischen Ausgabe. Dariiber hinaus erheben die glin-
zende sprachliche Darstellung und die groflere Freiheit der Form das Werk weit
iiber das blofle Schulbuch und lassen die Lektiire nicht nur zu einem Gewinn, sondern
zur Freude werden. Auch die reichen Literaturangaben der deutschen Ausgabe lassen
kaum einen Wunsch offen. Trapp

Ryan, E. J., C. PP.S., The Role of the ,Sensus communis® in the Psychology
of St. Thomas Aquinas. 8° (X u. 198 S.) Carthagena (Ohio) 1951, Messenger Press. —
In den vier ersten Kap. untersucht der Verf. dieser sehr sorgfiltig gearbeiteten Dis-
sertation die Lehre vom Gemeinsinn bei Aristoteles, Avicenna, Averroes und Albert
dem Groflen. Nach Aristoteles ist die erste Funktion des Gemeinsinns die Unter-
scheidung der Sinnesqualititen verschiedener Einzelsinne; als eigener Gegenstand
werden ihm die sensibilia communia zugeordnet; sein Organ ist das Herz; ohne ihn
gibt es iiberhaupt keine Wahrnehmung. Avicenna betont dariiber hinaus, dafl der
Gemeinsinn die verschiedenen Gegebenheiten der Einzelsinne auf den gleichen
Gegenstand bezieht; weil erst er das wesentliche Moment der Bewuftheit gibt, ist er
es, der eigentlich wahrnimme (27); sein Organ befindet sich im Gehirn. Averroes kehrt
wieder mehr zu den rein aristotelischen Auffassungen zuriick. Bei Albert ist be-
merkenswert, daf die sensibilia communia deshalb dem Gemeinsinn zugeordnet
werden, weil sie das Medium sind, in dem die Qualititen der Einzelsinne geeinigt
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werden (68). Thomas selbst lehnt dagegen die aristotelische Auffassung, die sensi-
bilia communia seien der eigentliche Gegenstand des Gemeinsinns, ab. Auch sonst
neigt er in der Lehre vom Gemeinsinn mehr Avicenna zu. Zwei Funktionen sind es,
die er immer wieder dem Gemeinsinn zuweist: einmal die Einigung und Unterschei-
dung der Gegebenheiten der verschiedenen Einzelsinne, dann die Bewufitheit der
Akte dieser Sinne; denn weil kein Sinn auf seinen eigenen Akt reflektieren kann,
muf} die Bewufltheit der dufleren Sinne einer andern Fihigkeit zugeschrieben werden
(109f.). R. empfindet mit Recht in dieser Doppeltheit des ,Formalobjektes® ecine
Unebenheit und versucht in seiner ,Synthese®, die Zweiheit auf cine Einheit zuriick-
zufiihren, Die eigentliche Funktion des Gemeinsinnes, meint er, sei die Erkenntnis
der Akte der dufferen Sinne; damit sei die Erfassung des Inhaltes dieser Akte in einem
gegeben; der Gemeinsinn empfange vom Zufleren Sinn eine Species, die zugleich das
Objekt des duflern Sinnes und dieses Objekt als von ithm erkannt darstelle (1381.).
Im letzten Kap. weist R. auf Ergebnisse der modernen empirischen Psychologie hin,
die die alte Lehre vom Gemeinsinn bestiitigen, so namentlich auf die Lehre vom
synthetic sense bei dem amerikanischen Psychologen T. V. Moore. — Gerade diese
Lehre aber stellt die Einigung der Wahrnehmungsinbalte im Objekt in den Mittel-
punke, nicht die Bewufitheit des Aktes. Das schlichte ,begleitende Bewufitsein® diirfte
doch so sehr jedem bewufiten Akt wesentlich sein, daf} es nicht einem erst nachfolgen-
den Akt zugeschrieben werden kann. Damit wird der Sinnlichkeit keine ,,Reflexion®
zuerkannt. Im Gegenteil, da es gerade der Reflexion eigen ist, den Blick des Er-
kennenden gleichsam thematisch auf das eigene innere Tun und Erleben zu richten,
scheint eher die Auffassung, nach der eine sinnliche Fihigkeit als ihr eigens zugeord-
neten Gegenstand die Akte des Sehens usw. hat, der Sinnlichkeit zu viel zu geben.
Auch Thomas selbst legt im Anschluff an Aristoteles In 3 De anima lect. 2 n. 588
eine andere Losung nahe. Zudem ist nicht einzusehen, wie dadurch, daf} alle Akte als
Akte des gleichen Subjekts erfahren werden, eine Einigung der Sinnesinhalte im
Objekt zustande kommen soll. Diese Einigung kann sinnlich wohl nur dadurch ge-
schehen, daf} die Inhalte der verschiedenen Sinne an der gleichen Raumstelle lokali-
stert werden; und so wird man doch mit Aristoteles und Albert d. Gr. die ,sensibilia
communia®, insbesondere den Anschauungsraum, dem Gemeinsinn zuordnen miissen,
wenn auch schon die Einzelsinne, namentlich Gesicht und Tastsinn, einen Anfang
rdumlicher Ordnung bieten. de Vries

Simon, Y., Traité du libre arbitre. 8° (140 S.) Liége 1951, Sciences et Lettres,
Fr 100.—. — Bei der Lektiire dieses Buches glaubt man zunichst, dafl es sich mehr
um lebendige und kommunikative Konferenzen handele als um wissenschaftliches
Ringen mit den Problemen, die sich um die Fragen nach der Willensfreiheit grup-
pieren lassen. In Wirklichkeit geht der Verf. aber diesen Problemen mit bemerkens-
werter Eindringlichkeit nach. Dabei werden allerdings keine empirischen Beitrige
zur Willenspsychologie geboten, vielmehr hat man hin und wieder den Eindruck, dafl
die empirischen Forschungen zur Willenslehre nicht voll ausgewertet sind. Der Verf.
mochte eine Philosophie und Metaphysik der Willensfreiheit geben. Daher finden
wir in dem Buche auch Abhandlungen iiber das Wesen des Intelligiblen (28—37),
naturgegebene Notwendigkeit (38—53), Freiheit und Kausalitdtsprinzip (93—111),
die Idee der Indetermination (117—122), Gesetz und Freiheit (123—140). Die Be-
deutung und Tragweite dieser Ausfithrungen ist am ehesten im Rahmen einer ari-
stotelisch-thomistischen Gedankenwelt zu ermessen (auch Cajetan und Maritain wer-
den Ofter zitiert)., Das entscheidendste und zugleich sachlich-schwierigste Kapitel des
Buches ist der Frage nach ,Freiheit des Willens oder Freiheit des Urteils* gewidmet
(71—92). Jedenfalls mufl man nach S. festhalten, daf das praktische Urteil Formal-
ursache des Willensaktes ist (72). Dieser Satz ist keineswegs unmittelbar einleuch-
tend, er gehort nicht zum ,,p6le de la détermination rationelle“. Man wiirde deshalb
gern cine weitere Begriindung dieser fundamentalen These sehen. Wenn sie aber
einmal angenommen wird, dann kann man, besonders innerhalb der aristotelischen
Ursachenlehre, die Folgerung aussprechen: Es kommt darauf an, die Bedingungen
der Freiheit des praktischen Urteils auszumachen. Und diese Freiheit (oder auch In-
differenz) des Urteils hat ihre Quelle nicht in einer irgendwie gearteten Indeter-
mination der Vernunft, sondern in der ,naturhaften Uberdetermination des ratio-
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nalen Strebevermdgen®, d.h. des Willens (78). Die genannte Uberdetermination
liegt wesentlich in der naturhaften Tendenz des Willens auf den absoluten Wert,
auf den Wert in seiner uneingeschrinkten Fiille. Und dieser Uberwert ist in keinem
partikuliren Wert gegeben, auf den die Intention des praktischen Urteils gehen
konnte. Es erhebt sich nun die Schwierigkeit, wie angesichts solcher indifferenten Ut-
teile in der Wahblsituation ein letztes und endgiiltiges praktisches Urteil zustande
kommt, das die Entscheidung mit sich bringt. Und hier rekurriert der Verf. auf
den Willen selber, der aus der Fiille seiner Uberdetermination heraus — ein anderer
Weg ist jedenfalls nicht sichtbar — die Wiinschbarkeit des partikuliren Gutes so
steigert, dafl es ein zu einem ,absolut wiinschbaren Gut wird“ (109). Abgesehen da-
von, daf dieser Ausdruck des ,absolut wiinschbaren Gutes® gewisse Belastungen in
sich birgt, scheint in diesem Falle der Willensalt nicht von einem iudicium practicum
abzuhingen. Es fragt sich deshalb, ob die obenerwihnte grundlegende These noch
in ihrer Allgemeinheit aufrecht erhalten werden kann. — Auch diese kritischen Be-
merkungen diirften zeigen, daf eine Lektiire des Buches fiir jeden anregend ist, der
sich philosophisch oder psychologisch fiir das Freiheitsproblem interessiert. Gilen

Darbon, A., Philosophie de la volonté. 8° (169 S.) Paris 1951, Presses Universi-
taires. Fr 500.—. — In diesen vom Herausgeber als Philosophie des Willens be-
zeichneten Vorlesungen kam es dem Verf. weniger darauf an, letzte und tiefste
philosophische Einsichten zu bieten. Er wollte vielmehr auf den Ort und die Fas-
sung einiger philosophischer Probleme hinweisen, die sich auf der Grundlage einer
psychologischen Betrachtung ergeben (1). Keinen anderen Anspruch erheben die
philosophisch orientierten Kapitel des Buches, etwa iiber die Willenslehre bei Descar-
tes und Spinoza (42—49), iiber Heteronomie (75—85) und Autonomie des Willens
(109—118), tiber das Problem der Gnade und des menschlichen Wollens (93—108),
iiber den allgemeinen Willen und die universale Vernunft (86—92). Es ist nicht
leicht, aus diesem Buche die Eigenart des Willens, wie sie dem Verf. vorschwebt, in
einer knappen Beschreibung zu fassen. Der Wille erscheint unter sehr verschiedenen
und fast kontradiktorisch entgegengesetzten Formen. Er kann nicht als eine einzige,
in sich geschlossene Fihigkeit genommen werden (33), cher als ein Zentrum fiir die
Koordination und die Einheitlichkeit der Lebensfithrung. Ein starker Wille muf8
sich auf Leidenschaften stiitzen (13); wenn diese Kraftquelle versagt, wird der
Wille selber schwach. Der Wille schafft sich im Menschen ,,Organe und Instrumente®.
Eine Psychologie des Willens sollte sich nicht so sehr um die Analyse eines einzelnen
Willensaktes als vielmehr um das Studium willentlicher Verhaltensweisen be-
mithen (5). In seiner authentischsten Form ist der Wille nach D. Autonomie, bei aller
Anerkennung der Kontingenz menschlichen Daseins. Diese Autonomie ist nicht
Willkiir oder Egozentrismus. Sie wird am chesten erreicht, wenn der Wille sich den
objektiven und universalen Erkenntnissen der Vernunft angleicht. Im Gehorsam
gegentiber der Vernunft sieht der Verf. die einzig giiltige Form der Freiheit (110).
In diesem Sinne kann der Wille als ,eine praktische Vernunft® bezeichnet werden. —
An diesem Werke D.s ist die auf Ganzheit tendierende Betrachtungsweise des Men-
schen und seiner Psyche beachtenswert. Im Aufbau des Werkes wire groflere Ein-
heitlichkeit sowie genauere Durchfithrung und Begriindung einiger Gedanken zu
wiinschen, z. B. iiber das Verhiltnis von Wille und praktischer Vernunft. Man muf}
jedoch bedenken, daf} es sich um ein opus postumum handelt und daff der Heraus-
geber auf Vorlesungsmanuskripte und Nachschriften angewiesen war, deren letzte
Bearbeitung dem Verf. nicht mehr vergénnt war. Gilen

Graber, G.H., Die Frauenseele. Das Ewig-Weibliche in Middchen, Frau und
Mutter. kl. 8° (210 S.) Ziirich 1951, Artemis-Verlag. DM 13.50. — Das vorliegende
Werk umfafit zwei Teile, einen mehr theoretischen (Das Ewig-Weibliche, Wand-
lungen der Frau im Wandel der Zeit) und einen praktisch-anschaulichen (Vom Mad-
chen zur Frau, Die Frau, Die Mutter). Von groffer Bedeutung ist ohne Zweifel der
2, Teil, in welchem an Hand von konkreten Beispielen die verschiedensten Arten
der Frauenschicksale veranschaulicht werden. Mit feiner Einfithlungsgabe fithrt der
Verf. den Leser in die anthropologische Bedeutung der Mirchen- und Mythenmotive
ein, die so oft in Traumen wiederkehren, und versteht sie therapeutisch gut auszu-
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werten. Das Buch ist verstindlich und anschaulich geschrieben und wird nicht nur
dem Seelenarzt und dem Seelsorger eine grofle Stiitze sein. Diese Empfehlung gilt
allerdings nicht fiir den theoretischen Teil, der kritiklos die Entwicklungslehre Dar-
wins {ibernimmt und vertritt. Fraglich und viel zu kurz behandelt ist auch die vom
Verf. aufgestellte These vom ,embryonalen Unbewufliten® (13ff.), durch die das
»Selbst® eine nihere Erklirung erhalten soll. Stasch

