Aufsitze und Biicher

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

. DeBrie, G. A, (Ediror), Bibliographia Philosophica 1934—1945. Vol. 2 Bi-
bliographia Philosophiae. gr. 80 (XXXII u. 798 S.) Ultrajecti-Antverpiae 1954,
Spectrum. 125.— Dfls. — Der 1. Bd. dieses stattlichen Werkes umfafite die Ver-
offentlichungen zur Geschichte der Philosophie aus den Jahren 1934—1945. Er
wurde in dieser Zeitschrift begrific als einzigartiges Nachschlagewerk, das im
Bibliotheksbetrieb unentbehrlich ist und dem Fachgelehrten unschitzbare Dienste
leister; vgl. Schol 26 (1951) 446. — Der nunmehr vorliegende umfangreiche 2. Bd.
hat zum Gegenstand die philosophische Literatnr von 1934 bis 1945 in 16 wichtigen
Teilen: 1. Scripta generalia de philosophia: Bibliographien, Wrterbiicher, Fest-
- schriften, Tagungsberichte, philosophische Gesellschaften; Einleitung in die philoso-
phischen Handbiicher. 2. Logica: Logica formalis, formalizata, Metalogica. 3. Cri-
tica scientiarum, bes. Philosophie der Mathematik, der Natur- und Geisteswissen-
schaften. 4. Theoria cognitionis. 5. Metaphysica. 6. Theodicea. 7. Philosophia
naturalis: Kosmologie und Biologie. 8. Psychologia: auch ihre Sonderdisziplinen.
* 9. Ethica. 10. Philosophia et theoria generalis iuris, 11. Philosophia linguistica.
12. Aesthetica et philosophia artis. 13—16. Philosophia religionis, culturae, histo-
riae, educationis. Fin eingehendes Namenverzeichnis von 128 Seiten erleichtert in
. erheblichem Mafie den Gebrauch des Werkes. — Dieses grofe Unternchmen bedarf
keiner neuen Empfehlung. In der eindrucksvollen Gestalt, in der es dasteht, ist es
sich selbst Empfehlung. Wir schulden dem Werke aufrichtigen Dank; Dank dem
Herausgeber, der den gut gegliederren Plan gefafit hat, Dank den zahlreichen Mit-
. atbeitern, die in mithevoller Arbeit ihn sorgfiltig durchgefiihrt haben. Nink

: Thyssen, J., Die Philosophie in der gegenwirtigen geistigen Krise (Aka-
demische Vortrige und Abhandlungen, 18). 8° (47 S.) Bonn (1954), Bouvier.
4.80 DM. — Das Heft enthilt drei im Rahmen des Bonner ,Studium generale®
gehaltene Vortrige; der Titel der Schrift gibt nur das Thema des ersten der drei
Vortrige. In diesem sucht der Verf. zu umreiflen, was fiir eine Aufgabe die
_ Philosophie in einer Zeit hat, in der die Allgemeingiiltigkeit fast aller Erkennt-
nisse bezweifelt wird. Der ,Sprung® in den Glauben gelinge nicht allen. Die
Philosophie mufl den Schwankenden dadurch einen Halt geben, daf sie auf die
allgemeinmenschlichen Grundwerte hinweise, in deren Anerkennung die Philo-
sophen trotz aller Verschiedenheit der Richtungen im wesentlichen einig seien.
Der an’ zweiter Stelle abgedruck:e Vortrag iiber ,die Bildungsfunktion der Philo-
sophie® arbeitet gut die Bedeutung der Philosophie fiir Vertiefung des Fach-
studiums und seine Einordnung in allumfassende Zusammenhinge heraus. Der
dritte Vortrag ,Karl Jaspers als Metaphysiker® gibt einen ausgezeichneten Uber-
_ blids iiber die Grundgedanken der irrationalistischen Metaphysik Jaspers’. — Im
" ersten Vortrag wiinschte man die Ansitze zur Uberwindung des Relativismus, in
dessen weiter Verbreitung Th. mit Recht ein Merkmal der geistigen Krise sieht
(10 ), stiirker herausgearbeitet. Zu den Gemeinsamkeiten aller echten Philosophen
gehore auch die Uberzeugung vom absoluten Wert der Wahrheit, der nicht erst
durch die Anerkennung von seiten der Mehrheit zustande kommt. deVries

v. Hildebrand, D., Die Menschheit am Scheidewege. Gesammelte Ab-
handlungen und Vortrige. gr. 8 (659 S.) Regensburg 1955, Habbel. 22.50 DM. —
Eine erste Sammlung von Abhandlungen und Vortrigen D. v. H.s erschien 1932,
vom Verfasser selbst herausgegeben, unter dem Titel: ,Zeitliches im Lichte des
Ewigen®, der die Weise seines Denkens treffend bezeichnete. Die darin vereinigten
Arbeiten sind in den neuen Band ohne Ausnahme aufgenommen worden, und
es hdtte sich schon gelohnt, sie erneut vorzulegen. Aber sie bilden nur den klei-
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neren Teil der neuen Sammlung, die Karla Mertens herausgegeben und mit einer
cinfithrenden Deutung bereichert hat. Einige der nun hinzugefiigren Stiicke stam-
men noch aus der fritheren Zeit v. H.s, wie der Aufsatz: ,Die neue Welt des
Christentums® von 1919, der am Anfang seiner religisen Schriften steht und das
Besondere des Christlichen, seinen iibernatiirlichen Charakter, hervorhebt. An den
Kampf, den v. H. von Osterreich aus gegen den Nationalsozialismus gefiihre hat,
erinnert vor allem die Abhandlung: ,Die Juden und das christliche Abendland;
die neben der Absage an den Antisemitismus die Rolle der Juden in der geistigen
Gestaltung des Abendlandes behandelt; aus der ‘Konzeption, die v. H. dariiber
entwickelt, erscheint ihm der Zionismus (und die gegenwirtige Existenz des Staates
Israel?) als cin geistiger Selbstmord und eine Verleugnung des innersten, geheim-
nisvollsten Sinnes und Wesens Israels. Aus der gleichen Zeit stammt die grund-
legende Besinnung auf ,die geistige Einheit des Abendlandes”. Einige neuere Ar-
beiten, die der Wirksamkeit v. H.s in den Vereinigten Staaten angehdren, sind
von der Herausgeberin aus dem Englischen iibersetzt worden. Darunter ist der
Aufsatz, der der ganzen Sammlung den Titel gegeben hat: ,Die Menschheit am
Scheidewege®; in einer Analyse moderner Haltungen, auch im Hinweis auf Sartre, |
zeigt er, daft die wesentlichste Scheidung innerhalb der heutigen Menschheit sich:
in der Anerkennung oder Verwerfung der Geschopflichkeit des Menschen voll-
zieht. — Nur bei einzelnen Beitrdgen ist auf ihre Entstehungszeit oder erste Ver-
offentlichung hingewiesen. Kurze Angaben dieser Art wiren zu allen Stiicken
willkommen gewesen. — Die ganze Sammlung, durch ein ausfihrliches Register
erschlossen, gibt ein deutliches Bild von der Spannweite des Geistes, die v. H.
eigen ist. Und der innere Wesenszug seiner Erkenntnishaltung offenbart sich am
deutlichsten in dem, was er, mit auffallender Hiufigkeit, iiber die Ehrfurcht sagt,
die ,Mutter der Tugenden®. Er spricht es als Grundsatz aus: ,Nur dem eht-
fiirchrigen Geist erschliefen sich die Tiefe, die Fiille und vor allem die Geheim- -
nisse des Seienden® (188). Besonders aufschlufireich ist in dieser Hinsicht der .
Beitrag iiber ,die Idee einer katholischen Universitit“. Er gibt eine Darlegung
der Haltungen, die fiir die Erkenntnis bedeutsam sind. Als die wesentlich richtige
nennt er ,eine chrfiirchtige und zugleich licbende Gebffnetheit”; jene ,von dem
Wissen um die Tiefe und den Reichtum des Kosmos erfiillte Ehrfurche, die . .
den Dingen mit der inneren Bereitschaft naht, ihrer Tiefendimension gerecht zu
werden . . .“ (565). Hartmann

Pieper, J., Weistum, Dichtung, Sakrament. 8° (349 S.) Miinchen 1954, Ksel.
13.50 DM. — Die Aufsitze und Notizen P.s, die dieser Band vereinigt, entstam-
men im wesentlichen dem Zeitraum von 1935 bis 1953. Sie gruppieren sich um die
drei Themen ,Weistum® (Philosophie), ,Dichtung® (und Kunst), ,Sakrament®.
Der Verf. versteht es meisterhaft, die Weisheit der Alten, vor allem des hl. Tho-
mas von Aquin,, neu zum Leuchten zu bringen und dadurch in den genannten
Bereichen den Blick fiir das Wesentliche, fiir die , Wahrheit der Dinge®, zu schir-
fen. Dabei bleibt er keineswegs in abstrakter Spekulation befangen, sondern weifd
immer wieder von den Wesensordnungen her auf die konkretesten Gegenwarts-
fragen Licht, manchmal iiberraschendes Licht fallen zu lassen, wie z. B. auf
Fragen wie ,Freizeitgestaltung® oder Fernseh-Ubertragung der hl. Messe. Gegen-
iiber allem rein Gewohnheitsmifligen und aller bloflen Betriebsamkeit betont er
die Notwendigkeit der Besinnung und echter ,Mufle®; um dahin zu gelangen,
mufl der gehetzte moderne Mensch wieder echt zuh&ren und mit eigenen Augen
sehen lernen; sonst verfillt er notwendig dem demagogischen Zauber beliebiger
Machthaber (216). Ein Buch, das den besinnlichen Leser wirklich innerlich be-
reichert, selbst da, wo er dem Verf. nicht in allem zustimmt. deVries

Schwippert, H. (Herausgeber), Mensch und Technik. Erzeugnis — Form.
— Gebrauch (Darmstadter Gesprich, 3). 4° (253 S.) Darmstade 1952, Neue Darm-

stidter Verlagsanstalt. 12.60 DM; geb. 16.80 DM. — In dem lebendig bewegten -

Gesprich iiber das brennende Problem ,Mensch und Technik® trafen sich in
Darmstadt Menschen der Theorie und'der Praxis, begegneten sich die verschieden-
sten geistigen Einstellungen. Den Hintergrund aller Auseinandersetzungen bildete
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das weithin empfundene ,Nichtwissen um das Problem der Technik® (104). Ein
Geschehen hat sich vollzogen, ,das fiir unsere Existenz notwendig und wesentlich
ist“ (104), das wir aber erst allmihlich mit unserer Erkenntnis einholen miissen.
Die Diskussion schwang bis in die duflersten Extreme aus: einerseits wurden die
Dimonie und die der Technik eigenen Gefahren hervorgehoben bis zu der Be-
hauptung, sie sei ,das Widernatiirliche schlechthin®, ,naturfern und menschen-
fern“ (93); anderseits bestritt man die Dimonie und sah in der Technik ,ein
durchaus legitimes Anliegen, einen ausdriidklichen Gottesauftrag an den Men-
schen® (43), der bestellt sei, Gottes Schopfungswerk zu entfalten, weshalb ,tech-
nische Gestalten® als ,Bereicherungen der Schopfungswelt® (33) anzusprechen seien.
Als Ergebnis trat mehr und mehr die ausgewogene Mitte hervor; an sich ist die
Technik als ,Erschliefung der Welt fiir den Menschen und durch den Menschen®
(55) etwas Positives; tatsichlich aber sind wir ,der technischen Dinge nicht Herr
geworden® (57), weil ,die Entwicklung des menschlichen Charakters® (58) mit
ithnen nicht Schritt gebalten hat und wir fiir sie ,nicht richtig erzogen worden
sind“ (100). Fiir die Zukunft ist entscheidend, was der Mensch ,aus der Technik
macht, wie er sie verwendet® (99); es gilt, den Menschen ,in den Mittelpunkt®
(92) zu stellen; wenn er ,sein Leben meistert, dann meistert er die Technik* (82).
Wie vor allem Stepun zeigte, gilt es zu verhiiten, daff ,eine exzentrisch gelagerte
Partialitit den Totalititsanspruch erhebt* (39). Damit die Technik dem wahrhaft
Menschlichen eingeordnet werde, sind ,das spezialistisch ausgerichtete Leistungs-
subjekt und ,der Massenmensch® (40) zu tiberwinden. ,Wir miissen wieder die
Personlichkeit in uns aufrichten und aus der Mitte der Welt heraus leben® (40);
und ,die Welt ohne Mitte ist die Welt ohne Gott und darum auch ohne Per-
sonlichkeit® (39; vgl. 159—167). Diesen Heilungsprozef kann fordern die Pflege
der Mufle (110f. u. 145) und des Schopferischen (159), der elementaren Be-
tatigungen, deren bildende Kraft nicht unterschitzt werden darf (144f.), und
damit des ganzheitlichen, in allen Stufen seiner Entwicklung beheimateten Men-
schentums (173—179). — Der letzte Tag war durch das ,internationale Arbeits-
gesprach iiber industrielle Formgebung® (181) ausgefiilly, dem die gleichzeitig
stattfindende Ausstellung eine anregende Basis gab. Dabei war die Uberzeugung
mafigebend, dafl durch die Maschine, durch Materialgerechtigkeit und Zielgerichtet-
heit das wohlgeformte Ding nicht zwangsliufis zerstort wird. Alles kommt auf
die rechte Handhabung der Maschine an. Es gilt, gute Formen zu entwickeln, die
den Notwendigkeiten der Technik entsprechen und so dem Kitsch den Boden
entziehen; dabei sind Personlichkeit, Meisterschaft und Qualitdtsgefihl von ent-
scheidender Bedeutung. Des niheren wurde erdrtert, welche Wege zur guten Form
und zum fihigen Former (Designer) fithren und wie sowohl der Unternehmer
als auch der Verbraucher dafiir zu gewinnen sind. — Philosophisch gesehen, wandte
sich das Gesprich nicht hinreichend der grundsitzlichen Klirung zu; so blieb
ziemlich im Dunkeln, was letztlich die Technik, der Mensch und die gute Form
eigentlich sind, von einigen wenigen Ansitzen abgesehen. Daher kam es nicht
zu einer tiefgriindigen und eindeutigen Unterbauung der Forderungen und Wege,
vermochte man insbesondere das Verhiltnis von Mensch und Technik nicht iber
eine gewisse Unbestimmtheit hinauszufiihren. Von einer Durchdringung des Grund-
satzlichen her hitten die fruchtbaren Einsichten, die immer wieder aus dem Ge-
sprich leuchteten, bedeutend an Klarheit und Kraft gewonnen. Lotz

Reidemeister, K., Geist und Wirklichkeit. Kritische Essays. 8° (92 S.)
Berlin 1953, Springer. 8.60 DM. — Der Verf. will der Frage nachgehen, welche
Bedeutung die Wissenschaftlichkeir fiir die Philosophie hat. Geschichtlich zeigt sich
die Abwendung von einer wissenschaftlichen Philosophie mit der Abwendung von
der Natur und der exakten Naturwissenschaft verbunden. Darum gilt die Be-
sinnung des Verf. vorziiglich den Bedingungen der Naturwissenschaft und Mathe-
matik. Die Naturwissenschaft zwingt den Menschen ,in die strenge Schule des
Feststellens® (5); dabei entzieht sich die Wirklichkeit immer mehr den apriorischen
Vorstellungen des Menschengeistes. Die Mathematik dagegen wird unabhingig
von der erfahrenen Wirklichkeit logisch konstruiert; nicht die Anschauung war
Fithrerin beim Aufbau der Geometrie; darum ist Kants Begriindung der Apriori-
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tit der Raumvorstellung nicht durchschlagend (22f.). Im 2. Teil verbindet R.
mit den wissenschaftstheoretischen Erwigungen eine Kritik der Ontologie als
Lehre vom Seienden und vom Sein. Er unterscheidet hier wiederholt verschiedene
Schichten des Realen: Erscheinung, Faktum, Wirklichkeit, Sein. Anscheinend sollen
alle diese Schichten voneinander verschieden sein; man vermifit aber eine klare
Abgrenzung. Das Wissen dringt nur bis zur , Wirklichkeit*, zu dem Wirkungs-
zusammenhang der Dinge, vor; aber ,Erkenntnis von Seiendem® ist das nicht.
Das Sein ,lichtet sich“ nur im Mpythus (62). Insbesondere ist das Cogito nicht
Feststellung eines Seienden, sondern nur ,Bezeichnung einer Leistung® (47). —
Man spiirt aus den Darlegungen R.s ein lebendiges, persénliches Philosophieren
heraus, aber es bleibt zu sehr ,Soliloquium®, unbekiimmert darum, ob auch der
Leser mit-Hilfe der gewihlten Formulierungen den Gedanken eindeutig erfassen
kann. So ist man oft auf ein Raten angewiesen und weiff dann nicht, ob man
richtig geraten hat. Im besonderen wird es nicht klar, ob nicht die Abneigung
R.s gegen die Ontologie nur auf einem Miflverstindnis beruht; jedenfalls zielt
seine Kritik zunichst auf die Existenzphilosophie. Damit hingt es wohl zusammen,
dafl in das Wort ,Sein“ etwas hineingelegt wird, was seinem urspriinglichen Sinn
fernliegt. Schliefllich kann doch gar keine Aussage gemacht werden, ohne daff
irgendwie ein ,Sein“ ausgesagt wird. de Vries

Bochenski, I. M., Ancient Formal Logic. 8% (X u. 122 S.) Amsterdam,
North-Holland Publishing Company. 12.— Fl. — Man wird B. fiir diese bet
aller Kiirze inhaltreiche Darstellung der geschichtlichen Entwicklung der antiken
Logik Dank wissen. Die Kiirze ist nicht zuletzt dadurch ermoglicht, dafl die
logischen Gesetze der Alten in die Symbolsprache der modernen Logik iibertragen
sind. Aufler den in den ,Principia mathematica® verwandten Symbolen benutzt
B, auch die scholastischen Zeichen fiir die vier Arten von kategorischen Sitzen
(SaP usw.) und neu eingefithrte Zeichen fiir die aristotelischen Modalititen. Die
geschichtliche Entwicklung gliedert B. in fiinf Perioden: 1. Die Vorliufer vor
Aristoteles, besonders Platon; 2. Aristoteles; 3. Die alten Peripatetiker: Theo-
phrast und Eudemus; 4. Die stoisch-megarische Schule; 5. Die nachstoische Logik,
insbesondere Galenus und Boethius. Entgegen der gewdhnlichen Auffassung zeigt
B., dafl sich bei Aristoteles schon Ansitze zu einer Relationenlogik finden (68—70);
auch einige Gesetze der Aussagenlogik kennt Aristoteles bereits (70f.). Weiter
ausgefithrt wurde die Aussagenlogik allerdings erst von den Stoikern; interessant
15t der Hinweis, dafl sich bei ihnen vier verschiedene Auffassungen der Implikation
finden (89f.). Jedenfalls sicht man hier wieder, wie ungerecht die Urteile Prantls
iiber die stoische Logik waren. d e Viries

Cornforth, M, Wissenschaft contra Idealismus. Fine Untersuchung des
»reinen Empirismus“ und der modernen Logik. 8° (380 S.) Berlin 1953, Dietz.
6.50 DM. — In diesem aus dem Englischen iibersetzten Buch beurteilt der Verf.
vom Standpunkt des Dialektischen Materialismus die empiristische Philosophie
von Berkeley bis Mach und ihre Fortfilhrung im logischen Positivismus Russels,
Wittgensteins und Carnaps. Die Grundthese C.s lautet etwa so: Bei aller zur
Schau gestellten Hochschatzung der Wissenschaft gehéren der Empirismus und
logische Positivismus doch in das Lager des ,Idealismus® und damit der ,Meta-
physik“ und ,Mystik®, weil sie die Wissenschaft auf blofe Erscheinungen oder
sogar, wie bei Carnap, auf die bloflen sprachlichen Formen einschrinken und
dadurch der Religion die Méglichkeit offen lassen, trotz allen Fortschritten der
Wissenschaft ihre veralteten Lehren iber das angeblich wirkliche Sein der Welt
weiterhin aufrechtzuerhalten. In der heftigsten Tonart kommen diese Vorwiirfe
in dem Vorwort zum Ausdruck, das der sowjetische Philosoph G. Alexandrow
dem Buch beigegeben hat (7—52). Hier wird Carnap als ,einer der Ridels-
fiihrer im modernen idealistischen Sumpf der USA“ (21) und, ebenso wie Wite-
genstein, als ,Mystiker® bezeichnet (23). Die logische Analyse des Neupositivis-
mus ist die ,Kiiche der Mystik®, in der die reale Welt in eine ideale verwandelt
wird (30). Weil C. das erkannt habe, wird sein Buch gelobt, allerdings mit Ein-
schrinkungen, da er sich offenbar nicht in allem genau an die Parteilinie gehalten _
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hat. C. gesteht denn auch in einer Vorbemerkung (5 f.) pflichtschuldig seine ,,Irr-
riimer® ein und bezeichnet zwei Abschnitte seines Buches als sabsolut falsch®; das
hindert ihn freilich nicht, diese Abschnitte in der Ubersetzung unverdndert neu
abdrucken zu lassen! Der 1. Teil des Buches (67—162) gibt eine Darstellung der
geschichtlichen Entwicklung und eine Kritik des Jreinen Empirismus® bis Mach,
der 2. Teil (163—370) behandelt die logische Analyse und den logischen Positivis-
mus. Im einzelnen enthilt die Kritik manche guten Bemerkungen. So weist C.
mit Recht darauf hin, daf es die isolierten Empfindungselemente, von denen vor
allem Mach ausgeht, in unserer Wahrnehmungswele nicht gibt (154); darum gibt
es auch die ,Elementarsitze® Russels nicht (211—215), und auch die ,Protokoll-
sitze Carnaps lassen sich in seiner Theorie nicht rechtfertigen (276 f.). Gute
Ansitze enthalten auch die Bemerkungen iiber die Bedeutung ‘des Tuns und der
Gemeinschaft fiir die Realititserkenntnis (140 £.), und mit vollem Recht wird die
Auffassung Carnaps abgelehnt, philosophische Fragen seien blofie Sprachfragen
(272 ., 319). Wie sehr wir aber C. auch darin zustimmen, dafl die Wissenschaft
eine Erkenntnis der realen materiellen Welt vermitteln kann, so sehr erscheint
uns die naive Uberschitzung der JRiesenfortschritte der Wissenschaft® oder viel-
mehr die Verwechslung von echter Wissenschaft mit pseudowissenschaftlichen welt-
anschaulichen Folgerungen im Stil von Engels oder Haedkel veralter. de Vries

Blaha, O, Logische Wirklichkeitsstruktur und personaler Seinsgrund. Zur
Ontologie der Universalien, Sachverhalte und Seinsschichten. 80 (90 S.) Graz-
Wien-Miinchen 1955, Stiasny. 30.— Sch. — Logische Wirklichkeitsstruktur bezeich-
net eine innere Aufbau-Struktur der Gesamtwirklichkeit, die sich aber von der
Lontischen® abhebt, nimlich der ,Zusammensetzung® der Wirklichkeir ,aus Einzel-
substanzen mit ihren Akzidentien® (13). Es handelt sich um ,logische Einheiten®
auf der Ebene der Washeiten, der Wesenheiten (12 21 22); ihr auffalligster Grund-
zug ist die Schichtenordnung; als Beispiel dient, in Verkiirzung, etwa: ,materielles-
Ding-sein® — ,Tisch-sein® — Lholzerner-Tisch-sein® (15). Entscheidend fiir das
Verstindnis der Originalitit der neuen Theorie, die allerdings ihre philosophie-
geschichtlich aufweisbaren Vorginger, vor allem, wie der Verf. meint, die skoti-
stische Seinslehre, nicht verleugnet, ist die Behauptung, daB jede logisch letzte
Wirklichkeitseinheit ,infolge ihrer absoluten Einfachheit nur einmal in der ganzen
Wirklichkeit vorkommt® (15 18), wenn auch nicht im Sinne der ,numerischen
Einmaligkeit® (17), und daher nicht ,Substanzformen, Entelechien® gleichzusetzen
(23), sondern qualitativ anders zu fassen, eben als Strukturelement der Wirklich-
keit als ganzer (19 23). In bezug auf die Methode gilt: ,unmittelbares Erkennen®
(25 65) hat die letzten Struktureinheiten seinfach hinzunehmen® (28). — Nach

. einem philosophiegeschichtlichen Riidkblick, der manche kritische Frage wachruft,

entwirft ein erster Abschnitt ,allgemeine Wesensziige der logischen Wirklichkeits-
struktur® (37 £.). Er beschreibt die vollkommene ,Einfachheit* der logischen Ein-
“heiten bei aller Notwendigkeit, sie in bestimmten, wesenhaften Beziechungen unter-
cinander zu denken, da ,jede logische Wirklichkeitseinheit ihrer ganzen, inhalt-
lichen Washeit nach die ganze einfache Washeit anderer logischer Einheiten braucht
oder erheischt® (39 44). Doch bestimmt dieses notwendige Bezogensein die andere
Washeit nur iiberhaupt und ,in minimalem Mafle“ (45); deren ,Fiille® kommt aus
Eigenbestimmung. So aber baut sich der Wirklichkeitszusammenhang ,schichten-
oder stufenweise, und zwar hierarchisch® auf (48), insofern die Bezogenheiten einen
strengen, nicht umkehrbaren Richtungssinn haben (logische Prioritit und Poste-
rioritit der Einheiten). In Abschnitt II gelangen dann drei grundlegende Ein-
heiten zum Aufweis; es wird dabei sofort sichtbar, wie wenig diese Theorie mit
einer Metaphysik der »Seinsprinzipien® im hetkémmlichen Sinn zu tun hat. Jene
drei Einheiten heifien: , Wissen als solches® — ,Wollen als solches* — ,Ichheit
als solche® (51 f.). Auch Einzelheiten des sehr knapp gehaltenen Aufweises machen
das Spezifische dieses ontologischen Denlens leider noch nicht deutlich genug; um
dariiber urteilen zu konnen, miifite man eine ausfithrliche Darstellung abwarten.
Gerade auch die Analyse des , Wissens“ und , Wollens® enthilt soviel rein spelu-
lative Elemente, dafl eingehendere Begriindung unerldflich ist. Ein wichtiges Er-
gebnis: es konne keine logische Einheit geben, die nicht jenen drei Einheiten gegen-
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iiber logisch sekundir wire (58), womit die ,Ichheit als solche als logischer Mit- .
celpunkt der Welt hervortrite (62 64 67 f.). Das fithrt zur These vom Primat des’
Personalen in der Wirklichkeit (77), eine These, die von Anfang an mitintendiert
war (8 14 24). — Vorliegende Schrift gibt vor allem ein Programm. Sie wird auf
hohes Interesse rechnen konnen bei denen, die eine ,Konstitutionsontologie® suchen.
Geklirt werden miifite wohl in der Hauptsache die Beziehung zwischen den ‘je
einmaligen logischen Einheiten, aus denen sich die Gesamtwirklichkeit aufbauen
soll, und den Einzelsubstanzen und deren Konstitutionsprinzipien. Was dazu bei-
gebracht wird (21 f. 29 f.), ist noch zu summarisch. Ogiermann

