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1. Philosophische Gesamtdarstellungen. Erkenntnislehre. Metaphysik

Capitan, W. H. — Merrill, D. D. (Htsg.), Metaphysics and Explanation.
Proceedings of the 1964 Oberlin Colloquium in Philosophy. 8° (112 S.) Pittsburgh
1966, University of Pittsburgh Press. 4.50 §. — Das Bindchen enthilt Arbeiten
verschiedener Philosophen des englischen Sprachraums, die sie auf dem fiinften
philosophischen Oberlin-Kolloquium vom 10. bis 12. April 1964 vorgelegt
haben, zunichst zwei Essays, die ohne Diskussionsbeitrige abgedruckt sind, dann
drei Vortrige, die jeweils den Gegenstand eines Symposiums bilden, d. h., sie
werden von zwei anderen Teilnehmern einer Kritik unterworfen, und der Autor
beschlieBt das Symposium mit einer Erwiderung auf diese Kommentare. — Das
etste Essay von S#egphan Kirner (Bristol) beschiftigt sich mit zwei Grundthesen
einer Wissenschaftsphilosophie, die et ,,Deduktivismus® nennt. Sie werden nach
seinet Meinung von den meisten zeitgendssischen Wissenschaftstheoretikern
vertreten. Dennoch unternimmt et es, sie in seinem Artikel zu widerlegen. Die
Thesen lauten: 1. Im Experiment iiberpriifbare Konsequenzen einer wissen-
schaftlichen Theorie sind empitische Sitze. 2. Der Schlufl innerhalb einer wissen-
schaftlichen Theorie ist immer deduktiv. Die erste These wird abgelehnt, weil jede
wissenschaftliche Theotie einen logisch-mathematischen Rahmen enthilt, in den
die Begriffe und Sitze eingefiigt werden, wodurch sie ,,idealisiert werden: an
die Stelle einer empitischen Aussage tritt eine theoretische. Gegen die zweite
These werden statistische Theorie und Quantenmechanik als Gegenbeispiele
angefiihrt. Wie in der ersten These im Test gewonnene empirische Aussagen mit
theoretischen identifiziert wurden, so hier endliche Reihen mit unendlichen (in
der statistischen Theotie) oder MeBergebnisse det klassischen Mechanik mit
quantenmechanischen Bestimmungen. An die Stelle der Deduktion ist also in
beiden Fillen die ,,Identifikation® gesetzt, und zwar von Begriffen oder Aussagen,
die sich nicht auseinander ableiten lassen. — In der zweiten Abhandlung vergleicht
J. J. C. Smart (Adelaide) zwei Bedeutungen des Wortes ,,Unsinn®, nimlich
s»oinnlosigkeit und ,,Falschheit”. Er kommt zu dem Ergebnis, daB sich beide
nicht schatf voneinander abheben lassen und daB folglich auch keine vollige
Trennung moglich ist zwischen der Philosophie einerseits, die sich mit dem Sinn
der Worte, der Exaktheit der Begriffe befalit, und der Wissenschaft andererseits,
det es um die Wahrheit geht. Als praktische Folgerung fordert S. eine Zusammen-
arbeit zwischen Spezialisten (= Wissenschaftlern) und ,,Synoptikern® (=Philo-
sophen). — Im ersten Symposium triagt /. Feinberg (Princeton) die Meinung vor,
man kénne nach dem allgemeinen Sprachgebrauch dutrchaus sagen, eine freie
Handlung sei von auBen verursacht, und er gibt einige Beispiele dafiir. Zur
Vermeidung von MiBverstindnissen schligt er dann vor, ,,produktive” und
»etklirende® Ursachen zu unterscheiden, und erldutert schlieBlich praktisch-
juristische Folgerungen aus seiner These. Beide Kritiker dieser Ansicht geben zu,
daB man sagen konne, eine freiwillige Handlung sei verutrsacht, aber K. S.
Donnellan (Cornell) besteht auf dem Unterschied, den wir zwischen dieser Art der
Verutsachung und jenet von natirlichen Ereignissen machen; und K. Lebrer
(Rochester) bezweifelt, ob sich der Determinismus mit den allgemeinen Ansichten
iiber freie Handlungen vereinbaren lasse. — Im zweiten Symposium schreibt
N. Rescher (Pittsburgh) iiber ,,evaluative Metaphysik®, deren Aufgabe darin
bestehe, die verschiedenen Gegenstandsbereiche zu bewerten, wihrend ,,taxo-
nomische® Metaphysik diese Gegenstandsbereiche abzugrenzen, die Dinge zu
klassifizieren hitte. Als metaphysische Wertkategorien nennt er die Dauer, die
Personalitit, die Erkenntnis. Diese Werte seien weder isthetische noch ethische,
noch Nutzwette, sie ligen aber der ethischen Bewertung zugrunde. L. W. Beck
(Rochester) und 7h. E. Patton (Pennsylvania) glauben, dall eine solche meta-
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physische Bewertung tiberfliissig sei, da die ethischen Werte geniigen, worauf R.
antwortet: ,,Wir haben uns mit diesen metaphysischen Werten zu befassen, weil
es sie gibt.” — Das letzte Symposium schlieflich behandelt den Vortrag von
H. Hochberg (Indiana) tber ,,Dinge und Eigenschaften, der zu dem Ergebnis
kommt, Dinge konnten als Kombination von Eigenschaften betrachtet werden,
und diese Ansicht gegen die Kritik von R. Severens (Ohio) und J. M. Shorter
(Canterbury, Neuseeland) verteidigt. — Im Vorwort des Bandes wird erklirt, die
abgedruckten Beitriige zeigten den EinfluB der analytischen Philosophie in ihren
verschiedenen Formen. Dal3 man sich in ihr aber auch nur immer wieder mit den
alten Fragen der Philosophie herumschligt und daB auch die Antworten darauf
— ob wahr oder falsch — keineswegs neu seind, zeigen diese Abhandlungen wohl
noch deutlicher, so dal man sich beinahe deprimiert fragt, wozu denn diese ganze
Sisyphusarbeit, die denselben Stein immer von neuem den gleichen Berg hinauf-
rollt, wenn auch vielleicht nicht in denselben Geleisen. Aber es mag scin, daf die
Aufgabe der Philosophie eben zum guten Teil darin besteht, den alten Wein in
neue Schliduche zu fiillen. AvKellet; S ]

Marxistisches und christliches Weltverstindnis (Weltgesprich.
Selbstkritik des 20. Jahrhunderts. 1. Schriften, 1). 8° (168 S.) Freiburg — Barcelona
— Dar-Es-Salaam — New York — Sao Paulo — Tokio 1966, Herder. 18.— DM. — Der
erste Band einer neuen Schriftenreihe, die die ,,Arbeitsgemeinschaft Welt-
gesprich® beim Herderverlag betreut. Er umfaBt folgende Aufsitze: ,,Zum Sinn
des Unglaubens® vom Zagreber Philosophieprofessor B. Bofnjak, ,,Detr Tod
Gottes und das Bekenntnis zum Schopfer™ vom Wiener evangelischen Theologen
W. Dantine, ,,Die Koexistenz der Kirche mit dem Marxismus® von /.- ¥. Calvez,
S. J., Paris, sowie ein Nachwort des Frankfurter Politologen 7. Fetscher. Die
Abhandlung Bofnjaks gibt sich sehr gelehrt, hilt aber, wie Fetscher in seinem
Nachwort betont, die seit Engels festgelegte Linie ,,hie wissenschaftliche Welt-
anschauung, hie Religion® ein, womit er neueren Tendenzen innethalb des
marxistischen Lagers nicht gerecht wird. Einige Zitate mégen seinen Standort
bestimmen: ,,Nachdem eine jede Aussage von Gott das angibt, was Gott nicht
ist, so folgt daraus . . ., daB jedes Gesprich von Gott eine Negation Gottes ist.
Und so kommt man auch aufgrund des Theismus zum Negieren Gottes (19) —
»>Man mulB glauben, denn es gibt kein Uberpriifen (23) — ,,Es ist klar, daB das
Hoffen, Glauben, Nichtzweifeln an dem, was man nicht sicht, nur religitse
Illusion sein kann und keineswegs das wissenschaftliche und kritische BewuBtsein®
(55). Interessant ist allerdings, wie er die Moglichkeit des Weiterbestehens der
Religion in jedem gesellschaftlichen System erklirt: Religion transzendiere ihrem
Wesen nach die Wirklichkeitswelt und wende sich dem ,,eschaton® zu; deswegen
konne ,,kein gesellschaftliches System ein Hindernis fiir die Religion bedeuten,
vorausgesetzt, dall sie gesetzmiBig als Privatsache gesichert worden ist (41) —
gesellschaftliche Entwicklung besage eben nicht identisch auch Reifung des
Menschen zum ,,kritischen Rationalismus® (17, 45 fI.). Das Niveau eines ,, Welt-
gesprichs* haben diese Ausfithrungen kaum. Die Abhandlung W. Dantines
kniipft nicht etwa an die voraufgehende an, sie exponiert in leider ziemlich wort-
teicher und zuweilen jargonhafter Sprache die Frage, inwicfern die ,,Proklamation
des Todes Gottes* sinnvoll sei, ja gleichsam die gemeinsame Basis fiir ein Gespriich
zwischen Christen und Atheisten darstelle. Der Gott, gegen den die Atheisten
sich wenden, sei tatsichlich ,,tot*, der Atheismus stofie daher ins Leere, wenn er
gegen das genuin christliche Gottesbild anzugehen meine. Tot sei der ,,Schépfer-
gott” der an der Kosmologie orientierten ,,theologia naturalis®, mit der sich der
christliche Glaube zu seinem Schaden eingelassen habe. Gott als ,,Letztwirklich-
keit*, Ergebnis einer ontologischen ,,Seinshinterfragung* (80), ,,cin Letztes Ding
als ein objektiv Gegebenes* (102) verdanke sich einer den Glauben verfilschenden
Metaphysik, Die ,,Sinnwidrigkeit einer gottlichen Uberperson oder eines gott-
lichen letzten Dinges® (124) miisse aufgehoben werden. Der genuine Glaube
denke Gott aus dem Christusereignis und nur so; die Beschaftigung mit ,,Gott
selbst, also mit seiner ,,Aseitit, verdunkle, wenn all das ,,durch eine Seinslehre
fundiert wird*, die ,,unbegreifliche Vollmacht des géttlichen Handelns®, weil
diese ,,von einer Einsicht in das Wesen des Seienden abhingig gemacht wird® (126).
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Man spiirt die alte protestantische Befiirchtung durch, Gottes absolute Freiheit
werde durch ein ontologisches System angetastet. Ebenso wird dem Verf. zufolge
das Geschopf, sobald es metaphysisch in einen von Gott ,,verursachten®* Kosmos
eingeordnet wird, seiner Geschichtsmichtigkeit beraubt: die Bindung an einen
metaphysischen ,,ordo* und die Riickbindung an ein ,,Erstes*, ,,Urspriingliches*
Lihme die Lebendigkeit der Gegenwart und des Zukunftsentwurfes — wie der
Mensch frei werde von dem Zwang, ,,an irgendeiner Stelle der Kosmogenese cine
Liicke fiir Gott zu lassen‘* (131), so auch von der Hemmung, den ,,Einsatz seiner
alleinigen und einzigartigen Verantwortung® zu wagen (133). Der Schopferglaube
grinde sich ausschlieBlich ,,auf Gebot und Zusage einer unbedingt verlaBlichen
Liebe* (135); die Schopfungserzihlung wolle das ,,Gut-Sein“ der Welt, iht
Getragensein von unverbriichlicher gottlicher Liebe, bezeugen, keine Seins-
Abkunft. ,,Weil Gott ,tot’ ist und mit ihm alle religiése Abhingigkeit, vollzieht
sich das Lob des Schépfers in der selbstverantwortlichen Freiheit des Menschen,
in der Welt fiir sie zu wirken* (136). Die gegebenen Hinweise wollen nur orien-
tieren, in welcher Richtung die Denkbewegung verliuft; die mancherlei wert-
vollen AnstoBe, die davon ausgehen, sollen nicht geleugnet werden. Aber ein
Marxist wie BoSnjak wiirde den ,.freischwebenden® Glauben an Gottes Liebes-
zusage eben fiir irrational und unkritisch und damit doch fiir Selbstentfremdung
des Menschen halten. — Die Nachtrige im Nachwort von I. Fefscher bringen
wichtige Fingetrzeige fiir ein Verstindnis der z. T. sehr unorthodoxen Auf-
lockerungen der Ideclogie im heutigen kommunistischen Lager. Was /.- Y. Calvez
zu den neueren und neuesten Stellungnahmen der Kirche zur Koexistenz mit
dem Marxismus sorgfiltig auseinanderlegt, kann als Diskussionsgrundlage fiir
das praktische Verhalten dienen. Man wird freilich nicht iibersehen diitfen, da
letztlich doch die theoretische, sagen wir in einer gewissen Verkiirzung: die
philosophische, Einstellung den Ausschlag fiir den ,,sinnvollen® Einsatz in der
Praxis gibt. Das bestitigt ja der Aufsatz von Bo$njak, doch auch die etwas
vertrackte Theologie Dantines. H. Ogiermann, S. J.