Zillig, M., Gefdhrdete weibliche Jugend unserer Tage. 8° (131 S.), Paderborn
1951, Schoningh. DM 5.80. — Aus einem 50 junge Midchen eines Heimes umfassenden
Material bietet Z. im Hauptteil dieses Buches 12 Persénlichkeitsbilder, die beliebig
ausgewihlt sind und deshalb einen Einblick in die Phinomene, die Bedingungen und
die Entwidklung der seelischen Gefihrdung gestatten. Es handelt sich dabei zwar
direkt um die Kriegs- und Nachkriegszeit, die ungewdhnliche Verhiltnisse und Be-
lastungen mit sich brachte. Aber die generellen Ursachen der Gefihrdung, die Z.
aufweist (122—126), gelten auch fiir normale Zeiten. Der gefihrdete Jugendliche
erlebt die Umwelt und ihre Verhiltnisse nur subjektiv-seligierend. Er macht sich
deshalb nur ein einseitiges Bild von der Wirklichkeit, das seinen verfehlten Ziel-

setzungen entspricht. — Ob der Begriff der Verwahrlosung nicht doch in einem
hoheren Mafle von der seelischen Desintegration her und damit von der Psychologie
zu bestimmen ist, als Z. (8) annimmt? Gilen

Hellpach, W., Grundriff der Religionspsychologie (Glaubensseelenkunde). 8°
(212 S.) Stuttgart 1951, Enke. DM 21.80. — Mit Recht betont der Verf. in seinem
Geleitwort, dafl es sich bei einer Religionspsychologie nur um ,Erlebnisse, Erfahrun-
gen, Antricbe, Hemmungen, Wandlungen seelischer Art“ handeln kann, nicht also
um eine Wissenschaft, die Normen aufzustellen hat, an denen die Wahrheit der
Offenbarungsinhalte und die Richtigkeit der auf solcher Offenbarung ruhenden Ent-
scheidungen zu messen ist (vgl. das Kapitel iiber Offenbarung und Entscheidung:
131—147). Damit weist H. auf den fiir die Religionswissenschaft iiberhaupt wesent-
lichen Unterschied zwischen Religion im subjektiven und im objektiven Sinne hin
(Religion als Gebilde des objektiven Geistes). Dementsprechend lautet auch die De-
finition, die der Verf. seinem Buche zugrunde legt: ,Religion ist die gliubige Uber-
zeugung vom Dasein und Walten iibersinnlicher Michte, welche dem Weltgeschehen
und Menschenleben Sinn verleihen und Ziel setzen ... Wenn der Verf. als Keim-
anlage aller Religion die Urdimonie des Menschentums ansieht (23—40), so nihert
er sich damit den Problemen der bewufitseinsjenseitigen Strukturen, aus denen her-
aus die Phinomene der Religion sich entfalten. Die Wurzeln fiir den Religionszerfall
und Religionsersatz (148—182) reichen gleichfalls bis in diese Strukturen hinein:
Zerfall der Religion ist Zerfall seelischer Strukturen. Gern hitte man in diesem
Buche noch mehr iiber die Eigenart, die Verschiedenheit und die Entwicklung der
religivsen Urkeime gelesen. H. meint, dafl diese Urkeime in keiner Weise die Ge-
stalten und Eigenschaften der kiinftigen Religion vorauserkennen lassen. Sie ent-
falten sich auch nur zum kleineren Teil zu manifester Religion (24). Doch wiirden
derartige Untersuchungen, so interessant sie wiren und so sehr sie in die Tiefe der
religionspsychologischen Problematik einfithren, den Rahmen eines Lehrbuches iiber-
schreiten. — Vielleicht wire es fruchtbar gewesen, wenn H. den im Geleitwort um-
rissenen methodischen Standpunkt der Religionspsychologie noch schirfer und konse-
quenter durchgefiihrt hitte. Das gilt besonders von Kapiteln iiber Religionsstiftung
(71—78), Volksreligion und Weltreligion (79—90), Kirche {91—110), die religidsen
Gemeinschaften (111—130). Die Kirchen etwa und tiberhaupt die religidsen Gemein-
schaften sind nicht identisch mit der gliubigen Uberzeugung vom Dasein und Wal-
ten Gibersinnlicher Michte, sie sind vielmehr soziologische Gebilde, die aus der Reli-
giositdt ihrer Stifter und ihrer Anhinger (Religion im subjektiven Sinne) erwachsen.
Diese Meinung darf aber nicht so verstanden werden, als ob etwa die Offenbarungs-
religion des Christentums mit soziologischen Kategorien allein schon ihrem tiefsten
Wesen nach erfafic werden kénnte. — Die aufmerksame Lektiire dieses Buches ist
geeignet, den Leser an grundlegende Probleme der Religionspsychologie heranzufith-
ren und zu selbstindigem Weiterdenken anzuregen. Gilen
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Albrecht, C., Psychologie des mystischen Bewufitseins. 8° (264 S.) Bremen
1951, Schiinemann. DM 9.80. — Der Verf. will versuchen, das mystische BewuBtsein
anhand einer beschreibenden, ordnenden und verstehenden Psychologie darzustellen,
die aus der Verflochtenheit mit Metaphysik, Theologie und Ethik entbunden ist
(5 f1.). Er ist sich dabei bewuft, daf seine Methode der Phinomenologie nur den be-
wufltseinspsychologischen Aspekrt, nicht aber das Ganze am Phinomen der Miystik
ins Blickfeld bekommen kann (254). Der ,engere Begriff der Mystik umfafic die
Ekstase — als Aufhebung der Subjekt-Objekt-Spaltung —, der , weitere Begriff“ um-
fafit auch ,religids-numinose Erlebnisse des Wachbewufitseins®, ,somnambule Be-
wufltseinszustinde®. Das mystische Urphinomen wird vom engeren Begriff der
Mystik erfafit; hier allein ist die vom Verf. gemeinte psychologische Phinomeno-
logie verwendbar (253). ,Mystik ist das Ankommen eines Umfassenden im Ver-
sunkenheitsbewuftsein® (254). Die Versenkung beginnt mic der Abblendung der
Wahrnehmungswelt; Willensregungen sind nicht mehr auffindbar, das Denken als
solches jedoch ist nicht erloschen (55f.). Die Versunkenheit ist das Ziel der Ver
senkung (61). In dieser entfillt ,die setzende, steuernde Funktion des Ichs® (65), es
gibt aber im Versunkenheitsbewufitsein kein Phinomen, das ,als ein Erloschen des
Ichs angeschen werden kann® (67). Dabei ist der Bewufitseinszustand der Ver
sunkenheit — in seiner Entleerung und der Verlangsamung allen Erlebnisgesche-
hens — der ,klarste und hellste Bewuftseinszustand, den wir kennen® (73). D
Fiihlen ist wahrscheinlich der tragende Grund des Versenkungsverlaufes® (83). Das
Mafl des Bewufitseins der Versunkenheit ist das Maf der Innenschau (102 f£.). Der
Vorgang der Versenkung ist durch einen vorliufigen Willensentschlufl durchgingig
determiniert (105), jedoch ,schaltet sich® der Zustand der Versunkenheit ,unerwartet
ein® (113). Wenn ,die Zeit zum Stillstand gekommen ist“ und das Ich im ,Nichts
vergangen ist“, ist das Versunkenheitsbewufitsein durch das ekstatische BewuRtsein
abgeldst (134). Der Versunkene ,schaut dem Denken zu® (142), das Sprechen in der
Versunkenheit ist reines Ausdrucksgeschehen (145). Es werden acht Formen des , An-
kommens“ beschrieben (149ff.), die aber im konkreten BewuRtsein vielfach mitein-
ander verschrinke sind und jeweils charaktertypisch verschieden erlebt werden (190).
Immer ist das Erleben zugleich wertendes Schauen (199ff.). — Der Verf. verfiigt
tiber ein umfassendes Wissen in der Psychologie und Tiefenpsychologie und kennt
aufler den Klassikern der religitsen Mystik — Tauler, Eckehart, Johannes v. Kr.,
Theresa v. J. — die theoretischen Werke der protestantischen Religionspsychologie
gut. Theoretiker der katholischen Lehre, wie ctwa Stolz und Mager, bringt das sehr
reiche Verzeichnis der einschligigen Literatur nicht. Als psychologische Abhandlung
stellt das Buch eine ausgezeichnete Leistung dar. Der Theologe wird freilich mit
Rechr besorgt sein, dafl die Art der methodischen Bearbeitung nicht nur das Ganze
der Mystik nicht erfassen kann — wie der Verf. selbst feststellt —, sondern das innere
Wesen der Mystik so sehr beiseite liflt, daf auch ihre erlebbaren Vollziige leicht
fehlgedeuter werden. Trapp

Hartlaub, G.F., Das Unerklirliche. Studien zum magischen Weltbild, §°
(313 8.) Sturtgare 1951, Koehler. DM 10.80. — Die einzelnen Abhandlungen des
Buches teilt der Verf. in ,kritisch-beurteilende® und ,mehr historische® im Sinne der
Geistes- und Kulturgeschichte ein. Eingangs bekennt er, er sei nicht sicher, ob er sich
als Christen bezeichnen konne; jedenfalls sei er nicht konfessionell gebunden; im
»universellen Theismus® als einer ,dem heutigen Bewufitsein angepafiten toleranten
und weltoffenen Pansophie® wiirde er sich am meisten zu Hause fithlen, ,wenn es so
etwas gibe“ (10). Die einzelnen Essays des Buches handeln von Okkultismus, Para-
psychologie, Astrologie, Magie, Theosophie, Freimaurerei, Dichtung und Malerei;
hier sieht der Verf. iiberall das ,Unterschwellige, Kommende®, dem sein Interesse
gilt (7). Die ecinheitliche Linie, die alle Einzelheiten zeichner, kann man wohl am
besten als Versuch einer allpsychistischen Interpretation des Kosmos bezeichnen. Da
unserer derzeitigen Weltschau diese Sicht nach Ansicht des Verf. zu sehr fehlr, ist
vieles an ihr notwendig ,unerklirlich®. Den Theologen wird zugestanden, dafl sie
»am chesten noch eine Witterung fiir das Bestehen einer Sphire bewahrt haben, die
ihnen zwar von religidsen Gesichtspunkten aus gefahrlich erscheinen, deren Realitdt
ihnen jedoch bedeutsam bleiben mufl® (38). ,Magisch® ist fiir den Verf. »jeglicher
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Kausalzusammenhang zwischen Psyche und Psyche, Psyche und Physis, Physis und
Psyche, der uns weder erklirbar, noch auch ,vertraut’ erscheint” (110). — Die ein-
zelnen Abschnitte bringen viel Anregendes, der eine und andere (,Die Lotophagen®;
,Der Traum ein Leben®) fillt im Vergleich zum Ganzen merklich ab. Ob man
freilich von ,Studien zum magischen Weltbild® sprechen kann? Es ist doch alles gar
so unverbindlich gesagt, und die Form der Darstellung, die sich zwischen Euphorie
und Enthusiasmus bewegt, ist nicht dazu angetan, Vertrauen zu wecken und zu
iiberzeugen. Trapp

Muckenschnabel, W.R., Charakter und Handschrift. Ein Wegweiser vom
Ich zum Du. Bd.I. Grundlagen der Graphologie. kl. 8° (440 S. mit Bildbeilage)
St. Polten-Wien 1951, Hippolyt-Verlag. S 60.—. — Der Verf. will die Grapho-
logie zur Begegnung mit dem Wertgedanken und einer christlich verstandenen Exi-
stenzphilosophie fiihren. Das personliche , Wertvorzugsgesetz® als individueller kate-
gorischer Imperativ bezeichnet den Charakter eines Menschen, aus dem heraus er
auf seine jeweilige Situation antwortet (41 ff.). Dabei ist das Ich stets , Verhaltens-
triger® gegeniiber einem Du, letztlich gegeniiber Gott, dem héchsten Wert (45). Die
Situation im Dasein kann nicht von der religidsen getrennt werden (109). Jede
Situation ist inhaltlich Aufforderung zum ,Wir-Werden® in der iibergreifenden
Einheit Ich-Du-Gott; der Mensch ist entweder egozentrisch oder aber theozentrisch
(49£.). Der Sinn des Schreibens ist ,Ich-Du-Mitteilung® (94). In dieser Sicht soll die
Graphologie iiber die ,lingst iiberholten Forschungen der Klages-Schule® (11) hin-
aus cine ganz neue Orienticrung erfahren. Innerhalb des existenzphilosophischer
und soziologischen Gesichtsfeldes kann die Graphologie als Diagnostik ,nichts aus-
sagen ohne psychoanalytische Vorarbeit* (361). Fiir die existenzphilosophische und
-theologische Grundlegung werden vor allem F. Ebner und P. Wust herangezogen,
der psychoanalytischen Orientierung steht W. Daim Pate. Die ,klassische Grapho-
logie* aber ,beginnt mit Max Pulver® (27). — Die-in der Graphologie iiblichen
Deutungen der Raumsymbolik in den sechs Hauptbereichen oben-unten, links-rechts,
hinten-vorne werden entsprechend der Grundkonzeption des Verf. im Ich-Du-
Schema gesehen, das wieder die Schichten Leib, Seele und Geist umfafit. Dabei miflt
der Verf. bei aller Betonung des ,graphologischen Sehens® (132) der Synthese der
Einzelmerkmale grofle Bedeutung zu. — Trotz der echten Anerkennung der Origi-
nalitit des Gesamtentwurfes und der grofien Sachkenntnis des Verf. kann nicht
iibersehen werden, dafl das Buch ernste Bedenken weckt. Vor allem glauben wir,
daB die oft geradezu peinlich wirkende Schroffheit in der Auseinandersetzung, vor
allem mit Klages, der Idee des Verf. mehr schadet als niitze. Wenn der Verf. wieder-
holt sehr harte und bittere Worte fiir jene findet, die einen billigen ,Gewerbeschein
fiir Graphologie® (37) erwerben wollen, so fiirchten wir geradezu, dafl die vor-
liegende Art der Darstellung graphologische Amateure erst recht ermutigen mufi, zu-
mal der Verf. die Absicht kundtut, dafl ,die Wissenschaft vom Ausdruckswert der
Handschrift nicht mehr einzelnen vorbehalten® bleiben soll (6). Vor allem werden
auch die bis ins kleinste gehenden Tabellen und Verzeichnisse von Formeln und Merk-
malen leiche zu einer letztlich doch vordergriindigen Synthetik verfiihren. Es ist
wirklich schade, daff wir nicht den Eindruck haben kénnen, dafl es dem Verf. ge-
lungen wire, seiner so wertvollen Grundanschauung die entsprechend reife Form der
Darstellung zu geben und mit ciner exakten Systematik zu verbinden. — Als ein
2. Bd. ist vorgesehen: Praxis der Graphologie. Trapp