Bontadini, G., Indagini di struttura sul gnoseologismo moderno. 1. Bd:
gr. 80 (255 S.) Brescia 1952, La Scuola. 1500.— L. — Der Verf. will in diesem
Werk zeigen, wie der ,Gnoseologismus® der modernen Philosophie durch die ge-
schichtliche Entfaltung seiner Grundgedanken sich selbst aufgehoben hat. Sein
folgerichtiges Ende war der Idealismus und schliefilich die Vernichtung der Philo-
sophie im Existentialismus, ,Problematizismus® und Neupositivismus. Der Begriin-
dung dieser These dienen in diesem 1. Band die Analysen der Philosophie Berke-
leys (11—34), Leibnizens (35—84), Humes (85—144) und Kants (145—245). Die
allen gemeinsame Voraussetzung ist der ,gnoseologische® Dualismus von Subjekt
und Objekt, wobei das Subjekt das Bewufitsein mit-den ithm immanenten Phino-
menen, das Objekt das Ding der Auflenwelt ist, das durch seine Einwirkung auf
die Sinne die Phinomene hervorbringt. Diese Voraussetzung griindet nach B.
wieder in der ,naturalistischen® Voraussetzung, dafl die Realitit primir die kor-
perliche Materie sei (148—150); oft wird auch die gnoseologische These selbst ein-
fach als Naturalismus bezeichnet. Die volle Auswirkung der gnoseologistischen
Voraussetzung wird dadurch lange gehemmt, dafl zugleich mit ihr auch das ,klas- .
sische Prinzip® — gemeint ist das Kausalitdtsprinzip der scholastischen Philoso-
phie — nachwirke, namentlich bei Leibniz. Dieses Prinzip dient fiir den Schluf§
von den Phinomenen auf die Dinge als deren Ursachen. Trotzdem fiihrt die
gnoseologistische These immer wieder durch ihre Folgerungen zur Aufhebung ihrer
selbst: so im Immaterialismus Berkeleys, in der Leugnung der Wechselwirkung bei
Leibniz, in der Kritik der Kausalitit bei Hume. Auch darin, dafl das Kausalitdts-
prinzip nicht mehr auf das Widerspruchsprinzip zuriickgefiihrt werde, nicht einmal
bei Leibniz, sieht B. eine Art ,Phinomenismus® (149). Bei Kant schliefilich kommt
der Gnoseologismus zur ,Explosion®, d. h. er wird sich der Folgerungen, die seine
eigenen Voraussetzungen sprengen, voll bewuflt. Diese ,Geburt des expliziten
Gnoseologismus®, diese ,,Explosion®, legt B. zeitlich auf den Brief Kants an Mar-
cus Herz vom Jahre 1772 fest (203). Die in diesem Brief dargelegten Gedanken
veranlassen Kant, auf die dualistische Losung ganz zu verzichten und das Er-
kenntnisproblem im ,transzendentalen® Sinn zu behandeln. — Die geistvoll und
mit umfassender Kenntnis der geschichtlichen Einzelheiten durchgefiihrte These des
Verf. erregt allerdings ein Bedenken. Sie setzt voraus, dafl die geschichtliche Ent-
wicklung der Systeme zugleich eine logisch notwendige Entfaltung gewisser Grund-
gedanken ist, eine Voraussetzung, die zum mindesten nicht immer zutrifft. Um
eine wirksame Deductio ad absurdum zu geben, miifite also gezeigt werden, dafl
sich Folgerungen, die alle Philosophie zerstéren, logisch notwendig aus dem
~gnoseologistischen® Ansatz ergeben. Das wiirde aber eine genauere Unterscheidung
der verschiedenen Einzelthesen des ,Gnoseologismus® voraussetzen; denn offenbar
enthilt er auch durchaus richtige Elemente und -kann nicht in Bausch und Bogen
abgelehnt werden. — Eine Einzelheit: Es stimmt nicht, daf§ Leibniz den Satz vom
Grund nicht auf das Widerspruchsprinzip zuriickgefiihrt hat; er hat nicht nur
grundsitzlich stets die analytische Riickfithrung aller ,notwendigen Wahrheiten®
gefordert, sondern auch selbst, wie R. Zocher gezeigt hat, eine analytische Ab-
leitung des Satzes vom Grunde versucht (vgl. Schol 29 [1954] 129). Freilich er-
weist er sich gerade dadurch als Rationalisten. Das gibt B. selbst zu, wenn er sagt,
die ,virtuelle Identitit® des Leibniz sei in Wirklichkeit Synthese (69). de Vries

Eberhardt, M, Das Erkennen. Der relationale Weltbegriff als Losung des
Wirklichkeitsproblems. gr. 8° (246 S.) Hamburg 1952, Meiner. 12.— DM, —1n
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diesem Buche lehnt die Verfasserin alle ,iibernatiirlichen Seinssetzungen® ab — zu
diesen ist auch die Existenz eines personlichen Gottes zu rechnen, der als unend-
liches Wesen von der geschopflichen Welt real verschieden wire —, sie will aber
damit keineswegs die Anerkennung des echt Metaphysischen ausschliefen (132).
Diesem echt Metaphysischen gegeniiber bekennt sie sich dann allerdings zu einem
grundsitzlichen Agnostizismus: es ist in keiner Weise erfafibar (133). Es gelinge
der Verf. freilich nicht, diesen Agnostizismus wirklich festzuhalten. Denn die
Frage nach der zureichenden Ursache eines beliebigen Einzelgeschehens ,stellt schon
eine metaphysische Frage dar® (133), wobei man E. insofern zustimmen wird, als
solche Fragen nicht sinnvoll sind, wenn nicht bereits bestimmte metaphysische
Prinzipien in ihrer Giiltigkeit fiir die Secins- und Erkenntnisordnung wenigstens
stillschweigend anerkannt werden. Als metaphysisch hat deswegen auch das von E.
aufgestellte Kriterium fiir eine dem Zweifel standhaltende Seinssetzung zu gelten:
die sinnvolle Erginzung des Bewuftseinsgeschehens (17—23). Die Begriindung, die
E. fiir dieses Kriterium gibt, erscheint uns in der vorliegenden Form nicht als
ausreichend. Aber auch der fiir das Buch so entscheidende ,relationale Welt-
begriff* kann nur auf dem Wege iiber metaphysisches Fragen gewonnen werden
(auch die Verfasserin beschreitet diesen Weg) und enthilt selber wieder meta-
physische Momente, gehore also einer Region an, die zwar voller Ehrfurcht an-
erkannt werden kann, dem Denken aber, nach einer Grundposition des Buches,
unzugénglich ist. Daf ein solcher Begriff als ,Losung des Wirklichkeitsproblems®
(136—235) angeschen werden kann, miissen wir mehr als bezweifeln. Mit Recht
aber geht E. fiir ihre Untersuchungen von dem unmittelbar gegebenen Bewufit-
seinsgeschehen als der Grundlage aller Wirklichkeitserkenntnis aus (1—23). Im
2. Teil des Buches: Die Setzung einer iiber das Bewufitseinsgeschehen hinausgehen-
den Wirklichkeit (24—70), wiirden wir, wie schon oben angedeutet, eine tiefere
Begriindung wiinschen, evtl, im Anschlufl an Descartes, von dem die Verfasserin
nur ganz kurz spricht (13). Dann wiirde sie vermutlich auch verschiedenen Thesen
des 3. Teiles (Der relationale Weltbegriff als Seinssetzung und das auf ihm be-
ruhende relationale Wirklichkeitsdenken, 71—135) eine andere Fassung geben, die
sich von der vorliegenden nicht unbedeutend unterscheiden wiirde. Gilen

Borelli, F., L’argomento ontologico nei grandi pensatori. 8° (270 S.) Neapel
1953, Conte. 1000.— L. — Die Denker, deren Stellungnahmen in diesem Buch
behandelt werden, sind: Anselm, Descartes, Malebranche, Spinoza, Leibniz, Kant,
Hegel sowie die Italiener Rosmini, Gioberti, T. Mamiani, F. Bonatelli, B. Varisco,
P. Carabellese, wobei sich der Verf. bewufit ist, dafi diese letzteren nicht alle den
Rang der ,Grofien® haben. B. stellt die Auffassungen dieser Denker vom ontolo-
gischen Gottesbeweis, den die meisten von ihnen in dieser oder jemer Form an-
nehmen, in den Zusammenhang ihres Systems hinein. Als Moriv fiir die Bejahung
und gegebenenfalls Verinderung des anselmischen Beweises sicht B. den Fideismus,
Intuitionismus, Ultrarealismus und die Lehre vom universale ante rem an — so
bei den mittelalterlichen Autoren —, in der Neuzeit aber den rationalistischen
Phinomenismus, fiir den die Phinomene erst durch ihre Begriindung in Gott, dem
Ersterkannten, ihre Realititsbegriindung erhalten, und nach Kant den idealistischen
Phinomenismus, in dem Gott zum transzendentalen Einheitspunkt der realen
Vielheir degradiert wird. — Was die Darstellung der systematischen Hintergriinde
angeht, so verliert sich diese manchmal zu sehr in Einzelheiten zum Schaden des
Hauptthemas, Ungern vermifit man eine cingehendere Behandlung des Duns
Scotus und Bonaventuras. Obwohl die Fundstellen angegeben sind, hitte man doch
eine reichere Dokumentation durch Textbelege gewiinscht. Uber die Interpretation
der einzelnen Denker ist schon viel diskutiert worden und es gibt dariiber eine
reiche Spezialliteratur. Keine einzige dieser Arbeiten ist zitiert. Die Beurteilung
der Lehren erfolgt vom Boden des Thomismus aus. Aufler der via causalitatis ef-
ficientis 1iflt B. keinen anderen giiltigen Gottesbeweis zu. Das macht es ihm un-
moglich, die positiven Elemente in den Unterstrémungen anzuerkennen, die auch
grofe Denker immer wieder auf den Irrweg des ontologischen Gottesbeweises
verlodken. Brugger
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Sheen, F. J., Philosophy of Religion. The Impact of Modern Knowledge
on Religion. 8° (IX u. 452 S.) Dublin o. J. (first published 1952), Browne u.
Nolan. 25.— Sh. — Das Verhiltnis von Vernunft und Religion ist der Gegen-
stand dieses Buches, der darin vielseitig und mit grofler Gewandtheit behandelt
wird. Im 1. Teil verfolgt der (als Weihbischof von New York und Rundfunk-
redner bekannte) Verf. die Geschichre des geistigen Wandels vom Rationalismus
zum heutigen Irrationalismus; im 2. Teil lege er im Anschluff an die quinque viae
die Forderung der Vernunft nach der Existenz Gottes dar, und zwar sowohl in
ihrer Transzendenz wie in der richtig verstandenen Immanenz; im 3. Teil unter-
sucht er den von den Natur- und Geisteswissenschaften gefithrren Angriff gegen
die Religion und wehrt ihn mit den Waffen einer unbestechlichen Kritik ab; im
4. Teil lenkt er die Aufmerksamkeit auf die Tatsache und die Bedeutung des
neuen Zugangs zu Gott, den der moderne Mensch leichter im Durchgang durch sein
Menschsein als auf dem Wege iiber die duflere Natur findet. Die besondere Seirke
des Buches, das fiir weitere Kreise geschrieben ist, besteht einerseits in der stau-
nenswerzen Verarbeitung einer schier uniibersehbaren Literatur, die der Verf. in
gut ausgewihlten Texten und sinngetreuen Zusammenfassungen zu Wort kommen
[aflt, und andererseits in der Gabe, das Verfehlte und Schiefe so vieler Auffa_ssun-
gen im Lichte einer gesunden Vernunf sichtbar zu machen. Das Buch ist geeignet,
ganze Berge von Vorurteilen abzutragen. Eine gute Ubersetzung wire eine ver-

dienstvolle Aufgabe. — Nur wenige Punkte sind es, die Bedenken erregen, so
z. B., wenn der Verf. Formalursache und scientia dirigens sowie Finalursache und
voluntas imperans identifiziert (185). Brugger

Feigel, F. K., Das Problem des Todes. 8° (120 S.) Minchen 1953, Rein-
hardt. 4.80 DM; geb. 6.50 DM. — Nach der Uberzeugung des Verf. gibt es auf
die Fragen um Zeitlichkeit und Ewigkeit, um diesseitiges und jenseitiges Leben
keine , wissenschaftlich stichhaltige Antwort* (8); deshalb bedient er sich nicht der
»Denkmittel der Erkenntnistheorie oder der philosophischen Ontologie® (9). Wir
miissen bei den genialen Menschen in die Schule gehen, denen es vergdnnt ist, ,in
die Hintergriinde des Daseins erlebend einzudringen® (17). — Der Tod erscheint
»als Feind und als Freund“ (19) zugleich. Den Feind sollen wir nicht verharm-
losen, aber auch nicht in panischem Schrecken vor ihm erstarren; die rechte Hal-
tung gelingt nur schwer, weil der Tod ,objektiv das Natiirlichste, subjektiv das
Unnatiirlichste, objektiv eine Notwendigkeit, subjektiv eine Unméglichkeit® (27)
ist. Den Freund erfahren wir, insofern er das Leiden dieses Lebens endet und das
andere Leben erdffnet; iiberhaupt wire die Endlosigkeit unseres irdischen Lebens
unertriglich: ,der blofe Gedanke an eine solche Mdglichkeit kann einem Grauen
verursachen® (31). — Durch die Sicherheit des Daf und durch die Unsicherheit
des Wann ist der Tod ,Erwedker und Erzieher™ (38), ja ,der grofite Lebens-
forderer® (39); er wirkt als Antrieb in unseren irdischen Aufgaben und als Auf-
trieb hin zur Innenseite des Daseins oder zum Ewigen. Hier werden die leibliche
Auferweckung und die Unsterblichkeit der Seele einander gegeniibergestellt mit
der abschlieflenden Bemerkung: ,Das Christentum hat beide Formen des Ewig-
keitsglaubens iibernommen, obgleich sie sich unméglich vereinigen lassen® (52).
Auch die Spannung zwischen Himmel und Holle wird kritisch betrachtet; dabei
heiflt es: ,Ewige Hollenstrafen? Ein nicht nur fiir eine Religion der Liebe, sondern
schon fiir eine Religion der Gerechtigkeit ganz unméglicher Gedanke® (53). Was
den Himmel angeht, so kann man ihn nicht als endgiiltige Vollendung, sondern
nur als stindiges Wachstum denken; denn ,Leben ist Verdnderung, Entwidklung,
ist nicht ein Sein, sondern ein Werden, ein Auf und Ab“ (55). Handeln aber aus
Hoffnung auf den Himmel oder Angst vor der Holle ist ,hdchstens im legalen
Sinne gut® (58). — Von hier aus erscheint ,der Tod als Durchgang zu neuen
Stufen personlicher Entwicklung® (61). Zwar gibt es keine ,transzendente Ver-
geltung® im Sinne von Lohn oder Strafe, wohl aber eine ,immanente* im Sinne
der ,Auswirkung® (62) der irdischen Taten iiber den Tod hinaus. Dieser ent-
spricht mehr als der ,Unsterblichkeitsegoismus® (66) ,der Seelenwanderungsgedan-
ke“, der seine ,hochste Sublimierung® ,in dem sittlichen Vollendungsglauben des
deutschen Idealismus® (67) findet, ein Glaube, der ganz im Sinne Kants ent-
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. wickelt wird. — Neben dieser Deutung des Todes lduft eine andere, die ihn ,als
Heimkehr des Einzelwesens in das lebendige All“ (84) fafic. Dabei ist zu be-
achten: ,Die Menschheit steht noch in den allerersten Anfingen ihrer Entwicklung,
es sind nur wenige, von denen man sagen kann, sie seien Menschen® (89). An den
SAllzuvielen® (90) hat die Natur kaum mehr Interesse als an den verschwende-
* risch ausgestreuten Keimen. Die groflen Seelen aber, die bereits Menschen gewor-
den sind, haben als Urerlebnis, ,dafl die Welt ein einziger lebendiger Organismus
sei“ (92) und damit ein jedes in die ,All-Einheit* (95) heimkehre; der ,ethische
Gesichtspunkt® tritt ,ganz in den Hintergrund® (93). Hierin liegt die ,Hingabe
unseres Ich® (106); ob mit dieser noch ,ein personliches Fortleben® (110) zusam-
mengeht, ist ein Ritsel, das nicht zu 18sen, sondern zu liecben ist. — Weder der
sittliche Vollendungsglaube noch die All-Einheits-Lehre kann normative Allein-
geltung beanspruchen; sie wurzeln vielmehr in jeweils anderen Urerlebnissen, in
dem ethischen Hohen- bzw. dem kosmischen Tiefenerlebnis. Keines von beiden
braucht das andere auszuschlieflen; ,in der Alliebe . . . laufen die Wege zusam-
‘men® (119). — Dem Buch kann ein ernstes Bemithen um das Problem des Todes
nicht aberkannt werden. Auch muff man dem Verf. darin zustimmen, daff solche
letzte Fragen immer in ein gewisses Dunkel gehiillt und deshalb Problem bleiben;
sie sind Aufgaben, die unsere denkerische und sittliche Bewiltigung immer wieder
-neu aufrufen. Doch zeigt F.s Werk wohl ebenso deutlich, daff hier die Fithrung
durch geniale Menschen allein nicht ausreicht, um das Chaos der Ungewifiheit, der
“relativistischen Zersetzung und des Irrtums zu tberwinden. Bei F. fehlt die For-
mung durch eine an der groflen Uberlieferung geschulte philosophische Besinnung
und durch das unverfilschte Christentum; iiber dessen rationalistische und reli-
gionsgeschichtliche Zerstorung, die bei F. noch ungebrochen herrscht, ist auch die
protestantische Theologie unserer Tage weithin hinausgewachsen. Lotz

Weischedel, W., Die Tiefe im Antlitz der Welt. Entwurf einer Meta-
physik der Kunst (Philosophie und Geschichte, 73/74). 8° (80 S.) Tiibingen 1952,
Mohr. 3.80 DM. — Im 1. Teil seiner Untersuchung legt W. die im Kunstwerk
zum Scheinen kommende Tiefe frei. Methodisch bedient er sich dabei der ,Erfah-
rung, die am Kunstwerk gemacht wird® (9), ohne schon anderweitig erworbene
Systemgedanken an dieses heranzubringen. Das Kunstwerk begegnet uns als das
in der gewohnten Welt Befremdende, das uns zu sich hin entriickt, so aus dem
Alltdglichen heraushebt und dieses verwandelt. Hierin vollzicht sich die Samm-
lung zum Kunstwerk und in eins damit zu meinem wesentlichen Sein, wodurch
»im Versinken der vertrauten Welt* die andere , Welt des Ungewohnten® (18)
aufsteigt. Das alles vermag das Kunstwerk, weil wir vor ihm spiiren: ,hier ist
die Stitte des Erscheinens der Tiefe* (22); diese 6ffnet sich ebenso ,im Werk®,
wie sie sich ,in das Werk® verhiillt, womit dessen ,Unergriindlichkeit® und , Ab-
griindigkeit® gegeben ist (23). Was aber die Tiefe besagt, zeigt die Erfahrung, dafl
im Kunstwerk das Dargestellte in seinem ,eigentlichen Sein“ oder seinem ,, Wesen®
zur ‘Erscheinung kommt; demnach ist die Tiefe ,die Wahrheit im Sinne des We-
sens (28). Die so gefafite Tiefe wird noch genauer ,als Ursprung® (31) be-
stimmt, wihrend ,sich die These der Urbilder aus der Erfahrung des Kunstwerks
heraus nicht rechtfertigen® (30) Lifit. Folglich bringt das Kunstwerk den Ursprung,
in dem alles griindet, zum Erscheinen; wie das Walten des Ursprungs im Werk
dessen Rang erzeugt, so ermichtigt die ,Nihe zum Ursprung® (44) den Kiinstler
zu seinem Werk. — In seinem 2. Teil entwickelt W. eine Metaphysik der Kunst
im Grundriff. Die das Kunstwerk konstituierende Tiefe erweist sich als meta-
physische Wirklichkeit, insofern sie ,von sich selber her wirksam® (46) und als
Ursprung ,die Urwirklichkeit® (48) ist. Indem sie hier ,im Werk und durch das
Werk hindurch® (51) erscheint, hebt sich diese Weise ihres Sich-zeigens von ande-
ren ab. Des niheren wird das Metaphysische am Kunstwerk als ordnendes Gefiige
erfahren, das dem einzelnen Werk die Notwendigkeit seiner wahrnechmbaren Ge-
stalt yerleiht und in dem alle Werke insgesamt zusammenklingen. Ferner liegt in
der ,Zeitenthobenheit der Kunstwerke® ein gewisser Hinweis auf die ,Zeitlosig-
keit“ (56) des Metaphysischen. Dieses stellt sich schliefilich als das Absolute dar,
weil es als die hintergriindige Wirklichkeit das Unabhingige ist, von dem alles

126



Religions- und Kulturphilosophie

Vordergrindige abhingt. Wie verhilt sich das Metaphysische oder Absolute zu
Gotr? ,Der als Person den Menschen anredende, jenseitige Gott kann auf keine
Weise selber zur Welt werden®; ,so kann er sich auch nicht in einem Weltding,
wie es das Kunstwerk in einer bestimmten Hinsicht doch ist, darstellen® (68).
Da nun zu einer yin ihrem Wesen® christlichen Kunst gehdren wiirde, daf ,in ihr
das Absolute als Weltding erscheint®, gibt es ,keine Kunst aus dem Geiste eines
Christentums, dem es ernst ist® (68). In den Dienst der Kirche genommen, wird
die Kunst ,zum Medium fiir einen religivsen Gehalt, der jener in ihrem innersten
Wesen widerstreitet® (69). Trotzdem ist die Kunst wesentlich ,von urspriinglich
religiosem Charakter®, insofern sie ,des Absoluten als des Gottlichen® inne wird,
obwohl sie ,nicht selber Religion® (70) ist. So geschen, kann sie auch dem Christ-
lichen die Wege bereiten; dann wird das Absolute ,als ein vorliufiger Aspeket
gedeutet, der erst im christlichen Gottesbegriff seine wahre Auslegung bekomme®,
was aber durch die ,Auslegung des Wesens der Kunst nicht mehr zu entscheiden®
(69) ist. In einem letzten Ausblick wird aufgezeigt, wie der eigentliche Ursprung
der Kunst und ihrer Geschichte der Anruf des Absoluten ist, auf den der Mensch
immer wieder anders antwortet. Dabei zeichnet die Gegenwart aus, ,dafl in ihr
der Wille des Absoluten zu neuer Ankunft spiirbar wird“ (80). — W.s tiefgriin-
digem Entwurf einer Metaphysik der Kunst bringen wir gerne unsere Zustimmung
efirgegen. Wirklich vermittelt uns das Kunstwerk seinem Wesen nach die Erfah-
rung der Tiefe, die zuinnerst Erfahrung des Metaphysischen, ja-Absoluten ist. Nur
zwe: Bedenken mochten wir anmelden. Erstens will uns scheinen, dafl die Deutung
der Tiefe als Ursprung nicht mit ihrer Auslegung im Sinne der Urbilder unverein-
bar ist; vielmehr ist diese Auslegung in jener Deutung immer schon impliziert.
Zweitens halten wir die Auflerung, daf der christliche Gehalt dem innersten Wesen
der Kunst widerstreite, fir zu schroff; dazu kommt W. nicht allein durch die
Erfahrung am Kunstwerk, sondern durch seine protestantische Auffassung des
Christentums, die Gottes Jenseitigkeir iiberspannt und einzig den Glauben als
Zugang zu ihm offen liflt. Wird hingegen die Analogie des Seins angenommen, sO
leuchtet Gottes Herrlichkeit innerhalb der Welt in analogen Entsprechungen auf,
durch die eine christliche Kunst (im weitesten Sinne) moglich wird, ohne daff
Gottes Jenseitigkeit angetastet und er selbst zu einem Weltding erniedrigt werden
miifite, Nur auf diesem Hintergrund ist der urspriinglich religiése Charakter der
Kunst wahrhaft begriindet und gesichert, weil Religion eigentlich erst aus der Be-
gegnung mit dem personlichen und jenseitigen Gott erwichst, wihrend ein unper-
sonliches und pantheistisches Absolutes héchstens zu deren Vorformen fithren kann..
et

Castelli, B, I presupposti di una teologia della storia. 8° (204 S.) Mai-
land 1952, Bocca. 900.— L.; franzosische Ubersetzung: Les présupposés d'une
théologie de I’histoire. Vorwort von H. Gowuhier. 8° (190 S.) Paris 1954, Vrin: —
Im Denkstil des Existentialismus geht der Verf. den philosophischen Vorausset-
zungen einer Theologie der Geschichte nach; denn eine von den Gegebenheiten
der Offenbarung, vor allem von Siindenfall und Erldsung absehende, remn philoso-
phische Deutung der Geschichte scheint ihm unmdglich. Das hat der Rationalismus
mit seinem Fortschrittsoptimismus verkannt. Darum erscheint dem Verf. als wich-
tigste Voraussetzung einer Geschichtstheologie die Aufdeckung der Fehlurteile des
Rationalismus bzw. Intellektualismus. So nimmt in seinem Buch die Entlarvung
des verfiihrerischen Reizes, den dic ,Objektivitat®, das Allgemeine, Notwendige,
logisch Zwingende auf den Menschengeist ausiiben, den breitesten Raum ein. Uber
die Wissenschaft und die Technik in ihrem Gefolge fallen harte Urteile. Sie dienen
nur dem Heute, bereiten aber die Krankheit des Morgen vor (65). Demgegeniiber
wird die freie Entscheidung, das Wagnis, als das Geschichtsmichtige gepriesen. —
Es ist nicht zu verwundern, dafl die allzuoft iiberspitzten Sitze des Verf. Wider-
spruch erregt haben. R. A. Verardo O.P. wirft in zwei Artikeln in Sapienza 6
(1953) 5—39 und DivThom (Pi) 57 (1954) 312—318 dem Verf. Fideismus und
Voluntarismus vor; er mache das Gefithl zum Kriterium der Wahrheit und spreche
der metaphysischen Schlufifolgerung allen Wert ab; das alles sei gegen ,Humani
generis®. Der Verf. verteidigt sich in dem von ihm herausgegebenen Archivio di
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Filosofia 1954, 181 gegen diese Angriffe durch die Unterscheidung von logischer
Giiltigkeit der Gottesbeweise, die er nicht geleugnet habe, und deren psychologi-
scher Uberzeugungskraft, die er allein bezweifelt habe; die Beweise allen konn-
ten den Glauben nicht erzwingen, dieser bleibe stets eine freie Entscheidung. —
Das ist natiirlich unleugbar. Es wire nur zu wiinschen, dafl diese Abgrenzungen
auch in dem Buch selbst deutlicher hervorgetreten wiren. Wer von vornherein die
Denkrichtung des Verf. teilt, wird an dessen Geistesblitzen seine Freude haben.
Wer aber den Irrationalismus fiir die grofere Gefahr unserer Zeit hilt, wird sich
durch die sprunghafte Gedankenfithrung des Verf. schwerlich davon iiberzeugen
lassen, dafl auch der Rationalismus immer noch eine ernste Gefahr bedeutet.

de Vries

Becher, H, S.J., Das Ringen der Gegenwart um den Humanismus. gr. 8¢
(19 S.) Frankfurt/M. o. J., Diesterweg. 1.40 DM. — Bernhart, J., Wissen
und Bildung. Zwei Vortrage. kl. 80 (110 S.) Miinchen 1955, Kosel. 4.20 DM. —
Der Humanismus ist, wie Bec h e r ausfiihrt, suspekt geworden, eine ,Tragodie®,
deren letzter Akt hinter uns liegt (III IV). Der Grund liegt in der Zwiespdltig-
keit seines Werdens (II). Der Humanismus wird dadurch keineswegs annehmbar,
dafl man ihm die Beiwérter ,christlich® oder ,theonom® anhingt. Aber das
menschliche Anliegen in ihm bleibt echt fiir alle Zeit, vollendet jedoch wird es
nur, wo Mensch und Gott an der Formung des Menschen zusammenwirken (V).
Dieser Méglichkeir bieter sich eine grofle Stunde: das Weltumgreifende der mo-
dernen Bildung, die Begegnung von Natur- und Geisteswissenschaften, die Welt-
offenheit der katholischen Kirche (VI). Von dorther mufi ,das Menschenbild der
Fiille* geformt werden. In je-cigener Entscheidung wird es im einzelnen Wirklich-
kejt (VII). Wenn B. als Mittel jener Formung vorziiglich die Sprache (VIII) an-
sieht und den historisch unabweisbaren Wert des Lateins betont, so tut er es mit
abwigender Klugheit (IX). In diese Welt des neuen Humanismus fiigen sich die
Naturwissenschaften ganzheitlich ein (X). Ein dankenswerter, klarer Abrif der
modernen Bildungsproblematik. — Wie die Bechersche Verdffentlichung stammt
auch die von Bernhart aus der Tiefe jenes Ringens um die Wiedergewinnung
der seit der Entbindung unserer neuzeitlichen Kultur- und Wissenschaftsbereiche
aus dem Mutterschofle von Theologie und Philosophie verlorengegangenen Ein-
heit. Nicht von der Riickkehr zu geschichtlich notwendiger, jetzt jedoch nicht mehr
mbglicher Unentfaltetheit sicht B. den Ansatz zu neuer Bildung, wohl aber in der
ehrlichen Wiederbesinnung auf letzte Daseinsgegebenheiten. Erlinghagen