Acta VI Congressus Thomistici Internationalis: Vol. II: De Deo in
philosophia S. Thomae et in hodierna philosophia. (Bibliotheca Pontificiae
Academiae S. Thomae Aquinatis, VII.) Gr. 8° (367 S.) Rom 1966, Officium Libri
Catholici. — Der nunmehr vorgelegte 2. Band der KongreBakten (vgl. ThPh 41
[1966] 249 ff.) bringt die testlichen Vortrige und Kommunikationen, nicht nach
Sachgruppen, sondern alphabetisch nach den Vetfassernamen geordnet. Zu
einzelnen der ,,quinque viae‘ finden wir auch jetzt interessante Beitrige, teils meht
historischer Art (117 ., 138 ff., 288 f£.), teils im Sinne einer spekulativen Klirung
und Weiterfithrung (19 ff., 248 ff., 281 ff., 345 ff., in etwa auch 353 .). Man wird
nicht erwarten, dal3 hier zu den einzelnen Thesen Stellung genommen werde; es
sei nur auf die oft genug empfindlich divergierende Fiille der Auffassungen
hingewiesen, die sich hier ausspricht. Der jetzt abgedruckte Vortrag von /.-B. Lotz
breitet eine Spekulation aus, die in Parallele steht zu den Konzeptionen G. Sie-
werths (Das Schicksal der Metaphysik von Thomas zu Heidegger [Einsiedeln
1959] 471 f.) und denen B. Weltes (Det philosophische Glaube bei K. Jaspers und
die Moglichkeit seiner Deutung durch die thomistische Philosophie [Symposion
11/1949] 137 f.). Auch E. Nicolet#i geht von der ,,ontologischen Differenz® aus
(260 f1.), zeigt jedoch die metaphysische Kontingenzy der ,,Seienden® nicht auf (was
man nur auf dem Weg iiber die Potenz-Akt-Analyse tun kann), kommt daher
nicht zu dem Ursprung, den wir theistisch als Gott bezeichnen und nicht nur
irgendwie als ,,Urgrund* der Welt. R. Webster (353 f.) gelangt ebenfalls nur zu
einem letzten synthetisierenden Prinzip, das die welthafte Differenz von ,»Empi-
risch® und ,,Logisch® iiberwindet; die Personalitit Gottes ordnet er einem
(philosophischen?) Glauben zu. — Da keine einheitliche Linie das Ganze der
Darstellungen durchzicht, sei auch weiterhin lediglich auf die eine oder andere
von ihnen eingegangen, die der Problematik der Gottesheweise nachspiirt.
Wichtig ist z. B. die Studie von Fr. Rivetti Barbs iiber die Moglichkeit, den
Gottesbeweis (mittels der symbolischen Logik) zu formalisieren; mit Recht betont
sie (359 fi.), daBl der bloBe logistische Formalismus nicht ganz zum Ziele fithrt,
weil inbaltliche Ubetlegungen einbezogen werden miissen, um den analsgen Sinn
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von ,,movere (,,causate’) im ,,terminus ad quem® sicherzustellen. 7. Bonetti
(66 f£.) urgiert nochmals die ,,equivoci sulla causality®, H. Genrtsen (159 f.) die
innere Einheit von spontaner und reflexer Gotteserkenntnis. Von hohem Wert
sind mehrere Vortrige zum Problem des Atheismus; detjenige von [. de Finance
iiber Feuerbach, L., Leaby iiber die Grundlagen des,,wissenschaftlichen® A theismus,
A. Solignac und F. VVandenbussche iiber Metleau-Ponty (die Ausfithrungen beider
zusammengenommen bieten m. E. eine Analyse simtlicher einschlidgigen Texte
von M.-Ponty, wenn man von eher nur indirekt relevanten Aussagen absieht).
Niitzlich sind auch die Bemerkungen zu Miguel de Unamuno (131 ff.) und
G. Santayana (319 ff.). An die Wurzel der sprachanalytisch-semantischen These
von der Sinnlosigkeit eines Satzes wie ,,Gott existiert méchte I, Mancini gehen
(221 f1.); auch das ,,asserto ateo® hitte, falls die Termini ,»,Gott” und ,,Existenz*
in einem sinnvollen Satz nicht auftreten kénnten, keinen Sinn — man ist allerdings
versucht, den neopositivistischen Satz »Gott existiert nicht” (,,kann nicht exi-
stieren®) nicht als Behauptung, sondern als Aquivalent dafiir zu interpretieren,
dal der Satz ,,Gott existiert* keinen Sinn habe, und nicht als einen semantisch in
sich moglichen Satz; das Verdikt Mancinis scheint nicht durchzuschlagen (und
wo hitte ein Sprachanalytiker je den Satz ,,Gott existiert nicht thetisch auf-
gestellt?). Es wire noch die Abhandlung von G. Penzo iiber | Intuition” bei
Heidegger (Seinserfahrung) und bei Thomas (s»intellectus*) hervorzuheben
(275 f1.); gerade die kenntnisreichen Hinweise betr, Heidegger verdienen Beach-
tung, auch wenn man meinen mochte, die Charakterisierung der ,,Seinserfahrung
als Intuition treffe den Heideggerschen Gedanken nicht ganz — aber Heideggers
hybride Wortverbindung ,,denkende Erfahrung® hat erst recht keinen sachdien-
lichen Wert. — Die beiden Aktenbinde enthalten eine Fiille anregenden Materials.
Freilich gewinnt man iiber alle positive Anregung hinweg mehr noch den Ein-
druck, es herrsche leider iiber die logische und ontologische Struktur auch nicht
eines einzigen der Gottesheweise hinteichende Einmiitigkeit.
H. Ogiermann, S. J.

Leinfellner, Werner, Die Entstehung der Theorie. Eine Analyse des
kritischen Denkens in der Antike. 8° (207 S.) Freiburg 1966, Alber. 23.—— DM,
L. will zeigen, wie die wesentlichen Forderungen jeder wissenschaftlichen Theorie
in der antiken Philosophie, namentlich bei Platon und Aristoteles, noch vor der
euklidischen Geometrie erarbeitet worden sind, ,,ecine geistige Leistung ohne-
gleichen (10). Ansitze dazu finden sich schon in den Semata des Parmenides
(19-28), in der Strukturbeschreibung und dem mathematisch-logischen Atomis-
mus der Pythagoreer (29-35) und in Zenons Paradoxien der Bewegung (35-46).
Demokrit bemiiht sich vergeblich um eine widetspruchsfreie Theorie der Bewe-
gung (46-51); die Neuentdeckung der Sophisten sind die relationalen Begtiffe; im
iibrigen charakterisiert L. deren Auffassung als den ,,ersten Wissenschafts-
positivismus der europiischen Geschichte® (53). Die methodisch entscheidende
Leistung Platons sieht der Verf. im ,,Parmenides® mit seinem deduktiven Dutch-
probieren der verschiedenen streng logisch unterschiedenen Hypothesen rationaler
Weltkonstitution; das sei ,,der Beginn der Wissenschaft in ihrer umfassenden
Bedeutung® (118). Aristoteles trigt dariiber hinaus die Fundierung der theore-
tischen Konstitutionsformen in der Erfahrung bei, ferner die Syllogistik; als
erster erhebt er die Forderung, die Axiome aufzufinden, die dem wissenschaftlichen
System zugrunde liegen (125). Die in der aristotelischen ,,Physik* ausgefiihrte
Analyse des Werdeprozesses erscheint L. als die erste ,»,physikalische deduktive
Theorie und gleichzeitig die erste philosophisch wissenschaftliche Metatheorie.
Erst im 20. Jahrhundert wurde mit den fundamentalen Untersuchungen bewegter
Weltsysteme . . . wieder diejenige umfingliche Problemstellung erreicht, die in der
atistotelischen ,Physik vorliegt™ (129). Von besonderer Bedeutung ist dabei das
s»Relationsschema* Dynamis—Energeia. Auf dieses Schema fithrt Aristoteles pet
analogiam alle ,,Prinzipien®, d. h. Grundannahmen, zuriick (138). Er hilt an der
Forderung der Evidenz der Prinzipien fest (148, 201). Diese Forderung scheint
dem Verf. heute nicht mehr notwendig; an ihre Stelle trete heute die ,,Konstruk-
tivitit, d. h. die schrittweise Durchfithrung der logischen Deduktion* (148). —
Aber zeigt nicht gerade das Festhalten des Aristoteles an der Forderung der
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Evidenz der Prinzipien, daB fur ihn die erstrebte Erklirung des Weltgeschehens
meht ist als eine wissenschaftliche Theorie im modernen Sinn, d. h. mehr als eine
Grundannahme, aus der sich die einzelnen Gesetze und Tatsachen ableiten lassen?
Geht es ihm nicht vielmehr letztlich um ein philosophisches Begreifen der Welt-
wirklichkeit aus ihren letzten Griinden und ,,Bedingungen der Méglichkeit*? Ein
reflexes BewuBtsein des Unterschiedes der beiderseitigen Methoden kann man
freilich bei ihm noch nicht erwarten, und so treten die fiit Philosophie und
Einzelwissenschaft gemeinsamen Methoden in den Vordergrund.
J. de Vries, S. .

Wiedmann, Franz, Das Problem der GewiBheit (Epimeleia, 4). 8° (182 S.)
Miinchen 1966, Pustet. 25.— DM. — W. sicht in det GewiBheit vor allem die feste,
zweifelsfreie Zustimmung; insofern leugnet er mit Recht wesentlich verschiedene
,,Grade® der GewiBheit (22-24). Aber gilt das gleiche auch hinsichtlich des
anderen Elements der GewiBheit, das W. annimmt¢, d. h. det Evidenz? Auch fiir
die Notwendigkeit der Evidenz beruft er sich auf Thomas (20; die in Anm. 14
zitierte Stelle steht freilich nicht S. th. II [!], sondern De ver. q. 14 a.1 ad 7). Hier
wire allerdings zu beachten, daB Thomas den Begriff der Evidenz enger falt und
daher leugnet, daB sie sich in der GlaubensgewiBheit findet. W. unterscheidet mit
Newman certitude und certainty, wobei certitude die spontane, certainty die
reflexe GewiBheit, die sich ihrer Griinde ausdriicklich bewult ist, bedeutet (20).
Mit Recht wird betont, daf} die teflexe Vergewisserung auf dem Weg einer
rationalen Erhellung einer bereits vorhandenen Evidenz geschicht (58); die
philosophische Reflexion ist also riickbezogen auf ein urspriinglicheres Wissen
(nachher [154] wird den Begriffsworten certitude und certainty eine etwas andere
Bedeutung gegeben; certainty ist jetzt die notwendige, certitude die freie GewiB3-
heit). Gut wird gezeigt, daB Denknotwendigkeit als bloB psychologisches
Denkenmiissen die GewiBheit nicht begriindet (60, 67). Bemerkenswert ist auch
die Auseinandersetzung mit Heideggers Ablehnung der Wahrheit als ,,rectitudo®;
W. zeigt, daB gerade Anselm, der die Wahtheit als rectitudo definiert, die rectitudo
nicht in dem von Heidegger abgelehnten Sinn versteht; von Anselm kann man
jedenfalls nicht sagen, daB} er ,,den Grund der Maf-nahme selbst und das Wesen
der MaBgabe nicht ,,bedenke* (80). Das 6. Kap. behandelt die ,,intuitive Gewil-
heit®. W. versteht darunter jene GewiBheit, die oft als ,,irrationale GewiBheit
bezeichnet wird. W. zeigt, daB sie, soweit sie zu Recht als echte GewiBheit
bezeichnet wird, eine unentfaltete Form der Gewi3heit ist, die sich nur in einer
verdunkelten, abgekiirzten, unbegrifflichen Form mit der logischen Evidenz in
Fithlung zu setzen vermag (121). Auch der religitse Glaube kann sich ,,nicht aaf
das Absurde griinden und ginzlich im Bereich des Irrationalen angesiedelt
werden (138). DaB die Glaubensgewilheit freie GewiBheit ist, mindert ihren
Wert nicht, ,,Freiheit® hinsichtlich der Zustimmung bedeutet vielmehr Zeichen
und Folge der Bedeutsamkeit (155), sie findet sich stets, wo es um das Ja zu einer
Person geht: ,,Die Person erhebt sich iiber die Erzwingbarkeit (der Zustimmung),
sie erfordert eine Stellungnahme meiner selbst® (154). Es sei noch bemerkt, daB
W. seine Gedanken nicht nur abstrakt darlegt, sondern immer wieder durch
Beispiele aus der Geistesgeschichte belebt. — Wenig gliicklich scheint es mir
allerdings, daB Anselms ontologisches Argument als Prinzip der Wahrheits-
sicherung, ja als ,,ein AuBerstes an rationaler Entfaltungs- und Begriindungs-
moglichkeit (95) hingestellt wird. Jode Vries; Sl