Schneider, K., Psychiatrie heute. 8° (31S.) Stuttgart 1952, Thieme. DM 1.50. —
Diese Verdffentlichung der Rektoratsrede anliflich der 565. Jahresfeier der Heidel-
berger Universitit verdient deswegen besondere Beachtung von seiten der Philo-
sophie, weil hier der bekannte Psychiater eine ,metaphysisch-spekulative Deutung®
der Psychose versucht, der er die aristotelisch-thomistische Leib-Seele-Lehre zugrunde
lege. Da Leib und Seele als Teilsubstanzen naturhaft aufeinander hingeordner sind
und in ihrer Verbindung erst das Ganze des lebendigen Menschen konstituieren, kann
Krankheit als Zustand der Materie auf die Seele zuriickwirken. Eine solche Storung
wire dann ein ,sekundires Irresein®. Die Seele kann sich aber auch aus sich heraus
sver,irr‘en®, ohne daf} eine Erkrankung der Materie die Ursache ist; dann wire von
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einem ,primiren Irresein“ zu sprechen. Auch letzteres kann wieder — eben wegen
des Forma-materia-Bezuges — auf den Leib wirken und auch von diesem her ange-
gangen werden. Trapp

4. Ethik und Gesellschaftslehre. Rechts- und Staatsphilosophie

Reiner, H., Pflicht und Neigung. Die Grundlagen der Sittlichkeit. gr. 8° (XII u.
316 S.) Meisenheim/Glan 1951, Westkultur. DM 17.—; geb. DM 19.50. — R. geht
von dem durch den Titel des Buches bezeichneten Meinungsstreit zwischen Kant und
Schiller aus und zeige zunichst, dafl die Kluft zwischen ihren Auffassungen tatsich-
lich tiefer ist, als sie selbst in ihren Bemiithungen um eine Verstindigung es wahr
haben wollten. Der Grundfehler Kants liegt darin, daff er die Sittlichkeit allein aus
dem abstrakten Gedanken der Pflicht ableiten wollte. Er meinte, jeder Einflufl der
»Neigung“ hebe die Freiheit und damit die Sittlichkeit auf. Demgegeniiber zeigt R,
dafl die Neigungen nur einen Spielraum bestimmen, innerhalb dessen die sittliche
Entscheidung fillt. Die volle Losung des Problems ist freilich durch eine blofe Kritik
an Kant nicht zu gewinnen, sondern fordert einen ,Neubau der Ethik unter Aufleracht
lassung der Arbeit Kants“ (12). Diesem Neubau gilt der zweite, systematische, Haupt-
teil des Buches (89—310). Dessen 1. Kap. behandelt die in der Ethik erforderliche
Methode. Mit dem rationalen, apriorischen Weg zur Feststellung der Wesensgesetze
muf} sich nach R. die empirische, induktive Forschung verbinden, weil nur sie zeigen
kann, inwieweit die Normen bei den verschiedenen Volkern ratsachlich erfaft und
anerkannt werden; denn das tatsichliche Erfassen der Werte und Normen ist Vor-
aussetzung fiir ihre wirkliche Verbindlichkeit. Darum geht R. im letzten Kap. (245
bis 310) der empirischen Verbreitung des sittlichen Sollensbewufitseins und seinen
Hauptformen nach. Im einzelnen komme das sittliche Bewufitsein der Germanen, der
alten Griechen und R&mer, des Alten Testamentes, des Utrchristentums und des
Abendlandes vom Hellenismus bis zur Gegenwart zur Sprache. Trotz Verschieden-
heiten im einzelnen fehlt nirgends ein Bewuftsein des sittlichen Sollens vollig; ja
iberall ist es in einer bedeutenden Ausprigung und sozialen Funktion aufweisbar
(308). Zwischen dieses Schluflkap. und das Kap. iiber die Methode schiebt sich das
systematisch bedeutsamste Kap. tiber den Ursprung des sittlichen Sollens ein (112
bis 245). Hier entfaltet der Verf. die Gedanken weiter, die er in seiner Schrift ,Das
Prinzip von Gut und Bose® (Freiburg 1949) knapp umrissen hat. In feinsinnigen
phinomenologischen Analysen sucht R. eine Wertethik zu entwickeln, in der gewisse
Fehler, die der Ethik Schelers und N. Hartmanns noch anhaften, vermieden werden
sollen. Die Werte werden in intentionalen Gefihlen erfaflt, die aber auch am Ver-
nunfrcharakter teilhaben (136); sie sind darum nicht véllig irrational. Unterschieden
werden Werte fiir mich (relative Werte) und Werte an sich (absolute Werte). Mit
dieser Einteilung fillt nichr die in subjektive und objektive Werte zusammen; sub-
jektive Werte sind nur die ,eigen-relativen®, wihrend die ,fremd-relativen® zusam-
men mit den ,absoluten Werten“ die objektiven Werte ausmachen. Sittlich gut ist die
Wahl des objektiven Wertes, namentlich wenn sie unter Verzicht auf einen subjek-
tiven Wert erfolgt. D, v. Hildebrand sei dieser Losung nahegekommen (143). Sie
vermeide einerseits die Einseitigkeit Schelers, nach dem es sittlich vollig belanglos
ist, ob ein Wert fiir die eigene oder eine andere Person erstrebt wird, anderseits die
Einseitigkeit des Altruismus, der die absoluten Werte iibersche. Im Folgenden wird
von der sittlichen Gutheit, die stets mit der Wahl des objektiven Wertes gegeben ist,
die sittliche »Richtigkeit® der Wahl unterschieden, auf die es dann ankommt, wenn
zwischen mehreren objektiven Werten zu wihlen ist. Das richtige Vorziehen muft
hier nicht nur Werthshe (Scheler) und Dringlichkeit (N. Hartmann) der zur Wahl
stechenden Werte, sondern auch noch andere Riicksichten, z. B. die Quantitit der
Wertverwirklichung, die Wahrscheinlichkeit des Erfolgs usw., beachten. Letztlich
kommt es auf ein sittliches »Fingerspitzengefith]® an, um bei der Vielzahl der Vor-
zugsprinzipien zur rechten Entscheidung zu gelangen. R. lific auch die Moglichkeit
gelten, zur Erleichterung der Wahl auf einen iiberragenden Wert, z. B. die Autoritit,
zurlickzugreifen, mag die Autoritit nun in einem Gebot (z. B. Gottes) oder einem
personlichen Vorbild Gestalt gewinnen (178—181). Im Folgenden wird auch aner-
kannt, dafl es wenigstens praktisch nicht streng pflichemifige Forderungen der Sitt-
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lichkeit gibt (193). — Wenn R. meint, der scholastische Begriff des bonum als appeti-
bile beriicksichtige nur den relativen Wert® (151, 160), so scheint er einerseits den
Begriff des appetitus zu eng zu fassen, anderseits nicht zu beachten, daff die Bezie-
hung auf das Streben (wenigstens das bewufite Streben) als Folge des Gutseins auf-
gefafic wird. Wenn R. meint, der ,Begriffsapparat des Thomismus sei fiir die Ethik
unzulinglich (160), so kann man fragen, ob seine eigene Wertlehre diesem Vorwurf
ganz entgehe. Wie bei Scheler, so fehlt auch bei R. ein spezifisch von anderen
gegenstindlichen Werten verschiedener gegenstandlicher sittlicher Wert, der die sitt-
Liche Gutheit des Aktes allererst begriinden konnte. Es ist nicht einsichtig, warum die
Willensrichtung auf einen ,relativen Wert®, z. B. den GenuR, sittlich gut sein soll,
nur weil dieser Wert nicht fiir die eigene Person, sondern fiir einen andern gewollt
wird; offenbar muf} doch dieses Wollen, um sittlich gut zu sein, einem hoheren Mafi-
stab entsprechen. de Vries

Ermecke, G., Das Sozialapostolat. 8° (56 S.) Paderborn 1952, Schéningh.
DM 2.40. — Der hier verdffentlichte Vortrag zur Erdfinung des Studientages 1951/52
der erzbisch. phil.-theol. Akademie zu Paderborn wendet die bekannten Arbeits-
ergebnisse des Verf. zur Sozialtheologie auf das Sozialapostolat des Chri-
sten an. E. gibt — unter Verwertung sozialer und metaphysischer Motive — die
theoretische Begriindung dieses Apostolates, vor allem im Sinne der Christologie und
Ekklesiologie, er behandelt die Frage der sittlichen Verpflichtung desselben und
schlieRt mit 16 Thesen fiir die praktische Arbeit. Das pastorelle Anliegen steht im
Vordergrund und bestimmt die Diktion. So bleiben einige theoretische Gesichtspunkte
unausgefithrt, z. B. der Zusammenhang des sozialen Apostolates mit den inner-
trinitarischen Sendungen, mit den Sakramenten, mit den theologischen Tugenden, der
Lehre von der christlichen Vollkommenheit und der Eschatologie. Bei den ethischen
Thesen wird nicht ganz deutlich, in welchem Umfang die Verpflichtungen mit den
traditionellen, in der Lehre von den Verpflichtungen der Liebe und Gerechtigkeit
vorgetragenen, identisch sind. Einige Sitze bediirfen wohl der Abschirmung gegen
Miflverstindnisse, z. B.: ,,Je hoher und inhaltlich reicher das Sein, um so grofier auch
die Verpflichtung zu seiner Entfaltung® (37); »Je schwieriger es (das Apostolat!) den
Umstinden entsprechend ist und je intensiver das Ziel des christlichen Lebens bejaht
wird, um so wirkungsvoller und verdienstvoller ist der sittliche Akt“ (38).

Hirschmann

Wolf, Erik, Fragwiirdigkeit und Notwendigkeit der Rechtswissenschaft (Frei-
burger Universititsreden N. F. 15) 8° (32 S.) Freiburg 1953, Schulz, DM 1.50. —
Zu dem, was Rechesphilosophie zu leisten hat, gehort es, nicht nur das Recht, sondern
auch die Wissenschaft vom Recht zum Gegenstand des philosophischen Fragens zu
machen und ihren Sinn und ihre Aufgabe zu deuten. Dazu bringt der Vortrag des
Freiburger Rechrsphilosophen einen zwar kurzen, aber sehr inhaltreichen Beitrag.
Er geht von den Einwinden aus, denen die Rechtslehre und die Rechtsgelehrten seit
vielen Jahrhunderten begegnen und die die &ffentliche Meinung angesichts der Rechts-
wissenschaft cin anderes Verhalten als anderen Wissenschaften und Forschungs-
gebieten gegeniiber zeigen lassen. Zur Verteidigung seiner fragwiirdig gewordenen
Wissenschaft weift W. sehr kluge Gedanken anzufithren. Am bemerkenswertesten
ist, wie er den Vorwurf der Unmoralitdt der Jurisprudenz beantwortet: »Tiefer ge-
sehen, ist er aber eine Folge jener verhingnisvollen Entwicklung, die unsere Wissen-
schaft von der Mitte des 18. Jahrhunderts an immer weiter vom theologischen und
ethischen Ursprung alles Ordnungsdenkens entfernt hat® (16): wenn es sich dabei
um cinen Fehlweg des wissenschaftlichen Denkens weithin gehandelt habe, sei er fiir
die Rechtswissenschaft um so verhingnisvoller gewesen, da ihre Erkenntnisse ethischer
Begriindung bediirfen; ,sie hat die blofie Posivitit historisch vorkommenden Rechts
auf seine echte Verbindlichkeit hin zu priifen, um dahin zu wirken, daf nichts fak-
tisch gilt, was nicht auch ethisch verpflichtet” (19). W. bucht es ausdriicklich als ein
Verdienst katholischer Rechtsdenker (Cathrein, Mausbach usw.), dafl sie schon zur
Zeit der Herrschaft des Positivismus einer ethisch indifferenten Rechtsauffassung
beharrlich widersprochen haben (Anm. 41). — In dem Uberblick iiber die Aufgaben
der Rechtswissenschaft unterscheidet W. die Wissenschaft vom geltenden, positiven
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Recht und vom Recht, wie es gelten soll; neben der Rechtspolitik gehort zu dieser
zweiten die Rechtsphilosophie, deren Ziel als ,die Erkenntnis der Wahrheit vom
Sein und Sinn des Rechts im ganzen® bestimmt wird. Aber auch diese Aufgabe der
Wissenschaft vom Recht ist fiir W. erst eine vorletzte; die letzte ist eine meta-
physische, in der die Rechtsphilosophie iibergeht in eine Rechtstheologie als ihren
letzten Grund, ,denn wirklich letzte und héchste Rechtsquelle ... kann nur die
Wahrheit gottlichen Rechts sein, die aller Relativitit historischer Tatsachen, aber
auch rationaler Urteile enthoben ist* (25). Man miifite hier wohl die Grenzen etwas
anders zichen als W. und die metaphysische Aufgabe, die er der Rechtstheologie zu-
schreibt, wesentlich noch als philosophische betrachten; eine Theologie des Rechts
hitte von der Offenbarung her noch andere Aufgaben zu erfiillen. Aber abgesehen
davon ist das, was W. sachlich meint, ganz und gar anzuerkennen. Diese Rechen-
schaft eines Juristen iiber das, was er unter der Wissenschaft vom Recht versteht,
beweist die tiefe geistige Erneuerung, die sich in dieser Welt des Rechtsdenkens voll-
zieht; wir wiinschen sie in die Hand jedes Juristen, damit diese Erneuerung noch
allgemeiner werde. Hartmann