2. Geschichte der ilteren und neueren Philosophie

v. Aster, E., Geschichte der Philosophie (Kroners Taschenausgabe, Bd. 108).
80 (XXIII u. 488 S.) Stutcgart 1954, Kroner. 8.50 DM. — v. Asters Darstellung
der gesamten Geschichte der Philosophie von der altindischen bis zur Gegenwart
hat sich eingebiirgert. Die Handlichkeit der Taschenausgabe hat dazu geholfen;
das Geschick, mit dem v. A. es verstanden hat, auf dem kleinen Raume, in der
notwendigen Beschrinkung der sachlichen Angaben gut lesbare, zuverldssige und
in Wesentliches lebendig einfilhrende Ubersichten iiber die einzelnen Zeitabschnitte
und die Gedanken der Groflen zu geben, hat den Erfolg verdient. Der Verf.
(t 1948) hat den Text der 2., verbesserten Auflage 1935, der mehrmals unver-
dndert abgedruckt worden ist, noch selbst mit einigen Ergidnzungen iiber neueste
Erscheinungen versehen. Dadurch ist allerdings ein gewisser Mangel des sonst
iibersichtlich gegliederten Buches verstirkt worden. Es schliefit mit einem Ab-
schnitt: Die Philosophie der letzten Jahrzehnte und der Gegenwart, der mit den
achtziger und neunziger Jahren beginnt und in etwas cigenartigen Windungen der
Reihe nach Neukantianismus, Simmel, Dilthey, Spranger, Pragmatismus, Neu-
realismus (bes. Russell), Brentano und die Phinomenologie, Scheler und Nic. Hart-
mann, Heidegger, Kierkegaard und den Existentialismus, den Vitalismus (Driesch),
Bergson, Brunschwicg, Mach, Avenarius, Poincaré, Logismus und Neopositivismus,
Croce und Gentile behandelt und mit Nietzsche, Klages und Spengler schliefit.
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Der Gedankenfaden, der sich durch diesen Abschnitt ziehen mag, ist jedenfalls
willkiirlich; fiir den Zweck des Buches, kurz und klar in das Verstindnis® der
philosophischen Erscheinungen einzufiihren, wire ¢ine sachgemifle Gliederung und
cine Verdeutlichung von Zusammenhingen und wesentlichen Unterschieden minde-
stens sehr wiinschenswert. — Verungliickten Formulierungen begegnet man nicht
oft. So, wenn in der Kennzeichnung der mittelalterlichen Philosophie gesagt wird,
fir sie stehe nicht nur der Glaubensinhalt, sondern auch seine sprachliche Form
als ,wahr® fest; die Formen und Strukturen der Sitze und Schliisse, in denen die
von Gott regierte Wirklichkeit abgebildet werde, seien selbst eine adiquate
Wiedergabe der Wirklichkeit (137); das ist irrefithrend. Oder die Deutung der
Reformation, fiir die wesentlich sein soll ,der Kampf fiir die Emanzipierung des
weltlichen Lebens von der Beeinflussung und Regelung durch religidse Gesichrts-
punkte und eine religi6s sanktionierte und fundierte Moral® (182). Werden hier
nicht aus einer spiteren Phase stammende Vorstellungen mit dem urspriinglichen
reformatorischen Geiste verwechselt? Oder, eine der Hauptaufgaben des Jansenis-
mus sei gewesen der Kampf gegen die Kompromiftaktik des Jesuitismus, gegen
die Laxheit seiner kasuistischen Moral, gegen die von ihm betriebene Verwelt-
lichung des Religidsen (203): das sind Schlagworte aus einer Zeit, die iiberwunden
sein sollte; sie sind auch in einer notwendig verkiirzenden und auf summarische
Charakeerisierung angewiesenen Darstellung nicht mehr ertriglich. Hartmann

Vorlinder, K., Geschichre der Philosophie. 2. Bd.: Die Philosophie der
Neuzeit bis Kant, Neu bearbeitet und mit Literaturiibersichten versehen von H.
Knittermeyer. 9. Aufl. gr. 8° (XIV u. 439 5.) Hamburg 1955, Meiner. 19.80 DM,
geb. 21.— DM. — Den 1. Band der Neubearbeitung des Lehrbuches von V. hatte
E. Metzke besorgt und in einer starken Umgestaltung das frither viel gebrauchte
Werk gegenwirtigen Bediirfnissen angepafit. Die Fortsetzung der Aufgabe har
H. Knittermeyer iibernommen. Der vorliegende 2. Band, mit dem italienischen
Humanismus beginnend und mit einer umfangreichen Darstellung Kants schlieffend,
hat nicht mehr allzuviel mit dem urspriinglichen Text Vorlinders gemeinsam. In
Einteilung und Aufbau ist die Anlage des Buches im wesentlichen gewahre; aber
die dltere Fassung ist, auch wo sie noch durchscheint, weithin so stark mit Er-
ginzungen und Erweiterungen durchsetze, dafi das Buch einen neuen Charakter
gewonnen hat. Von dem, was aus dem Neukantianismus V.s in sein Urteil und °
seine Darstellung eingegangen war, ist nichts geblieben; K. hat sich gerade die
Beseitigung dieses Standpunktlichen angelegen sein lassen und dazu, wie er aus-
driicklich betont, die Folgen der allzu au?gekl'a‘.rten Haltung V.s gegeniiber den
religivsen Fragen ausgemerzt. Ganz vom Neubearbeiter geschrieben sind die 14
Paragraphen iiber Kants Leben und Philosophie. Hinzugefiigt hat er, bis in die
kleinen Abschnitte hinein, Angaben iiber Textausgaben und Literatur, die fiir den
Gebrauch des Werkes sehr niitzlich sein werden. Noch wichtiger ist, dafl neue
Einsichten an ungezihlten Stellen in den Text eingegangen sind. Das alte Buch
V.s hat durch die Neubearbeitung viel gewonnen. — Eine griindliche Revision
hitte, nach dem Buche von G. Mdbus (Politik des Heiligen, 1953), der Abschnite
iiber Thomas Morus nétig. Fraglich ist, ob es glicklich war, unter dem Titel:
,Die Philosophie der Jesuiten® sowohl .das dominikanische Vorspiel* wie die
ospanische Mystik* unterzubringen. Damit wird die Vielfalt und Grofle dieser
ganzen Welt doch zu sehr auf eine Formel gebracht, und schlieflich fillt selbst
die Philosophie der Jesuiten dieser Zeit nicht mit der »Scholastik von Coimbra®
zusammen. Im Bericht tiber die Dinge, die mit dem Molinismusstreit zusammen-
hiingen, zeigen die Bemerkungen von K. eine deutliche Unsicherheit. Er stellt ein-
ander gegeniiber Béfiez (die Schreibweise ,Bannez® ist schlecht), der ,als guter
Aristoteliker Gott auch eine physische Einwirkung auf den menschlichen Willen
zusprach® (80), und Molina, ,der grundsitzlich die Indifferenz Gottes gegeniiber
dem Wollen des Menschen proklamierte® und ,mit dieser These von einer blofl
,moralischen® Einwirkung Gottes auf den menschlichen Willen das Vorauswissen
Gottes in Frage stellte® (83). Das geht nicht nur an den theologischen Anliegen des
~Gnadenstreites® ganz vorbei, sondern verzeichnet auch bis zur Unkenntlichkeit
das philosophische Problem, um das es sich handelte, und das wenigstens histo-
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irisch klar' gesehen werden mufl. Das Theologische wird noch einmal beriihrt in
dem® Bericht iiber Pascal; die da gegebene Beschreibung ‘der gratia sufficiens, ,die
jedem .auch bei einer laxen Lebenshaltung das Heil zusicherte™ (149), ist unsinnig,
Und kann man sachgemifi von der ,undogmatischen Frommigkeit® Sailers (337)
sprechen? /~ Hartmann

Lehmann, G. Geschichte der Philosophie. VIII—IX: Die Philosophie des
19. Jahrhunderts. (Sammlung Goschen, Bd. 571 u. 709). 8% I (151 S.) w. II (168 S.)
Berlin 1953, de Gruyter. Jeder Band 2.40 DM. — Die Geschichte der Philosophie
des 19. Jahrhunderts, die in der frilheren Darstellung der Sammlung Géschen
(von A. Drews) drei Teile umfafite, liegt nun in zwei Bindchen vor. Sie be-
schrinke sich mehr, als es bei Drews der Fall war, auf die Philosophie in Deutsch-
land und bezieht nur, aus selbstverstindlichen Griinden, Comte, Mill und Spencer
in die Betrachtung ein. Denker des 19. Jahrhunderts, die erst spiter zu eigent-
licher Wirksamkeit gekommen sind, werden fiir eine Darstellung der ,Philosophie
~der Gegenwart“ vorgesehen (die nun im Verzeichnis der Sammlung Goschen als -
", Philosophie im ersten Drittel des 20. Jahrhunderts® angekiindigt ist); das ent-
spricht iibrigens dem fritheren Verfahren L.s, der in seiner (grundsitzlich falsch
orientierten) ,Deutschen Philosophie der Gegenwart® (1943) Kierkegaard und
- Nietzsche als Vorliufer der Gegenwartsphilosophie im 19. Jahrhundert aufge-
* fithrt hatte. Auch Fr. Brentano und die ganze &sterreichische Schule von Bolzano
“bis Husserl soll in den Zusammenhang des 20. Jahrhunderts eingeordnet werden,
" in dem sie erst filhrend geworden sei (II 164); hier hat allerdings L. seine Mei-
nung geindert, denn: er hatte selbst die von Bolzano und Brentano kommende
- Phinomenologie Husserls als ,noch ganz der Philosophie des 19. Jahrhunderts®
~angehdrend bezeichnet (Deutsche Phil. d. Gegenw. 300). — Die neuen Bindchen
zeigen, beim Vergleich mit den friheren, in vielfiltiger Hinsicht den Fortschritt
der philosophiegeschichtlichen Forschung. Inhaltlich. sind sie verhiltnismiflig reich
(die neue Druckanordnung der Goschenbindchen erhdht ihr Aufnahmevermdgen);
sie bilden zwar eine kleine, aber doch sehr verdichtete Einfithrung, die ihren
selbstindigen Wert hat. Manche Charakterisierungen sind ausgezeichner; L. ist
weit entfernt, nur zu berichten, und seine Sicht der Zusammenhinge gibt An-
regung genug. — Den Begriff des Spatidealismus, der, von Leese geschaffen, sich
eingebiirgert hat, {ibernimmt L.; ,ihn aufzugeben, besteht keine Ursache“. Mit
. Recht betont er, daff er in seiner echten Bedeutung iiber die Fassung hinausreicht,
die ihn in seinem Ursprunge zu sehr mit bestimmten Problemen evangelischer
Theologie verbunden hatte. Er rechnet Giuinther und Deutinger (ohne sie zu be-
handeln) zu den Spatidealisten, was angehen mag. Wenn er aber Trendelenburg
- (IT 75) und sogar Kierkegaard (II 32) einbezieht, fragt sich, ob der Begriff nicht
eine zu unbestimmte Bedeutung gewinnt, die ihn unbrauchbar macht. Es ist auch
nicht selbstverstindlich, ob man Lotze als den bedeutendsten Denker des Spit-
¢ ‘idealismus bezeichnen kann (I 124). Hartmann

Marx, W. The meaning of Aristotle’s ,Ontology‘. gr. 8% (62 S.) Hague
1954, Nijhoff. — Vorliegende Untersuchung stellt die bedeutsame Frage, welcher
Bedeutungsgehalt dem im 17. Jahrh. geprigten Worte ,Ontologie“ im Denken
‘des Aristoteles, des , Vaters der Ontologie* (1), zukommt. Der Weg zur Erfassung

. des Ursprungssinnes fithrt iiber eine Textinterpretation, welche getragen wird von

den ,klassischen® Ausfithrungen in Met. 1, 1003 a 21, wo Aristoteles den Durch-
bruch zur Seinswissenschaft vollzieht. Die Deutung (4—21) bringt folgendes Er-
.gebnis: ,We know now that the ,episteme that contemplates being as being® has
the character of a philosophical noesis, of an unconcealing act; and that its
" subject-matter is a noeton which Aristotle described as an asynthetic whole that
_.is pregiven and 'manifests itself, i. e. constitutes itself in the noetic act as the
unity of its momenta® (22). Die Wissenschaft, welche das Seiende als Seiendes
"betrachtet, ,is a logos tes ousias, an explanation of the inner meaning of ousia,
substance (29). Die weitere Bestimmung dieser ,Ousiology® erfolgt u. a. durth
- Ausfilbrungen zu: giois, ovola, wdde v, tmoxelusvoy, sidos - DAz, &idos, - oréon-
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ey Siwapus, aiviov, évépyeia. Abschliefend stellt dann der Verf. fest: ,The
,meaning’ of Aristotle’s jontology® is, therefore an ,ousiology’, and this ousiology
is the noesis that ,sees’ final causes which, themselves unmoved, move the universe
of nature and techne® (62). — In der Einleitung bekennt sich der Verf. zum
Grundsatz, Einzeltexte aus dem Gesamtzusammenhang heraus zu erkliren. Es ist
ja auch wesentlich fiir die Charakterisierung der Ontologie als ,Fundamentalphilo-
sophie”, den Weg zu kennen, der zum Durchbruch zur Seinswissenschaft fithrt und
der 'bei Aristoteles mit Forschungsarbeiten auf anderen Wissensgebieten verbunden
ist. Auf diese von Philologie und Philosophie erhobene Forderung weisen auch
viele andere Forschungsarbeiten unserer Tage hin, die der Fragestellung des Verf.
nahestehen und die man zur weiteren Vertiefung noch beriicksichtigen konnte.
Es sei z. B. erinnert an M. Wundt, Untersuchungen zur Metaphysik des Aristo-
teles, 1953 (vgl. Schol 29 [1954] 250—252). Zur tieferen Ergrindung des ge-
wihlten Problems wird man ebenfalls einem Forscher wie Wundt Folge leisten
miissen, der es bedauert, daf die Absicht, die Werke der mittelalterlichen Aristo-
teleserklirer ,planmifig und vollstindig auszunutzen®, in seiner Untersuchung
leider nicht durchgefithrt werden konnte (a.a.0. 66). Ennen

Smith, M., The Sufi Path’ of Love. An Anthology of Sufism. 8° (XII u.
154 S)) London 1954, Luzac. 21.— Sh. — Dieses schmucke Bindchen bringt in
englischer Ubersetzung eine Bliitenlese aus sufischem Schrifttum, angefangen von
Hasan von Basra (gest. 728) bis zum grofien indischen Dichter Muhammad Igbal
(gest. 1938), den manche lieber als Gegner des Sufismus anschen. Der 1. Abschnitr
unterrichtet tiber Wesen und Ursprung des Sufitums an Hand kurzer Darstel-
lungen von Gelehrten des 19. und 20. Jahrhunderts, unter deren Zahl die sicher
beachtenswerten Ausfithrungen von Nallino, Enciclopedia Ital. Bd. 32, S. 964
leider fehlen. Hieran schlieflt sich’ dann die eigentliche' Auswahl an unter folgen-
den Gesichtspunkten: I1I. Das Wesen der Gottheit. Einheit des Seins. Gott als
Schénheit und Licht und Spender aller guten Gaben. III. Die Menschenseele: ihz
Wesen und ihr Ursprung. Gott und die Seele des Menschen. IV. Der Beginn des
Aufstiegs der Seele zu Gott. Das Geschopf in seiner Beziehung zum Schdpfer.
Einkehr und Umkehr. Aszese. Das Leben der Reinigung. V. Der mystische Weg.
Der Diener in Bezichung zu seinem Herrn. Das titige Leben der Tugend. Das
Leben der Einsamkeit in Betrachtung und Sammlung. Das Leben der Erleuchtung.
VI. Das Ende des Weges. Liebe und .ihre Friichte. Gemeinschaft, Gnosis, visio
beatifica. Die Vereinigung des Liebendert und des Geliebten. Das Leben der Hei- .
ligen in Gott. — Diese Einteilung, die sich natiirlich an Quellenschriften anlehnt,
vermittelt schon eine gewisse Vorstellung vom Verlauf des Weges, den der Sufi
zu durchschreiten hat. Nur darf man dabei nicht vergessen, dafi der Sinn der
Worte sich nicht immer mit dem vollig deckt, den wir damit in der christlichen
Mystik verbinden. Dies gilt selbstverstindlich auch fiir die ausgewihlten Stiicke,
die vor allem einen Blidk in das Innenleben gewihren sollen. Diese wollen ja
geistseelische Zustinde und Vorginge schildern, fiir die unsere durch das Sinnen-
fillige so bedingte Sprechweise vielfach unzulinglich ist. Dazu kommt, daff die
Ubersetzer, um die standigen Umschreibungen und Erklirungen zu vermeiden,
notgedrungen zu vereinfachenden Ausdriideen bei der Wiedergabe greifen. Wer
sodann die Sammlung aufmerksam durchliest, wird bald merken, dafi der Sufis-
mus durchaus kein einheitliches Gebilde ist, weniger ein Lehrgebiude als ein
Lebensweg. Im Laufe seiner langen Entwidklung haben sich gegensitzliche Rich-
tungen heérausgebildet. So kann man schéne Perlen inniger kindlicher Frommigkeit
finden, aber auch Stiicke pantheistischer Farbung, iiber deren Auslegung man bis
heute streitet. Prachtvolle Gedichte mit bilderreicher Sprache stehen neben niich-
ternen, trockenen philosophischen Erwigungen. Aus der groflen Zahl der Sufis
kamen etwa 60 zu Worte, die einen mehr, andere weniger. Auswihlen ist sehr
schwer und etwas Geschmackssache, und wir wollen dariiber nicht streiten. Viel-
leicht lafic sich bei einer Neuauflage auch eine Probe aus dem Handbuch des
inneren Lebens von Muhasibi (gest. 857), Ri‘aya li-huqiq Allah, dessen arabischen
Text die um die Sufiforschung verdiente Gelehrre selber herausgegeben hat, bei-
fiigen. . ‘Kutsch
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McCarthy, R, S.J, The Theology of al-Ash'ari. The Arabic texts of
al-Ashari’s Kitab al-Luma® and Risalat Istihsan al-Khawd fi ‘Ilm al-Kalam,
with briefly annotated translations, and Appendices containing material pertinent
to the study of al-Ashari. 8° (XXVIII u. 275 u. 109 S. arab.). Beirut 1953,
Imprimerie Catholique. 5.— Doll. — Das so ausgedehnte Feld der islamischen
Theologie wird von westlichen Theologen verhiltnismaflig wenig bearbeitet. Da
fiir ein erspriefliches Arbeiten die spirlichen und zum Teil unzuverlissigen Uber-
setzungen nicht ausreichen, ist eine griindliche Kenntnis des Arabischen unentbehr-
lich. Dessen Schwierigkeitén aber halten davon ab, sich auf dieses Gebiet zu
wagen. So iiberlie und iiberlifit man auch heute noch die Arbeit meistens den
Orientalisten, die ihrerseits nicht gerade selten dem theologisdlen.lnhaite ratlos
gegeniiberstehen. Um so freudiger wird man das hier zur Anzeige kommende
Buch begriifien, das den Anforderungen beider Gebiete gerecht wird. Sein Kern-
stiick bildet der Erstdruck des arabischen Textes eines Werkes von al-Ash‘ari
(873—935), des Begriinders der grofiten Theologenschule sunnitischer Richtung.
Wie der Titel der Schrift: Hauptpunkte zur Widerlegung der Irrgldubigen und
Neuerer, besagt, handelt es sich dabei weniger um eine Darlegung der eigenen
Lehre als um eine Auseinandersetzung mit seinen Gegnern, den Mutasiliten, denen
al-Ashari einst selber angehdrt hatte. Der 2. Text ist der Nachdruck einer bereits
1925 in Haidarabad verdfentlichten Abhandlung, die al-Ash@ari zur Rechtfer-
tigung des Studiums der Theologie geschrieben hat. Beiden Schriften ist eine eng-
lische Ubertragung beigegeben. Nur in Ubersetzung folgen dann eine Reihe wert-
voller Nachrichten iiber Leben und Lehren al-Ash‘aris, eine Liste der ihm zu-
geschriebenen Werke, eine doppelte Fassung seiner Glaubensformel. Mehrere Ver-
zeichnisse (Anfithrungen des Korans, der Eigennamen, der erwihnten Biicher, der
Fachbezeichnungen und Sadien) erhchen den Wert des Buches. Es stelle seit Ritrers
Ausgabe der Maqalat al-Islamiyyin (Die Lehren der Anhinger des Islam), Istan-
bul 1929—33, zweifellos den bedeutendsten Beitrag zur Ash'ariforschung dar.
Besondere Anerkennung verdient es, daffi der Herausgeber, P. McCarthy S.J.,
Professor des Arabischen fiir seine jiingeren Mitbriider am Kolleg der amerika-
nischen Jesuiten zu Bagdad, seinen Texten auch die Ubersetzungen hinzugefiigt
hat. Sie bieten an Zuverlissigkeit das, was man bei dem heutigen Stand unseres
Wissens auf diesem Gebiete verniinfligerweise fordern kann. Da al-Ash®ari von
der Mutasila herkam, die bekanntlich unter starkem griechischem Einfluff stand, wie
das Beispiel von al-Gahiz beweist, so hitte vielleicht bei einigen Stellen der Sprach-
gebrauch der arabisch schreibenden Philosophen mehr beriicksichtigt werden konnen,
so bei der Deutung des nicht ganz geklirten akwan, S. 88,2 ar. — 120,38 und Corrig. 2.
Kaun, plur. Akwan, kommt im neuplatonischen Liber de causis, ed. Bardenhewer
S. 115 als Gegensatz zu huwiyya, dem unverinderlichen, sich gleich bleibenden Seien-
den, griechisch 67, vor und entspricht dem griechischen ygpwoueror, dem Werdenden,
dem verinderlichen Seienden. In Verbindung mit den ahwal, den Zustanden eines
Dinges, konnte man es auch wiedergeben nicht mit Seinsweisen, wie Prevzl will,
sondern mit Vorgingen an dem Ding. Dies ergibe einen fiir den Zusammenhang
durchaus passenden Sinn, und die urspriingliche Vermutung des Ubersetzers liefe
sich so gut rechtfertigen; s. hierzu auch O. Pretzl, Die frithislamische Artributen-
lehre, SBAW 1940, H. 4, S. 47, dessen Ausfiithrungen iiber das Accidens S. 37 ff.
und tber huwiyya S. 61,2 der Erginzung und Berichtigung bediirfen. Man kann
nur wiinschen, dafl McCarthy selber noch einiges zu diesen Punkten beisteuert in
seinen Arbeiten zu Bagillani, die hoffentlich bald erscheinen werden. Kutsch

San Aurelio Agostin, La inmortalidad del alma. Texto y traduccién.
8% (87 S.) Ciudad Eva Perén 1953, Universidad Nacional. — Diese Ausgabe der
Frithschrift des hl. Augustinus De immortalitate animae enthilt aufler dem latei-
nischen Text und der von J. Bezic besorgten spanischen Ubersetzung ein Vorwort
des bekannten argentinischen Philosophen O. N. Derisi. In diesem Vorwort weist
D. auf die Verwandeschaft der Schrift mit Platons Phaedon hin. Augustinus habe
aber die Gedanken Platons durch seine Metaphysik der seinshaflen und erkennt-
nismiBigen Teilhabe der Secle an der ersten Wahrheit weiterentwickelt.

de Vries
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Hablitzel, R, Dialektik und Einbildungskraft. F. W. J. Schellings Lehre
von der menschlichen Erkenntnis (Philos. Forschungen, Neue Folge, 4, hrsg. von
K. Jaspers) gr. 80 (138 S.) Basel 1954, Verlag f. Recht u. Gesellschaft. — Fiir
Schelling ist die gesamte Philosophie nichts anderes als ,die fortgehende Ge-
schichte des Selbstbewufitseins“. In dieser Definition liegt zweierlei: 1. ,die end-
giiltige Absage an jede Ontologie als Lehre von einem aufer dem Menschen be-
fndlichen absoluten Sein®. 2. .Das Ich als oberster Gegenstand der Philosophie®
ist, ebenso ,wie das ihm je Entgegenstehende®, . nicht statisch als ein Seiendes
aufzufassen®, ,sondern stets als ein Werdendes, im Ich des Bewuftseins sich
Vollziehendes®, durch dessen Titigkeit die Welt Jtransfiguriert und in der Folge
notwendig auch materiell nach Prinzipien des vollzogenen Wissens umgestaltet
wird® (7 f.). Daf auf diesem Standpunkt das Problem der Erkenntnis, vor allem
das Zusammenwirken von Verstandes- und Sinneserkenntnis, duflerst schwierig
wird, ist von Anfang an in der Transzendentalphilosophie empfunden worden.
Die vorliegende Arbeit behandelt einen Ausschnitt aus der Schellingschen Philo-
sophie, Dialektik und Einbildungskraft in vier Abschnitten: 1. ,Die Idee der
Transzendentalphilosophie als Theorie des Bewufitseins®; hier besonders das Pro-
blem der intellektuellen Anschauung: Schellings Versuch einer reinen Empirie;
2. den ,Begriff der Identitit; Identitit bei Fichte und Schelling; die absolute
Identitit von Gegenstand und Vorstellung, von Objeke und Subjekt als erkennt-
nistheoretische Voraussetzung. Das Ich hat die Tendenz, ,sich als Natur und
Selbstbewufitsein zu manifestieren®. Das Individuum ist ,Indifferenzpunkt einer
ewigen Polaritit®, die Natur ,Identitit aus Duplizitit® (64 £y — Im 3. CABS
schnitt: ,Die Geschichte des Absoluten®, werden behandelt: zuerst ,die meta-
physischen Prinzipien des Naturprozesses*. ,Das Ich ist eine Handlung, in welcher
zwei entgegengesetzte Tiatigkeiten sind, die eine, die begrenzt wird . . ., und eine,
die begrenzend ist®. Das selbstbewufite Ich hat eine hohere Eigengesetzlichkeit
im Unterschied zu den Gesetzlichkeiten der je tieferen, nicht selbstbewufiten
Epochen oder Potenzen desselben Ich in der Natur® (78). Eingehend wird die
,Potenzen“-Lehre dargelegt. — Der 4. Abschnitt: ,Der Erkenntnisprozef“ hat
zum Thema a) die urspringliche Wahrnehmung, b) Reflexion und gegenstind-
liches BewufStsein, c) Deduktion der Kategorien, d) Schema und Urteil, e) die
Vernunfterkenntnis. — Schellings Lehre von der menschlichen Erkenntnis ist Wei-
terbildung der von Kant begriindeten Transzendentalphilosophie. Die Wahrheits-
frage entscheidet sich an den Grundlagen von Kants ,Kritik der reinen Ver-
nunft”. Die Scholastik kennt deren Grundproblem, das Apriori. Es ist urspring-
lich mit den konstitutiven Seinsgriinden, dadurch aber mit dem Seienden und
seiner absolut notwendigen inneren Ordnung (Vor- und Nachordnung) gegeben.
Es ist also urspriinglich eine zutiefst von den inneren Seinsgriinden, dadurch aber
auch vom Secienden begriindete Vollkommenheit, eine Auszeichnung der unzer-
trennlich mit ihm gegebenen Ordnung. Deshalb ist es aber auch mit dem Subjekt
und Objekt der Erkenntnis gegeben. Diese hat notwendigerweise eine doppelte
Norm ihrer Richtigkeit und Wahrheit, die urbildliche an ihrem Subjekt und seinen
konsticutiven Vollkommenheiten, insbesondere seiner Wahrheit, und die finale
Norm an ihrem Gegenstand und seinen konstitutiven Vollkommenheiten, insbe-
sondere sciner Wahrheit. Die ,Erste Philosophie® ist in innerer Durchdringung
Kritik und Metaphysik, kritisch durchgefiihrte Metaphysik des Seins und Er-
kennens. N ik

Bindschedler, Maria, Nietzsche und die poetische Liige (Philos. For-
schungen N. E., hrsg. von K. Jaspers, 5) gr. 8 (88 S.) Basel 1954, Verlag f. Recht
u. Gesellschaft. 6.40 DM, geb. 10.— DM. — Die schon seit der Antike gegensdtz-
liche Wertschitzung des Dichters als Kiinder der Wahrheit oder als Erfinder findet
sich bei Nietzsche in den verschiedenen Stufen oder selbst Stimmungen scines Le-
bens vereint. Das hingt mit seinem doppelten Wahrheitsbegriff zusammen. Wenn
Wahrheit das Ewigseiende ist, kann die Kunst als Nachbildung und Neuschopfung
die Wahrheic nur verfilschen. Wenn die Wahrheit eine vom Menschen zu erfiil-
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lende Aufgabe ist, ob sie nun im Namen der Gotter Dionysos und Apollo oder
im Namen des Willens zur Macht geschiche, wird die Kunst gerechtfertigt, aber
nicht das Kunstwerk, sondern nur der Akt der Schopfung. Man kann auch sagen,

-je nachdem Nictzsche das Sein oder das Werden hoher schitzt, verurteilt er die

Kunst oder 158t sie gelten. In jenem Fall ist sie subjektiv und darum nicht reine
Wahtheit, in diesem Fall ist sie als Selbstbetitigung auch Selbstbestitigung und
Beweis der Michtigkeit des Menschen. B. meint, Nietzsche sei einem Ubermichtigen
begegnet, dem man nur im Willen, im Glauben sich zu einen vermdchte. Die Ver-
fasserin sieht auch die Linien von Nietzsche zu Heidegger und zu den Existen-

' tialisten. Die sorgfiltige Studie macht die Maflosigkeit und das Schwanken Nietz-

sches deutlich, dem der Homo ludens im Sinn Huizingas, aber auch im Sinn der
Psalmen und mancher Kirchenschriftsteller (etwa des Maximus Confessor) fremd ist.