Lauth, Reinhard, Die absolute Ungeschichtlichkeit der Wahrheit. KI. 8°
(55 S.) Stuttgart 1966, Kohlhammer. 5.80 DM. — Laut Klappentext muf3 man die
kleine Schrift als ,,Pamphlet® im giiltigen Sinne des Wortes bezeichnen, allerdings
als Pamphlet auf wissenschaftlichem Niveau. Mit bissiger und zorniger Schirfe
attackiert sie den heute oft so gedankenlos zur Schau getragenen Wahrheits- und
Erkenntnistelativismus. Fiit dessen Eindringen in die gegenw‘drtige philosophi-
sche und auch theologische Diskussion wird im wesentlichen Heidegger verant-
wortlich gemacht. Die Darlegung beginnt mit dem Aufweis der absoluten
Ungeschichtlichkeit der Wahrheit, wobei jene Denker aus dem Hintergrunde
hereinwirken, die auch sonst als Leitbilder des Verf.s gelten miissen: Descartes,
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Kant und Fichte. Dann werden die beiden relativistischen Thesen ,,Die Wahrheit
indert sich durch die Geschichte® und ,,Die Erkenntnis der Wahrheit wandelt
sich durch die Geschichte* wie auch eine dritte, vor allem die Méglichkeit ethischen
Vethaltens untergrabende These ,,Die Applikation der Wahrheit wandelt sich
durch die Geschichte®* einer schatfsinnigen und in vielem berechtigten Kritik
unterzogen. Sehr eindrucksvoll tritt hervor, wie die Vergeschichtlichung der
Wahrheit Geschichte selbst, die Einheit des geschichtlichen BewuBtseins und
damit ebensosehr mit sich identische Personalitit und erst recht Interpersonalitit
(als Basis aller Sittlichkeit) unmoglich macht. Immer wieder apostrophiert der
Vetf. nebenbei Strémungen im modernen Katholizismus; man witd ihm zu-
stimmen kodnnen, wenn er die Wortverbindung ,,neues Denken® (man sehe z. B.
nur, wie naiv und zugleich arrogant sie im hollindischen Erwachsenenkatechismus
auftritt) als schief ablehnt: es gebe nur wahtres oder falsches Denken. — Eine
ruhige, weniger polemisch zugespitzte Analyse miilite noch zeigen, worin nun
Wahrheitserkenntnis, besonders philosophische, auf jeden Fall ,,geschichtlich®
ist und sein datf. Geschichtlichkeit besagt ja nicht nur Relativierung und Gefiht-
dung, sondern auch und wohl zutiefst Méglichkeitsfeld der Entfaltung und
Reifung. Das wird der Verf. kaum leugnen wollen, aber der cher positive Aspekt
des freilich schmerzlichen Phinomens kommt bei ihm nur schwach zum Vorschein
und ins Gesprich. Ubrigens a8t det Verf. sich auch ein Argument entgehen, das
direkt auf Heidegger abgestellt werden konnte: die alles Geschichtliche vet-
mittelnde Funktion der Sprache, wie sie etwa J. Moller in ,, Wahrheit und Geschicht-
lichkeit im philosophischen Denken® (Tiibingen 1964) umschrieben hat (vgl.
Schol 39 [1964] 449 £.) OGRS

deFinance, Joseph, Connaissance de Pétre. Traité de ’Ontologie (Essais pour
notre temps, Section de Philosophie, 4). 8° (513 S.) Briigge 1966, Desclée. 390.—
FB. — Die vorliegende Ontologie ist entscheidend durch Thomas von Aquin
bestimmt, bindet sich aber keineswegs sklavisch an die Lehrmeinungen der
thomistischen Schule. Die methodischen Forderungen, die der Verf. fiir die
Metaphysik aufstellt, hat er selbst zu erfiillen sich redlich bemiiht: ,,Nichts ist
verderblicher fiir sie als die bloBe Wiederholung stereotyper Formeln®, ,,die
Metaphysik muB immer neu durchdacht werden® (25). Zu diesem Neudurch-
denken der alten Fragen 1aBt er sich immer wieder durch die Problemgeschichte
anregen. Die problemgeschichtlichen Einleitungen zu den einzelnen Abschnitten
gehoren zum Wertvollsten des Buches; das Wesentliche ist hier jeweils auf wenigen
Seiten zusammengefaBt, wobei auch die berechtigten Anliegen solcher Losungs-
versuche, die nachher als unzureichend abgelehnt werden, zur Geltung kommen.
Auf die Darlegung der geschichtlichen Problematik folgt jeweils die systematische
Behandlung der betreflenden Frage, stets in einem urspriinglichen, zum Mit-
denken anregenden Philosophieren. Dabei scheut sich der Verf. nicht, tiberlicferte
Lehrmeinungen und ihre Begriindungen einer Kritik zu unterzichen, z. B. die
Auffassung des hl. Thomas von den Wirkvermégen als real von der Secle unter-
schiedenen Akzidentien (284 f.), gewisse Argumente fiir die reale Unterscheidung
von Wesen und Sein (329-332), iibetlieferte Auffassungen iiber die Realitit
gewisser Relationen (472 f.); hier wird sogar die ,,reinigende Rolle” des Nomi-
nalismus anerkannt; vielleicht witd dabei aber iibersehen, daBl der Nominalismus
nach der anderen Seite zu weit geht, indem er die Realitit der Relationen iiber-
haupt leugnet. In anderen Fragen iibernimmt der Verf. vielleicht zu kritiklos
gewisse in der heutigen thomistischen Ontologie, namentlich in der sich der
transzendentalen Methode bedienenden Richtung, iibliche Auffassungen. — Auf
die Einleitung (9-29), die Gegenstand, Berechtigung und Methode der Ontologie
behandelt, folgt das 1. Kap. iiber das Seiende im allgemeinen und seine Analogie
(31-96). Das 2. Kap. (97-206) behandelt die Transzendentalien, zu denen auch die
Schonheit gerechnet wird. Das 3. Kap. (207-350), iiberschrieben ,,die Struktur
des Seienden®, ist wohl am besten gelungen; es behandelt Akt und Potenz,
Substanz und Akzidens (ausgezeichnet!), gemeinsames Wesen und Individuation,
Wesen und Sein. Das 4. Kap. (351-446) ist det Lehre von den Ursachen (Wirtk-
ursache, Zielursache, causa exemplaris) gewidmet. Bemerkenswert ist die selb-
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stindige Behandlung des Kausalititsprinzips. Dem kurzen Abschnitt iiber das
Wirken entspricht in des Verf.s ,,Essai sur 'agir humain®, das bald in deutscher
Ubersetzung vorliegen wird, cine ausfiihrlichere und tiefergehende Abhandlung.
Das letzte Kap. (447-494) erginzt das iitber Substanz und Akzidens Gesagte
durch weitere Abschnitte iiber die Kategorien im allgemeinen, die Relation und
die Person als Schnittpunkt (point de convergence) der Kategorien.
JadeNEiesmSals

Welte, Bernhard, Im Spielfeld von Endlichkeit und Unendlichkeit. Gedan-
ken zur Deutung des menschlichen Daseins. KI. 8 (119 S.) Frankfurt a. M. 1967,
Knecht. 12.80 DM. — Wir haben hier eine Vorlesung aus dem Jahre 1964 vor uns,
freilich ohne ,,eigentliche Auseinandersetzung mit anderen Autoren®, was durch
den bestindigen, obschon oft unausgesprochenen Riickbezug auf Denker wie
Pascal, Kierkegaard, Nietzsche und Heidegger aufgewogen wird. Das mensch-
liche Dasein ergibt sich als Uber-sich-hinaus-Sein, Sein-beim-Etwas; dieses Etwas-
tiberhaupt, der umfassende Horizont des Woraufhin und Womit aller méglichen
Dascinsbeziige heilit ,,Welt*; sie gehort also als ,,Wesens-Konstituens® zum
Menschen. Sie ist es, die dem Dasein ,,offene Moglichkeiten entgegenbringt und
zuspielt™, sein ,,Spielfeld der Méglichkeiten®. Ohne sie gibe es nur ,,mechanische
Eindeutigkeit des Ablaufs des Seins*, und damit wiirde der Mensch zu einem
Roboter erstarren (es wird hier also echte ,,Freiheit* des Daseins impliziert). Das
die Fiille moglicher Seinsgestalten ordnende und auflichtende Prinzip ist die
Dialektik der ,,Grundstrukturen® Endlichkeit und Unendlichkeit. Das wesenhaft
Endliche menschlichen Seins-in-Welt 148t sich leicht aufzeigen; wichtig scheint,
dal} die zutiefst intensive Endlichkeit der Mensch selber ist als je ,,ich selbst und
nur ich selbst®. Die ,,dullerste” Grenze bildet der Tod. Immer aber laBt Erfahrung
der Endlichkeit zugleich Unendlichkeit erfahren: Grenze ist als solche nur ineins
mit Grenz-Transzendenz zu verstehen. Endlichkeit wird im ,,StoB* bewuBt — die
Dynamik des Daseins kennt daher von sich aus keine Grenze, denn sonst ,,kénnte
es keinen Stof und AnstoB an der Grenze geben®. Unendlichkeitsdynamik sucht
so etwas wie ,,Sinn‘ oder ,,Gliick oder ,,absolute* Ertfiillung, hat aber zunichst
nur die ,,Seinsweise der Idealitit*, allerdings ciner fordernden, normierenden. Sie
hat einen gleichsam extensiven Aspekt, entscheidender ist der intensive, eben jene
Forderung nach Sinn, Sinngestalt und Absolutheit — was sich in den Ideen
Wahrheit und Gutheit konkretisiert. ,,Die Idee der unbedingten Wahrheit gehort
wie die des unbedingten Guten® zum Dasein, ,,insofern es diesem je und je um
so etwas wie Sinn geht* (47). Die Einbei beider kann nur als Idee gottlichen Lebens
gedeutet werden. Nun kommt hinzu, dafl der ,,Spieler® in diesem Spielfeld von
Endlichkeit und Unendlichkeit dessen ,,Elemente und Koordinaten* nicht selbst
entworfen hat, sondern als vorgegeben vorfindet und somit ,,wie unter einem
Anruf, wie unter einem Gericht* steht, das sich im Gewissen kundtut: ,,Du sollst
in Wahrheit den wahren Sinn deines Daseins erfiillen . . . Zunichst wird diese
Spannung von Faktizitat und Sollen noch nicht reflex gelebt: es gibt die frithe
Dascinsgestalt der ,,Kindschaft, die alles in einer eigentiimlichen Schwebe LiBt.
Erst der reife Mensch hebt die Schwebe auf, er muB sich entscheiden. Denn es
erdffnet sich die Grundalternative: Verabsolutierung des Endlichen mit seiner
»,schlechten Unendlichkeit™ oder Hingabe an die echte unendliche Transzendenz.
Entweder wird das weltlich Immanente zu unendlicher, absoluter Bedeutsamkeit
aufgesteigert oder die Endlichkeit alles Endlichen wird so echt und ernst genom-
men, dall menschliche Unendlichkeitsdynamik in ihr nie aufzugehen bereit ist.
Das Kierkegaardsche Verzweifelt-man-selbst-sein-Wollen scheitert aber an den
sich aufdringenden Grenzerfahrungen. Vor allem Schuld und Tod lassen sich mit
s,keinerlei Endlichkeiten verrechnen®; sie bezeugen dem Menschen, ,,daB er in
der Hand einer Ubermacht ist . . ., einer unendlichen Ubermacht®, denn wie
»konnte das ein nichtiges Nichts sein, was doch den Menschen so unendlich
betrifft . . .2 (95). Die ,,Wahrheit*“ des Scheiterns ist also nicht Verzweiflung,
sondern Option fiir die 4uflerste Positivitit, fiir ein endgiiltiges Vertrauen in den
Sinn des Seins und Daseins, da die duBerste Negativitit des Entschlusses ,,der
verborgenen Stimme der Wahrheit in seinem eigenen Grunde widerspricht™ (105).
Es handelt sich um cine Art philosophischen ,,Glaubens, durch den das Dasein
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sich dann zur ,,Freiheit verindert® — zu einet fiir den christlichen Glauben offenen
Freiheit. — Eine Theotie solcher Option klang schon in der bekannten Abhandlung
des Verf.s iiber Jaspers an. Schade, daB er ,,zuverlissige Grundlagen fiir die Waht-
heit dieser Wendung'* zur Positivitit nur ,,andeutungsweise* angibt; der Entwurf
einet 11. Vorlesung fiir den Druck der Vorlesungsreihe mit eingehender Analyse
der Motive fiir die glaubende Option hitte sich gelohat. Im iibrigen wird wohl
gerade der lockere, (unphilosophisch?) bilderreiche Stil (schon der Ausdruck
»»Spielfeld im Buchtitel klingt ein wenig preziés) Liebhaber finden, wie ja der
gesamte Duktus der Gedankenfithrung den heutigen Leser sehr ansprechen mag.
Es wird auch jeder Bezug auf eigentliche Metaphysik vermieden, obwohl doch
ein wirklicher Aufweis Gottes aufgrund des intentionalen Unendlichkeitsstrebens
ohne strenge Potenz-Akt-Metaphysik gar nicht méglich ist. Andererseits kann
hochfachliche Metaphysik aus dem Biichlein lernen, wie sehr sie eine iiberzeugende
Phinomenologie des menschlichen Daseins voraussetzt und wie ein solche
auszusehen hitte, H. Ogiermann, S. J.