Huber, Max, Das Volkerrecht und der Mensch. kl. 8° (56 S.) St. Gallen 1952,
Tschudy. — Der kleinen Schrift liegt ein Vortrag zugrunde, den H. 1952 in der
St. Gallener Handelshochschule gehalten hat. Das Thema, das er behandelt, ist eine
der ernstesten Fragen des Vélkerrechts, das heute wenigstens auf dem Wege dazu ist,
fiir den Frieden wie in dem fiir einen mdglichen Krieg vorsorglich geschaffenen Rechte
ein Minimum an tatsichlicher Achtung vor der menschlichen Person von seiten der
groflen Gewalttriger zu sichern. Seit einem halben Jahrhundert als Lehrer des Viél-
kerrechts, Richter am Haager Internationalen Gerichtshof und Leiter des Inter-
nationalen Komitees vom Roten Kreuz um diese Fragen bemiiht, spricht H. aus um-
fassender Kenntnis, mit der Einfachheit einer reif gewordenen Weisheit und dem
Ethos des Menschen, der um ,die Unantastbarkeit und Wiirde des Menschen® (19)
aus einer tief religiosen Uberzeugung heraus weiff. Sehr sachlich schitzt H. die reale
Bedeutung ab, die den Rechtsnormen zum Schutze des Menschen in der heutigen Welt
zukommt; aber er betont, daff das Wissen um die verhilenismiflig geringen Moglich-
keiten kein Recht gibt, abzulassen von der Vertretung der Forderung der Mensch-
lichkeit. — Nach einem kurzen Uberblick {iber die Stellung des Menschen im Vélker-
recht fritherer Zeit wird ausfithrlicher gehandelt iiber die Frage der Menschenrechte
in der Satzung der UN und die von den UN gemachten Versuche, vblkerrechtliche
Sicherungen fiir den Schutz und die Durchsetzung dieser Rechte zu schaffen. Als
wirklich Erreichtes nennt H. die vier Genfer Konventionen von 1949; er zeigt im
einzelnen, welche Fortschritte durch diese Vertrige, in denen das Recht beziiglich der
Sorge fiir die Verwundeten, der Behandlung der Kriegsgefangenen, des Schutzes der
Zivilbevolkerung neu geregelt worden ist, fiir die wahre Humanitit gemacht sind:
»Hier liegt wirkliches Menschheitsrecht vor; die menschliche Person, ihre Integritit
und Wiirde, ist um eines alle Schranken des staatlichen Rechtes und der Politik {iber-
ragenden ethischen Prinzips willen anerkannt® (50). Hartmann

vonder Heydte, Fr. A., Die Geburtsstunde des souverinen Staates. 8° (VIII
u. 475 S.) Regensburg 1952, Habbel. DM 36.—. — Zu bedauern ist, daf¥ vdH. in
diesem Buche infolge der widrigen Schicksale, die das von ihm vorbereitete Material
erfuhr, nur einen Teil dessen mitteilen kann, was er in langwierigen Quellenstudien
erarbeiter hatte. Aber das, was nun vorliegt, ist immer noch eine durch ,Beispiele aus
Theorie und Praxis® (439) reich belegte Darstellung der staatstheoretischen Ideen des
spateren 13. und beginnenden 14. Jahrhunderts. Es bringt einen neuen Beweis dafir,
daf in dieser Zeit die Wende sich vollzieht zu der Auffassung des souverinen Staa-
tes, die, wenn auch spiter noch in ganz andere weltanschauliche Zusammenhinge
hl_neingcssellt, die Neuzeit beherrscht hat. Vor allem wichtig ist der Nachweis, dafl
mit der Entwicklung des Souverinitdtsbegriffes sich schon wesentliche Grundgedan-
ken des modernen Volkerrechts ausgebildet haben. Den Bamberger Bischof Lupold
von Bebenburg (1340) bezeichnet vdH. als ersten Theoretiker des Violkerrechts: er
»mmmt — 300 Jahre vor Grotius, 200 Jahre vor Franziskus de Vitoria — in eine
Lehre vom Staat und der Staatengemeinschaft zum erstenmal dieses neue Volkerrecht
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auf, das die Rechtsverhiltnisse der neuentstandenen Staaten regelt..” (121). Der
Ausgestaltung vdlkerrechtlicher Begriffe geht vdH. im einzelnen nach. Zum Verstind-
nis des mittelalterlichen Vélkerrechts im ganzen weist er ausdriicklich darauf hin, daf§
die verbreitete Meinung, die Lehre vom gerechten Kriege bilde seinen Mittelpunkt,
nicht haltbar ist: ,Das Volkerrecht des Mittelalters war Friedensrecht seinem Inhalt
wie seiner Zielsetzung nach® (440); in einem schonen Abschnitt wird gezeigt, aus
welchen groflen Gedanken mittelalterlicher Weltauffassung die Idee einer die ganze
Erde umfassenden Volkergemeinschafc als Friedensgemeinschaft erwuchs (227 ff.). —
Vielleicht entspricht der Titel des Buches nicht ganz dem, was es enthilt; nicht so
sehr die Entstehung des souverinen Staates als weltgeschichtlicher Prozefl wird dar-
gelege als vielmehr die Entwidslung des mittelalterlichen Denkens iiber den Staat,
die Ausgestaltung der Idee der Souverinitit und einer darauf gegriindeten Lehre
von der Staatengemeinschaft und dem in ihr herrschenden Rechte. Diese Staatstheorie
ist natiirlich wesentlich von der Realitit des staatlichen Lebens bestimmt; aber es
bliebe immerhin die Frage, wie schnell und wie weit es der Theorie gelungen ist, die
Wandlungen, die sich in der Wirklichkeit vollzogen, zu erfassen. — Was das Buch,
in sehr klarer und iibersichtlich disponierter Form, zur Geschichte der mittelalter-
lichen Staatslehre und besonders der in ihr beschlossenen Anfinge des modernen
Vélkerrechts beitrigt, ist eine bedeutende Bereicherung der bisherigen Kenntnis. Ein
besonderes Verdienst der Darstellung ist, daf} sie sorgfiltic dem Zusammenhang der
staatstheoretischen Uberlegungen mit den verschiedenartigen philosophischen Be-
wegungen der Zeit nachgeht. — Um schlieflich auf eine kleine Einzelheit hinzu-
weisen: die Formulierung, dafl nur die suprema potestas ,vom 5. Gebot entbinde®
(273), entspricht doch wohl nicht der Art, wie das Mittelalter den Zusammenhang
zwischen dem Verbot des Dekalogs und dem ius gladii der staatlichen Gewalt ge-
dacht hat. Hartmann

Aubert, R, Bouyer, L., u.a., Tolérance et communauté humaine. Chrétiens
dans un monde divisé (Cahiers de Pactualité religieuse). 8° (245 S.) Tournai (1952),
Casterman. — Der Sammelband enthilt die Referate der ,Rencontres doctrinales®
vom Oktober 1951 im Dominikanerkolleg La Sarte in Huy (Belgien). Der Tagung
lag ein gut durchdachter Plan zugrunde. So bilden die Arbeiten ein einheitliches
Ganze, in dem das Problem der Toleranz nach seinen verschiedenen Riicksichten
sorgfiltig behandelt ist. Ein kiirzerer 1. Teil gibt eine Ubersicht iiber die tatsichliche
Lage der politischen, sozialen und religitsen Vielgestaltigkeit unserer Welt. Der
2. Teil befragt Schrift, Viter und kirchliches Lehramt und stellt fest, dafl fiir die
Fragen, die sich in der gegenwirtigen Lage der Menschheit fiir das Zusammenleben
und das Zusammenarbeiten der Katholiken mit den Angehorigen anderer Gemein-
schaften stellen, iiber die allgemeinen Grundsitze hinaus eine endgiiltige Antwort
nicht gegeben ist: es ist Aufgabe der Gegenwart, fiir die geschichtlichen Gegebenhei-
ten unserer Zeit die sachgemifie Anwendung der Grundsitze zu finden. Von beson-
derem Wert ist die ecingehende Analyse der Auflerungen des kirchlichen Lehramtes
im 19. Jahrhundert iiber den Liberalismus, in der R. Aubert das immer Giiltige in
den Enzykliken Gregors X VI., Pius’ IX. und Leos XIII. zu scheiden sucht von dem,
was im unmittelbaren Hinblick auf den tatsichlichen Gegner, den zeitgendssischen
Liberalismus, gesagt ist und nicht unabhingig von dieser geschichtlichen Bezogenheit
interpretiert werden kann. Der umfangreichste 3. Teil bemiiht sich um die sachliche
Antwort auf die Probleme Toleranz und Zusammenarbeit von Katholiken und Nicht-
katholiken. Im Ergebnis treten alle Arbeiten ein fiir grundsitzliche Religionsfreiheit
und den vollen Verzicht auf Anwendung staatlicher Zwangsmittel in religiésen Din-
gen (soweit die fiir alle geltende Sittenordnung nicht verletzt wird). Das bedeutet die
Ablehnung des autoritir christlichen Staates. Bei den Uberlegungen iiber das Ver-
hiltnis von Kirche und Staat ist wiederholt auf Marirain und Murray Bezug genom-
men; Y. Congars Ansicht geht dahin, dafl die Lehre von der potestas directiva den
wesentlichen Erfordernissen am nichsten komme (199, 223). Zur theologischen Be-
grindung der Toleranz und des Rechtes auf Religionsfreiheit untersucht B.Oli-
wier O, P. die Frage des irrigen Gewissens; A. Léonard O. P. geht aus von der wesent-
lichen Freiheit des Glaubensaktes und zeigt, wie in ihr die Religionsfreiheit im
staatlichen Bereich begriindet ist. Es ist ein besonderer Vorzug des Buches, dafl es
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mit grofer Ehrlichkeit alle Schwierigkeiten zu Wort kommen lift. In dieser Hin-
sicht darf das Vorgehen der Teilnechmer an den Rencontres doctrinales 1951 als vor-
bildlich gelten. Ihr Beitrag zu dem umstrittenen Problem ist von grofler Bedeutung;
sie scheint vor allem darin zu liegen, dafl er sich um ein positives Verstindnis und
eine theologische Begriindung der Freiheit des Gewissens in seiner religidsen Ent-
scheidung und Betdtigung bemiiht, die diese Freiheit des Menschen vor staatlicher
Gewalt nicht als durch tatsdchliche Verhdltnisse (in hypothesi) erzwungenes Zuge-
stindnis, sondern (in thesi) als urspriingliches Recht erkennen 1iflt, bei dem es —
fern allem liberalistischen Indifferentismus — ebenso um das Recht der Person wie
um die Ehrfurcht vor Gott geht, der den Glauben nur als freien Dienst will.
Hartmann