Becher

Grassl, A, Die Romantik, ein Gegenpol der Technik. Geschichtsphilo-
sophische und kulturgeschichtliche Betrachtungen einer Kulturbewegung (Mensch
und Welt. Eine Schriftenreihe zu den Fragen unserer Zeit. Herausgegeben von
P. Dr. Hieronymus Fenyvessy Q.P., 4). 80 (107 S.) Bonn 1954, Bouvier. 6.— DM.
— Ein belesener Liebhaber der Kunst und des Geistes gibt hier eine lebendige
Zusammenschau aller in der geschichtlichen Romantik vorhandenen Stromungen in
Dichtung, Musik, Theater, Malerei, Philosophie und den Wissenschaften. Er sucht
auBlerdem einen’ iiberzeitlichen Begriff des Romantischen zu gewinnen. So wird
das Romantische als Gegenpol zur Technik erwiesen, die sich rein denkerisch nach
dem Grundsatz der grofitmoglichen Sparsamkeit entcfaltet. Die Schrift ist anregend,
im ganzen wohl abgewogen, will aber keine wissenschaftliche Abhandlung sein.

Becher

Husserl, E., Erfahrung und Urteil. Untersuchungen zur Genealogie der
Logik. Redigiert und hrsg. von L. Landgrebe. kl. 8° (XXV u. 478 S.) 2. Aufl,
Hamburg 1954, Claassen Verlag. 19.80 DM. — Die vorliegende 2. Aufl. der
hochinteressanten Schrift aus Husserls Nachlafl ist unverindert. Vgl. Schol 25
(1950) 404—406. Heute kommt ihr neue Bedeutsamkeit zu wegen der sich ver-
schirfenden Frage nach dem Kriterium der ,Evidenz® (vgl. dazu bes. 7 ff., 345 ff.),
vor allem aber wegen der viel diskutierten Frage nach den Beziehungen zwischen
Phinomenologie und Ontologie, und in diesem Zusammenhang nach der angeb-
lichen Notwendigkeit einer idealistischen Auslegung des phinomenologischen An-
satzes, wie Husserl selbst sie gefordert hat. Die Anm. auf S. 301, auch der Gegen-

‘stand als solcher sei ,unter transzendentalem Gesicht?unkt Produkt der Konsti-

tution® durch die transzendentale’ Subjektivitit, mufl ernst genommen werden.
Vielleicht aber laft sich nachweisen, daf} eine solche Forderung gerade aus dem
Text von ,Erfahrung und Urteil® nicht ohne Gewaltsamkeit gegeniiber den Phi-
nomenen erhoben werden kann. Ogiermann

Briining, W., Der Gesetzesbegriff im Positivismus der Wiener Schule. (Bei-
hefte z. ZPhForsch 10). 8° (101 S.) Meisenheim 1954, Westkulturverlag. 7.— DM.
— Am Beispiel der verschiedenen Auffassung des Begriffs des Naturgeserzes bei
den Angehérigen des Wiener Kreises weist B. sehr gut nach, wie die Vertreter

‘dieser Schule selbst das Ungeniigen ihrer urspriinglichen extrem positivistisch-

nominalistischen Grundeinstellung fithlen und eine Korrektur einmal in der Rich-

. tung eines empiristischen Realismus, zum anderen in der Linie eines transzenden-

talistischen Apriorismus suchen; sie kommen dabei in die Nahe nicht-positivisti-
scher Denker wie Mill und Bavink auf der einen, Cassirer auf der anderen Seite.
Die ruhige und objektive Darstellung der nicht unerheblichen Meinungsverschie-
denheiten innerhalb des Positivismus selbst wirft ein interessantes Licht auf die

Selbstsicherheit, mit der ‘manche Vertreter dieser Richtung der ,Schulphilosophie®

gegeniibertreten. Biichel
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De Waelhens, A, La Filosoffa de Martin Heidegger. Segunda edicion
con nota preliminar: R. Cefial, Los dltimos escritos de. Heidegger. gr. 8°
(LXXIII u. 390 S.) Madrid 1952, Cons. Sup. de Invest. cient. — Es ist zu be-
griiflen, daf} das grundlegende Werk iiber Heidegger, das der Verf. uns geschenkt
hat, nun auch in spanischer Ubersetzung vorliegt. Zu diesem Buch selbst’haben
wir bereits bei dessen erstem Erscheinen Stellung genommen (vgl. Schol 19 [1944].
94—97). Doch verlangt ‘die ausfiihrliche Einfithrung in ‘die’ letzten Schriften
Heideggers, die der Ubersetzer beigefiigt hat, eine Wiirdigung. Die Einfithrung
befafit sich mit: Vom Wesen der Wahrheit, Platons Lehre von der Wahrheit,
Brief iiber den Humanismus, Was ist Metaphysik? (Nachwort und Einleitung),
Holzwege. Dabei kommen zwei Themen zur Sprache, nimlich das Problem der
- Wahrheit und'die Fundamentalontologie. Beide hingen auf das innigste zusammen,
weil die Klirung des Wesens der Wahrheit in die Enthiillung des Seins selbst
einmtindet. — Beziiglich der Wahrheit sind Richtigkeic und Unverborgenheit zu
unterscheiden; erstere als Ubereinstimmung des Erkennens mit seinem Gegenstand
wird einzig durch letztere ermoglicht, kraft deren der Mensch immer schon in der
Offenheit des Seins verweilt und deren innerstes Wesen die Freiheit ist. Konnte
frilther Heideggers Auffassung wie Idealismus aussehen, so ist sie jetzt eindeutig
realistisch; denn der Mensch schafft nicht das Lichc der Wahrheit, sondern gewihrt °
ihm lediglich die Stitte seines Erscheinens. Was die Fundamentalontologie betrifft,
so iiberwindet sie die Metaphysik durch Riidkgang in deren Grund oder legt sie
durch Klirung des Seins das Fundament der Ontologie als der Wissenschaft vom
Seienden. Damic fille das Fortschreiten iiber die Seinsvergessenheit zum Bedenken
des Seins zusammen. Zugleich ergibt sich eine neue Bestimmung des Menschen, der
als solcher durch die Offenheit oder das Da des Seins konstituiert ist; hierin griin-
den sein Bewufltsein und seine Selbstheit; ebenso zeigt sich, daf sein In-der-Welt-
sein sich nicht von jener Offenheit unterscheider und deshalb keineswegs Be--
schrinkung auf das Sichtbare bedeuter. Was aber ist das Sein? Es besagt An-wesen
und umschliefit daher in seiner Wahrheit die Zeit. Das Nichts 18scht das Sein

nicht aus, sondern hebt es vom Seienden ab und liflt so seine Transzendenz und. .

damit die ontologische Differenz hervortreten. Thre Auslegung vermag allein das
wesentliche oder andenkende Denken zu vollziehen, das der iiberlieferten Vernunft
vorausgeht; weil die abendlindische Metaphysik unter deren Herrschaft steht, ver-
tehle sie das Sein. — Die Darstellung, die C. von Heidegger gibt, hebt die Haupt-
linien klar und ctreffend heraus; auch seine Kritik setzt mit sicherem Griff bei
wichtigen Punkten an. Mit Recht weist er darauf hin, dafl die Wahrheit ihre volle
Auspragung erst und einzig im Urteil findet, weil sie im esse rei griindet. Auf
diesem Hintergrund kann die metaphysische Erfahrung das Sein selbst nur im
Durchgang durch das esse rei erreichen, nicht aber vorgingig dazu und unabhingig
davon., Doch ist Heideggers Auffassung keineswegs Ontologismus, weil das Sein
nach ihm endlich und deshalb nicht Gott ist. Im Rahmen der ontologischen Er-
fahrung, wie Heidegger sie nimmt, kann wohl das Wesen Gottes geklirt, nicht

aber das Problem seines Daseins entschieden werden. Letzteres ist allein durch @ *

den metaphysischen Diskurs moglich, der die ontische Fundierung des Ontologi- -
schen voraussetzt, die Heidegger ablehnt. Trotz dieser Korrektur bleiben die
metaphysische Erfahrung und die Fundamentalontologie bestehen; letztere hat zu
entfalten, wie das Sein kraft seiner Wahrheit auf den Menschen und der Mensch
kraft seines Wesens auf das Sein bezogen ist. Das ist eine Aufgabe, die jeder
Ontologie oder Untersuchung des Seienden vorausliegt. — Zu C.s Kritik an
Heidegger, die wir im ibrigen teilen, haben wir zwei Bemerkungen zu machen.
Erstens scheint sie der urspriinglichen Erschlossenheit des Seins im Menschen niche
ganz gerecht zu werden. Diese vollzieht sich a priori oder vorgingig zu aller Er-
fahrung des Seienden, ohne aber davon ginzlich unabhingig zu sein. Es geht niche
um ein zeitliches Vorher oder um getrennte Akte; vielmehr handelt es sich um
die Prioritit des ermoglichenden Grundes, wodurch die ontologische Erfahrung
wesentlich der ontischen zugleich vorausliegt und innewohnt. Zweitens deutet jene
Kritik in der Frage der Existenz Gottes Heidegger zu eindeutig im protestan-
tischen Sinne. Nach dem eben Gesagten ist vielleicht die ontische Fundierung nicht
ganzlich ausgeschlossen und deshalb der Gottesbeweis nicht von vornherein un-
moglich. Letztlich freilich bleibt ungeklirt, wie sich das’ Ontologische zum Onti-
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schen verhilt, und daher, ob Philosophie nur Strukturanalyse oder mittels dieser
die Riickfihrung des faktisch Seienden auf seine Griinde, schlieflich auf das Sein
ist. Lotz

Desan, W., The Tragic Finale. An Essay on the Philosophy of Jean-Paul
Sartre. kl. 8° (XIV wu. 220 S.) Cambridge 1954, Harvard University Press.
4.25 $. — Im wesentlichen beschrinkt sich der Verf. auf Sartres Hauptwerk, die
iibrigen Schriften werden aber nicht einfach {ibergangen, auch die literarischen nicht.
Geschichtliche Linien nach riickwirts und innerhalb der Gegenwart werden sparsam
gezogen; nur Heidegger kommt, wie zu erwarten, oft zu Wort (aber auch Marcel,
Merleau-Ponty u. a. werden angefiihrt). Vorausgeschickt sei, daff nach Meinung
des Verf. Sartres System als Versuch einer Losung des ontologischen Problems mit
Hilfe der phinomenologischen Methode von allen das vollstandigste, zusammen-
hingendste und klarste sei (IX X). Teil 1 gliedert sich sehr durchsichtig in eine
Analyse der Methode und des Ausgangspunktes (3 ff.), des Fiir-sich-seins im Sinne
Sartres (15 ff.), des An-sich-seins (47 ff.), des Phinomens des ,Anderen® (61 ff.)
sowie schlieflich der ,Freiheit“ (96 ff.). Der 2. Teil bringt die kritische Ausein-
andersetzung: mit Sartres erkenntnistheoretischem Ansatz (129 ff.), mit den Para-
doxien des Fiir-sich-seins (139 #.), der ,absoluten® Freiheit (160 ff.), der Ablech-
nung jeder eigentlichen Metaphysik (174 ff.), dem typischen existenzialistischen
»Subjektivismus* (185 ff.). Der Anhang iiber Sartre und Freud (199 ff.) braucht
hier nicht beriicksichtigt zu werden. — Die Darstellung von Sartres Philosophie
bringe, fachlich gesehen, kaum etwas Neues, ja sie vercinfacht da und dort ein
wenig einem breiteren Publikum zuliebe. Was aber sehr gut herauskommt, ist der
Charakter der Sartreschen Ontologie als einer ,Bewuftseins“-Philosophie (im
Gegensatz zu Heidegger). Nur hat das ,Fiir-sich-sein” kein eigenes positives
,Sein®, sondern ist nichts anderes als ,Enthiillung® dessen, was ~eigentlich® ist
(10 u. 8., bes. 130 147), des ,An-sich-seins®, d. h. der apersonalen ,,Welt®, die
der ,Materie* gleichgesetze wird (bis hinauf in ihre hichsten Formen, die Orga-
nismen). Daraus erhellt, wie bei Sartre von einer Art Materialismus gesprochen
werden kann, wenn fiir ihn das ,Fiirsichsein® auch nicht dialektisch-kausal aus der
~Materie® entspringt. Sein Wesen ist ,Nichtsein®, Negativitit und Leere; es ist
nicht etwa einfachhin nichts, sondern ,Mangel®, so etwas wie ,privatio® (53 101
Anm. 18), jedenfalls nicht ,actus®; Akt ist nur das LAnsichsein®, und zwar voller,
erfiillter Akt, ohne Potenzialitit (11 34 u. 6.). Hier scheint Sartre, so kann man
hinzufiigen, sich wiederum mit dem dialektischen Materialismus zu begegnen:
_Bewufitsein® hat nicht als etwas von sich aus ,Selbstindiges* zu gelten, das Be-
zichung zu Gegenstinden aufnimmt, sondern es ,ist“ nichts anderes als durch den
Gegenstand erfiillte, ihn enthiillende Leere; mit scharfer Wendung gegen Descartes’
,substantia vel res cogitans®, wie bei allen Existenzphilosophen. — Der Verf.
unterziecht Sartres Begriff des ,Fiirsichseins® einer seﬁr verniinftigen Kritik; er
zeigt, daB der Substanzcharakter des ,Selbst® nicht preisgegeben werden diirfe
und Sartre ihn auch faktisch immer wieder voraussetzt (144 ff.). Von demselben
gesunden Menschenverstand zeugen die kritischen Ausstellungen zum Begriff der
absoluten Freiheit. Doch hat man hier wie auch sonst manchmal den Eindruck,
dem Verf. bleibe das Denken Sartres allzu fremd, trotz unermiidlicher Bemiihung
um seinen genuinen Sinn. Zumal die Problematik der phinomenologischen ,Kon-
stitution® von ,Ich®, ,Welt* usw., die den Hintergrund der phinomenologischen
Methode bildet, scheint ihm wenig zu sagen. Sie ist auch tatsichlich nur aus den
philosophiegeschichtlichen Voraussetzungen zu verstehen, deren Diskussion freilich
bewuflt ausgeklammert wird. Dafl sie nicht geniigr, sondern nach einer Real-
ontologie verlangt, das liegt der Kritik des Verf. an Sartre wohl zugrunde, wird
aber nicht eigentlich thematisch durchgefithrt. Ansitze finden sich in den Hin-
weisen auf die ontologischen Kategorien Akt und Potenz, die Sartre selbst heran-
zieht. Thren editen Gehalt und’ den der Substanz-Kategorie erschliefen, das hiefie
Sartre grundsitzlich iberwinden. Ogiermann
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3. Naturphilosophie. Psychologie und Anthropologie

Schéndorfer, U, Philosophie der Materie (Philosophie in Einzeldarstel-
lungen). 8° (227 S.) Graz-Wien-Kéln 1954, Styria. 9.20 DM. — Eine Gesamt-
darstellung, auch als Lehrbuch geeignet, vor allem von der ,induktiven Meta-
physik® (Becher, Wenzl) her bestimme. Sie umfaflt drei Teile: Abrifl der Geschichte
des Materie-Problems, Theorie der Naturerkenntnis, Ontologie und Metaphysik
der materiellen Wirklichkeit. In erkenntnistheoretischer Hinsicht werden Erinne-
rungsgewifheit, Existenz der Aufenwelt und Gesetzmifigkeit des Naturgeschehens
als Voraussetzungen eingefithrt, ohne die eine sinnvolle Erkenntnis und Erkldrung
unméglich ist und die im Ernst von niemandem jemals bestritten wurden. Das
Problem der Nichtobjektivierbarkeit, der Kernpunkt der Bohr-Heisenbergschen
Interpretation der quantenphysikalischen Naturerkenntnis, wird nur einschlufi-
weise beriihrt. Metaphysik wird mit Wenzl aufgefafit als ,vor Vernunft und Ge-
samterfahrung bestvertretbare Vorstellung von der Gesamtwirklichkeit mit dem
Ziel der Einsicht in ihre Ursichlichkeit und in den sich uns darbietenden Sinn
ihres und unseres Seins® (85); als gegenwirtig einzige grofle Versuche zu einer
Metaphysik der Materie werden die moderne Form des aristotelisch-scholastischen
Hylomorphismus und die psychistische Materietheorie von Becher und Wenzl an-
gefiihrr. Beiden gemeinsam ist die Kennzeichnung der Materie durch ihre Raum-
gebundenheit, ihre hohe Dynamik und den ganzheitlichen Charakter ihrer stabilen
Bausteine; dabei wird allerdings zwischen echter, aus den Teilen nicht ableitbarer
Ganzheitlichkeit und einem bloRen wechselseitigen Voneinander-Abhingen und
Sich-Bedingen nicht immer deutlich geschieden. Die Deutung der quantenphysikali-

schen Unbestimmtheit wird offen gelassen. — Ein Buch, das sich mit seiner knap-
pen, manchmal etwas summarischen Zusammenfassung zur Einfiihrung und Orien-
tierung sehr empfiehlt. Biichel

Miiller, W. D., Die Welt sieht anders aus. Unser Weg ins Atomzeitalter.
gr. 8% (287 S. mit 95 Abb., 8 Tafeln) Miinchen 1954, Oldenbourg. 15.80 DM. —
Der Wert dieser allgemeinverstindlichen Darstellung der Atomphysik liegt haupt-
sichlich in der gekonnten journalistischen Darstellungs- und Illustrationstechnik des
Verf. und in seiner niichternen Erkenntnis, dafl bei den philosophischen Folgerun-
gen, die an die moderne Physik angekniipft werden, ,nicht die Physik, sondern
die Physiker sprechen®. Bichel

v. Weizsdcker, V., Am Anfang schuf Gott Himmel und Erde. Grund-
fragen der Narturphilosophie. 8" (106 S.) Gottingen 1954, Vandenhoeds und
Ruprecht. 4.80 DM. — Ein durch die Kriegsereignisse hindurchgerettetes Bruch-
stiick einer Vorlesungsreihe iiber Naturphilosophie, gehalten 1919/20 in der Kata-
strophenatmosphire der Nachkriegsjahre, vor dem Hintergrund eines naturwissen-
schaftlichen Weltbildes, das durch mechanistische Physik, Haedkelsche Biologie,
Psychophysik und Elementenpsychologie geprigt erscheint. Es sind sieben Betrach-
tungen, die sich an die sieben Tagwerke des Schopfungsberichtes anlehnen und den
inneren Antinomien der Naturwissenschaft nachspiiren sollen: fast mehr person-
liche Bekenntnisse des Vorkimpfers der psychosomatischen Medizin als philoso-
phische Untersuchungen. Der Leser soll die Zwangsliufigkeit erleben, mit der die
Physik die Natur entgotte, entseele, im Namen der Objektivitit aller Qualiriten
beraube und schlieflich (im Positivismus) doch als blofle Summe subjektiver Sin-
nesempfindungen enthiille; es wird auf die Antinomie einer Bio-logie, einer Wissen-
schaft vom Leben hingewiesen, die das Leben auf Physik und Chemie reduzieren,
sezieren, toten miisse, um eine Wissenschaft daven errichten zu konnen; und nach-
dem Psychophysik und Assoziationspsychologie die menschliche Personlichkeit in
Assoziationsketten aufgeldst haben, kann es iiberhaupt keine Wissenschaft mehr
geben, kann ich nichts mehr wissen, weil es eben gar kein Ich mehr gibt. Unloslich
und notwendig ist diese Entwicklung mit dem Streben nach Wissen wvon der
Natur verkniipft; denn die mythische Naturbetrachtung des Altertums und Mittel-
alters oder die Naturphilosophie eines Goethe und Schelling kann ebensowenig
vor kritisch-priifendem Forschergeist bestehen wie etwa der moderne Vitalismus.
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Es gibt auch keine Teleologie in der Natur, nichts schlechthin Sinnvolles oder
Zwedimafiges; denn aller Sinn ist auch wieder Unsinn und in jedem Unsinn auch
wiedér Sinn. Und doch sah Gott, daff seine Schopfung gut, sehr gut war? Ja,
gewifl: der Gott, dessen Gedanken nicht unsere Gedankeén sind! Denn das ist die
»wenigstens provisorische Rechtfertigung unserer den Wert und Geist . . . der
Natur auflosenden rationalen Erkenntnis: . . . Unsere Erkenntnis ist, wenn
wahr, . . . Weltzerstérung, um eine Uberwelt, Wertvernichtung, um einen Uber-
wert zu bejahen. Und wiahrend der Schopfungsbericht von Tag zu Tag die Welt
auferbaut, haben wir sie von Tag zu Tag vernichtet. Warum? Weil Gott nicht
Mensch, weil wir nicht Gott sind!“ (102). — Dem Mut und der Aufrichtigkeit, mit
der v. W. seine damals wie heute gewifl nicht sehr populire Auffassung vertritt,
kann man die Anerkennung nicht versagen; iibernehmen kann katholisches Denken
diese zutiefst protestantische Sicht der Schépfung nicht. Biichel

Dessauer, F., Auf den Spuren der Unendlichkeit. 8° (103 S.) Frankfurt
1954, Knecht. 4.80 DM. — Spuren der Unendlichkeit will D. dem mit Philosophie
und ‘Mathematik weniger vertrauten Leser einmal in den Analogie-Beziehungen
zwischen den geschaffenen Dingen und ihrem Schopfer, sodann in der Infinitesimal-
rechnung, der Rechnung mit dem ,unendlich Kleinen“, und in der Mengenlehre,

" der Betrachtung des ,Transfiniten®, aufzeigen. Auch’ mit den Elementen der

Gruppentheorie wird der Leser bekannt gemacht; denn man wird dem Verf. wohl
zugestehen. miissen, daf} eine Entsprechung von Strukturverhiltnissen, die sich als
Homo- oder Isomorphie von Gruppen darstellen ldfit, im genauesten Sinn das '
verwirklicht, was bei der Lehre von der analogia proportionalitatis im allgemeinen
etwas unbestimmt als ,similitudo proportionum® bezeichnet wird: nicht Gleich-
heit grofenmifiger Verhilenisse, sondern Entsprechung von Strukturbeziehungen
in-verschiedenen Ordnungen. In Anlehnung an Fleckenstein (vgl. Schol 26 [1951]
454) betont. D. die Uberlegenheit des funktionalen Struktur-Denkens der moder-
nen Naturwissenschaft iiber das pridikative Substanz- und Qualititen-Denken der
vorgalileischen 'Naturbetrachtung. Kénnten sich diese beiden Denkweisen auf
philosophischem Gebiet nicht gegenseitig erginzen? Biichel

Conrad-Martius, H., Die Zeit. 8 (307 S.) Miinchen 1954, Kosel.
19.80 DM. — Die bekannte Schwierigkeit, die Kontinuitit des zeitlichen Ge-
schehensablaufes mit der Punktualitit des zeitlichen , Jetzt® zu vereinbaren, zwingt
nach C.-M. zu der Annahme, dafl das zeitliche Geschehen in Wirklichkeit in dis-
kontinuierlichen Spriingen verlaufe, die mit den hypothetischen Elementarzeiten

i der modernen Physik identifiziert werden: Das Sein des gegenwirtigen Welt-

zustands geht nicht flieBend in das des nichstkiinftigen iiber, sondern wird voll-
standig ,genichtet®, bevor das Sein des nichsten Weltzustandes ,gelichtet® werden
kann — gelichtet von transphysischen, ,iberweltlichen® Aktualisierungsmichten,
die im jeweiligen Akt ihrer Verbindung mit ,unterweltlichen® passiven Ermég-
lichungsgriinden das Sein je eines ,Zeitquants® zeitigen. Diese transphysischen Po-
tenzen konnen nicht absolut zeitlos, ewig sein, weil sonst auch der Aktualisierungs-
prozefl und das in ithm gezeitigte Zeitquant zeitlos ewig waren; sie kdnnen aber
auch nicht in einer eigentlichen Zeitlichkeit mit Vergangenheit und Zukunft stehen,
weil sonst das ganze Problem der Zeit von neuem auftrite. C.-M. nimmt darum

fiir sie eine ,ionische” Zeitlichkeit an, in der sie immer schon waren, -was sie

werden, und bleiben, was sie zu sein aufhoren: bildlich véranschaulicht an der Dre-

"hung eines Kreises um seinen Mittelpunkt, bei der jeder Einzelpunkt der Kreis-

peripherie’ weiterschreitet, der Kreis. als Ganzes aber seinen Ort nicht verlifit. Von
hier aus findet C.-M. Anschluff an die Zeit-Spekulation des. Timits und an die
aristotelischen Gedanken iiber die Kreisbewegung der obersten Himmelszone, die in
eingehenden Textanalysen im Sinn der Verfasserin interpretiert werden — ob zu
Recht, bleibe dahingestellt. Gnostisch anmutende Verbindungslinien zur Lehre vom
Siindenfall (als Ursache der nicht-donischen Existenzweise der gegenwirtigen Welt)
und von ‘der kiinftigen Verklirung (als Wiederherstellung der Zonischen Existenz-
weise) sowie ein Exkurs Uber die Erklirung zeitlichen Hellsehens vervollstindigen
das entworfene Bild: — C.-M. gieht sicher ein echtes Problem, aber ihr Losungs-
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vorschlag ist wohl ebenso problematisch; der Leser wird kaum alle Einsichten

mitvollzichen kénnen, die die Verfasserin beschreibt. Der Potenz-Begriff (der bei

C.-M. auch den scholastischen ,actus® umfafit) ist dem scholastischen Denken: ge-
will vertraut; aber die Scholastik denkt dabei an Seinsprinzipien, die ihre Reali-

sierung nur und. ausschlieBlich im konkreten Seienden finden, wihrend C.-M. ihren