Bejerholm, Lars — Hornig, Gottfried, Wort und Handlung. Unter-
suchungen zur analytischen Religionsphilosophie. 8% (139 S.) Giitersloh 1966,
Mohn. 19.80 DM. — Der schwedische Verf. und sein deutscher Ubersetzer (und
Bearbeiter) orientieren sich an Ergebnissen und Methoden der englischen sprach-
analytischen Philosophie, zumal an der Wendung, die sie in den letzten Werken
von J. L. Austin genommen hat. Es handelt sich um semantische Untersuchungen
der gegenwirtigen Alltagssprache des religitsen Menschen, wobei das Material
aus evangelischen Agenden, im letzten Kap. einfachhin aus dem gewohnlichen
religitsen Sprachschatz gewonnen wird. Dieses Kap. analysiert die Bedeutung
des Wortes ,,Wunder, das votletzte diejenige von ,,wahrer Leib* im Kontext der
Abendmahlslehre im Kleinen (ev.) Katechismus, das zweite die ,.Logik des
Glaubensbekenntnisses®, das erste diejenige der »,Kasual-Formeln®*, d. h. Rede-
wendungen bei den ,,sog. Kasualien®, also kirchlichen Amtshandlungen wie Taufe
oder Bullfeier usw. Sitze wie ,,Ich taufe dich . . .* sollen keinen ,»behauptenden,
sondern ,,performativen® Sinn haben, d. h. etwas bewirken. Mit Austins Terminus
»performative utterance™ méchte der Verf. vor allem auch angeblich ontologischen
Problemen den Wind aus den Segeln nehmen — was er aber zur Seinsqualitit sagt,
die nach katholischer Auffassung durch die Priesterweihe vermittelt werde, ist
sehr miBverstindlich. Immerhin opponiert er gegen gewisse protestantische
Theorien, die den GlaubensiuBerungen allen kognitiven Charakter und somit
auch Wahrheitsbezug absprechen (54 f£.). Die einschligigen Bemerkungen diirften
auch den metaphysisch eingestellten Religionsphilosophen interessieren. Nun ist
es nicht die Absicht des Verf.s, Beitrige zur theologiegeschichtlichen Deutung
eines faktisch vorkommenden religiésen Ausdrucks zu liefern (78); er gibt sogar
zu, einc theologiegeschichtliche Analyse konnte u. U. zu anderen Ergebnissen
gelangen als die empirisch-semantische (92): trotzdem macht er z. B. den Versuch,
den Ausdruck ,,wahrer Leib* im Kleinen Katechismus mit Hilfe der Konkordien-
formel niher zu verstehen. Ob letzteres ihm gelungen ist, mogen protestantische
Theologiehistoriker entscheiden; jedenfalls ist es wohl evident, daB die ,,her-
kémmliche Ausdrucksweise® der religitsen Alltagssprache zwar religionspsycho-
logische und -soziologische, kaum jedoch eigentlich religionsphilosophische Relevanz
besitzt. Im iibrigen lernt man hier das Riistzeug und den Forschungstyp englischer
Sprachanalyse sehr gut kennen. H. Ogiermann, S. J.

Johann, Robert O,, 8. J., The Pragmatic Meaning of God. (The Aquinas
Lecture, 1966) K1. 8 (66 S.) Milwaukee 1966, Marquette University Press.
2.50 $. — Zunachst analysiert der Verf. die dem modernen Atheismus oder auch
nur Desinteresse an Gott zugrunde liegenden Motive; sie konzentrieren sich auf
eines, nimlich das neue SelbstbewuBtsein des Menschen: er begteift sich, anders
als der antike und mittelalterliche Mensch, wesentlich in seiner ,,schopferischen®
Haltung zur Welt, damit aber zugleich in seiner Fihigkeit, dem Leben ecinen
tragenden und erfiillenden Sinn abzugewinnen, zu dessen Konstituierung es eines
Gottes nicht mehr bediirfe, Wahrend der Mensch fritherer Zeiten tatsichlich in
einer Art ,,Konformismus® mit dem Vorgegebenen lebte, erfahre der neuzeitliche
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Mensch primir seine Macht, das Gegebene umzugestalten, umzuwandeln, und
zwar in Richtung auf eine neue, dem Menschen gemiBere und aus seinen eigensten
Forderungen heraus entworfene Welt — eine solche Weltaufgabe vermége den
Menschen ganz auszufiillen und die Riicksichtnahme auf einen Gott behindere ihn
darin sogar. Der Verf. spricht hier in stindiger Auseinandersetzung mit der
pragmatistischen Philosophie Jobn Deweys; seine Analyse trifft aber auf den
gesamten westlichen und tibrigens auch Gstlichen Atheismus zu. Die ,,quality of
life* heute, diese Lebensform, Lebensgestalt, charakterisiert ,,the interactive
process‘ gegenwirtiger Selbst- und Welterfahrung, und die zentrale philosophische
Frage geht dahin, ,,the final criterion for its meaningfullness” zu bestimmen.
Damit jedoch stellt sich die Frage nach Wert, hochstem Wert (letztem Ziel) und
Sinn des Prozesses und dessen Aufwirtsbewegung — worin besteht das ,,Héhere™,
,,Bessere’, auf das die Menschheit sich hinbewegt? Im 3. Kap. zeigt der Vetf. nun,
daB Gott konstitutiv zum ,,Menschlichen* gehore und nur eine bewuBite Hin-
wendung zu ihm die Vollverwirklichung des Menschlichen garantiere. Der
Mensch erteiche seine Selbstverwirklichung eigentlichst in der Dimension des
Petsonalen und damit Interpersonalen, und zwar in einer ,,universal community
of persons®, deren Méglichkeit indes — es wird an Ideen Schelers und Teilhard de
Chardins erinnert — die eine Person voraussetze, der gegeniiber jeder einzelne sich
verantwortlich weiB, eine Person, die allein zu jedem einzelnen unmittelbar in
Bezug steht und jeden mit jedem auf das Ideal zu verpflichten vermag und so die
Einheit menschlicher personaler Gemeinschaft iiberhaupt ermoglicht. — Eine
gedankenreiche Vorlesung, obige Angaben erschopfen sie nicht. Thr Haupt-
interesse liegt in dem versuchten Gottesaufweis. Die eine Person als einheits-
stiftend wird postuliert, weil ,,community implies headship (authority) (53): Gilt
das auch fiir eine Gemeinschaft der ,,Liebe®, impliziert sie Autoritit? Und wiirde
der ,,moderne* Mensch nicht gerade Gemeinschaft der Liebe ganz von sich aus
und nicht von einet Transzendenz her entwerfen und realisieren wollen? Die
Ausfithrungen bediitfen daher einer subtilen Weiterfithrung, die wir dem Verf.
von ,,The Meaning of Love® seht wohl zutrauen. H. Ogiermann, S. J.

2. Geschichte der dlteren und neueren Philosophie

Seneca, 88. Brief: Uber Wert und Unwert der freien Kiinste. Text — Uberset-
zung — Kommentar von Alfred Stiickelberger (Bibliothek der Klassischen Alter-
tumswissenschaften, Neue Folge, 2. Reihe). 8° (149 S.) Heidelberg 1965, Winter,
Universitatsverlag. — Die Textgestaltung, der eine gute Ubersetzung beigegeben
ist (84-97), beruht auf der gewissenhaften Ausgabe von Hense und Beltrami (9).
Deshalb vetzichtet der Herausgeber auf eine neue Durchsicht der Handschriften
und legt im kritischen Apparat nicht den Akzent auf eine vollstindige Aufzihlung
der verschiedenen Lesearten, sondern auf die Hervorhebung der umstrittenen
Stellen (9). Der Kommentar (101-144) will neben den notwendigen Sacherliunte-
rungen zunichst ,,mit den angefiithrten Vergleichsstellen die Umgebung andeuten,
aus der sich gewisse Gedanken und Wendungen ableiten®, ferner bemiiht er sich,
,,der noch wenig untersuchten Bildersprache nachzugehen® und zeigt an einigen
Beispielen ,,die Urspriinge der Bilder im griechischen Sprachbereich® (9). — In
einer Einfithrung (19-79) behandelt der Verf. einige zusammenhingende Frage-
gruppen. Zu diesen gehért die Datlegung des Briefaufbaues (19-30), welche die
Grundlinien des Briefes hervorheben méchte, die sich hinter dem ,,scheinbar
zwanglosen Gesprichston ohne schatfe Gliederung verbergen® (19). Die Unter-
suchung der Quellen des 88. Briefes (31-70) will nicht bestimmte Vorlagen, von
denen nur zwei faBbar sind, aufspiiren, sondern fragt ,,nur nach dem Ausgangsort
der Hauptgedanken® (31). Der Vetf. lehnt fiir den 88. Brief epikureischen und
kynischen EinfluB ab (31-39). DaB der Brief in wesentlichen Bestandteilen auf
Poseidonios zuriickgreift, ist nie bestritten worden (39-70). Das Verhiltnis zu
Poseidonios ist durch die bekannten Arbeiten von K. Reinhardt klarer geworden.
Wieweit sich Seneca in der Einteilung der artes Poseidonios anschlieBt, ergibt die
Betrachtung der einzelnen Gattungen (artes vulgares; artes ludicrae; artes libe-
rales; artes liberae). Ergebnis dieser Untersuchung ist, daB ,,allein die Einteilung
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der artes § 21-23 und der Methodenabschnitt § 26/28a Poseidonios zugeschrieben
werden konnen, und nach weiteren ,Fragmenten® zu suchen wire vetfehlt” (67).
Wie im Gesamtwerk (71-79) ist im 88. Brief mit seiner Ablehnung der Freien
Kiinste aus dem BewuBtsein der Lebenskiirze sowohl eine ablehnende Haltung
zur Bildung sichtbar, als auch eine bejahende, die Bildung nicht nur als reme-
dium, sondern auch als notwendig betrachtet. Gerade diese bejahende Haltung ist
tief im Werke Senecas verwurzelt. — Diese griindliche philologische Arbeit
bestitigt das Urteil der Fachwissenschaft, dall Senecas Briefe Meisterwerke sind.
Stil und Sprache sind Zeugen seines groBlen Kiinstlertums. Sorgfiltiges und
griindliches Studium der Probleme erméglichen der Quellenforschung teiche
Erkenntnisse tiber die weitverzweigte Geschichte der stoischen Philosophie. Eines
wird vor allem auch im 88. Brief deutlich: daB Seneca der antiken Moral eine dem
Christentum sich nihernde Richtung gab. K. Ennen, S. J.