5. Tdden- und Literargeschichte der Scholastik s

Schroder, W. J., Der Ritter zwischen Welt und Gott. Idee und Problem des
Parzivalromanes Wolframs von Eschenbach. gr. 8°2 (286 S.) Weimar 1952, Bshlau.
DM 16.70; geb. DM 19.—. — Erfreulicherweise mehren sich die literarischen Studien
tiber Dichtungen des Mittelalters, die iiber das rein Menschenliche und rein Asthetische
hinaus auch die religitse und kirchliche Umwelt beriicksichtigen. Dies ist auch das
Verdienst der Abhandlungen von Sch., der in der Interpretation nicht dem Liute-
rungsweg Parzivals folgt, sondern mit einer Analyse des Grals beginnt, dann die Be-
ziehungen Wolframs zu den wichtigsten geistigen Erscheinungen seiner Zeit (die
Bewegung der Cluniazenser, die bernhardinische Frommigkeit, Katharer, Waldenser,
Templer) verfolgt, den inneren Gehalt dieser ethisch-religiosen Welt unter dem
zusammenfassenden Begriff der ,triuwe® zu erschliefen sucht und schliefilich den
szwivel® als Angelpunkt der Problematik darstellt. Aus dieser allgemeinen Uber-
sicht ergibe sich, daf} Sch. die Dichtung mehr als eine systematische Darstellung be-
trachtet denn als eine konkrete Erzihlung des Hineinwachsens des Heldens in die
grofle Ordnung des christlichen Rittertums. Man mufl riickhaltlos anerkennen, dafl
sich Sch. in das einem Germanisten an sich fremde Stoffgebiet einzulesen und einzu-
leben versucht hat. Er hat ein ganz erstaunliches Mafl von Arbeit darangesetzt und
zweifellos der literarischen Betrachtung der mittelalterlichen Dichtung eine Fiille
von Quellen und Erkenntnissen zugefiithre. Dennoch muf} leider gesagt werden, dafl
trotz aller Einzelergebnisse der Gesamtertrag nicht der aufgewendeten Arbeit und
der Sache entspricht, Zunichst wird der Kundige feststellen, dafl die benutzte Litera-
tur weithin zufillig oder tiberholt ist, dafl wichtige und wichtigste Forschungen feh-
len und dafl sich Sch. im ganzen auf nichtkatholische Autoren stiitzt, die wie Har-
nack u.a. doch nicht mehr als Kronzeugen angenommen werden koénnen. Daher
kommt es z.B., daf Sch. einen falschen Entwicklungsbegriff von der Kirche, die”
nach ihm im 12. Jahrhundert eigentlich erst anfingt, Papstkirche zu werden, iiber-
nimmt. Auch beobachtet man einen starken Mangel an Behutsamkeit im Gebrauch
von Fachwortern und eine Verschwommenheit der Begriffe (Sakrament, Mystik,
»Parzivals Priestertum setzt urchristliche Vorstellungen voraus® usw. 70, vgl. 75, 76,
77, 78, 79, 2431, usf.). Die bernhardinische Frommigkeit, Organisation und Geist
des Templerordens haben zweifellos Wolfram beeinflufit. Aber das berechtigt weder
zum Satz: ,Die ritterliche Kirche des Grals ist die innere Kirche, die wahre Kirche®
(111), noch zu dem. Versuch, Wolfram eine reformerische Absicht und eine Ableh-
nung der werdenden Papstkirche zuzuschreiben. Der Gegensatz zwischen Trevrizent
und Parzival, als den Vertretern der Gesetzesreligion und der Liebesfrommigkeit,
besteht niche. Becher

Dondaine, H. F,, O.P., Le Corpus Dionysien de I'Université de Paris au
XIII® siécle (Storia e Letteratura, 44). gr. 8° (154 S.) Roma 1953, Ed. di Storia e
Letteratura (fiir England: Oxford, Parker) L 1400.—. — An Hand der handschrift-
lichen Tradition unterrichtet D. eingehend iiber ein Corpus areopagiticum latinum
Universitatis Parisiensis, wie es sich im 13./14. Jahrhundert in einer Reihe von Hss
aus dem Pariser Gebiet noch heute findet. Es stand den Pariser Theologen der Zeit
offenbar damals zur Verfiigung (etwa in Paris, Bibl. nat. lat. 17341, saec. 13., aus
St. Jacques der Dominikaner). Es setzt sich aus zwei Teilen zusammen. Den 1.
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nennt D. das opus maius. Er enthilt die latéinische Ubersetzung der Coelestis Hier-
archia (Compellit me) mit den Scholien des Maxismus und Johannes Scythopolis und
den Glossen des Anastasius sowie die Erklirungen des Scotus Eriugena, des Hugo von
St. Viktor und Joh. Sarracenus. Der 2. Teil, von D. opus alterum benannt, bringt die
alte Ubersetzung der iibrigen Biicher des Ps.-Dionysius mit den Scholien des Maxi-
mus und Anastasius, den unter dem Namen des Maximus gehenden Ausziigen aus
Eriugena, De div. nat., und einer Glosse E’, die enge Bezichungen zu Alberts Kom-
mentar hat. Daneben enthilt er noch die nova translatio des Sarracenus und die
Extractio des Thomas Gallus. Es sind im ganzen 13 Hss, die dieses Corpus ganz
oder teilweise iiberliefern. D. untersucht eingehend die verschiedenen Teile nach
ihrer Herkunft. Dabei kommt er zu sehr wichtigen Ergebnissen. Zunichst zeigen die
Hss, dafl die wetus translatio des Joh. Scotus eine starke Entwidklung durchgemacht
hat. Die dlteste Form des Eriugena (A) zeigt noch viele Grdcismen. Die 2. (T =
Troyes 802) stammt wohl auch noch von Eriugena selbst, sie ist aber an Hand seiner
Expositio verbessert und mehr latinisiert. Dieser Text wurde im Lauf der Zeit wei-
ter entwidkelt zur Form P, deren altester Zeuge der Kommentar Hugos von St. Vik-
tor ist. Entstchungszeit und Neuiibersetzer sind noch unbekannt. Bei ihr ist der
griechische Text der rémischen Uberlieferung (R) stirker herangezogen. Es sind also
die Liicken der Pariser griechischen Hs, die Eriugena vorlag, teilweise ausgemerzt.
Ferner sind Verbesserungen aus der alten Ubersetzung A bzw. deren spiterer Uber-
arbeitung durch die griechische Uberlieferung R neben dem.Text T herangezogen.
Diese Textform P ist die des Pariser Corpus und hat so stark das 13. und 14. Jahr-
hundert befruchtet. Aber auch die iibrigen Ubersetzungen standen im Corpus Pari-
siense den Benutzern zur Verfiigung. Die alte Ubersetzung (vetus translatio des Eriu-
gena) in der Form P trict seit 1240 langsam zuriick gegeniiber der ,nova“ des Sarra-
cenus (so schon um 1240 bei Thomas Gallus). Spdter erst gewinnt dessen Extractio
an Bedeutung, nach ihr die Ubersetzung des Grosseteste. Von der Ubersetzung Hil-
duins fand D. im 12. und 13. Jahrhundert keine sichere Spur mehr. Bartholomius
von Vincenza (um 1244) kennt Sarracenus, den Wilh. von Auxerre und Philipp der
Kanzler noch nicht zitieren. Die Quaestiones Halenses ziehen P zusammen mit Sar-
racenus heran, die Summa Alexandri gewthnlich P, hie und da aber auch Sarracenus;
Odo Rigaldi zieht Sarracenus vor und verbessert fter P durch thn; Wilh. von Melito
aber zitiert mehr nach P; Albert d. Gr. kennt in der Coel. hier. noch nicht die
ynova“; von da ab wird von ihm die Ubersetzung des Sarracenus mehr benutzt.
Sonderbarerweise bleiben auch in den anderen Werken Alberts, soweit die Coel.
hier. in Betracht kommt, die Zitate aus der vetus translatio, wihrend die iibrigen
aus der nova genommen sind. Thomas verbessert 6fter P durch Sarracenus, dessen
Ubersetzung er auch zur Grundlage seiner Erklirung De divinis nominibus macht.
Heinrich von Gent gebraucht noch die vetus und zeigt so, daf} sie noch nicht an Wert
verloren hat. — Grundlegend erscheinen auch die Untersuchungen von D. iiber die
Glossen (Rand- und Interlinearglossen) der Ubersetzungen. Anastasius hatte noch
zwischen den Glossen des Maximus und Joh. Scythopolis in seiner Ubersetzung unter-
schieden. In Paris liel man die Unterscheidungszeichen schon frith weg. So wurde
alles Eigentum des Maxismus, wie ithm auch die Exzerpte aus De div. naturae des
Scotus, die man an den Rand setzte, bald aus dem gleichen Grund zugeschrieben
wurden. Textkritische Glossen aus dem Vergleich der Ubersetzung mit der griechi-
schen Uberlieferung kamen hinzu, und auch die verschiedensten Glossen erklirender
Art wurden immer mehr zugefiigt. Eine der stirksten Glossensammlungen dieser
Art ist die Glosse E’, die dem Corpus auch beigefiigt wurde. So kam es, dafl viel
Material mit dem Namen des Maximus sich in den Summen des 13. Jahrhunderts
findet, das nicht von ihm stammt, aber bei dem Suchen nach Auctoritates in dieser
Zeit von grofler Bedeutung wurde. Vor allem wird so manche Stelle aus De div. nat.
des Eriugena als Gut des Maximus angesehen. Die genaue Entstehung der Glosse E
des Corpus konnte von D. noch nicht geklirt werden. Interessant sind die engen
Beziehungen zu Alberts Kommentar. Wo liegt die Prioritdt? In einem Anhang hat
D. die vielen Stellen, die sich hier und im ganzen Corpus aus De div. nat. finden,
zusammengestellt. — Auch tiber die Geschichte des fritheren Corpus im 12. Jahr-
hundert bringt D. manche wertvollen neuen Ergebnisse. So wird nun deutlich, daf8
z. B. Hugo von St. Viktor zugleich mit der von ihm benutzten Ubersetzung P auch
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die Scholien des Anastasius offenbar mit dem Text vorfand und in seinen Kommen-
tar einarbeitete. Damit sind eine Reihe von Deutungen erklirt, die mich veran-
lafiten, einen Zwischenkommentar zwischen dem Eriugenas und Hugos anzuneh-
men (RechThAncMéd 19 [1952] 26f.). Ich glaube nun nach den Untersuchungen
von D., dafl man mit der Ubersetzung P und Randglossen auskommt. Alles das
zeigt den hohen Wert des Buches, das grundlegend fiir die weitere Forschung blei-
ben wird. Nun wird es Aufgabe sein, die iibrigen Hss einzuordnen bzw. die gezeich-
neten Linien durch sie auszuweiten und evtl. zu verbessern. Aber wir haben nun die
Grundlage dafiir. Weisweiler

Wicki, N., Das ,Prognosticon futuri saeculi“ Julians von Toledo als Quellen-
werk der Sentenzen des Petrus Lombardus: DivThom (Fr) 31 (1953) 349—360. —
Die Benutzung des Prognosticon Julians durch den Lombarden im Traktat De novis-
simis der Sentenzenbiicher ist bekannt. Ausdriicklich ist Julian zitiert in der Frage,
ob die Seelen der Verworfenen vor ‘der Auferstehung das materielle Hollenfeuer
spiiren (1. 4 dist. 44 c. 7; ed. Quaracchi n. 404). Weitere anonyme Stellen fanden die
Herausgeber von Quaracchi und J. de Ghellinck, Le mouvement 239f. Es sind im
ganzen 22 Stellen festgestellt worden. W. untersucht nun, ob Julian direkt vom
Lombarden benutzt wurde. Die eingehende Erforschung kann belegen, dafi acht
Zitate (n. 402, 404, 403, 404 drei Zitate, 406, 440, 449) nicht aus der Virtersammlung
Hugos von St. Viktor am Ende seines Werkes De sacramentis entnommen sind. Aus
ihr werden die iibrigen stammen. Wir hitten also hier die gleiche Arbeitsmethode,
wie man sie auch sonst beim Lombarden bemerkt hat. Er wihlt aus den vor ihm
liegenden Autoren aus, was ihm fiir seinen Zwedck gut zu sein scheint, hier also bald
aus Hugo, bald aus Julian. Gerade das scheint ein wichtiger Grund fiir die unmittel-
bare Benutzung Julians zu sein. Immerhin sagt W. mit Recht, daf auch eine noch un-
bekannte Sentenzensammlung dem Lombarden vorgelegen haben konnte, welche die
Texte aus Julian enthalten hat. Es wire m. E. sogar moglich, dafl Petrus iiber-
haupt die Sammlung in Hugos De sacramentis nicht benutzt hat, sondern die dieser
zugrunde liegende, auch noch unbekannte Sentenzensammlung (vgl. Schol 24 [1949]
2551.). Sie konnte vielleicht die Stellen aus Julian enthalten haben, da sie die ande-
ren Prognostikontexte, die Hugo und der Lombarde iibernahm, auch brachte. Sicher-
heit wird also erst das Auffinden dieser Sammlung geben konnen. W. aber hat schon
jetzt einen wichtigen neuen Beitrag zur Allgemeinkenntnis des Lombarden geliefert.
Denn er hat genauer gezeigt, wie der Sentenzenmeister weitausgreifend — sei es nun
direkt oder indirekt — das Gut der Vergangenheit sammelte und neu systematisch
ordnete. Er war ja kein ,Plagiaror®, Weisweiler