Potenzen ecine Art selbstindiger Wirklichkeit zuzuschreiben scheint, die irgendwie

zwischen Sein und Nichts steht. : Biichel

Meurers, J., Das Alter des Universums. Eine philosophische Studie zum
Problem des Weltalters in der Astronomie der Gegenwart (Monographien zur
Naturphilosophie, 4). gr. 8 (103 S.) Meisenheim 1954, Westkulturverlag. 6.70 DM,
geb. 9.— DM. — Das unmittelbare Ergebnis der naturwissenschaftlichen Forschun-
gen beziiglich des Weltalters ist nach M. zu formulieren: Beim Zuriickdenken um
109—101% Jahre tritt ein Widerspruch auf zwischen den Geserzeszusammenhdngen
des Universums und seiner spezifischen, individuellen Konstitution. Dies stellt an
sich keinen positiven Aufweis einerzeitlichen Existenzgrenze des Alls dar, sondern
nur eine negative Schranke fiir die auf den heutigen Zustand des Universums an-
wendbaren naturwissenschaftlichen Erkenntnismethoden. Versucht man, noch auf
dem Boden der Naturwissenschaft diese Schranke zu'iiberschreiten, so muff man
entweder die (naturgesetzliche) Kausalitidt als Forschungsprinzip aufgeben, indem
man eine zeitliche Anderung der Naturgesetze selbst annimmt, die — eben als
Anderung der Naturgesetze selbst — nicht mehr auf eine tiefere Gesetzlichkeit
zuriickgefithrt und in diesem Sinn kausal verstanden werden kann, oder man ver-
liert die eigentliche Beziehung zur Zeit, nimlich in den Theorien iiber’ den ,Ur-
zustand® der Welt, die an sich zeitlose Gleichgewichtszustinde beschreiben und
erst durch zusitzliche ad-hoc-Hypothesen eine zeitliche Entwicklung ergeben. Die-
ser Tatbestand wird dann in aufschlufireicher Weise' an den Gedanken der be- !
deutendsten Philosophen zum Zeitproblem gespiegelt. Es werden z. B. die augu-
stinischen und 'thomasischen Unterscheidungen beziiglich Zeit und Ewigkeit weit- .
gehend iibernommen; in der’ Auseinandersetzung mit dem Heideggerschen Zeit-
denken wird erhirtet, ,daff sich an dem .nur Vorhandenen® analoge Seinsstruktu-
ren zeigen, . . . welche die ausschliefilich am ,Dasein® orientierte Heideggersche
Scinslehre als ein ausgezeichnetes Faktum eben dieses Daseins glaubte aufweisen-
zu sollen® (64). In dem zeitlichen Horizont bricht ein im Sinn von Jaspers ,,Um-
greifendes® der materiellen Welt auf, das fiir die Erkenntnismethoden, welche allein
diese Welt ersciliefen kénnen, grundsitzlich nicht Gegenstand der Erkenntnis
werden kann® (67), und die Hegelsche Dialektik schirft den ‘Blick fiir die ,er-'

staunliche . . . Tatsache, daf die Strukturen des Alls sich auf der ‘einen Seite (in
der Exaktheit der naturwissenschaftlichen Methode) sozusagen bis ins Letzte er-
schlieBen, . . . dafiir aber auf der anderen Seite (in dem Aufbrechen des Grenz-

horizonts) sich ebenso radikal abweisend verhalten® (68). Ein letztes Kap. geht
dem existentiellen Anliegen nach, das in der Frage nach dem Weltalter aufbricht:
die Suche nach dem Halt an dem, was ,ewig® war und was doch gerade als
solches der messenden Naturwissenschaft ewig unzuginglich bleiben muffl. — Die
Schrift ist gepragt von einer Schirfe der begrifflichen und methodologischen Ab-
grenzungen, die die Furcht vor billiger Harmonisierung gar nicht erst aufkommen
lift. Zum Verstindnis und zur Ausdeutung der Frage nach dem Weltalter ist hier
von dem Bonner Astronomen Bleibendes beigetragen, demgegeniiber man auf die
Kritik einiger etwas extremer Formulierungen verzichten mochte. Biichel

v. Gagern, Fr, Der Mensch als Bild. 8% (127 S.) Frankfurt 1954, Knecht.
10.80 DM. — Die alte ritselhafte Frage ,,Was ist der Mensch® sucht der Verf. nicht -
so sehr vom naturwissenschaftlichen Befund des ,homo sapiens® her zu beantworten, _
als von einer ,betrachtenden Schau® aus, die auf die ErschlieBung des Geheimnis- -
charakters: der menschlichen Existenz zielt. ,Sieht doch die Schau tiefer als nur das
vordergriindig Faflbare. Sie richtet das Auge auf das, was durch den Menschen hin-
durchscheint, hindurchleuchtet; auf das, wofiir der Mensch transparent ist, Bild und
gleichnishafte Aussage; auf das, woraus er ,existent’, herausgestellt ist* (8). Die
wissenschaftlichen Analysen sind dabei die ,Priifsteine der Schau, damit diese sich
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nicht in wirklichkeitsfremde Spekulationen verirre® (9). Auf der Suche nach einem
Urbild des Menschen, das fir alle Fragen eine letzte, giiltige Ausrichtung geben
kann, stofft der Verf. auf das ,Ebenbild Gottes im Menschen®, so wie es in der
Genesis und den 10 Geboten aufleuchtet. Es ist ,die Krankheit der Zeit®, dieses
Urbild verloren zu haben und damit sich selbst zu verfehlen. Das aus einer tiefen
Gliubigkeit geschriebene Buch hat drei Teile: das Menschenbild der Genesis, der
Leib als Bild, das Menschenbild der 10 Gebote. Allen Suchenden kénnte das Buch
in seiner Schlichtheit und Tiefe ein rettender Anker werden, zumal hier ein Autor
von reicher irztlicher und psychologischer Erfahrung immer wieder seine am kon-
kreten Menschen erfafiten Erkenntnisse im grofien Zusammenhang darbietet. In dem
einen oder anderen Punkt wird vielleicht mancher Leser eine andere Formulierung
vorziehen, z. B. dafl der gesunde und schéne Korper ohne weiteres ein Bild des
paradiesischen Menschen sei (67); denn auch der schone Menschenleib steht infolge
der Leib-Seele-Einheit in der mittelbaren Betroffenheit durch die Urschuld. Ebenso
wird wohl mancher nicht ganz einstimmen konnen, dafl ,es keinen Teil des mensch-
lichen Leibes gibt, welcher derart durchgeistet ist wic das Geschlecht . . .« (71).
Diese kleinen Bedenken sollen das wertvolle Buch aber keineswegs in Frage stellen,
Es bleibt ein tiefsinniges modernes ,Betrachtungsbuch® iiber den christlichen Sinn der
Leiblichkeit. Haas

Muckermann, H,, Vom Sein und Sollen des Menschen. gr. 8° (344 S., 12 Ta-
feln). Berlin-Wilmersdorf 1954, Westl. Berliner Verlagsgesellschaft Heenemann,
22.50 DM. — Das Buch hat Vorlesungen iiber natur- und geisteswissenschaftliche
Anthropologie an der Technischen Universitit Berlin-Charlottenburg und an der
Freien Universitdt Berlin-Dahlem zur Grundlage. In der Einleitung spricht der
Verf. von der hohen Warte seiner Forschung und aus der reifen Weisheit seiner
Alterserfahrung iiber den Sinn seiner Vorlesungen und den Sinn des Universitits-
studiums, besonders in den Naturwissenschaften und der Technik (Bildungswert des
Fachstudiums, Dienst an der universalen Humanitas, Pflege des Menschentums,
Selbsterziehung). Entsprechend dieser Wesensaufgabe des Studiums teilt er sein
Werk in finf Teile: 1. Vom Wesen einer natur- und geisteswissenschaftlichen An-
thropologie; 2. Die Naturverbundenheit des personalen Seins — allgemein biologisch
gesehen; 3. Die Naturverbundenheit des personalen Seins — erbbiologisch gesehen;
4. Die Naturverbundenheit des personalen Seins — stammesgeschichtlich gesehen;
5. Kosmische, soziale und metapﬁysische Transzendenz des personalen Seins. Die
Ausfithrungen in allen Kapiteln sind gleich beachtenswert, sowohl was ihren wissen-
schaftlichen Tiefgang wie die umfassende menschliche Weite betrifft. Es ist die reife
Frucht eines reichen Forscherlebens. Man legt das Buch aus der Hand mit ciner tiefen
Freude iiber die Grofie des Erreichten, mit ehrfurchtsyoller Ahnung der noch harren-
den Aufgaben und mit Dank gegen den Verf., der uns solche Einblidke und Zusam-
menhinge aufzeigt. Haas

Werner, H, Einfilhrung in die Entwidklungspsychologie. 3. Aufl. 8° (383 S.
mit 46 Abb.) Miinchen 1953, Barth. 30.— DM. — Der Verf. versteht unter Ent-
wicklungspsychologie die Psychologie der Phylogenese. Es sollen die Ziige einer
kontinuierlichen Entwidklung des Seelischen vom Tier zum Kulturmenschen hin in
Analogie zur biologischen Deszendenztheorie aufgewiesen werden. Entgegen einer
einfachen Ubertragung von Haeckels Biogenetischem Grundgesetz auf die seelische
und geistige Entwicklung spricht der Verf. mit W. Stern von ,.genetischen Paralle-
len“ (18). — Nach Ausfiihrungen iiber Methode und Gegenstand einer solchen
Entwicklungspsychologie (I) werden die .urtiimlichen seelischen Verhaltensweisen®
(IT) untersucht: Das Seelenleben; Die Vorstellungen; Die Erfassung von Raum
und Zeit; Handlungsabliufe; Denkvorginge; Urtiimliche Welten; Die primitive
Personlichkeit. Das nach mehr als zwanzig Jahren seit seinem ersten Erscheinen
spurbar gereifte Werk gibt in der Darstellung der einzelnen Beobachtungen und
Experimente wertvolle Aufschliisse. Jedoch werden der grundlegenden Hypothese
einer durchgingigen Entwicklung entsprechend fast nur die wergleichbaren Daten
herausgestellt, wihrend doch gerade das Nichtvergleichbare zwischen Phylogenese
und Ontogenese von sehr wesentlicher Bedeutung wire. Sehr wertvoll ist das 1036
Titel umfassende Literaturverzeichnis. Trapp
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Ruygers, H, De beide Geslachten. Schetsen voor een wijsgeerige Sexuologie.
gr. 8 (VII und 210 S.) Roermond 1952, Roemen & Zonen. 9.50 fl., geb. 11.— fl.
—_ Eine umfassende philosophische Darstellung der Geschlechterverschiedenheit und
-begegnung wird in der katholischen Gegenwartsphilosophie vermifit (3). Diese
Liicke zu schlieRen, stellt sich der Verf. in seinen ,Skizzen® zur Aufgabe. Er setzt
sich dabei scharf ab von der ,Sexualwissenschaft®, die sich in unseren Tagen fast
ausschlie@lich des Problems bemichtigt hat. Ihrer gesicherten Ergebnisse kann er
jedoch als Erfahrungsgrundlage nicht entraten, Aber nur vom Geist her kénnen
die heutigen chaotischen Beziehungen der Geschlechter ihre Lauterung finden, denn
_der Aufstand des Fleisches ist stets ein Aufstand des Geistes” (X). Die gesamte
einschligige biologische, psychologische und philosophische Literatur wertet R. fur
dieses Ziel aus. In neun Kapiteln fixiert er zunichst die Grundfragen, um die es
geht (I), stelle dann die Tatsache der Sexualverschiedenheit deutlich heraus (LI
und I11), die nicht nur graduell ist, sondern als wesentlich Frau und Mann bis in
alle Individualititen hinein bestimme (IV). Thr Sinn ist Leben und Fortpflanzung
(V). Uber diesen Sinn hinaus wird nach dem Verhiltnis von Leben und Geschlecht
iiberhaupt gefragt (VI und VII). Die Frage nach dem Warum der Zweigeschlecht-
lichkeit muft dabei letztlich offen bleiben. Das VIIIL. Kapitel ,Natur und Ge-
schlecht® frage, was in Geschlechtsstruktur und Verhalten ,natiirlich® sei und so-
mit unwandelbar ist und was menschlichem Einfluf unterliegt. Damit &ffnet sich
der Blick auf ,das Grundgesetz der Sexualethik®. Es liegt in ehrfurchtsvoller
Zuriickhaltung in der Geschlechterbegegnung und in der Liebe und Zeugungskraft
in der Ehe. Erlinghagen

Mead, Margaret, Mann und Weib. Das Verhiltnis der Geschlechter in einer
sich wandelnden Welt. 8° (472 S.) Stuttgart-Konstanz 1955, Diana Verlag. 16.50
DM. — M. hat sich in der amerikanischen und dariiber hinaus auch in der inter-
nationalen Anthropologie (wir pflegen Ethnologie oder Vélkerkunde zu sagen)
cinen nicht unbedeutenden Namen gemacht. Als junge Wissenschaftlerin hat sie
jahrelang unter Siidseevilkern gelebt und so in einer auf den ersten Blick metho-
disch einwandfreien Feldforschung naturvolkisches Leben im unmittelbaren Mit-
vollzug studieren konnen. Immer hat sie dabei die Beziehung der Geschlechter
und die geschlechtliche Entwidslung zu ihrem besonderen Forschungsgegenstand ge-
macht. Das Ergebnis ihrer Forschungen verdffentlichte sie zunichst in .Coming of
Age in Samoa®, 1928 (Geschlechtsreifung bei den Samoanern) und ,Sex and Tem-
perament in three primitive Societies, 1935 (Geschlecht und Temperament bei
drei primitiven Stimmen, nimlich bei den Arapesch, den Mundugumor und den
Tschambuli auf Neu-Guinea). Wie vom Stoff her nicht anders zu erwarten war,
haben beide Biicher Zhnlich wie andere mit dem gleichen Gebiet sich beschiftigende
amerikanische Verdffentlichungen hohe Auflagenziffern erreicht. Das vorliegende
Werk ist eine vergleichende ethnologische Arbeit zwischen den bereits erwihnten
Samoanern, Arapesch, Mundugumor und Tschambuli, den Mamu der Admirali-
titsinseln, den Balinesen und den heutigen Amerikanern. — Der Ethnologe, der
Spezialgebiete bei kleinen, weit entlegenen Volkern bearbeitet, hat es insofern
leicht, als seine Ergebnisse schwerlich je wissenschaftlich nachkontrolliert werden
konnen. Selbst wenn bei der gleichen ethnischen Einheit gleiche Untersuchungen
wiederholt werden sollten, so kann das doch meist nur nach Jahren geschehen.
In solch einem Zeitraum kann sich die Kultur des untersuchten Volkes aber schon
so wesentlich geindert haben, vor allem bei der sich iiberall vollziehenden oder
bereits abgeschlossenen europdisch-amerikanischen Uberfremdung. So miissen die
vorgebrachten Fakten also undiskutiert hingenommen werden. Anders verhilt es
sich mit der Interpretation. Die Lust zu voreiligen Schliissen hat schon manchen
Ethnologen zu phantasievollen Kombinationen verleitet. Dieser Gefahr ist man
um so mehr ausgeserzt, wenn man mit psychoanalytischer Voreingenommenheit
(alten und in Europa lingst nicht mehr geglaubten Schemas) an seine Arbeit geht.
Diese life natiiclich auch die Auswahl und die Darlegung der Tatsachen ein klein
wenig fraglich erscheinen. Das macht nicht nur M.s Arbeit, sondern die ganze
anthropologische Schule, aus der sie kommt, fir den ruhigen Betrachter suspekt.
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Der, Odipus-Komplex wird ja.nur noch von wissenschaftlich Aberglaubischen als
das A und O des naturvolkischen Seelenverstindnisses angesehen.

Erlinghagen

Neumann, E, Zur Psychologie des Weiblichen. 8° (VI u. 182 S.) Ziirich
1953, Rascher. 12.40 DM. — In drei in sich geschlossenen Abhandlungen will der
Verf. .die einseitig méannlich-patriarchale Wertseczung des abendlindischen Be-

wufitseins und das grundsitzliche Nichtwissen um die andersartige weibliche Psy-
. che” in Frage stellen: I. Die psychischen Stadien der weiblichen Entwicklung;

" II. Uber den Mond und das matriarchale Bewufltsein; .111. Zu Mozarts Zauber-

flote. — Die Abhandlung iiber den Mond ist die Wiedergabe des gleichnamigen
Artikels im Eranosjahrbuch 1950, die beiden anderen Abhandlungen sind Uber-

* arbeitungen von Vortrigen in Basel und Tel-Aviv. — Der Verf. vertritt die

analytische Psychologie C. G. Jungs und bringt ganz in dessen Stil eine Fiille
volkerkundlicher und religionsgeschichtlicher Einzelheiten, die aber in einem be-
fremdlichen Nebeneinander bleiben und immer wieder die Nihe eines geradezu
mechanistischen Menschenbildes spiiren lassen. Trapp

Trumpler, H.,, Der Kampf um die Seele der Menschen. Eine kritische
Studie iiber die Ideen als innere Krifte des menschlichen Zusammenlebens. 8°
(191 S.) Heidelberg 1952, Schneider. 5.80 DM. — _Diese Untersuchung basiert

‘auf der Grundlage, dafl die Handlungen einer organisierten Gemeinschaft von

Menschen nur zu einem geringen Grade, wenn iiberhaupt, auf verniinfliger Uber-
legung beruhen, sondern daf sie entscheidend bestimmt werden durch die Bewe-
gungen ihrer Seele . . . Solche Gedanken und Vorstellungen, die nicht in der

‘rationalen Seite des menschlichen Geistes, sondern in seiner Seele wurzeln, werden

Ideen genannt® (6 23 31). Im einzelnen bezeichnet der Verf. die philosophische,
politische und religiése Idee als entscheidend fiir Wohl und Wehe eines Volkes.
Die ,gemeinsame Ideologie® hilt Volk und Volkergemeinschaff zusammen, nie

* aber die Gewalt. Notwendig tragende Basis ist die religiése Idee, ,eine angebo-

rene (a priori) Idee®, deren ,doppeltes Gesicht® sich als Glaubenslehre und als
Morallebre. zeigt (147 ff.). Daff die moralische Entwicklung mit der rationalen

- micht Schritt gehalten hat, ist ,die Krankheit unserer Zeit® (174). Das Dogma

wird zur Gefahr, wenn es ,der Morallehre widerspricht* (161). — Die Schrift ist
von einem hohen Ethos getragen, vertritt jedoch einen Religionsbegriff, der den
‘Glauben nicht in der Vernunft begriindet sein 1aft: ,An die Stelle der Vernunft
tritt der Glaube® (11). — Aufler Hitlers ,Mein Kampf“ bringt das Literatur-
verzeichnis ausschliefllich englische und amerikanische Vertffentlichungen.

Titapp

Huth, A, Handbuch der psychologischen = Eignungsuntersuchungen. gr. 89
(XXIV u. 436 S.) Speyer 1953, Pilger. 18.— DM. — In kaum zu'iibertreffender
Klarheit bietet der Verf. eine Fiille von Methoden der Eignungspriifung zum
Zwecke der Schulgruppenauslese und Berufsberatung. Das Handbuch will der un-
mittelbaren Praxis dienen und enthélt daher auch die téchnischen Anweisungen bis
ins Kleinste der Vorbereitung einer Untersuchung. Daf ein solches Buch, das
naturgemifl weitgehend ,technisch® sein muf), nicht der’ Seele entbehrt, nimmt
man besonders dankbar wahr. Vor allem beziiglich der Schweigepflicht auch gegen-
tiber den Eltern des Probanden (45) muff man dem Verf. ganz und gar zustim-
men. Dafl die Offentlichkejt wirklich das ,felsenfeste Vertrauen® (63) auf die
Berufsauslese der Arbeitsimter haben diirfe, mochte man mit dem Verf. nur zu
gern wiinschen. Die Frage der obligatorischen Pflichtuntersuchungen (44) wire, so
will uns scheinen, doch noch einer Uberpriifung bediirftig, wenngleich das Urteil
eines gerade in dieser Hinsicht so erfahrenen Autors sehr ernst genommen werden
mufl. — Eine weitere Auflage sollte nicht ohne alphabetisches Inhaltsverzeichnis
erscheinen; denn die Gliederung nach dem Zehneraufbau hilft ja nur dann zu
einer schnellen Orientierung, wenn eine Sachnorm fiir die Zehnerkategorien fest-
liegt. ) Trapp
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. Hofstatter, P. R., Einfihrung in die quantitativen Methoden der Psy*
chologie. 8° (IV u. 175'S. mit 30 Abb,, 76 Tab., 15 Taf.) Miinchen 1953, Barth.
27— DM. — Es liegt im Zuge der Entwicklung der Psychologie im deutschen
Sprachraum, dafl neben dem ~Psychologischen Praktikum® von R. Pauli kaum
cine deutsche Einfithrung in die quantitativen Methoden der Psychologie existiert.
Es ist daher ein grofes Verdienst des Verf., in so ausgezeichneter Weise eine
Gesamrdarstellung (kaum eine Methode vermifit man) dieses Gebietes vorzulegen.
Unter der Voraussetzung, dafi das Quantitative nie den ganzen Menschen be-
schreiben lkann, wird die Psychologie eben dann 'dem ganzen Menschen niher-
kommen, wenn sie auch das Quantitative ernst nimmt. Die abgewogene Zusammen-
schau von geisteswissenschaftlicher und naturwissenschaftlich-exakter Methode in
der Psychologie, die dem Verf. eigén ist, wird jeden Psychologen bereichern, der
die gewifl nicht leichte Mithe auf sich nimmt, die vorliegende Einfihrung durch-
zuarbeiten. Trapp

Michotte, A, La perception de la causalité. gr. 8° (306 S.) Louvain 1954,
175 bfr. — Der bekannte Lowener Psychologe will mit den vorliegenden Unter-
suchungen nicht etwa einen Beitrag zu erkenntnistheoretischen Problemen liefern.
Fs geht ihm vielmehr um eine Frage der Wahrnehmungspsychologie, deren Losung
allerdings auch erkenntnistheoretische Bedeutung beanspruchen kann: gibt es im
Bereich der Aufleren Sinneswahrnehmungen ein ., Verursachungserlebnis®, une. im-
pression immédiate de causalité, wie der Verf. sich im Verlaufe des Buches immer
wieder ausdriickt (vgl. 13 Anm. 20)? Zur Klirung dieser Frage hat der Verf. mit
den Mitarbeitern des Lowener Institutes und dariiber hinaus mit einer grofien
Anzahl psychologisch nicht vorgebildeter Studenten eine ausgedehnte Reihe von
Versuchen durchgefithrt (39). Bei diesen Versuchen wurden mit besonders kon-
struierten Projektionsapparaten (25—39) u. a. Scheiben von verschiedener Form
und Farbe dargeboten, die sich aus bestimmten Distanzen heraus mit regulierbarer
Schnelligkeit z. B. aufeinander zubewegten, bis sie sich zu stoflen schienen. Dabei
ergaben sich hiufig Eindriidke von der Art, dafl eine Scheibe auf die andere ein-
wirkte, si¢ etwa aus der Ruhelage in Bewegung setzte oder eine schon vorhandene,
Bewegung beschleunigte. — Im 1. Teil seines Buches berichtet M. iiber seine Ver-
suche zur mechanischen (40—226), im 2. iiber die Experimente zur ,qualitativen®
Kausalitit (227—250). Daran schliefit sich ein mehr als Erginzung aufzufassendes
Kapitel (251—282) mit Reflexionen zu verschiedenen psychologischen Theorien
iiber den, Ursprung des Kausalititsbegriffes (Hume, Maine de Biran, Piaget). Von
mechanischen Effekten untersucht M. vor allem den Anstoff und den Zug (effet
lancement, 40—143; effet entrainement, 145—213). Die schénen und sorgfiltigen
Experimente des Verf. erweisen zweifelsfrei die Tatsache, dafl es auf dem Gebiet
des Visuellen eine unmittelbare Wahrnehmung kausaler Zusammenhinge gibt
(unabhingig von der kritischen Frage nach der Realitit solcher Zusammenhinge).
Dabei st der Eindruck der kausalen Beziehungen nicht an die phinomenale
Struktur der Objekte gebunden. Das zeigen die interessanten Versuche, in denen
ein reelles Holzstiidkchen einen etwas kleineren leuchtenden Kreis auf dem Licht-
schirm durch Anstof} in Bewegung zu setzen scheint (80—82). Man wird, im Sinn
der Gestaltpsychologie, von einer kausalen Bewegungsgestalt zu sprechen haben,
in der die an sich verschiedenen Bewegungen der Objekte A und B unter be-
stimmten, auch raum-zeitlichen und kinetischen Bedingungen (87—119) zu einer
Ganzheit zusammengeschaur werden. Bei ,qualitativen® Anderungen der Objekte
(z. B. plotzliches Auftauchen oder Verschwinden eines der beiden Objekte) kann
jedoch, zum mindesten im blofien Bereich des Visuellen, der unmittelbare Eindrudk

von Kausalitit nicht hervorgerufen werden (247). — Die philosophischen Pro-
bleme, die sich im Anschluff an diese experimentellen Untersuchungen stellen,
mochte der Verf. in einer eigenen Arbeit behandeln. Gilen

Hellpach, W., Der deutsche Charakter. 80 (245 S.) Bonn 1954, Athenidum-
Verlag. 13.50 DM. — Wer in diesem Buche wissenschaftliche Untersuchungen zur
Volkerpsychologie suchen wollte, wiirde nach einiger Zeit vielleicht wirklich die
Klagen des imaginierten Lesers vorbringen, zu denen H. S. 134 Stellung nimmt.
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Der Verf. hat aber hier bewuflit auf eigentliche Wissenschaftlichkeit wverzichtet.
Trotzdem enthilt das Buch Gesichtspunkte, die auch bei einer wissenschaftlichen
Charakterologie des deutschen Menschen beriicksichtigt werden miissen: geschiche-
liche Uberblicke, besonders iiber die Wandlungen des Deutschen in den letzten
beiden Jahrhunderten (83—163); Reflexionen iiber die deutsche Politik, vor allem
in der Zeit des Nationalsozialismus; Hinweise auf das Bleibende im deutschen
Charakter (,Partialkonstanten®). Als solche Konstanten fithrt H. an: Schaffens-
drang, Griindlichkeit, Ordnungsliecbe, Formalneigung, Eigensinn, Schwirmseligkeit,
Literaturhinweise werden nicht geboten, offenbar im Hinblick darauf, daff das
Buch fiir weitere Kreise bestimmt ist. Gilen

Gruhle, H. W., Geschichtsschreibung und Psychologie. 8° (182 S.) Bonn
1953, Bouvier. 6.— DM; geb. 8.50 DM. — Der erfahrene Psychologe geht von
der bisweilen sehr heftigen Abneigung der Historiker gegen die Psychologie aus (I)
und behauptet mit Recht, dafl sie nicht zum Vorteil der Geschichtsschreibung ist.
Echtes psychologisches Wissen konnte dem Historiker den Blick ,fiir die Erleuch-
tung der wesentlichen Herkiinfte* (178) von Tatsachen und Bezichungen aus der
Motivwelt des Menschen 6ffnen. Mit Behutsamkeit und ausgebreitetem Wissen
versucht der Verf., Orte einer moglichen Begegnung zwischen Historiker und Psy-
chologen festzustellen. Die eingehenden Ausfithrungen iiber die historische Biogra-
phie (IT), das Problem der Charakterschilderung (I1I), die Fragen der Ausdrucks-
erscheinung einer Personlichkeit (IV), die Persénlichkeitsbeschreibung (V) und
Fragen der Gruppenpsychologie (VI) schenken dem Historiker wie dem Psycho-
logen wertvolle Einsichten und fruchtbare Anregungen. ,Wenn ein Historiker
wirklich biographisch gestimmt ist, mufl er den Standpunkt verlassen, daff der
Held nur insoweit zu schildern sei, als er gestaltend in den geschichtlichen Ablauf
eingreift. Vielmehr mufl er den Menschen um seiner selbst willen als eine in sich
geschlossene Gestalt betrachten und beschreiben® (108). Trapp

Schneider, K., Psychiatrie heute. 2. Aufl. 80 (32 S.) Stuttgart 1955, Thie-
me. 2.85 DM. — Die in Schol 29 (1954) 146 f. schon besprochene vorziigliche
Schrift erscheint in 2. Aufl. Der Verf. fiigte dem sonst unverinderten Text eine
neuec Anmerkung iiber die Psychotherapie der endogenen Psychosen hinzu. Aus
der ,groflen situativen Formbarkeit schizophrener Psychosen kann man es . . .
verstehen, dafl eine eindringliche Psychotherapie zu ihnen Zugang haben kann®.
Die ,Starre und Unformbarkeit durch Erlebnisse, wie sie die Zyklothymie zeigt,
fishrt der Verf. darauf zuriick, dafl sie viel ,leibndher ist (28). Trapp

Neumann, J., Der nervose Charakter und seine Heilung. gr. 8° (294 S.)
Stutrgart 1954, Hippokrates-Verlag. 13.50 DM. — Ein Blick in das Inhaltsver-
zeichnis dieses Buches konnte zu der Meinung verfithren, dafl es sich um ein im
strengen Sinne wissenschaftliches Lehrbuch der Individualpsychologie handle. Im
1. Kap. (15—106) legt der Verf. die verschiedenen Bedingungen fiir das Ent-
stehen des nervosen Charakters dar: die Organminderwertigkeit, die strenge und
die verwohnende Erziehung, die Geschwisterkonstellation. Die folgenden Kapitel
sind der individualpsychologischen Neurosenlehre (107—219), der individual-
psychologischen Diagnostik (220—240), der individualpsychologischen Therapie
(241—260) sowie kritischen Bemerkungen zur Individualpsychologie (261—272)
gewidmet. Das Buch wendet sich an einen breiteren Leserkreis, nicht nur an Stu-
dierende der Psychotherapie, Medizin und Pidagogik, sondern an ,Leser aller
Schichten, die ihren eigenen Lebensstil erkennen und 4ndern wollen® (10). Die reiche
Kasuistik des Buches, die aus der langjihrigen Praxis des Verf. erwachsen ist, wird
von allen Lesern des Buches, Studierenden und Praktikern, begriifit werden. Eine
wissenschaftliche Kritik wiirde an mehreren Stellen genauere Formulierung und
prizisere Darstellung wiinschen, so z. B. in den Ausfithrungen iiber das fiir die
Individualpsychologie so grundlegende Gemeinschafisgefiihl. Wenn das Gemein-
schaftsgefith] als eine Gesinnung bezeichnet wird (157), so wiirde man dafiir gern
eine nahere Begriindung sehen. Krueger leugnet sicher nicht, wie der Verf. zu
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meinen scheint (156), daf soziale Gesamtganze durch das Gefiihl erfafit werden
konnen. Dabei bleibt bestehen, daff auch das Gemeinschaftsgefiihl nach ihm als eine
Komplexqualitit des Erlebnistotals zu gelten hat, das allerdings weitgehend von
sozialen Momenten verschiedenster Art bestimmt werden kann. Gilen