Suirez, Francisco, Defensio fidei IIL. I: Principatus politicus o la soberania
po}pular (Corpus Hispanorum de pace, 2). Introduccién y ediciéon bilingiie potr
Eleuterio Elorduy y Luciano Perefia. 8° (CCI u. 322 S.) Madrid 1965, Consejo Superiot
de Investigaciones Cientificas. 300.— Pes. — Die Textausgabe mit spanischer
Ubersetzung (1-146 = 146 Doppelseiten) bietet die ersten 9 Kapitel des 3. Buches
der Defensio fidei adversus Anglicanae sectae errores, die das Wesentliche der
Staatslehre des Sudrez enthalten, im besonderen die Lehre von der Volkssouveri-
nitat (c. 2) und von der Selbstindigkeit des Staates in seinem Bereich (d. h. die
Ablehnung der ditekten Gewalt des Papstes iiber die christlichen Fiirsten: c. 5).
Elorduy hat sich der grofien Miithe unterzogen, die iiberaus zahlreichen, aber oft
nur ungenau bezeichneten Zitate des Suédrez zu verifizieren; die wesentlichen Texte
sind dabei wortlich wiedergegeben; so ist wertvolles Quellenmaterial fiir die
Problemgeschichte der christlichen Staatslehre bereitgestellt. Im einzelnen muf es
auffallen, daBl der c. 5 n. 4 genannte Innocentius als Innozenz IV. identifiziert
wird (68), wihrend die gleichen dott genannten Rechtsquellen einige Seiten weiter
(77) Innozenz II1. zugeschrieben werden; und doch liegt hier kein Widetspruch
vor; in n. 4 soll Innocentius nicht als Urheber der betreffenden Kapitel der
Dekretalen (z. B. des cap. ,,Novit*) bezeichnet werden, sondern er erscheint als
einer jener Kommentatoren dieser Kapitel, die diese im Sinn der direkten Gewalt
des Papstes deuten; nachher dagegen (n. 10) werden die Texte, die Suarez selbst
auf Innozenz IIl. zuriickfiithrt, von ihm im Sinn der nur indirekten Gewalt des
Papstes gedeutet. Eine andere Kleinigkeit: Euthymius Zigabenus witd von Suérez,
entgegen der Bemerkung in Anm. 166 (81), wohl doch zu Recht zitiert; es wiire
auf PG 129, 983 f., B-C zu verweisen. — Die beiden etrsten (VI f.) erwihnten
Textvarianten sind wohl einfach durch Haplographie (seu . . . seu, sepatabiles . . .
separabiles) zu erkliren. — Sehr wertvoll ist die ausfiihtliche Einleitung von
Elotduy (XIII-CCI), die alle einschligigen Fragen mit groBter Sachkenntnis
behandelt: Veranlassung der Abfassung der Defensio fidei, Verhiltnis zu Bellat-
min, die staatskirchlichen Ideen Jakobs I., die politische Lehre des Suirez,
insbesondere seine Volkssouverinititstheorie. Die Wiirdigung der Staatsphilo-
sophie des Suarez faflt E. in die Worte zusammen: ,,Die Defensio fidei ist eine
rechtswissenschaftliche und rechtsphilosophische Abhandlung, zugleich aber
auch eine Abhandlung iiber das gétiliche Recht des Evangeliums und die Theo-
logie des Heiles. Eine solche Zusammenschau des Gottlichen und Menschlichen,
des Physischen und Moralischen gab es im klassischen Recht des Altertums nicht,
auch nicht bei den Stoikern; einigermaBen vorausgeahnt wurde sie von Seneca,
ihre groBlen Meister fand sie im christlichen Neuplatonismus. Ihr bedeutendster
Wortfiihrer im Abendland ist Augustinus. Dessen Lehre suchte Sudrez mit Hilfe
der mittelalterlichen Scholastik in ein System zu bringen, und so behilt er stets
eine bedeutende Stelle unter den der christlichen Tradition des Abendlandes
ergebenen Naturrechtslehrern® (CC £.). Jader fifes =8

McNeill, John, S. J., The Blondelian Synthesis. A study of the influence of
german philosophical sources on the formation lof Blondel’s method and thought
(Studies in the History of Christian Thought, 1). Gr. 8° (XVIII u. 324 S.) Leiden
1966, Brill. 32.— Fl. — P. McNeill hat fiir seine Léwener Dissertation den aus-
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gezeichneten Gedanken gehabt, Blondels Action von den nachfolgenden philo-
sophischen Aufsitzen her zu lesen, die sich zu dieser dhnlich verhalten wie die
»synthetischen® Prolegomena Kants zur ,analytischen® Kritik der reinen Vet-
nunft, In diesen Selbstauslegungen stellt Blondel seine Philosophie durchwegs als
Endpunkt und Uberwindung einer philosophiegeschichtlichen Entwicklung dar,
die von Spinoza tiber Kant zu den Deutschen Idealisten und zum Positivismus
Taines fithrt und die Blondels Freund Delbos im ,,Zwillingsbuch® zur Action
(Le probleme moral . . . dans I'histoire du Spinozisme) meisterhaft dargestellt hat.
McN. sieht sich somit gezwungen, Blondel auf dem Kontrasthintergrund der
genannten Systeme zu lesen — was das unverwechselbar Eigene der Blondelschen
Philosophie hartkantiger als in allen bisherigen Blondelbiichern hervortreten laBt.
Nach und nach klirt sich so der Sinn von Blondels Immanenzmethode mit ihrer
Normnehmung am ,,Ganzen, seine ,,kopernikanische Wende* (die die Ideen an
der Tat und nicht mehr die Tat an den Ideen miBit) sowie der synthetische, theo-
retische und praktische Vernunft umgreifende Charakter der ,,action®, der die
Fichtesche Anfangsentscheidung zwischen Dogmatismus und Idealismus unméog-
lich und unnoétig macht, vielmeht stete Fithlungnahme der Dialektik mit der
Erfahrung fordert. Zugleich wird deutlich, in welchem Sinne diese hinter die
Spinoza-Kant-Fichtesche Problematik zuriickfragende Philosophie kraft ihres
neuartigen Ausgangspunktes auch tiber diese Systeme hinausfithren kann. In der
jede Theotie transzendierenden, synthetischen Tat ist nimlich die Immanenz des
Absoluten, die Identitit von Idealitit und Realitit wenigstens denkbar, wenn
auch menschlich nicht realisierbar; die bei Fichte grundgelegte Theorie der
Intersubjektivitit wird durch den Hinweis auf die entscheidende, sich selbst
vetleugnende Tat der Liche vertieft; in die alles verstehend umgreifende pan-
logistische Logik Hegels wird dutch die mit »tioig und otépyois arbeitende Logik
der Tat wieder eine absolute (nicht bloB dialektische) Negativitit und damit ein
absolutes Kriterium eingefiihrt; und schlieBlich findet sich auch Schellings Lehre
von der Ekstase der Vernunft neu gefafit: ,, There is an equivalent of Schelling’s
ecstasy of reason in Blondel’s philosophy of action; it is that Copernican revolution
at the point of departure whereby man recognizes the a priori relation of the act
of thinking to thought. There is also an ecstasy of will and reason combined; it
occurs at the end of the phenomenological analysis of human action, when man
recognizes that he cannot fulfill his destiny by his own forces alone; yet he finds
within his own conscious activity the evidence for the presence of a person who
is both immanent in and transcendent to the combined forces of his intellect and
will. This second ecstasy, as a result, takes the form of that option or sacrifice by
which one chooses to supplant self-will by the will of the absolute® (288). Mag
auch McN.s (gelegentlich etwas ,.triumphalistisch® witkende) Zeichnung der
Philosophie Blondels um den Preis einer weitgehenden Schematisierung der
s, Kontrastphilosophen‘ erkaunft sein, mégen einzelne ihrer Formulierungen den
Gedankengang Blondels nicht ganz exakt wiedergeben, mégen vor allem die
beiden abschlieBenden Kapitel iiber Schelling und Hegel nicht ganz auf der Héhe
ihrer Aufgabe stehen — so ist doch nicht zu leugnen, daBB McN. die Perspektive
getroffen hat, aus der Blondel selbst verstanden sein wollte und in der folglich die
kiinftige Blondelauslegung weiterarbeiten mufl. Allerdings diirfen, bei aller
Zustimmung im Grundsitzlichen, zwei kaum verzeihliche Mingel dieser Disser-
tation nicht verschwiegen werden. Zum einen sind die Ubersetzungen der
Belegstellen oft ungenau, oder sie sind sinnwidrig gekiirzt — vom Kauderwelsch
der deutsch gedruckten Texte ganz zu schweigen. Zum anderen soll die Arbeit
ihrem Untertitel nach eine historische Forschung nach den ,,Quellen* Blondels
darstellen. Was aber — iiber die richtig gesechene Grundlinie hinaus - gelegentlich
iiber Blondels Verhiltnis zu diesen ,,Quellen® bemerkt wird, hat ungefihr den
Wert eines historischen Romans. Statt hier eine nutzlose negative Polemik auszu-
breiten, will ich demnichst in einem eigenen Beitrag zu zeigen versuchen, was
sich heute positiv und sicher iiber Blondels Beschiftigung mit dem Deutschen
Idealismus (und iiber die Grenzen dieser Beschafticung) sagen lifit. Doch trotz
dieser Mingel bleibt McN.s Arbeit eine, aufs Ganze geschen, sehr zuverlissige
Hinfihrung zu jenem Eigensten der Philosophie Blondels, das uns auch heute
noch zu denken geben muf. P Henrici'S .
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Polzer, Gertrude, Kritik des Lebens. Das Menschenbild der Frithschriften
Maurice Blondels (Forschungen zut neueren Philosophie und ihrer Geschichte,
Neue Folge, XVI). Gr. 8 (XIIu. 192 S.) Wiitzburg 1965, Triltsch. 18.— DM. —
Der Titel ,,Kritik des Lebens* iibernimmt einen Teil des Untertitels von ,,1>Ac-
tion* (Hssai d’une critique de la vie et d'une science de la pratique). Mit Blondels
Frithschriften sind gemeint ,,I.’Action** und ,,De vinculo substantiali‘‘, also die
beiden Doktorthesen. Hinzu kommen die unveréffentlichten Manuskripte aus
den Archives Blondéliennes, bis auf zwei alle zum Themenkreis der Action. Sie
werden ausfiihrlich vorgestellt und in ihrer Bedeutsamkeit charakterisiert (183 ff.).
Das neue Werk von R. Saint-Jean, S. J., Genése de I’Action (Bruges 1965; vgl.
ThPh 44 [1966] 465 £.), in dem jene Manuskripte erstmalig in ihrer ganzen Breite
und Fille ausgewertet werden, konnte noch nicht benutzt werden; iibrigens ist
dessen Thematik auch nicht die gleiche, obwohl sich faktisch mancherlei iibet-
schneidet. Wenn nun Blondels ,,Menschenbild** gezeichnet werden soll, dann kann
es sich im Grunde nur um ein Nachzeichnen der Dialektik handeln, die den Men-
schen als transzendentalen Bezug auf Gott durchsichtiz macht; der Mensch als
wollend-handelnder vermag sinnvoller- und konsequenterweise nur in der
»option‘ fiir Gott sich zu verwirklichen und zu vollenden. Dieses sein Wesensbild
ist ein philosophischer Entwutf, und die Verf. betont ihr Anlicgen, den eminent
philosophischen (und nicht schon irgendwie theologischen) Charakter der
Blondelschen Analysen aufzuweisen. Hier trifft sie auf einen alten Streitpunkt,
der inzwischen freilich kaum mehr einer sein sollte. Die Klarstellungen zumal in
den einschligigen Arbeiten von H. Bouillard bereinigen den Fall, und Verf.
schlieBt sich im wesentlichen seinen Thesen an. Die Auscinandersetzung mit
D. Esser (passim) trigt dazu bei. BewuBt wird ein entscheidender Schritt Blondels
aber nicht mitberiicksichtigt und mitvollzogen: der zu Offenbarung und Uber-
natur hin, also der Gedanke von der immanent sich ergebenden Notwendigkeit
des Sichoffnens auf den einen Mittler, Christus, hin. Es wird nur auf die Ver-
offentlichungen von Bouillard und Duméry verwiesen (157, Anm. 76; 175, Anm.
190). Man darf indes der Meinung sein, erst dieser letzte Uberschritt kennzeichne
in seiner Méglichkeit das Menschenbild Blondels am tiefsten, denn seine innerste
Intention war nun einmal die ,,apologetische®, nicht nur die geheime Entspre-
chung von Philosophie und Religion im allgemeinen verstindlich zu machen,
sondern die von Philosophie und Christentum, ja katholischem Christentum. —
Das Buch entwickelt in sehr klar und eindringlich geschriebenen Kapiteln die
Hauptthemen der ,,Action®, bemiiht sich iiberzengend um ideengeschichtliche
Zusammenhiinge, z. B. betr. der Begriffe ,,volonté voulante® (106 ff.) und ,,cause
seconde” (163 f.), und verweilt besonders gern bei psychologischen und
ethischen Fragestellungen, so da man wie kaum sonstwo den Anthropologen und
s,Moralisten* Blondel kennenlernt. H. Ogiermann, S. J.