Leclercq, J, O.S.B., Sermon pour ’Assomption restitué 4 Saint Bernard:
RechThAncMéd 20 (1953) 5—12. — Ders., Le premier traité authentique de Saint
Bernard: RevHistEccl 48 (1953) 196—210. — Mabillon hatte unter die opera aliena
et suppositia Bernhards eine Predigt iiber das frithere Evangelium des Himmelfabrts-
festes Mariens Intravit Jesus mit dem Incipit Quod Dominus ac Salvator noster ge-
setzt. Denn in den alten Predigtsammlungen des Abtes fehlte sie, L. untersucht an
Hand seiner eingehenden hss Bernhardstudien niher diese Uberlieferung. Tatsichlich
fehle die Predigt in etwa 20 Hss. Aber diese sind alle mehr oder weniger vollstindig,
und iiber die Hilfte stammt aus Bayern und Osterreich. L. vermutet, daf sie aus
einer Urhs herkommen; jedenfalls zeugen sie nur von einer mehr lokalen Tradition
der Predigten. Die anderen Hss mit der Predigt haben auch eine alte Uberlieferungs-
geschichte, wie etwa Cod. Grenoble 121 aus der Grande-Chartreuse, der also wahr-
scheinlich vor ihrer Zerstrung 1132 geschrieben ist. Aufierdem kommen diese Hss
aus fast allen Gegenden der Zisterzienserkloster. Auch Clairvaux kennt vier Hss
mit der Predigt (jetzt in Troyes). Diese Uberlieferung bringt die Predigt entweder
mit Bernhards Namen oder doch mitten in einer Sammlung seiner Schriften. Ich kann
noch hinzufiigen Kéln, Stadtarchiv, W f. 145 (sacc. 12) fol. 98s. Auch hier steht sie
mitten unter Bernhards Werken. Vorher geht sermo 47 de diversis, und es folgt die
Leichenrede auf Abt Humbert von Igny. L. stellt fest, daft die Ideen der Predigt ganz
zu Bernhard passen. So ist z. B. die Deutung von Castellum (vgl. s. 2 in Dedicatione)
oder die Interpretation von murus continentiae, antemurale patientiae (vgl. ebd. oder
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De Assumpt. 11, 3) bernhardisch. L, hat uns also zum Bernhardjubilium auch eine
Predigt neu geschenkt. Sie ist freilich keine Predigt iiber die Himmelfahrt Mariens,
sondern nur iber das Evangelium mit blofler Anwendung auf die Hérer, ganz &hn-
lich wie bei der 3. Predigt in Assumptione. Dazu ist die Bemerkung eines Bernhard-
kenners, wie es L. ist, recht bemerkenswert: ,Saint Bernard a parlé de la Vierge
Marie en termes admirables, mais il I’a fait relativement rarement® (12). L. beruft
sich dafiir auch auf das Zeugnis von J. B. Auniors, Notre Dame dans Ihistoire de
Citaux (Maria, Etudes sur la S. Vierge, 1T, Paris 1952, 587), der schreibt: ,Matérielle-
ment la place que tient la Sainte Vierge dans 'ocuvre de saint Bernard n’est pas
tellement considérable.* — Noch iiber eine andere fiir Bernhard literarhistorisch
wichtige Frage hat uns L. eine Arbeit geschenkt. Jiingst hat G. B. Burch, The steps
of humility by Bernard, abbot of Clairvaux, 3. ed., Cambridge (Mass.) 1950, 237 f.
zu zeigen versucht, dafl der Teil iiber die Demut im von Mabillon unter den opera
suppositia veroffentlichten Traktat De statu virtutum identisch sei mit dem in Bern-
hards 18. Brief genannten Traktat De humilitate. Damit kénne Bernhards Traktat
De gradibus humilitatis nicht gemeint sein, da Bernhard in den Retractationes aus-
driicklich den Titel ,De gradibus“ verteidige. Man hitte also ein weiteres neues
Bernhardswerk unter den suppositia gefunden. So wire es auch moglich, die Ent-
wicklungslinie der Lehre Bernhards iiber die Demut besser zu verfolgen. L. unter-
sucht auch hier zunichst das Zeugnis der Hss. Er fand 20 Hss von De statu virtutum
in einer langen und in einer kiirzeren Redaktion. Ich stellte die lingere Eius inspirante
gratia auch noch fest in Breslau, Stadtbibl. 1074 (saec. 13) fol. 59"—68" mit dem
Explicit nach benedictionem: Explicit liber magistri Hugonis de humilitate, oboe-
dientia, caritate. Wie sonst ist also auch hier der Traktat Hugo zugeschricben. Er
steht zwischen Werken Hugos. Daneben kann L. Bezeugungen fiir Bernhard bringen,
Die Priifung des Textes ergab eine Klirung dieser unterschiedlichen Zuteilung. Hugo
und seine Schule miissen ausfallen, da die Regel Benedikts sehr oft zitiert ist. Das
wiirde in einer Erklirung fiir Novizen, wie sich die Schrift selbst ausgibt, nicht er-
klarlich sein. Es kann sich also nur um einen Benediktiner oder Zisterzienser handeln.
Auch Bernhard kommt als unmittelbarer Verfasser nicht in Frage, da der Stil zu ver-
schieden ist und auch die Grundlinien sciner Demutslehre fehlen. Der Traktat zeigt
stirkere Anlehnung an scholastische Ausdrudksweise, wie Merito quaeritur. .., Ad
quod repondetur . . ., Dicitur . . ., Dubitari solet . .. u. a. Auf der anderen Seite finden
sich aber auch dhnliche Gedankenginge wie bei Bernhard, so daf} eine Abhingigkeit
gefordert zu sein scheint. Wichtig ist auch, daf} der Teiltraktat iiber die Demut nicht
aus De statu virtutum herausgenommen werden kann, wie Burch wollte. Denn er
bildet mit dem iibrigen Teil eine Einheit. Man kann also L. nur zustimmen, wenn er
den Gesamttraktat als eine Kompilation aus verschiedenen Schriften (Bernhard, An-
selm von Laon — darauf hat E:areits Landgraf hingewiesen) ansieht. L. leugnet mit
Recht auch, dafl der echte Traktat De gradibus humilitatis nicht die im 18. Bernhard-
brief genannte Abhandlung iiber die Demut sein konne. Denn die Verteidigung des
Titels hatte einen anderen Sinn. Nicht der Ausdruds ,De gradibus® war angefochten,
sondern ,humilitatis®, da der Traktat auch iiber andere Tugenden handle. Es war
also durchaus moglich, daR Bernhard im Brief ,De humilitate® schrieb, statt ,De
gradibus humilitatis“. Somit bleibt die Moglichkeit, dal De gradibus humilitatis die
erste authentische Schrift Bernhards ist, da das Werk im vor 1274 geschriebenen Cod.
Troyes 426 ausdriicklich als ,primum® bezeichnet ist. Das haben jedenfalls die frithen
Abschreiber nicht wie Burch im Sinn eines bloflen ,An die Spitze stellen® interpretiert.
Weisweiler

Bernards, M., Zu den Predigten Odos von Morimond (f 1161): Citeaux in de
Nederlanden, Deel 4, 1953, Abdij Westmalle, 101—103. — Dom J. Leclercq hat
jiingst die Einleitung einer Sammlung von Predigten Odos mit dem Incipit Veritas
iubet discipulis gedruckt: S. Bernard et ses secrétaires, in RevBénéd 61 (1951) 209
bis 210; vgl. Schol 27 (1952) 155f. B. weist auf eine andere Sammlung hin, die einen
verschiedenen Prolog bringt: Uti in novo opere. Er findet sich im Beginn der Samm-
lung in Wien, Nationalbibl. 1569 und Troyes 450. Der Prolog Veritas weist ja auch
eigens darauf hin, dal mehrere Sammlungen vorhanden waren. Die hier von B. neu-
beschriebene bringt die Predigten in der Reihenfolge der biblischen Biicher, und auch
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die aus dem gleichen Buch genommenen Sermones, etwa der Psalmen, sind ihalich
geordnet; am Schlufl folgen eine Reihe von Predigten. auf die Festtage. B. untersucht
auch eine Reihe anderer Sammlungen, die den Namen Odos tragen. Zu den ,zweifel-
haften und unechten® z3hlt er die Baseler in Univ. Bibl. B. IX 22, auf die G. Morin
aufmerksam machte. B. hilt mit Recht eine Nachpriifung fiir erforderlich, da die
Verwendung mehrerer Schriftrexte im Beginn der Predigt sonst fiir Odo ungewohn-
lich ist. Unecht erscheinen sicher Dijon 216 und 217, die erst seit dem 17./18. Jahr-
hundert den Namen Odos tragen; unecht ist auch Cod. lat. Bibl. nat. Paris 14590
und 16 461, ecbenso Rom Bibl. Vat. Reg. lat. 241, fol. 123"—162". Untersucht werden
mufl noch Zwettl 326 und Melk 14. Der Artikel bringt weiter willkommene Angaben
iiber Einzelpredigten und andere Schriften Odos, die z. T. im Anschluf an die Pre-
digten iiberliefert sind. Gut weist er die Zuteilung von Schriftkommentaren an Odo
ab. Odos Wirksamkeit war ganz offenbar die Predigt, fiir welche die beiden Samm-
lungen mit den Prologen die Hauptquelle bleiben werden. Weisweiler

Leclercgq, J., O.S.B., L’Eloge funébre de Gilbert de la Porrée: ArchHistDoctr-
LittMA 19 (1952) 183—185. — Aufler dem teilweise schon ver6ffentlichten Nachruf
auf Gilbert Porreta vom Dekan Laurentius von Poitiers (vgl. J. Leclercq, Textes sur
S.Bernard et Gilbert de la Porrée: MedStud 14 [1952] 11; siehe Schol 28 [1953]
474f.) fand L. in Oxford, Magd. Coll. 118 (saec. 12) anschliefend an Gilberts
Paulinenkommentar ein weiteres Eulogium, das er hier ediert. Es scheint, daf es von
der Hand des Totenmelders (rolligeri) selbst stammt; denn es ist iiberschrieben: De
commendatione magistri Gisleberti poree excerpta de manu Rolligeri. Jedenfalls ist
der Verfasser aus der Didzese Poitiers (episcopum nostrum, nennt er Gilbert). Es
interessiert ihn daher auch die Wirksamkeit Gilberts in der Didzese, sein Mut um
die Freiheit gegen den Feudalismus, der Bau der Kanoniker- und Bischofshiuser.
Man mufl wohl annehmen, dafl er zur engeren Umgebung des Domes gehorte. Aber
wichtiger ist, dafl der 1. Teil sich ganz mit der wissenschaftlichen Laufbahn und
Bedeutung Gilberts befafit. Mit besonderer Betonung wird die Liebe zu den artes
liberales und der Lehrerfolg Gilberts in ihnen hervorgehoben: ut ab auditoribus suis
simul cum artium auctoribus auctor et ipse putaretur. Von den Vitern, die Gilbert
studierte, werden vor allem Augustin, Hieronymus und am meisten Hilarius ge-
nannt. Es wird das personliche Studium dieser Viter eigens betont. Von den Wer-
ken sind Psalmen- und Paulinenkommentar erwihnt als Zeichen seiner wissen-
schafelichen Kenntnis, aber auch seiner rithrigen Lehrbemithungen. So ist also das
Lebensbild Johanns von Salisbury nicht unwesentlich im Personlichen erweitert,
selbst wenn man den Stil eines Nachrufes beriicksichtigt. Weisweiler

Talbot, C.H., Ailred of Rievaulx: De Anima (Mediaeval and Renaissance
Studies, ed. by R. Hunt and R. Klibansky, Suppl. 1). 4° (164 S.), London
1952, University, The Warburg Institute. S 25.—. — T. hat uns hier eine vorziig-
liche textkritische Edition des Dialogs De Anima Ailreds von Rievaulx an Hand
der vier englischen bekannten Hss von Oxford, Durham, London und Cambridge
geschenkt. Es scheint, dafl das Werk nicht sehr verbreitet war. Selbst die Biblio-
theken, die sonst manches Material aus dem Zisterzienserorden bringen, haben nach
T.s eingehender Untersuchung keine Nachrichten iiber Hss des Dialogs. Die um-
fassende Einleitung (1—62) bringt nach eingehender Darlegung des wissenschaft-
lichen Lebens in Rievaulx, der frithesten Griindung Bernhards in Nordengland
(5.3.1131), und im jungen Zisterzienserorden im allgemeinen den geistigen Hinter-
grund der Schrift. Die verhiltnismiflig zahlreichen Werke der Zeit iiber die Seele
scheinen, z.T. wenigstens, aus dem religisen Streben entstanden zu sein, durch
die Betrachtung der Seele hin zu Gott, dessen Bild sie ja besonders seit Augustinus
war, aufzusteigen. Daneben mag auch der Wunsch mitmafigebend gewesen sein,
50 zu einer Einheit des eigenen Lebens und Strebens zu kommen. Ailreds Trakeat ist
aus diesem religidsen Anliegen heraus stark augustinisch, wenn auch persénlich ge-
halten. Durch das personliche Element unterscheidet er sich z. B. vom ps.-augustini-
schen Traktat De spiritu et anima (vor 1158), der mehr eine Katenensammlung aus
Augustinus, Gennadius, Makrobius, Beda, Alkuin, Hugo von St. Viktor u. a. dar-
stelle. Der so enge und fast ausschliefliche Anschluf an Augustin fehlt auch bei den
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anderen Werken aus dem Zisterzienserorden iiber die Seele: Wilhelm von St. Thiery,
De natura corporis et animae, und Isaac de Stella. Fiir beide ist Gregor von Nyssa,
Scotus Eriugena und Plotin stirker Mitquelle. Aber Ailred hat doch Augustins Ge-
danken auch weitergefiihre bis in die Kontroversen seiner Zeit, in denen er freilich
nur sehr schwer Augustins Stellungnahme verldft, selbst dort wo etwa Gregor der
Grofie anderer Meinung ist. Die Fragen des Dialogs zwischen Ailred und einem
Johannes sind vielfach die der Schule Anselms von Laon, und man wird T. zustim-
men, wenn er wenigstens die Kenntnis der Probleme der Schule bei Ailred voraus-
setzt. M. E. mufl man aber bei den vielfach recht wortlichen Anklingen der Frage-
stellungen wohl weiter gehen und auch die Kenntnis der einen oder anderen Schrift
der Schule selbst annehmen, die ja weit verbreitet war. Wenigstens ideenméflig hat
auch Hugo von St. Viktor und der Lombarde einen indirekten Einflufl ausgeiibt.
Aber Augustinus steht so im Mittelpunkt, dafl T. ein personliches Studium von dessen
Schriften durch Ailred mit Recht annimmt. Geschrieben ist der Traktat als letzter
kurz vor dem Tode (Januar 1167). — Die behandelten Probleme sind sehr zahlreich
und umfassen fast den gesamten Bereich der damaligen Seelenlehre. Die Geistigkeit
der Seele ist der Tradition gemdf mit Augustin aus der Moglichkeit abstrahierenden
Denkens abgeleitet. Alchers Ansicht, dafy die Seele, im Vergleich zu Gott, ,korper-
lich® sei, findet bei Ailred kein Echo. Die Tierseele besteht aus einer ,aeria substan-
tia“ und ist damit, der alten Ansicht entsprechend, innerlich abhingig vom Kérper.
Adelards von Bath Lehre von der Geistigkeit dieser Seelen ist also verworfen. Die
Einfachheit ist im engsten Rahmen verteidigt. Wihrend Gilbert, die Anselmschule
und der Lombarde eine gewisse Komposition im Gegensatz zu Gott wegen der ver-
schiedenen Aktméglichkeiten annchmen, ist bei Ailred Augustins Beweisfithrung der
Einheit Gottes aus der Analogie mit der Einheit der Seele heraus stirker mafigebend
gewesen. Lokalisiert aber wird die Seele nicht mehr wie bei Alcher oder Isaac von
Stella in Herz und Brust bzw. im Haupt. Ailred nihert sich hier sachlich — wenn
natiirlich auch nicht in den philosophischen Ausdriicken — Hugo von St. Viktor und
dem Lombarden, nach denen die Seele definite durch ihre eigenen Krifte umschrie-
ben ist. Die Theologie des 12. Jahrhunderts hatte sich ferner eifrig mit dem Problem
der Einheit oder Verschiedenheit der Seelenkrafte beschiftigt. Auch hier bleibt Ailred
bei der augustinischen Tradition entgegen Hugo und Richard von S. Viktor oder
Robert von Melun: Die Seele hat nach ihm wohl verschiedene Proprietates; diese aber
haben nur die eine Substanz, die Seele, wie es bei Augustins Beweis aus den Seelen-
fihigkeiten fiir die Einheit Gottes ja auch der Fall ist. So ist der Dialog Zeugnis
eines zwar traditionellen, aber doch persénlich mit den Zeitproblemen ringenden
Denkens. Es sind uns somit in letzter Zeit zwei wichtige Traktate iiber die Seelen-
lehre des frithen Mittelalters geschenkt (vgl.iiber die Edition von des Ratramnus de
Corbie Liber de anima durch C. Lambot Schol 28 [1953] 472). T.konnte den letzte-
ren noch nicht benutzen. Aber ein Vergleich zeigt, dafl Beriihrungen nicht vorhanden
sind, da das Zentralthema bei Ratramnus tiber die Weltseele ja auch verschieden war.
Weisweiler