Fromm, E., Psychoanalyse und Ethik. 8° (272 S.) Stuttgart 1954, Diana
Verlag. 13.80 DM. — Das moralische Problem der Gegenwart (264—269) liegt
nach dem Verf. in der Haltung des Menschen gegeniiber Gewalt und Macht. Ver-
wandt mit dieser Fassung, aber nicht voll identisch damit ist es, wenn an anderer
Stelle dieses Problem in der ,Gleichgiiltigkeir des Menschen sich selber gegeniiber®
gesechen wird (267). Jedenfalls weisen schon diese Formulierungen auch vor jeder
kritischen Stellungnahme darauf hin, wie eng fiir den Verf. nach seiner langjah-
rigen Erfahrung in tiefenpsychologischer Behandlung und auch nach seiner Theorie
Probleme der Psychologie und der Ethik miteinander verbunden sind. In den
Mittelpunke seiner ethischen Erwigungen und auch Spekulationen stellt der Verf.
den Menschen, nennt daher seine Ethik auch eine humanistische Ethik (133—263).
Dabei wird der Mensch unter psychologischen Kategorien, genauer unter den
allerdings erweiterten und modifizierten Kategorien der Psychoanalyse Freuds
geschen. Beachtenswert ist fiir die Charakterologie, was der Verf. iiber die Natur
des Menschen und seinen Charakter ausfithre (53—132). Der Charakter wird von
ihm dynamisch aufgefafic. Aus den verschiedenen ,Orientierungen® ergeben sich
verschiedene Typen des Charakters. Dabei ist besonders auf die nicht produktiven
und auf die fiir den Verf. ethisch allein wertvolle produktive Orientierung
(98—121) hinzuweisen. Im Grunde ist fiir die Ethik des Verf. der Zwedkgedanke
mafigebend. Dabei wird aber jeder den Menschen selber transzendierende Zweck
abgelehnt (268), auch der Gottesgedanke wird fiir die Begriindung ethischer For-
derungen ausgeschlossen. Der Mensch muf} sie vielmehr aus sich selber, aus seiner
Natur ablesen. Und wenn er ,lebendig (= produktiv) ist, dann wei} er, was erlaubt
ist“ (268). Zwar vertritt F. das Postulat einer absoluten Ethik im Gegensatz zur
relativen Ethik (256—263). Was der Verf. mit dem Worte meint, wird jedoch
nicht restlos klar. Negativ ist jedenfalls zu sagen: Ethische Behauptungen sind
weder ,unanzweifelbar und ewig giiltig® (257), noch gelten sie fiir alle Situationen
und Konflikte (258). Zwar hat der Verf. im Vorwort seines Buches die Gefahr
des ethischen Relativismus deutlich gekennzeichnet: Freud ist ihr erlegen, und sie
bedroht iiberhaupt die moderne Psychologie (7). Aber der Verf. ist ihr nicht ent-
gangen. Er hitte sie vielleicht vermieden, wenn er in seine Ethik auch Studien
iitber Naturgesetz und Naturrecht einbezogen hitte. Nur von dieser Basis aus und
mit den niheren Bestimmungen, die sich von hier aus ergeben, kann man sich seinem
Standpunkt anschlieflen, dafl die Psychologie ,nicht nur falsche ethische Urteile
demaskieren, sondern auch bei der Aufstellung objektiver, giiltiger Normen der
Lebensfithrung als Grundlage dienen kénne® (7). Gilen

Bischoff, W., Geheimnisse der Seele. Phinomene der Parapsychologie (Natur
und Christ, 2). kl. 8° (72 S.) Frankfurt a. M. 1953, Anker-Verlag. 2.40 DM. —
Eine populdr gehaltene Ubersicht iiber das Gebiet der Parapsychologie, die bei
Wahrung der wiinschenswerten Kritik doch die Echtheit vieler Phinomene nicht
glaubt bestreiten zu kénnen. Das eigentliche Anliegen der Schrift kommt im letzten
Kap., ,Meisterung der iibernormalen Begebenheiten durch unseren Herrn Jesus
Christus®, zum Ausdruck: Der Verf. ist als Wissenschaftler (anscheinend Mediziner)
iberzeugt, da Gott die von ithm selbst gegebenen Naturgesetze zwar durchbrechen
kénne, aber nicht wolle (56); da der Verf. anderseits als gliubiger Protestant an
der Echtheit der evangelischen Berichte festhilt, bietet die Annahme meisterhaft
beherrschter parapsychologischer Fihigkeiten bei Christus die gesuchte Losung. Auf-
erstehung und Himmelfahrt werden allerdings ausdriidklich von dieser Deutung aus-
genommen (69f.), die auch im iibrigen nicht konsequent durchgefithrt wird: Durch
die Auferwedsung des Lazarus will Christus sich als ,Herrn iiber den Tod® erweisen,
wozu keine parapsychologische Parallele angefiihrt wird (69). Abgesehen davon, dafd
eine so wahrhaft ,majestitische” (66) Beherrschung parapsychologischer Fihigkeiten
selbst als moralisches Wunder anzusprechen wire, miifite man fragen, ob Christus
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zur Bestitigung seiner gottlichen Sendung Erscheinunger hitte anfithren kénnen,
die er bewufiterweise parapsychologisch bewirkt hiitte. — Die 4. Dimension® (35)
und die ,Kernphysik“ (46) wiren besser nicht zu Erklirungsversuchen bemiiht wor-
den. Der Schluf$ auf unmittelbar gottliches oder dimonisches Eingreifen bei wunder-
baren Heilungen usw. (59—65) erscheint, wenn auch grundsitzlich berechtigt, doch
manchmal verfritht in Anbetracht dessen, was der Verf. selbst im Vorausgehenden
tiber die Reichweite schon der natiirlichen parapsychologischen Fihigkeiten ausfiihre.

Biichel

4. Ethik und Rechtsphilosophie

Mefiner, J., Ethik. Kompendium der Gesamtethik. gr. 80 (XV u. 531 S.)
Innsbruck 1955, Tyrolia. 16.— DM. — Mit dieser Zusammenfassung der beiden
groferen Werke, des ,Naturrechts® (1950) und der ,Kulturechik® (1954), hat M.
ein Buch geschaffen, das zur Einfilhrung und zum Studium in ausgezeichneter
Weise geeignet ist. Durch die gedringte Fassung erhilt es eine Ubersichtlichkeit
der' Gedankenfiihrung, die auch dem, der den Gegenstand kennt, gute Dienste
leisten wird. Im Aufbau folgt diese Ethik ganz den vorangegangenen Werken.
Die ersten drei Biicher: Prinzipienethik, Personlichkeitsethik und Kulturethik, sind
fast:in ihrem ganzen Umfange wortlicher Auszug aus der ,Kulturethik mit Grund-
legung durch Prinzipienethik und Personlichkeitsethik®, der das iiber 600 Seiten
zahlende Werk auf 230 Seiten (etwas kleineren Formats) zusammendringt. Das
vierte bis siebente Buch, in denen Recht, Gesellschaft, Staat und Wirtschaft be-
handelt sind, gibt auf 250 Seiten wieder, was die Darstellung des ,Naturrechts®
auf etwa 900 Seiten entwickelt. Dieser Teil schliefit sich in Anordnung und Inhalt
ganz an die groflangelegten Ausfilhrungen des fritheren Werkes an, ist aber neu
geschrieben. Hier vor allem schafft der kiirzere Text, der in seiner Durchsichtig-
keit und Prignanz den Meister verrit, auch denen eine Méglichkeit des Zugangs,
fiir die die urspriingliche Fiille nicht zu bewiltigen war. Hartmann

Sauer, W., Metaphysik auf sozialwissenschaftlicher Grundlage. Zugleich eine
soziale Berufsethik. gr. 8° (XI u. 430 S.). Berlin 1951, Duncker und Humblot.
32.— DM;. geb. 35.— DM. — Das Gesamtwerk, das S. in beinahe vierzig Jahren
geschaffen hat, ist in seiner Fiille imposant. Neben den rechtswissenschaftlichen
Arbeiten stehen umfangreiche philosophische Schriften: nicht nur ein System der
Rechts- und Sozialphilosophie, das von den ,Grundlagen der Gesellschaft (1924)
an in verschiedenen Ausarbeitungen vorgelegt wurde und 1949 in seiner letzten
Gestalt erschienen ist, sondern auch cine Wissenschaftslehre (Grundlagen der Wis-
senschaft, 1926, 21949) und eine Kulturphilosophie (Philosophie der Zukunft, 1923,
#1926). Darin hat S. allmdhlich eine eigene Konzeption der Metaphysik ent-
wickelt. Das vorliegende Buch ist die Zusammenfassung und Systematisierung
dieser Metaphysik. An den frither vorgetragenen Grundideen ist im wesentlichen
nichts gedndert. ,Zentralbegriff* (244) dieser Metaphysik ist die ., Wert-Monade"
geblieben, und zur allgemeinen Charakterisierung bestimmt S. selbst wie frither
seine Metaphysik als normativen, kritischen oder regulativen Pantheismus (363).

‘ Dieser Pantheismus enthilt die Idee eines werdenden Gottes (vgl. 82), der letzt-
lich durch die Kulturtitigkeit zur (nie vollendbaren) Vollkommenheit gefiihre
werden mufl: ,Gott ist die Harmonie der im Leben geschaffenen und (worauf

* der Schwerpunkt liegt) der noch zu schaffenden Werte, . . . also die Harmonie

aller nur denkbaren Wert-Monaden in grofitmoglicher Vollendung® (392). Das
eigentliche Problem, um das S.s Denken kreist, ist das der Kultur. In einfachster

Weise bestimmt er sie als ,die fortgesetzte Steigerung des natiirlichen Lebens zu

einem werthaften® (278). Der Begriff der Wert-Monade soll das Mittel bilden,
dieses zentrale Anliegen philosophisch zu erfassen. Kultur wird ihm dadurch ,die
fortwihrende Uberfithrung von Kraft-Monaden in Wert-Monaden® (278), wobei

Kraft-Monade gedacht ist als ,der elementarste, wissenschaftlicher Erkenntnis noch

zugingliche Bestandteil des Lebens, der Wirkungen hervorzubringen geeignet ist®

(93). So stehen sich bei S. natiirliches und kulturelles Leben, Kausalitit und Teleo-

logie, Naturwissenschaft und Geisteswissenschaft gegeniiber (92), schlieflich zu-

sammengefafit in dem Unterschied von Kraft-Monaden und Wert-Monaden. S.
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selbst gibt zu, daf sein Begriff der Wert-Monade nicht eindeutig bestimmbar sei;
aber er ist der Meinung, daf dieser Einwand, von den Gegnern als Tadel ge-
dacht, eher ein Lob bedeute (404), und zwar deshalb, weil so der Begriff einer
immer groferen Bedeutungsfiille offenstehe. Wenn man sich die Mithe macht, die
zahlreichen Bestimmungen, mit denen S. immer neu seinen Zentralbegriff um-
schreibt, zusammenzustellen, ergibt sich allerdings die Unbestimmtheit des Be-
griffes in einer Weise, die seine Anwendbarkeit in philosophischem Denken ernst-
lich in Frage stellt. Er endet schlieBlich im Unfafibaren: ,Die Wert-Monade . . .
hat den innersten Zug zum Kulturganzen. Dort vereinigt sie sich mit anderen
verwandten Wesenheiten zu dem einen grofien Wesen, das erscheinen mag als das
,Wesen der Dinge’, als Platons ,Ideen‘, als Goethes ,Miitter’, als Weltgeist, als
Gorttheit® (42). Auf der anderen Seite liegt in S.s Kulturbegriff eine tiefe Frag-
wiirdigkeit. Denn schliefllich wird fiir ihn Kultur zu einer Arbeit ,nur fiir sach-
liche, transpersonale Aufgaben®. Die Wert-Monade ist zwar Schopfung des Men-
schen, aber ,mit ihrem Ubergang in die objektive Kultur und dariiber hinaus
in die Ewigkeit wird sie entpersonlicht® (41). ,Die Personlichkeit hat ihr Werk
vollbracht, nunmehr mag das Leben entweichen, es bleibt der Sachwert. Die
Kultur und die Ewigkeit fragen nicht mehr nach den Menschen . . .“ (42). Diese
endgiiltige Entpersonlichung, in der S. sonderbarerweise ,dic hohe metaphysische
Sendung des Menschen® (42) sieht, ist ein entscheidender Mangel seiner Meta-
physik, der aber ganz seiner pantheistischen Konzeption entspricht. In der Ein-
heit, in der er schlieflich alle ,antipodischen Gedanken® aufgelést sieht, geht
tatsichlich alles unter: ,Es bleibt nur der Kosmos, nur die kosmische Wirklichkeit
als ein harmonischer Zusammenhang von Wert-Monaden® (372). Hartmann.

Fliickiger, F., Geschichte des Naturrechtes. 1.Bd. Altertum und Friih-
mittelalter. gr. 8° (475 S.) Zollikon-Ziirich 1954, Evangelischer Verlag. 26.40 DM.
— Diese auf drei Binde berechnete Geschichte des Naturrechtsgedankens ist vom
Verf., der an der Theologischen Fakultit der Universitit Basel lehrt, als Vor-
arbeit fiir eine systematisch-theologische Behandlung der staatlichen Autoritdt und
des Rechres gedacht. Der vorliegende 1.Bd. stellc die Naturrechtslehre von den
Anfingen im griechischen Denken bis auf Thomas von Aquin dar. Im vorphilo-
sophischen, sakralen Rechtsdenken der Griechen wird alles Recht auf den Willen
der Gérrer zuriickgefithre; F. unterscheidet die Themis, die uralte mutterrecheliche
Ordnung von Familie und Sippe, und die Dike, das nach dem Willen des Zeus
jedem ,Zukommende®. Spater tritt an die Stelle der je im Einzelfall erfolgenden
goeelichen Weisung das gbttliche Gesetz, noch spiter die ,Natur® (50). Mit dem
Wandel vom mythischen zum begrifflichen Denken inderte sich die Einstellung
zum Recht; den dlteren Sophisten erscheint es als zeitbedingte menschliche Satzung.
Die spiteren Sophisten setzten dem geschichtlich gewordenen Recht der Polis das
ynatiirliche Recht® der Einzelpersonlichkeit entgegen. Im Gegensatz dazu ist das
platonische und aristotelische Naturrecht in der Idee bzw. in der Wesensform
metaphysisch begriindet. Es ist vor allem Recht des Staates. Wenn F. aber meint,
Aristoteles kenne den Einzelnen als selbstindiges Rechtssubjekt iiberhaupt nicht
(186), so diirfte das- zu weit gehen. In der Stoa allerdings tritt das Recht der
Einzelperson deutlicher hervor. Im iibrigen ist im ,Naturgesetz“ der Stoiker. die
kosmische Notwendigkeit des naturgemifien Wirkens und die Sollensnorm noch
nicht klar unterschieden (202); erst Cicero komme hier zu groflerer Klarheit (222).
Das hierarchische Ordnungsprinzip des Neuplatonismus beeinflufite im spitantiken
und byzantinischen Absolutismus die Rechtsordnung. Im romischen Recht erhielt
sich der sakrale Charakter des Rechtes viel linger, und darum, meint F., fehlte
hier die Voraussetzung, die bei den Griechen die Naturrechtsidee entstehen liefl
(259); der Begriff des .,ius naturale® im rdmischen Recht ist aus der stoisch-
ciceronischen Philosophie iibernommen und also .fremde Einsprengung® (ebd.).
Julius Paulus macht die aequitas zum Prinzip des Naturrechts und gibt diesem
dadurch einen neuen Inhalt (275 f.). Der christlichen Kirche, meint F., war der
Naturrechtsgedanke von ihrem Ursprung her unbekannt, da nach der Lehre des
N_T das Natiirliche das Siindhafte einschliefe (284 f.). An die Stelle der ,natura®
critt die ,creatura®: wenn bei den Vitern vom Narurgesetz die Rede ist, so
_beziehe sich das auf die integre Natur des Urstandes; zur Begriindung dafiir
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beruft sich F. auf das 1.Kap. des ,Indiculus® (das er irrtiimlich dem Ephesinum
zuschreibt): In praevaricatione Adae omnes homines naturalem possibilitatem . ..
perdidisse (286). Auch Rom 2, 14 konne nicht vom Naturgesetz erklirt werden;
die ,Natur® miisse hier als die durch die Gnade erneuerte Natur verstanden
werden (295—297). Erst mit Ambrosius sei die stoische Naturrechtslehre in die
christliche Theologie eingedrungen. Das Frithmittelalter ist fiir die Weiterbildung
der Lehre wenig bedeutsam. Thomas von Aquin bringt die entscheidende Wen-
dung durch die Erneuerung des antik-griechischen Vernunftbegriffs und die Zu-
riickfihrung des Naturrechts auf die Vernunft, die am ewigen Gesetz Gottes
teithat. — Das Werk F.s, aus dessen Fiille wir nur einige Punkte herausheben
konnten, beruht auf umfassendem Studium der Quellen, die auch in reichem Maf}
zu Wort kommen. So lenkt es die Aufmerksamkeit auf manche bisher wenig
beachtete Gesichtspunkte. In der Deutung der Texte kann man hie und da
anderer Meinung sein, vor allem beziiglich der urchristlichen Auffassung. Auch
dic gefallene Natur bleibt als Natur Geschopf Gottes und kann als solches Seins-
grundlage naturgesetzlicher und naturrechtlicher Forderungen sein. Die Deutung
des @ios in Rom 2, 14 von der durch die Gnade erneuerten Natur und darum
der ,Heiden* als der Heidenchristen ist im Zusammenhang kaum moglich. Ubrigens
deutet auch Augustinus, auf den sich F. beruft, den Text anderswo von der
bloflen Menschennatur: auch die Juden hatten das Naturgesetz, quoniam et ipsi
homines erant (Enarr. in psalm. 118, sermo 25, n. 4). Ein Widerspruch zur iibrigen
Lehre des hl. Paulus ergiﬁt sich bei dieser Deutung nicht, da die Natur nicht als
hinreichende Kraftquelle zur Beobachtung des Gesetzes, vor allem nicht des ganzen
Sittengesetzes, sondern nur als Erkenntnisquelle verstanden werden kann. Diese
Zusammenhinge hat schon R. Cornely in seinem Kommentar zum Romerbrief
und neuestens [. Fuchs (Lex naturae, Diisseldorf 1955, 21—42) iiberzeugend dar-
gelegt. — Das Naturgesetz steht auch nicht, wie F. beinahe anzunehmen scheint,
im Gegensatz zum gottlichen Gesetz schlechthin, als ob es unabhingig von Gott
allein durch die Natur konstituiert wiirde, sondern nur zum rein positiven gott-
lichen Gesetz, als ein gottliches Gesetz, das auf Grund der Wesensordnung durch
die gottliche Weisheit gefordert und nur darum auch ohne géttliche Offenbarung
aus dieser Wesensordnung erkennbar ist. de Vries

Funk, J., Primat des Naturrechts. Die Transzendenz des Naturrechts gegen-
tiber dem positiven Recht (St. Gabrieler Studien, 13). gr. 8 (354 S.) Médling bei
Wien (1953), St. Gabriel-Verlag (Deutsche Auslieferung: Steyler Verlagsbuch-
handlung Kaldenkirchen). 13.— DM. — Im wesentlichen ist das Buch eine deutsche
Bearbeitung der Dissertation des Verfassers: De iure naturali transcendente ius
positivum (an der kanonistischen Fakultit der Gregoriana Rom 1939; erschienen
Kaldenkirchen 1947, 291 Seiten). Die Gesamtanlage der Arbeit ist beibehalten,
und der urspriingliche Text ist weithin in die erweiterte Fassung eingegangen.
Wihrend die Dissertation sich ausdriicklich im Rahmen der Rechtsphilosophie
hielt, zieht das vorliegende Buch auch theologische Uberlegungen heran und gibt
einen Beitrag zu einer Rechtstheologie. Allerdings bleiben in dieser Hinsicht die
Ausfithrungen des Verf. im Allgemeinen, ohne eigentlich auf das Spezifische einer
wirklichen Rechistheologie zu kommen, und Aussagen wie diese, dafl die Rechts-
ordnungen der Welt ebenso die Ziige Mariens tragen miissen wie die Ziige Christi
(88), scheinen nicht auf dem Wege zu theologischer Erkenntnis des Rechts voran-
zubringen. Das Hauptverdienst der Arbeit liegt in dem, was sie zur Bestimmung
des Naturrechtsbegriffs und des Verhiltnisses des Naturrechts zum positiven
Recht beitrigt. Wichtig ist vor allem der Hinweis auf die Konkretheit des Natut-
rechts, das sich nicht, wie es oft aufgefaflt wird, auf ganz allgemeine Prinzipien
beschrinkt, sondern das der Sache innewohnende Recht bis in ihre konkreten
Umstdnde hinein ist. Diesen Gedanken hilt der Verf. auch in seinen Uberlegungen
iiber das positive Recht und seine wesentliche Unterordnung unter das Naturrecht
fest und gelangt dabei zu bemerkenswerten Ergebnissen. Das Problem der Ver-
anderlichkeit und Unverinderlichkeit des Naturrechts geht er von dieser Grund-
lage aus an. Die ,Transzendenz® des Naturrechts iiber das positive Recht sucht
F. durch die Analogie des Verhiltnisses von Substanz und Akzidens zu verdeut-
lichen (167—180). Uber die Angemessenheit des Vergleichs, neben dem ein anderer
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steht, der das Naturrecht als die Seele des positiven Rechtes betrachtet (179—195),
1afit sich diskutieren; es scheint aber, als ob er den Verf. durch die Vorstellung
der ,Subsistenz“ des Naturrechts zu einer gewissen Hypostasierung verfiihrt habe,
die ihn das Naturrecht als Wirkursache auftreten 13ft: es setzt menschliche Ge-
setzgeber ein (178), gebraucht sie als ,Werkzeuge® (178) und ,Mitursache® (241)
und schafft unter threr ,Mithilfe® positives Recht (191). Jedenfalls ist es wohl
eine vergebliche Erwartung, wenn eine solche Analogie ,dem modernen Menschen
die Schau von innen erleichtern® soll (180). Uberdies mufl man sagen, dafl das
Buch iiberhaupt den Zugang zu den vorgetragenen Gedanken nicht leichter macht;
die starke Verwendung schulmifliger Begriffseinteilungen, die in der lateinischen
Dissertation immerhin am Platze war, und vor allem die sehr nachlissige, von
lateinischen Termini durchsetzte Sprache macht die Lektiire wenig anziehend und
fiir den mit scholastischer Terminologie nicht Vertrauten schwierig. (Und wie sollte
er darauf kommen, dafl z. B. das Wort ,exegetiv® [237] nichts mit exegetisch
zu tun hat, sondern die Wiedergabe des lateinischen exigitive sein soll, das in
der Gnadenlehre als Fachausdruck gebraucht wird?) — Zu einzelnen Auffassungen
des Verf. mogen einige Bemerkungen hinzugefiigt sein. Die erkenntnistheoretische
Uberlegung, mit der die Analyse des wissenschaftlichen Rechtsbegriffs eingeleitet
wird (71 E), vermischt in unzuldssiger Weise erkenntnistheoretische und meta-
physische Gesichtspunkte; es bleibt eine aussichtslose Sache, die Gewiftheit mensch-
licher Erkenntnis iberhaupt erkenntnistheoretisch mit einem Rekurs auf Gott
begrinden zu wollen. F. liebdugelt mit dem Gedanken eines ,unitiren, zentra-
listischen Weltstaates® (246) und hilt einen solchen ,Welteinheitsstaat® (332) fur
die vollkommene Form der Weltgemeinschaft (217 330). Es miifite deutlicher
unterschieden werden zwischen einer positiv rechtlichen Organisation der Viélker-
gemeinschaft, auf die die Entwidklung hindringt, und der Idee eines zentralistischen
Weltstaates, der gar nicht als Zielpunkt einer naturgemifien Entwicklung be-
trachtet werden kann. Es hat daher keine objektive Grundlage, eine einzige
souverine Weltgemeinschaft, die allen anderen Gemeinschaften ,nur ganz unter-
geordnete Existenz und Aktivitit® beliefle, als die vollkommenste iinzustellen
(212) und gar mit der Vorstellung zu spielen, der Papst konne, wenigstens
theoretisch (,wenn er sich auch in eine solche Entwicklung der Dinge nicht ein-
lassen soll“!), zugleich der Weltkonig als Souverin in diesem Welteinheitsstaat
sein (213 331). — Es ist mindestens sehr ungeschickt und verwirrend, in dem
Sinne von einem .Souverinititsprimat® (228) der Kirche iiber den Staat zu
reden, daf die Kirche das Recht haben soll, auf allen Gebieten, wie Wirtschaft,
Technik, Politik usw., ,hineinzureden® und damic die Staatssouverinitidt zu ,be-
eintrichtigen® und ,ernst zu gefihrden® (220). Das rechtliche Verhiltnis von
Kirche und Staat miilte doch wohl nicht nur besser ausgedriickt, sondern auch
sauberer durchgedacht werden; so wie hier kann man die ,indirekte Gewalt der
Kirche iiber den Staat* nichr interpretieren. — Die Wiedergabe der Gedanken
Binders (27 f.) wire etwas anders ausgefallen, wenn sie sich nicht nur auf die
iltere ,Rechtsphilosophie® von 1925 gestiitzt, sondern die letzte Gestalt des Bin-
derschen Philosophierens zugrunde gelege hitre, die Binder selbst als eine Berich-
tigung seines fritheren Werkes bezeichnet hat (Grundlegung der Rechtsphilosophie,
1935; System der Rechtsphilosophie, 1937). Auch Schénfeld wire nicht nur eben
als ,Hegelschiiler® zitiert worden, wenn F. die ganz verdnderte Weise scines
Denkens nicht iibergangen hitte; die ,Grundlegung der Rechtswissenschaft® (1951)
enthilt zum Problem des Naturrechts und des Verhiltnisses von Naturrecht und
positivem Recht Gedanken, mit denen sich auseinanderzusetzen lohnend gewesen
wire. Hartmann

Hérmann, K., Wahrheit und Liige. Eine dringende Gegenwartsfrage. 8°
(213 S.) Wien 1953, Herold. 7.— DM; geb. 9.60 DM. — Der Verf. gibt in diesem
Buch aus umfassender Kenntnis der einschligigen Literatur eine ebensosehr im
Grundsitzlichen klare wie in den Einzelentscheidungen wohlabgewogene Dar-
stellung des ganzen Fragenkomplexes um Wahrheit und Liige. Das 1. Kap. arbeitet
den Begriff der sittlichen Wahrheit heraus, das 2. Kap. klart den Begriff der Liige
und zeigt deren sittliche Verwerflichkeit; wichtigster Beweisgrund fiir die Un-
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erlaubtheit der Liige ist die Notwendigkeit vont Glaube und Vertrauen im mensch-
lichen Zusammenleben; iiber das Argument aus dem Sinn der Sprache urteilt H.:
»Unabhingig vom sozialen Argument wird man aus der Natar der Sprache keinen
zwingenden Schlufl . . . herleiten' kénnen® (87 £.). Das 3.Kap. ist iiberschrieben:
»Weg aus der Not“. Der rein innere Vorbehalt wird selbstverstindlich abgelehnt,
die ,restrictio late mentalis® der Sache nach angenommen; mit Recht betont der
Verf,' aber, dafl der Name ungliicklich sei. Klar wird herausgearbeitet, daf} ein
geheimer innerer Zusatz weder hinreichend noch erforderlich ist, um die Liige
zu vermeiden; entscheidend ist vielmehr nur, dafl die Worte des Sprechers erkenn-
bar einen von der Mitteilung versehiedenen Zweck haben. Nach diesem Grundsatz
werden im 4.Kap. die ,Sonderfragen® gelost, wie z. B. die Fragen um die
Scherzliige, die Liige vor Gericht, die Liige im Beruf, etwa des Arztes oder des
Kaufmanns, die Hoflichkeitsliige, die Kriegslist. In den allermeisten Fillen scheinen
uns die Antworten des Verf. die rechte Mitte zu wahren, Etwas mifverstindlich
sind vielleicht die Sitze S. 124 oben, aus denen man entnehmen kénnte, ein ,Pri-
vatmann® diirfe niemals den Angriff auf ein zu wahrendes Geheimnis durch das
einfache ,Ich weify es nicht® abwehren, de Vries