Bock, Irmgard, Heideggers Sprachdenken (Monographien zur philo-
sophischen Forschung, 40). 8° (117 S.) Meisenheim/Glan 1966, Hain. 15.30 DM. —
Eine eingehende und moglichst textnahe Interpretation des Heideggerschen
Denkens iiber das Wesen der Sprache fehle immer noch; es wird also wieder
einmal von der Feststellung einer Liicke im Schrifttum ausgegangen. Dabei
miissen die Arbeiten von Apel, Brocker, Schéfer und zumal Schweppenhiuser als
ungeniigend betrachtet werden. Nur die einschlagigen Kapitel in Q. Péggeler,
»Der Denkweg M. Heideggers (vgl. Schol 39 [1964] 108 £.), scheinen im
wesentlichen Gnade zu finden. Man datf dariiber hinaus der Auffassung sein,
Péggeler habe alles Entscheidende gesagt, wenn auch nicht mit Beriicksichtigung
jeder einzelnen auffindbaren Textstelle — aber cine solche Mikrologie ist ja selbst
einem Heidegger gegeniiber nicht unabdingbar. Ubrigens wird das Heidegger-
Werk von W. J. Richardson (vgl. Schol 40 [1965] 108 f£.) nicht einmal zitiert, und
doch hat es das meiste zum Thema beteits (und mit welcher Fille von Belegen!)
aufgearbeitet. Nur der letzte Schritt Heideggers, der zum Denken der Sprache aus
dem ,,Ereignis‘, bleibt bei ihm noch im Zwielicht, wird jedenfalls nicht eingehend
genug analysiert: das aber tut die Verf. in Punkt 6 des 3. Teiles (102 f.) und betont
mit Recht, daB von dieser letzten Positionshéhe aus der ganze Weg des Heid-
eggerschen Sprachdenkens zu iiberblicken sei (109 f.). Gerade diese letzte
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Position bringt jedoch wohl nur wenig Licht fiirs Verstindnis der eigentlichen
Frage: Was kann es heilen, wenn Heidegger sagt, nicht der Mensch spreche,
sondern die Sprache selbst spreche? Man wird den Eindruck nicht los, hier werde
das ,,Sprechen® der Sprache zu einer puren Aquivokation. Und das ,,Wesen* der
Sprache (d. h. ihre Wesens-Herkunft, ihr phinomenologischer ,,Horizont® als
ihr Woher) griinde im ,,Ereignis“: es, das Ereignis, sei der Ursprung allen ,,Es
gibt“, es gewdhre Sein und Seiendes in ihrer Differenz, ja eben diese Differenz
selbst, und zwar deshalb, weil es ,,Sprache® gewihrt — nur in der Sprache erscheine
Sein als Sein und darin der Unterschied von Sein und Seiend. Nun, auch B.
unterstreicht, dafl Heidegger hier nur Vermutungen, gleichsam spekulative
Hypothesen vorlegt (das Wort Hypothese ist iht vielleicht aber schon als solches
ein Greuel), wir haben also mit unseren Anspriichen an Aufweis oder gar Beweis
Zuriickhaltung zu iiben. Doch auch Richardson glaubt, hier tue Heidegger tat-
sichlich einen Schritt im Bedenken der ,,Differenz® als solcher (a. a. O. 582,
Anm. 14). — Das Ergebnis der Studie ist nun nicht etwa klare Aussage dariiber,
was nach Heidegger Sprache sei, sondern ein Riickblick auf seinen Denk-Weg.
Dessen einzelne Etappen werden allerdings genauestens nachgezeichnet.
H. Ogiermann, S. J.

Fleischer, Helmut, Philosophie in det Sowjetunion 1964-1965 (Berichte
des Osteuropa-Instituts an der Freien Universitit Berlin). 8° (138 8.) Berlin 1966,
in Komm. bei Harrassowitz, Wiesbaden. 10.— DM. - Es kann keinem Zweifel
untetliegen, daB die Philosophie in der Sowjetunion das Stadium einer reinen
politischen Zweckideologie iiberwunden hat und in zahlreichen ihrer Vertreter
um echte philosophische Einsichten ringt. Der vorliegende Bericht iiber die Jahre
1964 und 1965 fiihrt nicht nur eine grolie Anzahl von Themen auf, die in Biichern
und Zeitschriften auf sowjetischem Boden abgehandelt wurden, sondern enthilt
auch ausgewihlte Textproben und Textreferate aus den Gebieten des Dialektischen
und Historischen Materialismus. AuBer Biichern und Broschiiren wurden die
vier maBBgeblichen philosophischen Fachzeitschriften (,,Fragen detr Philosophie®,
,»Philosophische Wissenschaften®, ,,Bote der Moskauer Universitit® und ,,Bote
der Leningrader Universitit®) ausgewertet. Im 1. Teil gibt der Vetf. einen
Uberblick iiber ,,Organisation, Systematisierung und spezielle Thematik der
sowjetischen Philosophie®. Wir erfahten daraus, daBl derzeit ungefihr 3000
Personen als Dozenten fiit Philosophie an Universititen und héheren Fachschulen
atbeiten; als ,,Hohe Behorde® der auch heute noch von der Partei inspirierten
und gelenkten Philosophie kann man das ,,Institut fiir Philosophie in der Akade-
mie der Wissenschaften der UdSSR* bezeichnen, dessen Direktor derzeit P. N.
Fedoseev ist. Das Institut ist in 14 Sektoren aufgegliedert, die zugleich die
Arbeitsgebiete der sowjetischen Philosophie ausmachen: Dialektischer Materialis-
mus, Historischer Materialismus, Philosophie der Naturwissenschaften, Asthetik,
Ethik, Atheismus, Erforschung neuer Formen der Arbeit und Lebensweise,
Psychologie, Geschichte der Philosophie in der UdSSR, Philosophie und Sozio-
logie der Linder des Ostens, Edition der weltumfassenden ,,Geschichte der
Philosophie®, Zeitgendssische biirgerliche Philosophie und Soziologie der Lander
des Westens, Sozialistische Kultur und Logik. Das Institut gibt auch die monatlich
in einer Auflage von ca. 26000 Expl. erscheinende Fachzeitschrift ,,Voprosy
filosofii‘ (,,Fragen der Philosophie®) heraus, als deren Chefredaktuer M. B. Mitin
fungiert. In den 2 Berichtsjahren fanden an verschiedenen Ozrten der Sowjetunion
etwa 25 philosophische Fachtagungen statt, iiber die in den Zeitschriften berichtet
wurde. F. nennt die Titel zahlreicher Buchveréffentlichungen und verarbeitet in
seinem Bericht fast 600 Zeitschriftenaufsitze philosophischen Inhalts. Man
findet hier genaue Quellenangaben. Im 2. Teil seines Berichtes greift der Verf.
einige Themen heraus, deren Behandlung besonders aktuell ist: So wird von
vielen sowjetischen Philosophen der Leninsche Materiebegriff als ungeniigend
empfunden; die nun als ,,ideell” bezeichnete Natur des BewuBtseins vertrigt sich
nicht mit dem herkémmlichen materialistischen Monismus. Ferner ist der Mei-
nungsstreit tiber formale und dialektische Logik immer noch sehtr rege, wobei
die von Engels so betonte Widerspriichlichkeit der Bewegung weiter hart um-
kampft bleibt. Um die fortschreitende Uberfremdung des Historischen Materialis-

462



GESCHICHTE DER NEUEREN PHILOSOPHIE

mus mit aktuellen, soziologischen und politischen Finzelheiten zu bremsen, hat
man letztere unter dem Titel ,,Wissenschaftlicher Kommunismus® heraus-
genommen. Wihrend es dabei mehr um eine theoretische Umgruppierung geht,
wendet sich die Sowjetphilosophie seit einigen Jahren auch neuen Problemkreisen
zu, die sie nach eigenem Eingestindnis bisher ungebiihrlich vernachlissigt hat. Es
handelt sich dabei um die Frage nach dem Wesen des Menschen, um die Theorie
der Werte und um die Ethik. Gerade an diesen Themen sieht man, wie seht heute
westliche Fachliteratur den Eisernen Vorhang iiberspringt und weiteren philo-
sophischen Kreisen zuginglich wird. Man darf der Entwicklung der sowjetischen
Philosophie mit Optimismus entgegenschen. HiPalk, 5. J.

Lefébvre, Henri, Der Dialektische Materialismus, Ubers. aus dem Fran-
zosischen und Nachwort von Alfred Schmids. K1. 8° (165 S.) Frankfurt a. M. 1966,
Suhrkamp. 3.— DM. — Diese deutsche Erstausgabe der bereits 1934 geschriebenen
und 1939 veréffentlichten Schrift entstammt der marxistischen Bewegung des
damaligen Frankreich, die im Marxismus fast nur eine politische Okonomie sah.
L. betont dagegen die philosophische Linie im Marxismus, angeregt durch die
damals neuentdeckten, teils erstmalig studierten Schriften des jungen Marx. Er
behandelt vor allem den dialektischen Widerspruch, kritisiert die Hegelsche
Dialektik und bespricht die Einheit von Histotischem und Dialektischem Materia-
lismus. Der 2. Teil des Buches ist der ,,Produktion des Menschen* gewidmet,
seinen Moglichkeiten, die Welt zu verindern trotz aller naturhaften und gesell-
schaftlichen Determiniertheit. L. versuchte schon damals, die Theorie des Marxis-
mus weiterzuentwickeln. Man kann die Ansicht von Vetlag und Herausgeber
teilen, daB die Schrift auch heute noch mehr als historisches Interesse beanspruchen
datf. H. Ealk, 5. J.