Delhaye, Ph., Deux textes de Senatus de Worcester sur la pénitence: RechTh-
AncMéd 19 (1952) 203—224. — Die englische Scholastik des 12. Jahrhunderts ist
immer noch ins Dunkle gehiille. Daher ist jeder eingehendere Beitrag zu ihrer
Kenntnis recht zu begriilen. R. W. Hunt hat in seinem interessanten Artikel English
Learning in the Late Twelfth Century: Transaction of the Royal Hist. Soc. 1936,
t. 19, 29f. auf Senatus von Worcester hingewiesen, und D, nimmt die Anregung auf,
wenn er auf zwei Briefe aufmerksam macht, die im Briefwechsel (6 Briefe) des Sena-
tus in Oxford; Bodl. 1966 (633), iiberliefert sind. Sie stammen aus den Jahren 1189
bis 1196, in denen Senatus Prior der Abtei von Worcester war. Im 1. Brief antwortet
Senatus auf eine Anfrage des Bischofs Roger von Worcester, der sich offenbar iiber
die laxe Bufipraxis des Senatus beschwert hatte. Dieser hielt sich nicht an die
alten Buflbiicher, sondern verordnete vielfach Almosen an Stelle der fritheren Buf3-
werke, Der Bischof wies darauf hin, daf es zwecklos sei, die Bulwerke auf Grund
der inneren Bufigesinnung zu verringern, da diese nur Gott bekannt sei. Auch wiir-
den die Reichen durch die Auflage der Almosen vor den Armen bevorzugt. Senatus
antwortet, dafl die Bufipraxis zu allen Zeiten unterschiedlich gewesen sei, so dafl
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cine Milderung moglich wire. Auch werde die Siinde von Gott allein nachgelassen;
die Kirche lege nur eine Strafe auf, die also verschieden grofl sein kénne. Damit
steht Senatus in der Zeit des Uberganges aus der Praxis der alten Poenitentialien zu
den neuen Summulae confessorum mit ihrer milderen Buffauflage. Er zeigt bereits
volles Verstindnis fiir das Neue und scheint in Worcester einer der Forderer der
Milde gewesen zu sein. Daher die Aufregung des Bischofs. — Stirker wird diese
Bedeutung noch sichtbar durch den 2. Brief iiber die Notwendigkeit der Beicht-
jurisdiktion. Wie in Paris nach St. Viktor, so gingen auch in Oxford viele Stu-
denten zur Abtei Oseney vor den Toren der Stadt zur Beichte. In St. Viktor war die
Jurisdiktionsfrage durch Privilegien geregelt, anders noch in Oxford. Nach dem
kanonischen Gesetz mufiten die Studenten also dort beim ,proprius sacerdos® beichten.
Senatus 16st die Frage unter Beibehaltung der alten Grundregel vom ,proprius sacer-
dos‘ durch den Hinweis auf die Laienbeicht, die im Notfall geniige. A fortiori tue das
also in einem solchen Fall die Beicht bei einem Priester, auch wenn dieser die Juris-
diktion nicht besitze. In Paris war man inzwischen weiter gegangen. Petrus Cantor
hatte mit seiner groflen Autoritit vertreten, dafl die Studenten unmittelbar der Juris-
diktion des Bischofs unterstchen, so daf} sie iiberall in der Didzese beichten konnen.
Senatus ist also in England noch viel enger und belegt so die Ansicht von Hunt,
dafy die Oxforder Theologie am Ende des 12, Jahrhunderts orthodoxer war als die
Magistri der freien Kiinste, Weisweiler

Buytaert, E.M., O.F. M., Damascenus Latinus. On item 417 of Stegmiillers
Repertorium Commentariorum: FrancStud 13 (1953) 17—70. — Der 1. Teil der
Arbeit enthilt sehr wertvolle Erginzungen zu Stegmiillers Repertorium der Sen-
tenzenkommentare des Lombarden (37—53). So zu Adam Wodeham (n. 39), Alanus
von Lille (n.45), Antonius Andreas (n. 71), Antonius de Carlenis (n. 74), Franz
von Mayronis (n. 218), Guido de Monte Rocherio, Guido Terrenus, Wilhelm von
Auxerre, Wilhelm de la Mare, Ockham, Peraldus, Rubio, Natalis Hervaeus, Peter
von Aquila, Holkot, Rosetus u. a. — Im 2. Teil ist insbesondere n. 417 iiber Johannes
Damascenus vervollkommnet. Neben der Liste der Grosseteste-Ubersetzung von
Harrison Thomson bringt B. cine neue des Burgundio-Textes mit sogar 89 z. 'T.
eingehend beschricbenen Hss. Das Ergebnis ist ideengeschichtlich sehr bemerkens-
wert. Die meisten Hss von Grosseteste finden sich in England oder sind doch eng-
lischen Ursprungs. Burgundio war vor allem in Usterreich, Belgien, England, Frank-
reich, Deutschland, Ungarn, Spanien und Italien verbreitet; am meisten in Iralien,
Frankreich und England; ja England hat noch mehr Burgundiotexte als solche
Grossetestes, obschon es doch davon die meisten Hss vor allen Lindern aufweist.
Auffallend ist, dafl das 12. Jahrhundert fiir Burgundio so schlecht vertreten ist. Die
Einteilung in vier Biicher scheint spiter im Anschluf an die Sentenzenkommentare
des Lombarden entstanden zu sein. Alexanders Glosse (vor 1224/25) aber kennt sie
schon. Also ein ganz miihevoller, aber sehr wertvoller Beitrag zur Ideengeschichte
des 12. und 13. Jahrhunderts: der dltere Burgundiotext ist jedenfalls in der Ver-
breitung der siegreiche! Weisweiler

Fries, A., Zum Daniel- und Psalmenkommentar Alberts des Groflen: RechTh-
AncMéd 19 (1952) 337—342. — Dieser Artikel bringt zwei sehr erfreuliche Nach-
richten. Fiir den Danielkommentar, der in den Katalogen der Schriften Alberts
nicht genannt wird, hat man nur die Druckausgabe und fiir die Echtheit freilich
gewichtigste innere Griinde. Fr. zeigt nun, daf in der Pantheologia des durchaus
zuverldssigen Rainer von Pisa lingere Stellen des gedruckten Kommentars unter
dem Namen domini fratris Alberti de Alemania ordinis Praedicatorum zitiert wer-
den. Ein sicheres Zeugnis. Es bleibt noch die Frage, ob das Fragment in Cod. Laur.
(Conv. soppressi 280) ,Super Danielem fratris Alberti Theutonici‘ einem anderen
Kommentar Alberts angehort oder unecht ist. — Rainer zitiert auch Stellen aus einem
Psalmenkommentar Alberti de Alemania. Der gedruckte Kommentar ist sicher
unecht. Die angefithrten Stellen zeigen einen Weg zur Auffindung. Vielleicht ist es
dieser. In einem Aufsatz iiber die Bibliothek von Santa Caterina zu Pisa (Xenia
Thomistica 3, Rom 1925) verffentlichte ich eine aus dem 13. Jahrhundert stammende
Biicherschenkung des fr. Proynus. Es ist der Konvent Rainers, dessen Bibliothek
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(heute Seminar) in Cod. 4—6 seine Pantheologia besitzt. Unter den verzeichneten
Biichern des fr. Proynus sind mehrere der von Rainer benutzten Werke Alberts: Super
Dionysium, Super Ethicam, De anima. Andere stehen in Cod. 12 (saec. 13). Cod. 61
(saec. 13) enthilc einen umfangreichen Psalmenkommentar (ff. 251): Exultate Deo
adiutori nostro, iubilate Deo Jacob ... Verbum istud est dicendum (?) prophete. Er
wird f. 2517 von spiter Hand (saec. 15/16) als postilla Alberti Magni ordinis prae-
dicatorum bezeichnet. Zu vorschnell lehnte ich diese Zuteilung ab. Denn f. 1" stehe
von einer Hand des 13. Jahrhunderts: Iste postille super psalterium sunt fratris
Alberti Pulti. Dieser Pulte wird 1260 und 1274 als socius definitoris zum General-
kapitel genannt. In einer Urkunde der Bibliothek erscheint er als Prior von Santa
Caterina 1272—74, fiir 1265 und 1287 ist er ebenso als solcher nachweisbar. Es ist
mir sehr wahrscheinlich, dafl die obige Notiz nur ein Besitzvermerk ist. Ist aber
Albertus Magnus der Verfasser? Auf Rasur steht Incipit postilla ||| ordinis predica-
torum super totum psalterium. In den Zitaten Rainers haben wir das Mittel zur
Entscheidung. In den Worten der Prologs: ,Et instruentis nos sic ad doctrinam
philosophorum’ liegt vielleicht ein erster Hinweis. Pelster