Hartmann, S. J, Toleranz und duristlicher Glaube. 8° (282 S.) Frank-
fure/Main 1955, Knecht. 10.80 DM. — Angeregt durch Erérterungen auf verschie-
denen Tagungen und in kleineren Kreisen, hat der Verf. das vielschichtige Problem
der Toleranz allseitic durchdacht und legt uns in diesem Buch die Frucht dieser
Studien vor. Zunichst gilt es, den falschen,” relativistischen Sinn von ,Toleranz*
abzuwehren. Im 1. Kap. stelle H, Wesensziige und geschichtliches Werden dieser
Idee dar. Sie erwuchs aus der Religionsphilosophie der Aufklirung, die alle Unter-
schiede der geschichtlich gewordenen Religionen fiir unerheblich hielt und den aus-
schlieflichen Anspruch auf Wahrheit bei jeder von ihnen ablehnte. Der Agnostizis-
mus des 19. und 20. Jahrh. verschirfle den Relativismus noch,: indem er alle
dogmatischen Aussagen, mbgen sie auch einander widersprechen, gleichermaflen als
symbolische Hinweise auf eine und dieselbe unerkennbare Wirklichkeit des Gote-
lichen gelten lific. Es ist klar, dafl gliubige Katholiken eine solche ,Toleranz® nicht
annehmen kénnen; der leidenschaftliche Einsatz fiir diese Ideen von seiten ihrer
Verteidiger erschwerte es den Katholiken nur, die echten Mbglichkeiten wahrer
Duldung zu sehen (14, vgl. 25f). Das 2. Kap. stellt den Ausschlieflichkeits-
anspruch des Christentums der relativierenden Toleranzidee gegeniiber. Wenn der
Katholik Lehren, die der christlichen Wahrheit widersprechen, als Irrciimer ab-
lehnt, so ist das weder Hochmut noch Intoleranz; auch von ,dogmatischer Intole-
ranz® sollte man hier nicht sprechen (65 102). Wer unter ,Toleranz® den Verzicht
auf den christlichen Glauben in seinem- Wahrheitsernst versteht, fordert den Chri-
sten um der ,Toleranz® willen auf, nicht langer Christ zu bleiben (64). Vor allem
dann wird ‘er selbst im héchsten Mafe intolerant, wenn er die Weigerung des
Christen als Hochmut deuter und ihm so nicht einmal die subjektive Ehrlichkeit
der Uberzeugung zubilligt (61, vgl. 113 168). Wahre Toleranz fordert nimlich,
wie das 3. Kap. ausfithrt, zuallererst, dafl man die echte Uberzeugung des ande-
ren achtet, auch wenn man sie fiir irrig hilt; weiter, da man ihn zu verstehen
sucht, das Gute bei ihm anerkennt, nicht den eigenen Standpunkt durch ungerechte

~ “ Herabsetzung und Verdichtigung der andern zu empfehlen sucht. Im 4. Kap. be-

handelt H. schlieRlich die schwierigen Fragen um Gewissensfreiheit und Staar.
Auch hier hat die Verquickung an sich berechtigter Forderungen des Liberalismus
mit kirchenfeindlichen Bestrebungen die Katholiken lange behindert, zeitgeschiche-
lich Bedingtes von grundsitzlich zu Forderndem klar zu unterscheiden (237). Vor
allem geht es dabei um die Idee des ;katholischen Staates‘, der um der religidsen
Einheit des Volkes willen (die vorausgesetzt wird: 206) den andersgliubigen Ge-
meinschaften die volle Freiheit 6ffentlicher Betdtigung verweigert. Diese Idee wird
bekanntlich auch heute noch von manchen Spaniern verteidigt. Bei allem Bemiihen,
ihrer Einstellung und ihren gewiff beachtlichen Griinden gerecht zu werden, weist
H. doch auch auf die Gefahr hin, daf die Religion so zu einem Mittel fiir letztlich
politische Ziele wird, wie das Beispiel Ludwigs XIV. zeigt (203 f.). Jedenfalls ist
der Jkatholische Staat’ durch die Lehre der Kirche nicht grundsdtzlich gefordert,
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nicht einmal als das zu erstrebende Ideal (213 f. 225 f.). Drei Griinde werden da-
fiir angegeben: zunichst die Riicksiche auf das Gemeinwohl der Volkerfamilie,
das Gegenscitigkeit in der Duldung der religiésen Minderheiten fordert; dann die
Unangemessenheit staatlichen Zwanges in religiosen Dingen; sogar der zugunsten
der Wahrheit ausgeiibte Zwang wirke sich fiir diese selbst schddlich aus, wenigstens
auf die Dauer; denn die Wahrheit ,kann nur erkannt werden, wenn etwas von
der Licbe und Geduld dessen sichtbar wird, von dem sie kiindet* (229); entschei-
dend ist schlieRlich, daf dic Bekimpfung jedes religiosen Irrtums nicht zum Auf-
gabenbereich des Staates gehort; ganz sicher nicht in einer rein natiirlichen Ord-
nung; der von Christus gebildete Staat hat aber, wie schon Franc. Suarez lehrte,
nicht eine wesentlich andere Gewalt als der Staat der Heiden (233 245). —
Wie schon dieser kurze Uberblick zeige, hat uns H. ein Buch geschenke, das die
schwierigen Probleme der Toleranz zu einer allseits abgewogenen, iiberzeugenden
Losung fithre. Das gile nicht nur von-der grundsitzlichen Losung, sondern auch
von den Einzelfragen, von denen auch die heikelsten nicht bergangen sind; man
lese z. B., was tber die Stellung der Kirche zu den Mischehen gesagt ist (153—160).
Wohltuend beriihrt das Bemithen des Verf., den Schwierigkeiten Andersdenkender,
2. B. vieler Protestanten (129 ) oder auch Jaspers’ (66 f.), gerecht zu werden. So
wird das Buch sicher der Verstindigung dienen. de Vries

Die Kirche in der Welt. Wegweisung fir die katholische Arbeic am
Menschen der Gegenwart (Lose-Blatt-Lexikon) 8°. Bd. 4 (1951) IV u. 468 S.,
geb. 19.— DM; Bd. 5 (1952) IV u. 392 S, geb. 19.— DM; Bd. 6 (1953) 1V u.
396 S., geb. 22— DM; Bd. 7 (1954) 384 S, geb. 22.— DM, Miinster, Aschen-
dorff. — Das ,LL* (,Lose-Blatt-Lexikon®), dessen Anfinge in Schol 26 (1951) 462
gewiirdige wurden, hat in den inzwischen erschienenen weiteren # Jahrgingen seine
urspriingliche Hohe voll zu bewahren vermocht. Der Rahmen ist allerdings so
weit gesteckt, dafl es nicht nur Jahrzehnte, sondern Jahrhunderte noch wird fort-
gesetzt werden miissen, um seinen Gegenstand zu erschopfen. Unvermeidlich stehen
nicht nur die Beitrige der verschiedenen Mitarbeiter nicht alle auf gleicher Hohe,
sondern liegen auch nicht gleich hoch. In ihrer Mehrzahl sind die Beitrige so ge-
schrieben, daf sie beim Leser nicht nur einen hohen Grad von Allgemeinbildung,
sondern auch ein gewisses MaBl von Vertrautheit mit dem Gegenstande bereits
voraussetzen: der Leser wird bis an den gegenwirtigen Stand der fachwissenschaft-
lichen Diskussion und die noch offenen Probleme herangefiihrt. Vielleicht wire es’
niitzlicher, wie das andere ausgezeichnete Beitrige tun, einem breiteren Leserkreis
das zuginglich zu machen, was gesicherter Stand der Erkenntnis ist. Nur zur Ver-
anschaulichung: in manchen Beitrigen finden sich lateinische Zitate (fast ausnahms-
los durch Drudifehler entstellt!), hie und da sogar griechische termini in griechi-
schen Lettern, wogegen in anderen Beitrigen den fachiiblichen Fremdwortern eine
Verdeutschung beigegeben wird. Leider finden sich auch im laufenden Text mehr
Druckfehler als wiinschenswert, so dafl sich manchmal der Zweifel einschleicht, ob
die Schwer- oder Unverstindlichkeit einzelner Sitze nicht auf sinnentstellenden
Druckfehlern (Fehlen von Worten oder ganzer Zeilen; in einem Fall werden
verlorengegangene Zeilen in einem spiteren Jahrgang nachgeliefert!) beruhen. Be-
sonders unangenehm ist die Verunstaltung von Eigennamen (Jg. 1951, S. 94 Anm.
Loing statt Coing; Jg. 1952, S. 239 ff. beharrlich Constantini statt Costantini). —
Den einzelnen Lieferungen ist ein’ Mitarbeiterverzeichnis beigegeben; manchmal
befindet es sich auf einer Umschlagseite und geht damit fiir den gebundenen Jahr-
gang verloren. Wiinschenswert wire ein vollstindiges Mitarbeiterverzeichnis, aus
dem der Benutzer nicht nur die Briefanschrift, sondern die genaue berufliche Stel-
lung der Mitarbeiter ersehen kénnte. — Im einzelnen wire vieles zu loben, natiir-
lich auch mancherlei zu bemingeln. Wohltuend berithrt die vornehme Sachlichkeit
der Beitrdge in Sektion A (religidses Leben), insbes. die Behandlung der Verkiin-
digungstheologie und der sog. ,Neuen Theologie® sowie der Enzyklika ,Humani
generis* (letztere durch den jetzigen Freiburger Erzbischof E. Seiterich). In Sektion -
B (Philosophie) iiberwiegt allzusehr der Anteil von H. E. Hengstenberg; ein ge-
rundeteres Bild der philosophia perennis wire erwiinscht. An der Behandlung der
neuerdings stirker betonten Fragen des Wirtschaftslebens und der Wirtschafts-
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ordnung (Sektion F) ist erfreulicherweise eine Anzahl junger katholischer Fach-
wissenschaftler beteiligt. Enttiuschend ist dagegen, dafl der Beitrag iiber Soziologie
und Religionssoziologie (C Nr. 12 und 63 in 1953) auf den Bereich der Wirt-
schaft iiberhaupt nicht emngeht, obwohl nach einer Auseinandersetzung mit Max
Weber, Troltsch, Miiller-Armack’s »Genealogie der Wirtschaftsstile® u.a.m. immer
noch ein dringendes Bediirfnis besteht. — Selbstverstindlich wird man nicht jeder
im ,LL“ vertretenen Meinung beipflichten; das ist schon dadurch ausgeschlossen,
dafl im ,LL* selbst (z. B. zur Frage des Pazifismus und der sog. Koexistenz) zum
Teil einander widersprechende Meinungen vertreten werden. Alles in allem wird
eine gesunde Mittellinie eingehalten. Ernstlich zu beanstanden ist nur der Beitrag
von Otto Weinberger, Individualismus und wirtschaftliche Ordnung (F Nr. 18 in
1953), der nach langen, in unverbindlidier ,Wertfreiheit® dahinlaufenden Aus-
fishrungen damit schlieflt, da er dem Besitzbiirgertum das Zeugnis ausstellt, es sei
im Gegensatz zu der der Kirche entglittenen Arbeiterschaft ,,den Idealen der Kirche
stets treu geblieben®, weswegen die Kirche sich hiiten solle, ,in der wohlgemeinten
Absicht, die Arbeiterschaft . . . in ihren Kreis zurtickzufiihren®, die besitzbiirger-
lichen Schichten sich zu entfremden (94). Als besonders erfreulich sei hervorgehoben
der Beitrag eines nichtkatholischen Mitarbeiters: Frost, ,Kirche und Staat in evan-
gelischer Sicht™ (E Nr. 14 in 1953). v. Nell-Breuning

5. Ideen- und Literargeschichte der Scholastik

Van Steenberghen, F, Aristotle in the West. gr. 8" (244 S.) Louvain
1955, Nauwelaerts. — Es war ein guter Gedanke die Studien iiber die Einfiih-
rung, das Wachsen und die Krisis der griechisch-arabischen Philosophie, die St.
in seinem groflen Werk iiber Siger de Brabant (1942) gemacht hat, auch weiteren
Kreisen ohne den wissenschaftlichen Apparat zu erschliefen, Hinzu kommen drei
weitere Artikel aus der Histoire de I'Eglise Bd. 13 (1951) iiber die Anfinge des
Aristotelismus in Oxford, iiber die Laufbahn Sigers und die Verurteilung. In den
einleitenden Kapiteln wird hervorgehoben, dafl sich in der Aristotelischen Meta-
" physik grofle Mingel finden: Keine Schépfung im eigentlichen Sinn, Ewigkeit der
Welt, unklares Verhiltnis zwischen Leib und Seele. Im Laufe der Zeit wird von
Neuplatonikern, Arabern und Juden der Versuch unternommen, die Liicken in
der Konzeption des Aristoteles zu schlielen. So entstand eine Mischung aus aristo-
telisch-neuplatonisch-arabischem Gut, das dem Westen dibermacht wurde, Es kommt
immer meﬁr zutage, dafi bei den Scholastikern einschlieflich Thomas sich viele
neuplatonische Gedanken finden, wenn auch bei Thomas die Grundrichtune aristo-
telisch genannt werden muff. St. méchte nun eine wissenschaftliche Phi osophia
(scientific philosophy) und eine Philosophia im weiteren Sinn (Weltanschauung,
synthetic view of the universe) unterscheiden. Letztere soll Religion, Kunst, Lite-
ratur usw. umfassen. Es diirfte wohl besser sein, den Ausdruck nur fiir die Philo-
sophie im- eigentlichen Sinn zu gebrauchen. — Das philosophische 12. Jahrh. wird
mit Recht charakterisiert durch das Vorwiegen der Dialektik und den fragmenta-
rischen Charakter der behandelten Probleme aus Physik, Metaphysik und Ethik.
Wir diirfen aber nicht vergessen, welche grofien Dienste die Theo ogie durch scharfe
Umgrenzung und Klirung mancher Begriffe auch der Philosophie leistete. Uber-
trieben scheint mir die Behauptung, daf erst im 13, Jahrh. die ersten ,personlichen®
Werke der Scholastik hervorgebracht wurden. Sind denn manche Werke von
Anselm, Abaelard, Gilbertus Porreta und die systembildenden Theologen niche
echte Reprisentanten scholastischen Geistes? Verf. hat hier wohl der modernen
Unsitte einen kleinen Tribut gezahlt, der zufolge der Wert einer Wissenschaft
allein nach der Synthese bemessen wird. — Zu Beginn des eigentlichen Themas:
Aristoteles im 13. Jahrh.,, gibt St. eine gute Ubersicht iiber das, was seit Aeterni
Patris und dem grundlegenden Programm Ehrles in der Forschung geschehen ist
und noch zu geschehen hat. Er erwihnt auch die moderne Kontroverse iiber das
Wesen der dhristlichen Philosophie, in der m. E. viel Druckerschwirze iiber eine
an sich klare Sache verschwendet wurde, wie er selbst in der NevNéoschol 1951,
119 recht gut sagt. Das Christentum hat einmal die dhristliche oder scholastische
Philosophie vor schweren Irrtiimern bewahrt. Es hat anderseits anregend viele
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neve Themen gegeben und die forschende Arbeit befruchtet. Selbstverstindliche
Voraussetzung ist, dafl die Beweise nicht der Offenbarung, sondern der natiirlichen
Vernunft entnommen wurden. Das ist genau dasselbe, was Ehrle, den St. zu den
Anhingern eines nur indirekten und akzidentellen, d. h. negativen Einflusses rech-
net, in seinem Kommentar zur Enzyklika Aeterni Patris (2. Aufl, Roma 1954)
42 sagt: ,Die Offenbarungswissenschaft leiht der Philosophie nicht ihre eigenen
Beweismittel und Erkenntnisprinzipien . . . Sie gibt ihr aber die sichere Leitung
und damit das notige Licht. Welche Erleichterung verspiirt nicht der Mathematiker,
wenn man ihm die Losung des Problems kundgibt, an dem er sich bisher ver-
gebens bemiihte. Wie sehr wird ihm dadurch die Auffindung des richtigen Beweis-
ganges erleichtert. Ich vermute, dafl dic iibrigen ,Gegner® der ,neuen’ Erkldrung
Bacumker, Grabmann, Geyer usw. dasselbe sagen wiirden. Es ist wieder ein
,modernes Problem’, iiber dessen Losung sich im Grund alle einig sind. — Im
folgenden erhalten wir eine klare und aufschlufireiche Beschreibung des langsamen
Findringens des Aristoteles in Paris, der Hindernisse, die er fand, der Stellung
Bonaventuras, seines Triumphes durch Albert und Thomas und seiner Entartung
durch den Averroismus Sigers und seiner Genossen. Das von Stoff dicht durch-
drungene Werk gibt einen wertvollen Uberblick iiber den Aristotelismus und
Arabismus im 13. Jahrh. Manche frithere Ansichten werden nicht umgestiirzt; sie
erhalten aber eine schirfere Fassung und auch Einschrinkung. In den Anmerkun-
gen, die mit Grund hier verringert wurden, hitte man doch gern eine etwas
grofiere Zahl gewiinschr. Oft versteht man die Auswahl nur schwer. Einige wenige
Bedenken seien geduflert. Es ist kaum verstindlich, warum St. fiir die Bezeichnung
der Philosophie Sigers und seiner Anhinger als ,heterodoxen Aristotelismus® an-
statt des gebriuchlichen Wortes ,lateinischer ‘Averroismus® kimpft. Man braucht
nur die Aristoteleskommentare der Zeit anzusehen, um fortwihrend dem ,Com-
mentator®, dem in vielem getreuen Erklirer des Aristoteles zu begegnen. Siger hat
den Monopsychismus des Averroes verteidigt, die Ewigkeit der Welt des Averroes
und anderer Araber. Warum sollte man da diese cinfache Bezeichnung, die auf
einen Hauptpunkt sich griindet, nicht beibehalten? Aber das sind schliefilich Fra-
gen des Geschmackes. Der Wert der Arbeit bleibt davon unberihre, ebenso wie
von einigen chronologischen Riidkfillen, die ich vielleicht an anderer Stelle be-
handeln werde. Pelster

Schmirtt, Fr. Sal, O.8.B., Die Chronologie der Briefe des hl. Anselm von
Canterbury: RevBénéd 64 (1954) 176—207. — Sch. gibt hier eine Rechenschaft fiir
die Brieffolge, wie sie im 3.—5. Bd. seiner Anselmausgabe gedruckt sind. Die frithen
Hss kennen statt der bisherigen Anordnung in vier Biicher nur eine in zwei: die
Briefe als Prior und Abt von Bec und die des Erzbischofs. Fiir die erste Reihe ist
die Uberlieferung von V (Paris, Bibl nat. 14762, saec.12) im wesentlichen die
mafgebende und wohl nicht, wie Sch. frither glaubte, die von L (London, Lamb.
Pal. 59, saec. 12 in.). Denn in letzterer zeigen sich bereits textliche Anderungen.
Sch. untersucht aber die Reihenfolge auch auf Grund innerer Kriterien und anderer
Quellen. Dadurch gelingt es auch, die anderen, sonst iiberlieferten Briefe einzuordnen.
Eine Tabelle gibt die neue Reihenfolge an, daneben stehen Kolumnen mit der alten
Nummer, den Adressaten, Datum, vergleichende Zeitbemerkungen zu anderen Brie-
fen und eine kurze Begriindung der Einordnung an dieser Stelle. — Fiir die Zeit
des Erzbischofs glaubt Sch. in L die beste zeitliche Folge gefunden zu haben. Hier
sind Zeitangaben in den Briefen hiufiger; aufierdem geben die in ihnen angegebenen
Zeitumstinde, wie der Investiturstreit, eine genauere Nachkontrolle. Endlich ‘bietet
Fadmers Historia Novorum viele Anhaltspunkte fiir die genauere Datierung. Auch
hier werden die Briefe in einer ihnlichen Tabelle neu geordnet, so dafl sich ein
leichter Uberblick gewinnen lafit. Sehr interessant ist die Tabelle der Titel,
die sich Anselm in den verschiedenen Zeitperioden gibt. Als Prior bezeichnet er sich
einfach als ,frater’. Als Abt dndert er das meist nicht. Nur in ep. 18 steht ,abbas’.
Auch nach der Wahl bis zur Konsekration bleibt das, und nur zweimal findet sich
hier ,electus archiepiscopus’. Nach der Konsekration bis zum 1. Exil heifit es mei-
stens ,vocatus archiepiscopus’, spater ,servus ecclesiae Cantuariensis* oder einfach
,archiepiscopus’. So ist der Forschung eine gute Hilfe fiir die Datierung und damit
auch fiir den Ideenfortschritt bei Anselm gegeben. Weisweiler
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. 5 5 it el
Ives, Epitre & Séverin sur la Charité — Richard de Saint Victor,

Les quatre Degrés de la’ Violente Charité. Texte critique avec introduction, tra-

duction et notes. Publié par G. Dumeige (Textes phil. du Moyen-ige, 3). gr. 8°
(206 S.) Paris 1955, Vrin. — D. hatte noch in seiner guten Dissertation: Richard
de Saint Victor et l'idée chrétienne de "amour, Paris 1952 (vgl. Schol 28 [1953]
473 f.) den Brief an Severin iiber die Liebe Richard von St. Viktor zugeschrieben.
In dem ausgezeichneten Uberblick, den J. Chatillon in der Revue du Moyen-dge
latin 8 (1952) unter dem Titel De Guillaume de Champeux a4 Thomas Gallus
veroffentlichte, wies er S. 258 f. darauf hin, dafi diese bisher gebriduchliche Zu-
teilung doch recht unsicher sei. Die Nachpriifung fithrte D. zum Ergebnis, dafl
weder die duferen noch die inneren Kriterien eine Zuweisung an Richard zulassen,
sondern der ,Brief von einem noch nicht niher identifizierbaren Ivo nach 1152
verfafit ist. Dieser terminus a quo ergibt sich aus den hiufigen Zitaten von Bern-
hards Schriften, darunter 5 aus De consideratione (1152). Als terminus ad quem
ist das 13. Jahrh. spatestens anzunehmen, da aus dieser Zeit Hss stammen. Wegen
der Fragestellungen der Abhandlung scheint das spite 12. Jahrh. als Abfassungs-
zeit wahrscheinlicher. Der ebenso noch unbekannte Severin hatte Fragen iiber die
Liebe an Ivo — dieser wird in drei Hss ausdriicklich als Verfasser genannt — ge-
stellt, die von ihm beantwortet werden. Auch der innere Ideenunterschied mit dem
von D. hier gleichfalls textkritisch und mit einer franzdsischen Ubersetzung ver-
offentlichten Traktat Richards De gradibus violentae charitatis zeigt, dafl die Zu-
teilung an Richard — keine Hs spricht von Richard — ideengeschichtlich unmog-
lich ist. Wahrend Richard Erkenntnis und Liebe sich gegenseitig erginzen lafit,
wird im Brief wenigstens fiir die Beschauung der Vorrang der Liebe eindeutig
gelehrt: Totum tutum est, quod oculus intuetur amoris (n. 25). — Damit ist zu-
gleich der unvergleichliche Wert der Schrift Richards iiber die wier Grade der
Liebe bestitigt. Von den bisher bekannten 38 Hss dieses echten Traktates Richards
hat D. die 17 wertvollsten zu seiner Edition benutzt, so dafl uns ein sicherer Text
nun zur Verfiigung steht. Die Zeit des Entstehens der Schrift mufite leider noch
unbestimmt bleiben. Sie ist ‘dber wohl mit Recht von D. nach Benjamin maior und
minor angesetzt, da eine eingehendere Beschiftigung mit den Themen in der neu
edierten Schrift dies wahrscheinlich macht.” Sie diirfte urspriinglich eine Predigt
gewesen sein, der Richard spiter in einer Uberarbeitung die jetzige, erweiterte
Form gab. Die Analyse ihrer Quellen zeigt gegeniiber dem Brief Ivos eine nicht
so systematische Einarbeit der HL Schrift in den Gesamstext. Es gibt Stiicke, die
mehr den losen Deflorationes aus der Schrift gleichen. Von den Vitern hat Richard
vor allem Gregor benutzt, wihrend Ivo daneben auch Augustin und Bernhard
wie Hugo von St. Viktor zitiert. Fiir die Kenntnis Richards erscheinc ein Ver-
zeichnis wichtiger Ausdriicke mit deren Beschreibung aus den Schriften Richards,
das D. am Schluf druckr, wichtig. So etwa iiber affectio, alienatio mentis, amor,
caritas, intelligentia, Auch die Untersuchung iiber den Stil Richards ist von Wert.
Also eine echte Bereicherung des Schrifttums des Viktoriners. Weisweiler

Glorieux, P, Autour d’une lettre: RechThAncMéd 21 (1954) 137—144. —
Gl. macht hier den interessanten Versuch, den bekannten Brief eines ungenannten
Pariser Studenten E. an seinen Lehrer P. in der Frage des Nihilianismus neu zu
datieren. Bisher hatte man ihn als abhingig von Petrus Lombardus angesehen. Gl.
geht nun den umgekehrten Weg. Die wortlich gleichen Augustin- und Hilarius-
stellen, die eine Abhingigkeit sehr vermuten lassen, glaubt Gl. so deuten zu kon-
nen, dafl der Brief Quelle fiir den Lombarden ist. Der Lehrer P., an den der Brief
geschrieben ist, wire also der Lombarde. E. hatte ihn wihrend des Romaufent-
haltes seines Lehrers 1151/2 nach dort gesandt, um seine Stellung zu erfragen.
Denn trotz der Verurteilung (dampnate nuper hereseos, heifit es im Brief) werde
die Lehre mit neuen Beweisen weiter verteidigt. Der Briefschreiber kénnte dann
vielleicht Herbert von Boseham sein, der noch spiter eng mit dem Lombarden
verbunden war. Petrus Lombardus hat die Viterstellen des Briefes in seine Sen-
tenzenbiicher nachher eingearbeitet und sie um einige vermehrt. Diese Einarbei-
tungsmethode ist gewifl dem Lombarden nicht fremd, und von daher besteht wohl
keine Schwierigkeit gegen die von Gl. vorgeschlagene Losung. Man konnte hin-
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zufiigen, dafl die eingeschobenen neuen Stellen alle im Gegensatz zu den beiden
des’Briefes ganz niichtern mit ,Idem in libro de fide usw. beginnen, wihrend die
mit dem Briefe gleichlautenden Texte eine lingere Einleitungsformel bringen.
Das konnte freilich auch umgekehrt der Grund sein, warum E. gerade diese
Stellen vor den anderen bevorzugt und aus den Sentenzenbiichern in seinen Brief
hiniibergenommen hat, da sie besser in seinen Briefstil passen. Aber die Haupt-
schwierigkeit diirfte doch wohl in einer so frithen Verurteilung des Nihilianismus
liegen, von der dieser Brief ausdriicklich spricht. Es ist jedenfalls auffallend, daff
die Gegner des Nihilianismus so frith sich nie auf eine solche berufen.