Delfgaauw, Bernhatd, Der junge Marx. Eine Einfithrung in sein Denken.
Ubers. aus dem Niederlindischen. 8° (100 S.) Miinchen o. J. (1967), Manz.
9.80 DM. — Die Schrift wendet sich weder an Philosophen noch an Marx-Spezia-
listen, sondern soll der Befruchtung des Dialogs zwischen Christen und Marxisten
dienen. Der junge Marx wird im Gegensatz zum ilteren als ein ,,grofler und
urspriinglicher Denker* hingestellt, dem jeder Dogmatismus fremd gewesen sei,
der sich stets offen gezeigt habe fiir neue Situationen und korrigierende Erkennt-
nisse. Der Geist des jungen Marx sei aus den heutigen sowjetischen Handbiichern
so wenig zu erkennen ,,wie etwa vergleichsweise die Handbiicher von Gredt und
Boyer zum Denken des Thomas von Aquino fithren (84). In den Kapiteln tiber
den jungen Marx und seine Lehre, die einfachhin mit ,,Marxismus® bezeichnet
wird, soll dies niher erwiesen werden. Ob der Nachweis in einer fiir breitere
Kreise verstindlichen Form gelungen ist, kann trotz der zahlreichen (,,offenen®
oder vielleicht doch nur unausgereiften, einander widersprechenden?) Zitate
bezweifelt werden. Dennoch wird das Biichlein zu einer besseren Erkenntnis der
tiefsten Anliegen von Marx beitragen und damit dem Dialog dienen, der bis jetat
durch beiderseitige Unkenntnis stark behindert ist. Klar stellt der Verf. die
fundamentale Bedeutung des Atheismus heraus, der als Umkehrung des Hegel-
schen Pantheismus von Marx als Ausgangspunkt seines Denkens und als Ziel-
punkt seiner revolutioniren Bestrebungen bedenkenlos akzeptiert und durch
sein ganzes Leben hindurch festgehalten wurde. Atheismus und Kommunismus
sind fiir Marx nichts weiter als diec theoretische und die praktische Seite des
,-positiven Humanismus® (86). Das Gesprich datf an diesem innersten Kern des
Marxismus nicht voriibergehen, der aufs engste mit der ,,Entfremdung® des
Menschen zusammenhiangt. Beide Seiten fiihlen sich geeint in der aufrichtigen
Sorge um den Menschen; aufs tiefste gespalten sind sie in der Antwort auf die
Frage nach seinem Wesen: Kann er nur mit Gott oder kann er nur ohne Gott
Mensch sein? i Hall S0F

3. Ideen- und Literargeschichte der Scholastik

Pierre le Chantre, Summa de Sacramentis et Animae Consiliis. Troisiéme
partie (III, 2b): Liber casuum conscientiae. Par Jean-Albert Duganguier. Gr. 8°
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(914 S.) Louvain-Lille 1967, Nauwelaerts-Giard. 1190.— FB. — Mit diesem Band
ist die Edition der moraltheologischen Summa des Petrus Cantor vollendet; nur
ein Erginzungsband soll noch folgen, der Quistionen und Miscellanea aus seiner
Schule enthilt. Der vorliegende Band bringt den Abschlul der Pastoralfille
(Ehe, Simonie, Restitution usw.) und dann als Appendices mehrere Einzelfragen.
Hinzu kommen die wertvollen und eingehend durchgearbeiteten Register: Liste
des ouvrages cités, Table des citations, Table des noms proptes et des matiéres,
Index des Incipit des chapitres, Table des chapitres. Mit diesen Hilfsmitteln wird
der Inhalt des ganzen Werkes leicht zuginglich gemacht, und dem Hrsg. gebiihrt
hietfiir ein aufrichtiger Dank. — Wenn etwas ausgesetzt werden soll, kann es sich
nur um Kleinigkeiten handeln. So wird das Enchiridion von Denzinger nach der
10. Ausgabe zitiert (Freiburg 1903), und auch sonst konnte eine Priifung der
angefiihrten Quellen und Belege auf Alter und Wert von Nutzen sein. Die Druck-
fehler, von denen am SchluB einige berichtigt werden, haben sich etfreulicherweise
in miBigen Grenzen gehalten, JiBeumer, 'S, Ji

Litt, Thomas, Les cotps célestes dans P'univers de saint Thomas d’Aquin,
8° (408 S.) Louvain et Paris 1963, Publications Universitaires. 240.— FB. — Die
schnell anwachsende Literatur zur Philosophie und Theologie des groflen
Adquinaten wurde um eine weitere Untersuchung bereichert, die zwar keine groBen
Uberraschungen bringt, jedoch das sehr verstreute Material zur Metaphysik der
Himmelskérper und der Astronomie gut und iibersichtlich zusammenstellt. Beide
Themenkreise wurden und werden allzuoft iibersehen, da sie auBerhalb des
gegenwiirtigen philosophischen Interesses liegen. Dieses Verschweigen ist jedoch
nicht ganz berechtigt, erweist doch eine cingehendere Untersuchung die grund-
sitzliche Bedeutung der Lehre von den Himmelskérpern fiir das Verstindnis der
thomasischen Naturphilosophie. — Der Verf. behandelt im ersten Teil (39-294)
die thomasische Metaphysik der Himmelskérper, die sich als weitgehend abhingig
von der des Liber de causis, des Ps.-Dionysius, des Avicenna und Alberts des
GtoBen erweist. Eigenstandige Gedanken sind selten. Der zweite Teil (295-365)
bringt die thomasische Astronomie, die sich stitker von Eudoxos—Aristoteles als
von Ptolemaios gepriigt vorstellt. In beiden Lehrstiicken hilt Thomas jedoch
keineswegs eine cindeutige Lehrmeinung durch. In seiner Metaphysik der
Himmelskorper wechselt verschiedentlich die Lehre von der Relation der Himmels-
korper zu reinen Geistern. In der Astronomie tritt einmal mehr die Epizykel-
theorie, ein andermal die reine Kreistheoric in den Vordergrund. — Bei der
Behandlung der Astronomie hitte man sich eine stirkere Bezugnahme auf die von
der arabischen Astronomie geprigten Lehren der zeitgendssischen Artisten
gewiinscht, die doch die Lehre von der Bewegung der Himmelskérper ausfithrlich
beschiftigte und deren Diskussionen Thomas recht wohl bekannt gewesen sein
diitften. Diese Bezugnahme hat der Verf, verabsiumt. R Ay 8.0

Kumada, Josef Yoitiro, Licht und Schonheit. Eine Interpretation des
Artikels ,,De pulchro* aus der Summa de bono, lib. II, tract. 3, cap. 4 des Ulrich
Engelbert von StraBburg (Inaugural-Dissertation der Philosophischen Fakultit
der Universitit zu Wiirzburg). 8% (X VIII u. 138 S.) Wiirzburg 1966, Offsetdruck. —
Was man heute iiber Ulrich von StraBburg weill, ist groftenteils M. Grabmann
zu verdanken (Mittelalterliches Geistesleben, I, 147-221 [Miinchen 1926]) und
I. Backes (Geisteswelt des MA, Festschrift. M. Grabmann [Miinster 1935]
651-666). Hier wird nun zum ersten Male eine zusammenfassende Studie iiber die
Asthetik Ulrichs nach dessen unvollendeter ,,Summa de bono* vorgelegt.
Formbegriff, Konstellation der Schénheit, Schonheitsdefinition und Schénheit
Gottes, transzendentale Schénheit, Gott als das personale Schéne, das Schéne im
Vetgleich und im Gegensatz zum Bosen und HaBlichen, die Schonheit des
Universums — das sind die Gegenstinde, die zur Besprechung gelangen. Da
Ulrich kaum siber direkte Vorarbeiten verfiigen konnte, tritt naturgemal bei K.
der historische Standpunkt etwas zuriick. Trotzdem kann er feststellen: In dem
Kapitel ,,De pulchro® sind alle wichtigen Probleme der europiischen Schénheits-
lehre von den Griechen bis zu der Hochscholastik vereinigt, es wird eine Synthese
von theologischer und philosophischer Schéonheit geschaffen, die, entsprechend
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der geistigen Haltung der damaligen Zeit, eine Asthetik des Lichtes ist (11). Fiir
die rein philosophische Seite erscheinen die Ausfithrungen iiber die transzenden-
tale Schonheit am wichtigsten (72-83), wonach die drei anderen Transzendentalien
(Einheit, Wahrheit und Gutheit) in dem Schénen mit sich selbst in einem dyna-
mischen Einklang sind. Die ganze Untersuchung macht deutlich, daB sich der
junge japanische Gelehrte ohne Verlust seiner &stlichen Eigenstindigkeit gut in
die europdische Geisteswelt hineingedacht hat. J. Beumer;:S. J.

Wolf, Friedrich Antonius, Die Intellektslehre des Simon von Faversham
nach seinen De-anima-Kommentaren. Dissertation. 8° (201 S.) Bonn 1966, Druck
der Universitiit. — Die Dissertation handelt iiber die Lehre vom ,,intellectus® bei
dem Oxforder Magister und Kanzler Simon von Faversham (ca. 1260-1306). Uber
ihn haben frither gearbeitet M. Powicke (1925), C. Ottaviano (1931), M. Grab-
mann (1933), A. G. Little und Fr. Pelster (1934) und jiingst J. Vennebusch in
ArchGeschPh 47 (1965). Seine Quaestionen zum 3. Buch De anima hat D. Sharp
in ArchHistDoctLittMA 9 (1934) ediert. ,,Intellectus* bedeutet bei Simon sowohl
die Geistseele wie den Verstand als Vermogen. Entsprechend umfaBt die ,,Intel-
lektslehre®, die W. behandelt, einerseits Themen wie die Immaterialitit, Sub-
stantialitit, Individualitit und Unsterblichkeit des ,intellectus®, andeterseits
Fragen tiber die Wirksamkeit des ,,intellectus®, etwa iiber die Abstraktion und
das Urteil. In seiner Lehre erweist sich Simon als Anhdnger des christlichen
Aristotelismus, zuweilen mit einer gewissen Bevorzugung von Lehrmeinungen
Alberts vor denen des Thomas von Aquin. Mit besonderer Schirfe wendet er sich
gegen den Averroismus. Vielleicht kann man bezweifeln, ob die Lehre Simons
iiber das Verhiltnis der Geistseele zum Kotper so sehr von der thomistischen
abweicht wie W. annimmt (75, 136). Er meint, nach Simon sei die geistige Seele
,,substantia completa® und doch zugleich Wesensform des Leibes. Das erstere
scheint er aber nur daraus zu schlieBen, daB die Seele als ,,per se subsistens
bezeichnet wird. Genau die gleiche These findet sich aber wortlich auch bei Tho-
mas: die menschliche Seele ist Form des Leibes und doch ,,per se subsistens
(Qu. disp. De anima a.1); damit ist aber nicht gesagt, daB sie,,substantia completa®
ist, was threr Eigenart als Form des Leibes widersprechen wiirde. Die Abweichung
von Thomas scheint mir nicht so sehr in einzelnen Thesen zu liegen als vielmehr
in ciner Verfestigung und Schematisierung der Lehre des Meisters, bei der manche
neue Wege, die Thomas offenliBt, zumindest vergessen werden. Wir sehen hier an
einem Beispiel, wie die Weite des Meisters schon friih in den Rahmen einer Schule,
eben des ,, Thomismus®, eingeengt wurde. — Im Anhang gibt W. nach Cod. Vat.
lat. 10135 den Text der beiden letzten Quistionen zum 3. Buch De anima, der bei
D. Sharp fehlt (184-195). Dann folgt noch eine umfangreiche Liste von Berichti-
gungen der Edition Sharps, aus der man mit Verwunderung wahrnimmt, wie viele
sinnstorende Fehler diese Edition enthilt. jiideeN ries S fL