Ramirez, I.M,, O.P., De auctoritate doctrinali S. Thomae Agquinatis. 8°
(330 S.) Salamanca 1952, San Esteban. Pes 35.—. — Pelster, Fr., S. J., La autori-
dad de Santo Tomds en las escuelas y ciencias eclesidsticas: EstudEcl 27 (1953)
143—166. — Das Buch von R. gibt den lateinischen Urtext, der im wesentlichen
schon vorher in englischer Ubersetzung in The Thomist 15 (1952) 1—109 verdffent-
licht war; doch sind in dankenswerter Weise die wichtigsten pipstlichen Dokumente
zur Empfehlung der Lehre des hl. Thomas von Benedikt XIV. bis Pius XII. hinzu-
gefiigt (181—310). Nach einem kurzen Kap. iiber die wissenschaftliche Autoritit des
hl. Thomas in Philosophie und Theologie ist der gréfite Teil des Werkes der ,kano-
nischen Autoritit des hl. Thomas und der Verpflichtung auf seine Lehre, die sich
aus den Weisungen der Kirche ergibt, gewidmet. Die Autoritdt des hl. Thomas ist
nicht nur fiir die Vergangenheit, sondern auch fiir unsere Zeit und ihre Probleme an-
zuerkennen, und zwar ist diese Autoritit grofer als die irgendeines andern katho-
lischen Theologen. Anderseits besteht nicht fiir alle Thesen des hl. Thomas, insbeson-
dere nicht fiir jede der bekannten 24 Thesen, die gleiche Verpflichtung. R. meint
allerdings, da diese Thesen ausdriicklich als ,tutae“ anerkannt seien, kdnnten ent-
gegengesetzte Thesen nicht gleich ,tutae® sein (146). Auflerdem scheint R, anzuneh-
men, Pius XII. wolle die Freiheit, die Pius XI. im Rundschreiben ,Studiorum ducem®
ausdriicklich verbiirge hat, auf die Lehren des Heiligen einschrinken, deren Sinn
nicht eindeutig sei, so daf gegeniiber Thesen, die sicher Thomas zuzuschreiben sind,
in keinem Fall Freiheit bestinde (161). — Gegen diese Ubertreibungen wendet sich
P. in dem obengenannten Aufsatz. Dafl eine These ,tuta® ist, besagr nicht, daf} die
entgegengesetzte ,non tuta® oder auch nur ,minus tuta® ist, da ,tuta® keineswegs
»vera® besagt. Und was Pius XII. angeht, hat er noch am 23. 9. 1951 in einer An-
sprache an die Professoren aus dem Orden der Unbeschuhten Karmeliten sich aus-
driicklich gegen Mifldeutungen des Rundschreibens ,Humani generis® im Sinn einer
Einschrinkung der bisher bestehenden Freiheit verwahrt (AAS 43 [1951] 738). Erst
recht ist es willkiirlich, mit A. Bandera O.P. (Pio XII y Santo Tom4s: CiencTom
78 [1951] 483—543) die Freiheit auf jene Lehren einzuschrinken, in denen die ,gu-
ten“ Kommentatoren des hl. Thomas, d. h. die Kommentatoren aus dem Domini-
kanerorden, verschiedener Auffassung sind. Es geht auch nicht an, die Erklirung
Benedikts X V. tiber die 24 Thesen in seinem Brief an P. Ledéchowski als ein ,Privi-
leg® groflerer Freiheit aufzufassen, das nur fiir die Gesellschaft Jesu Geltung habe.
Auch Ubertreibungen wie die, dem hl. Thomas allein komme eine groflere Autoritit
zu als allen andern Kirchenlehrern zusammen, kénnen der Sache des hl. Thomas
nicht wirklich niitzen. Zum Schluf} betont P. mit Recht die Notwendigkeit verschiede-
ner Schulen und Richtungen, wenn nicht gewisse Seiten der Gesamtwirklichkeit zu
kurz kommen sollen. — Zum Ganzen ist neuestens die Papstansprache vom 17. Okto-
ber 1953 zum Jubilium der Gregoriana zu vergleichen, die eine Verpflichtung auf
einen engen Thomismus ausschliefit und ausdriidklich eine Mehrheit von Schulen als
berechtigt anerkennt. Es heiflt dort u. a.: Unicuique igitur professorum integrum
sit, intra supra assignatos limites, qui praetervehendi non sunt, alicui scholae ad-
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haerere, quae in Ecclesia domicilii iure potita est, hac autem lege, ut veritates ab
omnibus retinendas prorsus distinguat ab iis, quae lincamenta et elementa peculiaris
sunt scholae, et in docendo haec discrimina notet, ut bene cordarum decet magistrum
(Osservatore Romano Nr. 243 vom 19.—20. Okt. 1953). de Vries

Henry of Ghent Summae Quaestionum Ordinariarum (Reprint of the 1520
Edition). gr. 8° Bd.1 u. 2. St.Bonaventura N. J. 1953, The Franciscan In-
stitute; E. Nauwelaerts, Louvain; Schdningh, Paderborn, — Wer Freude hat an alten
schonen Drucken, wird mit grofem Vergniigen diesen Neudrudk aus der Offizin des
Jodocus von Asche zur Hand nehmen. Auf dem Titelbild sehen wir die Offizin und
das Prelum mit dem Drucker an der Arbeit, wie es in den ersten Jahrzehnten der
neuen Kunst aussah. Der schone Druck, der bereits die gotischen Lettern mit der
Italica vertauscht hat, aber noch eine mifige Zahl von Abkiirzungen beibehilt,
wirkt geradezu anheimelnd. Allerdings gibt es fiir den Studierenden etwas Wich-
tigeres. Die Summa Heinrichs war m. W. nur in dieser Ausgabe und einem Inkuna-
beldruck zuginglich. Und doch enthalten diese Quaestiones dispuratae ganz wichtige
Teile der theologischen Einleitungs- und Gotteslehre, die grofienteils in den Quod-
libeta nicht behandelt werden. Heinrich steht auf der Héhe seines Schaffens, und
gerade hier kommen seine augustinischen Ideen zum Ausdruds. Die Lesung bietet
nach erster Probe kaum Schwierigkeiten. Die Frucht wird der Mihe entsprechen.
Hoffentlich folgt der Schlulband in nicht zu ferner Zeit. Das St. Bonaventure Fran-
ciscan Institute erwirbt sich durch die bei ihm erschienenen Ausgaben die groficen
Verdienste; denn ohne die Quellen bleibt alle Geschichte phantasievolle Konstruk-
tion. Pelster

Miiller, J.P., A propos du Mémoire justificatif de Jean Quidort: RechThAnc-
Méd 19 (1952) 343—351. — Die von Grabmann in Cod. 2165 der Wiener National-
bibl. entdeckte Erklirung: Esse non est proprietas fluens ab essentia, sed est ab extra
sicut calor in aqua et lux in aére, wurde von P. Glorieux als Teil der Verteidigungs-
schrift des Johannes von Paris OP erwiesen (vgl. Schol 1952, 159 f.). M. verbffentlicht
den sorgfaltig revidierten Text und gibt als Datum der am Schluf erwihnten Quod-
libeta nicht 1279 oder 1299, wie Grabmann urspriinglich gelesen und spiter korri-
giert hat, sondern 1295 an, was sehr wahrscheinlich richtig ist, da 5 und 9 leicht ver-
wechselt werden. Wir wissen also, daf} ein Magister Johannes aus dem Primonstra-
tenserorden und ein fr. Stephanus 1295 das gleiche Problem in ihren Quod-
libeta im gleichen Sinn wie Johannes determinierten. Eine Schwierigkeit bleibt. Will
die Nota zum Schluf} sagen, dafl die beiden Pariser Magistri 1295 die These des
Johannes im Auge hatten, dafl also der Sentenzenkommentar um 1295 oder etwas
friher verfat wurde? Das ist durchaus mdglich. Es bleibt freilich auch die Maoglich-
keit, daf} die Nota zur Verteidigung des Johannes nur die beiden Magistri anfiihrt als
solche, die ebenfalls die beanstandete These verteidigten. Dann bleibt das Darum
des Kommentars in der Schwebe. Pelster

Otto, A., Magister Johannes Dacus und seine Schriften: Classica et Mediaevalia,
Revue Danoise de Philologie et d’Histoire, 13 (1952) 73—86. — M. Grabmann hat
bereits auf den Dinen Johannes Dacus in seinen Untersuchungen zur mittelalter-
lichen Sprachlogik hingewiesen, und die Dinische Sprach- und Literaturgesellschaft
hat daraufhin beschlossen, des Johannes Werke in dem geplanten 4- bis 5bindigen
Corpus philosophorum Danicorum zu verdffentlichen. O. bringt hier einen Uber-
blick iber die drei noch bekannten Schriften des Johannes. Die Divisio naturae
ist eine in 8 Hss noch iiberlieferte Wissenschaftslehre, als Einleitung in die Philo-
sophie gedacht. Gegeniiber den ilteren Hugos von St. Viktor, des Gundissalinus
und Roberts von Kilwardby ist sie viel kiirzer. Das scheint um die Mitte des
13. Jahrhunderts Brauch geworden zu sein, als man Aristoteles in die Wissen-
schaftslehre mehr einarbeitete und sie so klarer und priziser gestalten konnte. So
it die Schrift ein Zeichen des Wissenschaftsbetriebes an der Pariser Artistenfakul-
tat, wo sie 1280 entstanden ist. Die Summa grammaticalis ist das Hauptwerk

¢s Johannes, das leider nur in 2 Hss in Brugge und Walfenbiittel erhalten ist. O.
schiitze ihren Umfang auf 700—800 Druckseiten. Es ist der groflangelegte Versuch
unternommen, Aristoteles auf die durch Priscian iiberlieferte antike Sprachwissen-
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schaft anzuwenden. Daher wird der spekulativen Grammatik auch ein so grofler
Raum eingeriumt. Endlich ist noch eine Quaestio disputata iiber die Viel-
heit der Formen in Assisi, Bibl. com. 158 erhalten. Der Thomist Johannes Picardi
von Lichtenberg hat Johannes mit Avicebron zu den Hauptverteidigern dieser
Lehre schon 1305 gezihlt. R. Zavelloni O.F.M. hat daher in seinem Werk
Richard de Mediavilla et la controverse sur la pluralité des formes, Louvain 1951,
Nauwelaerts, die Hs von Assisi mehrmals benutzt und Johannes Dacus in seiner
Lehre in die Zeitauffassung niher eingebaut. Schon Lichtenberg hatte als Grund
der Lehre des Johannes angegeben, daff nach ihm die Vielheit der Formen der Viel-
heit der Intentionen entsprechen miisse. — Es ist recht erfreulich, dafl nun auch Jo-
hannes Dacus uns hier niher bekannt wird, nachdem H. Roos sich mit seinem
Zeirgenossen und Landsmann Martinus de Dacia schon so eingehend in Artikeln wie
besonders in seinem wichtigen Buch iiber die modi significandi in den Baeumker-
Beitragen beschifrigt hat (vgl. Schol 28 [1953] 1551.). Weisweiler

Fortey, St. L., O. P, Simon of Boraston O. P. Life and Writings: ArchFrPraed
22 (1952) 321—345. — Von der schriftstellerischen Tatigkeit der englischen Domini-
kaner des 14. Jahrhunderts ist, abgesehen von Robert Holcot, bei dem auch noch vieles
zu tun bleibt, nicht allzuviel bekannt. Es ist daher sehr erfreulich, daf hier ein An-
fang gemacht ist. Simon von Boraston stand von 1327 bis 1336 in der stiirmischen
Zeit nach Absetzung und Tod Edwards II. der englischen Provinz vor. Seine schrift-
stellerische Titigkeit fille vorziiglich in seinen Oxforder Aufenthalt nach 1336.
Das Todesdatum ist unbekannt. Sie umfaft keine streng scholastischen Schriften, aber
einen Ordo iudiciarius circa crimina corrigenda, der ihm den Ruf eines Kanonisten
einbrachte, eine Verteidigung der Mendikanten und Predigten und Hilfsmittel fiir
sie. Der Ordo ist geschrieben fiir kirchliche, zumal Ordensobere, um ihnen die nétigen
juridischen und praktischen Kenntnisse fiir die Anwendung ihrer Strafgewalt zu
geben. Die zahlreichen noch erhaltenen Hss, von denen Cod. 624 der Universitit
Miinster ein Opfer der Bombardierung geworden und Kénigsberg Cod. 97 in russi-
schen Hinden 1st, geben Zeugnis von der Verbreitung des Werkes. Die Distinctiones,
Predigtskizzen gehdren zu der grofen Anzahl dieser Gattung. Thr Wert liegt in dem
Aufschlufl, den sie iiber Predigtweise und Sitten jener Zeit geben. Am wichtigsten
sind vielleicht die Verteidigungsschriften der Privilegien der Mendikanten: De uni-
tate et ordine ecclesiasticae potestatis und De mutabilitate mundi. Es handelt sich
um die Beicht- und Begrabnisprivilegien der Mendikanten. In Paris wogte der Streit
schon im 13. Jahrhundert. In Oxford gab es zwar 1312 und in den folgenden Jahren
eine Kontroverse zwischen Universitit und Dominikanern iiber Universititsprivile-
gien, aber bisher glaubte man, bis zu Fitzralph, dem Armacanus, um 1350 habe be-
treffs Beicht- und Begribnisprivilegs Ruhe geherrscht. Die theologische Bedeutung
dieser Schriften liegt darin, daf die Mendikanten Verteidiger der suprema et imme-
diata iurisdictio des Papstes sind. Boraston zeigt, dafl die Mendikanten keine Ein-
dringlinge, sondern Helfer des Pfarrklerus sein wollen. Das Begriibnisprivileg wurde
hauptsichlich wegen der mit dem Begriibnis verbundenen reichen Almosen angefein-
det. Boraston bringt viele Beispiel dafiir, daf der Vorwurf des Mangels an Stabili-
tdt der Kloster micht berechtigt ist, da alles in dieser Welt verginglich. Er weist
auf die geistlichen Vorteile hin, die ein Begribnis in den Kirchen der Mendikanten
mit sich bringt. Ich vermute, daf} die anonyme Verteidigung der mendicitas; Contra
contemptum temporalium in dem auch von F. benutzten Cod. 81 des Lincoln College
Oxford ff. 29327 der gleichen Zeit angehére. Sie stammt wie der ganze Codex
sicher aus Dominikanerkreisen. Interessant ist die Bemerkung f. 31%: Quia autem
occupacio in evangelio non permittit eos (sc. praedicatores) laborare manualiter, cum
oporteat studere et predicare et alia spiritualiter facere, habent quandam ex hiis
necessitatem mendicandi, cum non sint, qui eis necessaria sine mendicitate conferant.
Der Angriff gegen die loculi wird durch das Beispiel Christi und der Apostel zuriick-
gewiesen und durch den Hinweis, daf alle Religiosen, durch die Not gezwungen,
direkt oder indirekt einen Vorrat an irdischen Giitern hitten. Bei dieser Gelegenheit
sei auf den fiir Moral und Wirtschaftsgeschichte wichtigen Traktat des Bernard
Guidonis ,Universis mercatoribus Tholosanis pauper quidam religiosus de Tholosa®
ff, 33" —39" der gleichen Hs hingewiesen. Pelster
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