Weisweiler

Jeaunneau, E., Simples notes sur la Cosmogonie de Thierry de Charcres:
Sophia 22 (1955) 172—183. — P. Chensz hat in seinen lesenswerten Artikeln in
ArchHistDoctrLittMA 19 (1952) und 20 (1953) L’homme et la nature bzw.
Nature ou histoire bereits darauf hingewiesen, dafl die friihscholastische Streit-
frage iiber das ,Chaos® der Genesis als tiefere Grundlage eine verschiedene Men-
talitit in sich birgt: den naturalistischen Idealismus von Chartres, der den Timdus
heranzieht, und den konkreten historischen Sinn, wie er von Hugo von St. Viktor
vertreten wird: le sens concret d’une historie ou des libertés, divine et humaine.
J. zeigt nun hier die Bestrebungen Thierrys, das ,Chaos® mit Wilhelm yon Conches
moglichst zuriickzudimmen, es in eine gewisse sich weiter entwickelnde innere
Ordnung zu bringen und dadurch das Sechstagewerke als mit den physikalischen
Anschauungen der Zeit in Einklang zu zeigen. ,Coelum et terra® der Genesis sind
die vier Elemente, die aufeinander angewiesen sind. Die beiden ,leichten® Elemente
des Feuers und der Luft pressen die beiden festen der Erde und des Wassers durch
ihre Bewegung zusammen, wihrend letztere als Kernpunkte diese Bewegung
méglich machen. Aufierdem sind die vier Elemente harmonisch geordner: Feuer
isc ganz aktiv, Erde rein passiv, Luft und Wasser aktiv und passiv (Luft aktiv
fiir die Weiterleitung des Feuers; Wasser aktiv fiir die Mitteilung der Elemente
an die Erde). Geschaffen sind sie als ,materia primordialis’ in einem nicht voll
entwidkelten Zustand, da z. B. die Erde noch nicht ganz fest und das Wasser
noch nicht voll flissig war. Den Grund sieht Thierry darin, dafl Gott auf diese
Weise seine Weisheit auf dem Hintergrund der Inordinatio zeigen wollte — einen
Grund, den Wilhelm von Conches in seiner Philosophia mundi ablehnt, da nie-
mand existierte, dem diese Weisheit hitte auffallen konnen, weil die Engelwelt
den gbttlichen Willen sicher bereits erkannt habe. Das Sechstagewerk entwidckelt
sich nach Thierry innerlich nun dadurch, daf} das Feuer der Luft seinen Glanz gibt
(1. Tag), dann dem Wasser seine Wirme, wodurch das Firmament entsteht (2.
Tag). ‘Auch schenkt es der Erde etwas von seiner Wirme, so dafl Pflanzen und
Biume auf ihr erscheinen (3. Tag). Das obere Wasser verdichter sich zu Sternen,
die aus Wasser bestehen (4. Tag). Die so verstirkte Wirme teilt sich dem Wasser
auf Erden mit, so da dort Fische leben kénnen (5. Tag) und auf der Erde selbst
die Tiere, bei denen der Mensch nach dem Ebenbild Gottes geschaffen wurde (6.
Tag). Thierry bringt dariiber nur diesen einen Satz! So ist fir ihn die Schopfung
Bild der Weisheit, vor allem aber auch — entsprechend seiner inneren idealisti-
schen Zusammenschau — der Einbeit Gottes: Sicut autem unaquaeque res ab uni-
tate habet existere, ita ab eius unitatis aequalitate forma, modus, mensura unius-
cuiusque rei procedit (ed. Hauréau 67). Zu den bisher uns bekannten und von
Thierry genannten Quellen (Plato, Hermes Trismegistos, Virgil) kann J. noch
Makrobius und Aristoteles (De motu animalium 1) beifiigen. Zu letzterem vgl.
auch P. Duhem, Le systéme du monde, t. 3, Paris 1954, 191—193.

Weisweiler

Balduinus ab Amsterdam, O.FEM.Cap., De duobus Codicibus recenter
repertis Sermonum Dominicalium S. Antonii Patavini (Cod. Marburg lat. Q 696 bis
Cod. Var. lat. 1280): CollFranc 24 (1954) 383—396. — D e rs., Historia Scholastica
Petri Comestoris in Sermonibus S. Antonii Patavini: CollFranc 24 (1954) 83—109.
— Die Predigten des grofien Wundertiters und Predigers Antonius von Padua sind
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zwar mehrfach herausgegeben, zuletzt vor 60 Jahren durch A. M. Locatelli, Padua
1895, aber, wie B. sagt, auf nicht gut gewihlter handschriftlicher Grundlage und
mit sehr unvollstindiger Angabe der patristischen und spiteren Quellen. Der Verf,
will in diesen beiden Artikeln eine Vorarbeit fiir eine neue kritische Ausgabe bieten.’
Die Sorgfalt und umfassende Kenntnis, mit der er vorgeht, lafit hoffen, dafl er selbst
die Ausgabe in Angriff nimmt. Im 1. Artikel macht er auf die Hs Q 696 der Preu-
Rischen Staatsbibl. (einstweilen in Marburg) mit den Sonntagspredigten des Heiligen
aufmerksam. Sie stammt aus der Sammlung, die Gorres zu Anfang des vorigen
Jahrhunderts zum Teil aus rheinischen Klostern, hier aus dem Zisterzienserkloster
Himmerode im Trierischen, erworben hat. Die andere vom Verf. zuerst bis ins
einzelne beschriebene Hs ist Cod. Vat. lat. 1280. — Im 2. Artikel zeigt der Verf.
durch viele Parallelstellen die Abhingigkeit des Heiligen von der Historia Schola-
stica des Petrus Comestor, der mittelalterlichen Einleitung in das Studium der
Heiligen Schrift. Dieser Nachweis ist lehrreich fiir die Kenntnis der Verbreitung
dieses Schulbuches; er liflt zugleich vermuten, dafl Antonius das Buch in der Schule
benutzte. Die Ziration, die meistens ohne Angabe des Autors geschieht, hat fiir
das Mittelalter und iiberhaupt fiir Predigtliteratur nichts Auffallendes. Wer zitiert
denn in einer Predigr fiir das Volk, abgesehen von der Heiligen Schrift oder einem
Augustin, seine Quellen! Pelster

Decker, Br., Zwei unbekannte Frithdrucke von Schriften des hl. Thomas von
Aquin aus der Universititsbibliothek Frankfurt a. d. Oder: Wichmann-Jahrbuch 8
$1954) 82— 87. — Der ostdeutsche Raum mit seinen Universititen Breslau, Frank-

urt a. d. Oder, Prag, Wien, Krakau, der leider der gelehrten Forschung heute nur

schwer zuginglich ist, hat in der Theologie des ausgehenden Mittelalters und der
beginnenden Neuzeit eine bedeutende Rolle gespielt. Es sei nur an die Arbeiten
iiber Heinrich Totting, Heinrich von Langenstein und andere erinnert. Von dem
lebhaften wissenschaftlichen Interesse jener Gegend zeugen allein 75 Frithdrudie aus
Frankfurt an der Oder. D. ist es nun gelungen, in der Kolner Stadtbibl. Cod. Me-
vissen 73 einen Sammelband zu bestimmen, der aufler 2 Klner Drucken (Quentel
und Siisteren) — der Summa contra gentiles und den Quodlibeta des hl. Thomas —
die Frithdrucke Contra errores graecorum und die Quaestiones de trinitate Boecii des
gleichen Verfassers enthilt. Beide bisher vollig unbekannten Drucke kann D. nach
ihrer Herkunft aus der Offizin des Konrad Baumgarten in Frankfurt a. d. Oder
1508/1509 und seines Nachfolgers Johannes von Hanau stammend nachweisen. Sie
zeugen von dem Interesse, das an der neugegriindeten Universitit fiir Thomas
herrschte. Dankenswert ist es, dal D. noch andere Frithdrucke aus der gleichen
Offizin nennt. Pelster

S. Thomae Aquinatis Opuscula philosophica cura et studio
P. Fr. R. M. Spiazzi O.P. gr. 8 (XXXI u. 379 S.) Turin 1954, Marietti —
Opuscula theologica t. 1 et 2 cura et studio P. Fr. E. a Verardo
O.P. gr. 8° (XVIII u. 531 S.; XI u. 441 S.) ebd. 1954 — Catena aurea in
quatuor Evangeliat 1 et 2 curaP. A, Guarienti O.P. gr. 8% (VI n.
566 S.; 598 S.) ebd. 1953 — Super epistolas S. Pauli lectura t. 1
et 2, ed. 8. revisa, cura P. R. Cai O. P. gr. 8° (XIX u. 700, 577 S.) ebd. 1953 —
In octo libros physicorum Aristotelis expositio cura P. M.
Maggiolo O.P. gr. 8 (XI u.663S.) ebd. 1954 — In Aristotelis libros
Peri Hermeneias et Posteriorum Analyticorum expositio
cura P. Fr. R. M. Spiazzi O.P. gr. 80 (XVIII u. 439 S.) ebd. 1955 — In
librum de causis expositio cura et studio P. Fr. C. Pera O. P.
gr. 80 (LVIII u. 173 S.) ebd. 1955 — Contra Gentiles. Livre deuxiéme.
Texte de I’4dition léonine. Traduction de L. Corvez et de C. J. Moreau.
gr. 8° (446 S.) Paris (1954) Léthielleux. 2400 Fr.; geb. 2900 Fr. — Th. v. A.,
Das Wort. Verdeutscht v. J. Pieper. 8 (141 S.) Miinchen 1955, Ksel. 4.60 DM.
— Pelster, Fr,, S.J., Die Thomas von Aquin zugeschriebenen Opuscula De
instantibus . . . und ihr Verfasser: Greg 36 (1955) 21—49. — G. F. Rossi C. M,
Antiche e nuove edizioni degli Opuscoli di San Tommaso d’Aquino e il problema
della loro autenticitd (Monografie del Coll. Alberoni, 22). gr. 8° (75 S.) Piacenza
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1955, Coll. Alberoni. 700.— L. — In Weiterfilhrung unseres Berichtes iiber neue
Thomasausgaben (vgl. Schol 27 [1952] 477 f.; 29 [1954] 475 f.) ist es wieder még-
lich, einige sehr wichtige Werke in der Marietti-Ausgabe anzuzeigen. Es ist vor
allem der Drude der kleinen philosophischen und theologischen Opuscula.
Spiazzi hat dazu im Bd. der Opuscula philosophica eine Gesamteinleitung ge-
schrieben und dabei besonders die Kontroverse Mandonnet-Grabmann zur Authen-
tizitit der bekannten umstrittenen Opuscula dargestellt. Die vorliegende Edition
bringt alle mit Ausnahme derer, die von allen Autoren als apokryph abgelehnt
werden. Zur Frage selbst schrieb Sp.: Quaestionem vero non solvimus, quod hoc
nobis non erat in animo et praeterea vires nobis desunt (XVIII). Hier hat nun
der Artikel von Fr. Pelster die Liicke fiir die 7 vor allem umstrittenen Opus-
cula ausgefiillt. Er legt zunichst dar, dafl der Grundbeweis von Mandonnet aus
dem Fehlen in der offiziellen Liste des Bartholomaeus von Capua nicht so belang-
reich sei, wie Mandonnet geglaubt habe. Thren offiziellen und vollstindigen Charak-
ter gibt ja die moderne Forschung auf. Eine genauere Priifung der Uberlieferung
und der Hss ergibt nun, daff die 7 Opuscula vom 1. Jahrzehnt des 14. Jahrh. an in
die etwas dltere Sammlung, wie sie Bartholomius fiir seinen Katalog vorlag, als
cine Gesamtgruppe eingeschoben wurden. Das bezeugen die frithen Kataloge des
Tholomeus, Guidonis und von Stams sowie eine Reihe alter Hss. P. untersucht, da
diese Uberlieferung keine absolute Sicherheit gibt, die inneren Kriterien. Zunichst
stellt er fest, daf das Formelwesen und die Lehre die Bezeugung der frithen Hss
von einer in sich geschlossenen Gruppe unterstiitzen. Als gemeinsamer Verfasser
kommt Thomas in Betracht, da die Stilkriterien ganz auf dessen Werke passen.
Sehr wichtig ist der Hinweis in De natura generis, wo im 7. Kap. auf einen frithe-
ren eigenen Trakrat iiber das ens hingewiesen wird. P. zeigt an Parallelstellen, daff
es sich um De ente et essentia von Thomas handelt. Auch kann er belegen — wie
friher bereits J. Wild —, daf der Verfasser den Metaphysikkommentar des
Aquinaten benutzt hat. Aber es bleibt natiirlich die innere Schwierigkeit der ver-
schiedenen Lehre iiber die Einheit der Form, deretwegen ja auch noch jlingst J. M.
Wyss (vel. Schol 29 [1954] 476) die Authentizitit von De natura materiae geleug-
net hat. P. sucht sie zu l6sen, indem er diese Opuscula im Gegensatz zu Grabmann
erst nach 1265 geschricben sein liflt, also zu einer Zeit, wo Thomas an den Ari-
stoteleskommentaren arbeitete. Dadurch angeregt, habe er einzelne Fragen in diesen
kurzen Opuscula neu bearbeitet. So kam es auch zu einer erweiterten Lehre von
der Einheit der Form, um den Einwurf zu losen, wie es zu einer neuen Form nach
der Trennung von Leib und Seele komme. Thomas nahm daher nun an, daf} neben
der einen Form im Menschen die essentia der niederen bleibe, freilich zunichst ohne
suppositales Sein bis nach der Trennung. Das Neue an der Losung ist also die Spét-
datierung. Jetzt wird es Aufgabe der weiteren Forschung sein, auf breiterer Grund-
lage dem nachzugehen. — Eine ausgezeichnete Erginzung dieses Artikels von P. ist
die Arbeit von G. F. Rossi, die auch als Artikel in DivThom (Piac) 58 (1955)
3_73 erschienen ist. Denn sie bringt einen Uberblick iiber die alten und neuen
Editionen und fordert fiir eine definitive Stellungnahme eine textkritische Edition
auf Grund aller erreichbaren Quellen. Vielleicht ist auch diesmal das Zeugnis der
suferen Uberlieferung etwas zu hoch oder doch zu ausschliefilich bewertet (vgl.
dazu die Bemerkungen von Fr. Pelster bei Gelegenheit des letzten Artikels von
R. iiber die Echtheit der Opuscula in Schol 30 [1955] 117 f. und iber die Uber-
lieferung in Cod. lat. Bibl. nat. Paris 14546, ebd. 28 [1953] 106 ff.). — Die vor-
liegende Edition der Opuscula ist im allgemeinen — besonders bei den
theologischen — auf Grund der Parmensis erfolgt. Doch sind kritische Einzel-
bemerkungen eingearbeitet, und soweit neue und kritische Ausgaben vorliegen, sind
auch diese benutzt worden. So etwa bei De ente et essentia die von C. Boyer, bei
De unitate intellectus die ausgezeichnete von L. W. Keeler; bei De natura materiae
konnte leider die von Wyss noch nicht herangezogen werden. Jedes der einzelnen
Werke wird kurz eingeleitet. Der Druds ist wieder vorziiglich und klar. — Das
gilt auch von der Ausgabe der Catena aurea durch A Guarienti. Die
Namen der Kirchenviter treten in Majuskeldrudk gut hervor und storen doch das
Textbild nicht, wihrend die erklirten Schriftstellen, in Fettdruck gesetzt, gut sicht-
bar sind. So kann man sich leicht zurechtfinden. Am SchluR ist eine Tafel der
Evangelientexte fiir jeden der einzelnen Sonntage beigegeben. Das dient der prak-
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tischen Brauchbarkeit sehr. — Die neue Edition der Lectura super epi-
stolas S. Pauli von R. Cai nimmt die Piana als Grundlage. Auch hier sind
typographische Fehler verbessert. Vor allem aber sind die Interpolationen deutlich
kennbar gemacht, wenn der grofle Zusatz im Kommentar zu 1 Kor aus Petrus
von Tarantasia und ebenso die Zusitze, die Nannini aus einer alten Hs machte, in
Kleindruck gesetzt sind. Damit ist jede Verwechslungsméglichkeit nun ausgeschlos-
sen. Man wird dankbar sein, dafl bei den von Thomas zitierten Schriftstellen — es
sind fast 12 500! — auch der Vers beigefiigt wurde. Der Apparat weist auf Paral-
lelstellen hin, Alles das macht die Neuausgabe sehr begriiffenswert, — M. Mag -
giolo hat in der Expositio in des Aristoteles Libri physicorum die
Leonina zugrunde legen kénnen. Jedoch ist eine mehr schematische neue Synopsis
allen Lektionen vorgesetzt, so dafl der Aufbau gut iiberschaut werden kann. Die
lingere Synopse der Leonina findet sich am Schluf der Lectio als ,Summa®, Der
Schulgebrauch ist dadurch erleichtert. — In dhnlicher guter und iibersichtlicher Art
hat Spiazzi die Expositio in des Aristoteles Peri Hermeneias und In
Posteriorum Analyticorum gedruckt. Auch hier ist die Leonina Grund-
lage. — Etwas schwieriger ist die neue Edition der Expositio in librum
de causis durch C. Pera zu beurteilen. Die Edition war im Ms vollender, als
die neue Ausgabe von H. D. Saffrey O.P., Sancti Thomae de Aquino super
librum de Causis Expositio, Freiburg (Schw.) 1954 erschien. P. hat aber noch eine
Reihe ‘von Verbesserungen aus ihr in seinen Apparat aufgenommen ond fiir den
kommentierten Text die griechische Edition von E. R. Dodds oder die lateinische
von R. Steele mit den so wichtigen Erweiterungen durch C. Vansteenkiste benutzt.
P. Caramello hat eine literargeschichtliche und historische Einfithrung in den
Liber de causis beigefiigt und C. Mazzantini ein kurzes Pracludium doctri-
nale. — Die franzosische Ubersetzung des 2. Buches von Contra Gentiles
nach der Ed. Leonina durch die Dominikaner von Chambéry-Leysse ist dhnlich wie
die bereits erschienene des 3. Buches leicht lesbar und iibersichtlich. Sie bringe auf
der linken Seite den lateinischen Text und auf der rechten die Ubersetzung, so daff
man jederzeit vergleichen kann. So ist das grundlegende Werk in seiner Gegen-
wartsbedeutung den heutigen Gebildeten Frankreichs zuginglich geworden. Ein
ganz eingehendes Sachverzeichnis erleichtert auch hier den Gebrauch, da man die
ahnlichen Ideen zu einem Grundwort nicht nur in Seitenzahl, sondern auch in
kurzer Charakterisierung des reichen Inhalts findet. Das macht die Ausgabe auch
iiber die Grenzen Frankreichs hinaus wertvoll. — Eine deutsche Ubersetzung der
ersten 11 Lektionen des Johanneskommentars in Auswahl bietet J. Pie-
per. Er gibt damit einen Einblick in die tiefe Deutung des Johannesprologs durch
den Aquinaten. Mit Recht wird im Vorwort darauf hingewiesen, dafl Thomas
spekulativ ,die groflartigste Formulierung der Logos-Lehre, die sich in der abend-
lindischen “Theologie tberhaupt findet® (7), vorgelegt habe. Es kommt in der
Ubersetzung gut zur Darstellung, wie Thomas selbst um die Erklirung des Glau-
bensgeheimnisses innerlich ringt und daher vielfach mehrere Losungen vortrigt.
Gerade dadurch werden die ausgewihlten Kapitel fiir den Leserkreis, dem sie
dienen sollen, eine echte Einfithrung in thomasisches Denken iiberhaupt geben. Es
ist bereits die 3., nun vollig umgearbeitete und erweiterte Auflage, die P. vor-
legen kann. Weisweiler

da Palma, G, O.FM.Cap.,, La dottrina sull’Unitd dell’Intelletto in Si-
gieri di Brabante (Il Pensiero Medioevale, Serie 1, 5). gr. 8° (59 S.) Padova 1955,
Cedam. 700.— L. — Diese klare und grindliche Studie untersucht in der Haupt-
sache die Lehre Sigers tber die Einzigkeit des menschlichen Intellekts, wie sie in
dem seit langem bekannten, von Van Steenberghen veréffentlichten Kommentar zum
.dritten Buch De anima in Cod. Merton College 292 Oxford enthalten ist. Der Verf.
vergleicht die Lehre mit der Stellung des Aristoteles in De anima und jemer des
Averroes im entsprechenden Kommentar. Auch das Problem, ob die geistige Seele
Form des Korpers sei, wird wegen seiner innigen Beziehung zum ersten Problem
einbezogen. Das Ergebnis ist: Nach dem Kommentar kann die geistige Seele ebenso
wie bei Aristoteles nicht Form des K&rpers sein, sonst wire sie nicht geistig und
unsterblich. Der Intelleke — P. zeigt, dafl er bei Siger identisch mit der anima
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rationalis ist — umfafit als Krifte in sich: den Intellectus agens und possibilis, die
nicht wie bei Averroes getrennte Substanzen, sondern' Krifte ein und derselben
Seele sind. Er ist zwar mit dem iibrigen Teil des Menschen. eng verbunden, aber
doch'nur akzidentell durch seine Titigkeit. Diese Substanz ist nur eine fiir alle
Menschen. — Es bleibc mir die Frage: Will Siger hier die eigene definitive Erkld-
rung geben? Dann war er wenigstens in der Annahme des einen Intellektes in
allen Menschen offenbar Hiretiker. Es ist aber auch méglich, ja wahrscheinlich, dafl
er durch diese kecke und sehr gefihrliche Darlegung nur die echte Ansicht des
Aristoteles und Averroes gegeniiber der Erklirung von Thomas betonen, selbst
aber gliubiger Christ bleiben will. Grund fiir diese Annahme ist die Erkldrung in
der wohl etwas spateren Schrift De anima intellectiva: Hoc dicimus sensisse Phi-
losophum de unione animae intellectivae ad corpus; sententiam tamen sanctac fidei
catholicae, si contraria huic sit, sententiae Philosophi praeferre volentes, sicut et in
aliis quibuscumque (ed. Mandonnet, Philosophes Belges 6, 156 f.). — Non est in-
quirere qualiter se habeat veritas de anima, sed quae fuit opinio Philosophi (a.a.0.
163.) — Et ideo dico propter difficultatem praemissorum et quorundam aliorum
quod mihi dubium fuit a longo tempore, quid via rationis naturalis in praedicto
problemate sit tenendum et quid senserit Philosophus de dicta quaestione (de uni-
tate intellectus). Et in tali dubio fidei adhaerendum est, quae omnem rationem
humanam superat (a.2.0. 169). — Zwei mehr nebensichliche Bemerkungen. Auf
S. 26 sind die natio Anglicana, die facultas artium und die Universitit wohl zu
unterscheiden. Das Dekret iiber das Studium des naturwissenschaftlichen Aristoteles
von 1252 hatte nur fiir die natio Anglicana Geltung. 1255 kam ein fiir die ge-
samte Fakultit verpflichtendes Dekret hinzu. Die Universitit als Ganzes hat sich
mit der Frage nicht befaflt. — Die Sendung eines Trakrats De intellectu von
seiten Sigers an Thomas, von der P. S, 28 spricht, hat m. E. keinerlei feste Be-
zeugung. Silvester von Ferrara und Niphus, beide 15. Jahrhundert, sind viel zu
spit. AuRerdem redet Silvester konfus von Rugerius — denkt er an Bacon? —
Zuletzt noch eine Bemerkung. In Cod. 292 des Merton College Oxford mit dem
vom Verf. benttzten Kommentar Sigers stehen ff. 1"—69" Questiones methaphi-
sice doctoris Sigi(berti??) — Omnes homines . . . In principio Methaphisice quam
pro manibus habemus, premittit Philosophus hanc proposicionem. Es sind nicht
Quistionen Sigers, sondern die Quaestiones in Metaphysicam des Duns Scotus mit
den bekannten Extra, Addicio, Cancellatur. Pelster

Stroick, Cl, O.M. 1, Heinrich von Friemar. Leben, Werke, philosophisch-
theologische Stellung in der Scholastik (Freibutger theol. Studien, 68). gr. 8° (XVI
u. 286 S.) Freiburg/Brsg. 1954, Herder. 15.— DM. — Urspriinglich als Disser-
tation bei B. Geyer gemacht, ist die Arbeit in erweiterter Form hier veroffent-
licht. Es finden sich zunichst die Lebensdaten Heinrichs, der von drei anderen
gleichen Namens, vor allem von dem jlingeren Prager Professor (f 1354) zu
unterscheiden ist. Unser Heinrich wurde um 1245 wahrscheinlich im Ort Friemar
(bei Gotha) geboren, da Friemar kaum das Adelsgeschlecht gleichen Namens be-
zeichnet. Als Todesjahr nimmt St. 1340 an.: Von den iibrigen Daten ist hier
wichtig die Zeit seiner Pariser Studien- und Lehrtitigkeit (c. 1299 — c. 1315, wo
er wieder in Deutschland bezeugt ist). Etwa 1305 war er auf dem Pariser Lehr-
stuhl der Augustiner Nachfolger Jakobs wvon Viterbo, der 1302 Bischof von
Neapel wurde: ,Aliquibus intermediis®, sagt nimlich Jordan von Sachsen. Daher
ist das Quodlibet, das 1305/6 in Paris von Heinricus de Alemannia gehalten
wurde, doch von unserem Lehrer und nicht von dem spdteren Prager, der erst
nachher nach Paris kam (gegen Glorieux). — St. nennt sechs gedruckte Werke,
darunter den kurzen Sentenzenkommentar. Das 4. Buch eines langen Sentenzen-
kommentars, das viel verbreitet war, spricht er ihm mit Recht ab, da die Lehren
zu verschieden sind. Ungedruckte echte Schriften, die freilich z. T. Kompilationen
Heinrichs aus anderen Werken sind wie der tractatus de emptione (aus Aegidius
Romanus) oder der Liber de perfectione interioris hominis (aus Kassian), kennt
St. neun. Da er bereits hier kurze Textbelege einfiigt, 1ifit sich die Eigenart des
Schrifttums gut erkennen. Es ist u. a. bis in die Predigten hinein durch srarke
Unterteilungen kennbar, wie etwa generaliter, specialiter, specialissime (39), oder:
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Anima pro conceptione (Verbi) disponitur per inspirationem gratiosam, per subli-
mationem virtuosam, per aemulationem vigorosam, per illustrationem radiosam
(49). Heinrich ist der mehr schlichte, einfache Mann, der auch begeistert predigt
und in seinem Orden friih als Seliger verehrt wird. Jordan von Sachsen, der ihn
personlich kannte, hat ein ihnliches Lebensbild entworfen, das St. wortlich bringt.
— Der 2. Teil der Arbeit entwickelt die Lebre auf Grund des grofilen Ethik-
kommentars und des Quodlibet, das im Anhang ganz verdffentlicht wird, ver-
bunden mit wichtigen Erorterungen iiber die Beziehung von Verstand und Willen
aus dem Ethikkommentar sowie mit Texten zur Gotteserkenntnis aus den Qui-
stionen des Johann von Polliaco und des Quodlibets des Thomas von Balliaco als
Gegenstiicken. Daraus ergibt sich, dafl Heinrich in den groflen Streitfragen des
beginnenden 14. Jahrhunderts, wie der Bezichung von Verstand und Willen,
Potenz und Habitus, Konstitution der gottlichen Personen, eine mittlere Linie
zwischen Intellektualismus und Voluntarismus einhile. Im wesentlichen folgt er
Thomas von Aquin, und zwar mehr als sein Ordenslehrer Aegidius. Es scheint sich
mir freilich hie und da nur um gleiche Grundbaltungen mit Thomas zu handeln
und nicht um direkte Abhingigkeit, wie ja auch nach St. Heinrich etwa in der
Frage des Einflusses des Verstandes auf den Willen (nur condicio sine qua non
fiir die Willensentscheidung) sehr vereinfacht und die thomasischen feineren Ver-
dstelungen einer causa formalis bzw. finalis entsprechend seiner weniger speku-
lativen Art fortliflt. Vor allem diirfte Heinrich durch seinen Lehrer Jakob von
Viterbo in seiner ,thomasischen’ Richtung beeinfluft worden sein. In seinem
Quodliber konnte St. zwei Stellen finden, in denen er sich eng an Jakob an-
schlieft (187). Aegidius gegeniiber ist er frei und wihlt meist liecber Thomas.
Aber er tibernimmt auch Eigenlehren des Aegidius, so z. B. hinsichtlich der Titig-
keit des intellectus agens. Seinen Gegnern gegeniiber zeigt er'sich sachlich und
vornechm. Er war keine streitbare Kampfnatur. Das Schluflurteil von St. lautet
daher gut, dafl Heinrich kein iiberragender selbstindiger Denker war, wohl aber
ein vorziiglicher Lehrer und fruchtbarer Schrifisteller. Seinen grofiten Einfluf§
hatte er durch seine Predigten und seine aszetisch-mystischen Schriften wic seine
pastoralen Abhandlungen. Das belegen die iiber 300 Hss allein in deutschen und
Osterreichischen Bibliotheken. Das solid gearbeitete Buch gibt uns so zum ersten-
mal einen wirklichen Einblick in den Augustinereremiten aus der Friihzeit des
Ordens. Weisweiler

Schifer, O, O.F.M., Johannes Duns Scotus (Bibliographische Einfiih-
rungen in das Studium der Philosophie 22). gr. 8° (34 S.) Bern 1953, Francke.
2.80 DM. — Je mehr eine Bibliographie auf eine Auswahl aus einem umfang-
reichen Schrifttum angewiesen ist, um so wichtiger ist es, dafl der Bearbeiter durch
eine umfassende Sachkenntnis dafiir die Verantwortung tragen kann. Das ist ohne
Zweifel bei Sch., der Mitglied der internationalen Scotuskommission in Rom
ist, der Fall. Die Grundsitze der Auswahl werden im Vorwort angegeben. Das
1. Kap. enthilt die einschligigen Hilfsmittel, das 2.Kap. die Bibliographie zu
Leben, Werken und Ausgaben, das 3. Kap. die Bibliographie zur Philosophie des
Duns Scotus, und zwar zuerst Werke zu den Quellen der scotistischen Philo-
sophie, dann Einfithrungen in das Gesamtwerk, schlieflich die Literatur zu den
Hauptdisziplinen der Philosophie. Niitzlich sind insbesondere die Angaben, die
eine Unterscheidung der echten, unechten und zweifelhaften Werke nach dem
heutigen Stand der Forschung ermdglichen. Brugger
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