Lay, Rupert, S. J., Zur Lehre von den Transzendentalien bei Petrus Aureoli
O. F. M. Bonner Dissertation 1964. Gt. 8° (IV u. 331 S.) — In der Einleitung
(10-28), die iiber Leben und Werke des Aureoli (A.) und den Stand der A.-
Forschung berichtet, begriindet L. die Wahl seines Themas: Gerade die Tran-
szendentalienlehre des 14. Jahrhunderts blieb bishet ganz unbearbeitet. Dieser
Mangel ,,ist um so spiirbarer, als die Entwicklung der Transzendentalontologie in
den ersten Jahrzehnten dieses Jahrhunderts den Grund fiir den Niedergang dieses
wesentlichen Lehrstiickes scholastischer Metaphysik mit sich bringt® (17). Weil
die Transzendentalienlehre A.s von seiner konzeptualistischen Begriffstheorie
geprigt ist, legt L. im 1. Teil (29-58) den Konzeptualismus A.s dar. Die Kritik A.s
setzt am Begriffsrealismus des Scotus an (50), verfillt dann aber dem entgegen-
gesetzten Irrtum; Dem Allgemeinbegriff entspricht nur die ,,Ahnlichkeit* der
allein realen Einzeldinge, diese Ahnlichkeit ist Relation, die als solche nur Vet-
standesinhalt ist (43). Der Hauptteil der Arbeit (59-325) ist der Transzendentalien-
lehre A.s gewidmet. Der 1. Abschnitt behandelt den Begriff des Seienden. Fr
enthalt weder eine Vielzahl von Bestimmungen noch einen einzigen allen Seienden
gemeinsamen Sinngehalt (ratio), er ist vielmehr frei von jedweder aktuellen
Bestimmung (70). Alles ist in ihm ,,confuso modo* zu einer Einheit verschmolzen;
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das Gemeinsame aller Seienden findet A. nur in ihrer Moglichkeit, Gegenstand der
Verstandeserkenntnis werden zu kénnen (88). Das Seiende ist identisch mit dem
Etwas (aliquid). Der Begriff des Seienden ist logisch univok (110), aber ontolo-
gisch analog, wegen der verschiedenen Erkennbarkeit der Seienden (112).
Beziiglich der Unterscheidung von Sein und Wesen lehrt A., der Begriff des Seins
verhalte sich zu dem des Wesens wie der Begriff eines dynamischen zu dem eines
statischen Objekts (140 f.). Das Sein wird durch das Verbum ausgedriickt, es fiigt
zum Wesen die Bejahung hinzu (144). Sein und Wesen sind also nur verschiedene
Weisen, dieselbe Sache zu begreifen (146). In der Transzendentalienlehre selbst
leugnet A. strenggenommen transzendentale Bestimmungen des Seienden selbst.
Einheit, Wahrheit und Gutheit sind Bestimmungen jedes besonderen Seienden,
aber nicht des Seienden als solchen (198). Sie sind nicht ,,formal, sondern nur
»;material® und ,,denominativ‘ transzendental; formal, ihrem eigenen Sein nach,
sind sie (wenigstens Wahrheit und Gutheit) kategoriale Relationen (221-243), die
nur von auflen an das Ding herangetragen werden. Trotzdem werden sie auch
wieder ,,reine Vollkommenheiten* genannt, was darum zu einem Widerspruch
fithrt, weil Relationen nach A. nie reine Vollkommenheiten sind (256); die
Losung A.s besteht darin, daB er z. B. die Wahrheit des Seienden allein in die
Washeit des Dinges vetlegt, wihrend die Wahrheit nur als ,,manifestativa®
Relation ist; aber so erscheint dann die Wahrheit des Seienden als vollig identisch
mit dem Sein. Im einzelnen wird die transzendentale Einheit als blofie Negation
betrachtet und der Kategorie der Quantitit zugeordnet (273), Wahrheit und
Gutheit werden, wie schon gesagt, formal als kategoriale Relationen betrachtet,
wihrend sie material mit dem ,,Seienden* vollig identisch sind, die Wahrheit im
besonderen mit der Washeit: die Dinge sind wahr, insofern sie sind (297), um so
mehr wahr, je reiner sie ihr Wesen verwirklichen (299). In dem seht kurzen 3. Teil
(,Kritische Wiirdigung*: 325-331) sieht L. den Grund der im ganzen sehr
unbefriedigenden Transzendentalienlehte A.s in ihrer rein begrifflichen Eigenart
und der damit gegebenen Vernachlissigung der zugrunde liegenden iiberratio-
nalen Seinserfahrung. Das ist gewil richtig; aber gerade wenn es wahr wiire, daB
die Beachtung des ,,ganzmenschlichen Vollzugselementes dem Mittelalter
iiberhaupt fremd war (329), dann ist A.s konzeptualistische Entleerung der
Metaphysik durch das Ubersehen des Vollzugselements allein nicht hinreichend
verstindlich gemacht. Am SchlufB} der sorgfiltigen Einzeluntersuchungen hitte
man gern einen Versuch gesehen, die oft so eigenwilligen Lehren A.s und datiiber
hinaus die Geistesart der,,via moderna® iiberhaupt tiefer zu verstehen, auch wenn
dabei nicht mit so exakten Ergebnissen aufgewartet werden kann wie in der
historischen Einzelforschung. J.de Vries, 8. .

4. Naturphilosophie, Psychologie und Anthropologie

Heelan, Patrick A, S. J., Quantum Mechanics and Objectivity. A study of
the physical philosophy of Wetner Heisenberg. Gr. 8 (XV u. 207 S.) Den Haag
1965, Nijhoff. 27.— Fl. — Im Unterschied zu den wissenschaftstheoretischen
Auffassungen von N. Bohr sind die von W. Heisenberg noch kaum Gegenstand
eingehenderer philosophischer Untersuchungen geworden, Heisenberg hatte sich
ja immer als Anhinger von Bohrs ,,Kopenhagener Interpretation® bekannt, und
auBerdem konnte seine unverkennbare Neigung zu metaphysischen Uberlegungen
nicht das Wohlwollen der metaphysikfeindlichen angell:;ichsischen ,»philosophy
of science” finden (X). H., gleicherweise kompetent in philosophischer wie in
physikalischer Hinsicht (das letztere ist auch bei der ,,philosophy of science®
nicht einfach selbstverstindlich), zeigt, daBl Heisenbergs Denken zunehmend von
dem im Grunde positivistischen Ansatz Bohrs weg zu einem zwischen Kant und
Platon stehenden Idealismus hin tendiert, wobei allerdings manche Denkbewegung
unklar im Ansatz steckenbleibt. H. bemiiht sich deshalb um eine eigenstandige
Aufarbeitung der erkenntnistheoretischen Problematik der Quantenphysik, und
seine Kritik gilt vor allem dem psychophysischen Parallelismus, d. h. der Annahme,
daB zwischen dem duBeren Reiz, der auf das Sinnesorgan einwirkt, und dem im
BewuBtsein auftretenden Emfindungsinhalt ein mehr oder weniger eindeutiger
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zumindest funktionaler Zusammenhang bestehe. Indem H. diese Auffassung
ablehnt (57), kann er sich wie mit einem Schlag simtlicher Probleme bei der
Deutung des MeBprozesses usw. entledigen. Es ist dem Rez. allerdings nicht
ersichtlich geworden, welcher Gedanke oder Ansatz in H.s System die grund-
legende Funktion iibernehmen soll, die der psychophysische Parallelismus nach
H.s cigenem Gestandnis in der Wissenschaftstheorie aller nicht ausgesprochen
positivistischen Physiker ausiibt; ein kurzer Hinweis (162) scheint anzudeuten,
daf ,,Insight” von B. Lonergan diese Frage beantworte. Mit der Leugnung des
psychophysischen Parallelismus ist verbunden eine grundsitzliche Unterscheidung
zwischen zwei Klassen von Begriffen (59): Die erste Klasse erfaBt die Dinge nach
ihren Beziehungen gu uns; es sind die beschreibenden Begriffe des alltiglichen
Lebens, welche sich so verfeinern lassen, daB sie zur Beschreibung von Versuchs-
anordnungen (operational concepts) und Versuchsergebnissen (observational
concepts) dienen konnen. Die zweite Klasse wird gebildet von den erklirenden
Begriffen, welche die Dinge nach ihren Beziehungen sueinander erfassen, vor allem
nach ihren Beziehungen zu jenen Dingen, welche als MeBinstrumente fungieren;
diese Begriffe umschreiben den Bereich des ,,wissenschaftlich Realen. Mit der
Unterscheidung zwischen diesen beiden Klassen von Begriffen wendet sich
H. ausdriicklich gegen die Auffassung von Bohr und Heisenberg, daB die wissen-
schaftlichen Begriffe aus der Verfeinerung der Alltagserfahrung entstinden, und
will so den Schwierigkeiten entgehen, die sich fiir Bohr und Heisenbetg ergeben.
Das gelinge aber wohl nur, wenn die beiden Begriffsklassen zwei ,,Horizonte*
umschrieben, die in keiner Bezichung zueinander stinden, und dann wiirde sich
die Frage stellen, wie etwa ein Medikament ,,fiir mich** heilsam sein konne, wenn
es nicht ,,fiir den menschlichen Ké6rper heilsam sei. Nimmt man aber eine
Entsprechung zwischen den ,,Horizonten'* an, wie es H. wohl tun will, dann
erscheint die ganze Problematik lediglich verschoben in die Frage nach der
Struktur dieser Entsprechung. Doch sollte als Einschrinkung zu dieser Kritik
wohl bemerkt werden, daf sich zwischen dem wissenschaftstheoretischen
Bemiihen in der angelsichsischen Welt, an die sich dieses Buch ja wendet, und
dem ,,klassischen® europiischen philosophischen Denken anscheinend eine immer
groBer werdende Divergenz nicht nur im Ansatz, sondern auch im Verstindnis
zunichst gemeinsam erscheinender Termini entwickelt. Was angelsichsische
Physiker iiber Physik schreiben, kann der Rez. im allgemeinen leicht verstehen;
bei angelsichsischen Philosophen hat er vielfach erhebliche Schwierigkeiten.
Infolgedessen sollte eine Kritik, wie sie im Vorstehenden an der Auffassung H.s
geiibt wurde, nur mit allen notwendigen Vorhehalten vorgetragen werden.
W. Biichel, S. ]J.

Fraser, Julius Thomas (Hrsg.), The Voices of Time. A cooperative survey
of man’s views of time as understood and described by the sciences and by the
humanities. Gr. 8° (XXV u. 710 S.) New York 1966, Braziller. 12,50 $. — Das
Buch widmet sich der uralten Menschheitsfrage nach Werden und Vergehen, die
sich dem Herausgeber vor allem in den Erlebnissen des zweiten Weltkriegs
aufdringte. Befragt werden zunichst Philosophie und Theologie; aber deren
Antwort schiene dem modernen Menschen unvollstindig ohne das, was Psycho-
logie, Biologie und Physik iiber die Zeit sagen kénnen. Die Beitrige der verschie-
densten Autoren, die so zusammenkommen, kénnen und wollen keine systema-
tische Synthese bilden oder bisher unbekannte Einsichten vermitteln, aber sie
bieten eine wirklich kompetente und qualifizierte Darstellung dessen, was man
heute vom Standpunkt der jeweiligen Disziplin aus zum Problem der Zeit sagen
kann (wenn es erlaubt ist, dieses Urteil, fiir das sich der Rez. nur beziiglich des
physikalischen Teils als zustindig erachtet, auf das ganze Buch auszudehnen). Im
1. Teil ,,Time in thought® kommt europdisches, indisches, chinesisches und
japanisches philosophisches Denken, speziell auch die christliche Theologie, zu
Wort. Der 2. Teil ,, Time and man‘‘ widmet sich der Psychologie des Zeiterlebens,
auch in Dichtung und Musik, und der Bedeutung der Zeit in der Tiefenpsycho-
logie. Der 3. Teil ,, Time and life* behandelt die Biologie des Zeiterlebens (Zeit-
sinn und ,,biologische Uhr*) und die Zeit als Horizont der organismischen Evo-
lution. Der 4. Teil ,, Time and matter** geht nach den Problemen der Zeitmessung
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auf die Fragen aus der Relativititstheorie, Quantenphysik und Thermodynamik
(Zeit und Entropie) ein, wobei gelegentlich Autoren mit durchaus gegensitzlichen
Auffassungen zu Wort kommen. Auf einzelne Beittige einzugehen ist natiirlich
unméglich; aber es sei wiedergegeben, was der Herausgeber am Schluf3 des Vor-
worts schreibt: ,,Beim Studium der Literatur, bei der Beatbeitung der einzelnen
Artikel und beim Schreiben meiner eigenen Beitrdge konnte ich mich nicht eines
Gefiihls des Schauerns erwehren angesichts der Dimensionen der menschlichen
Existenz, der Weite ihrer Horizonte und der Enge ihrer Grenzen. Ein solches
Gefiihl ist heute wohl nicht gerade hiufig; denn die Erfolge der Wissenschaften
lassen diese Grenzen gerne vergessen. Aber bei aller Achtung vor der Kraft des
Geistes und der Hingabe, die sich in der naturwissenschaftlichen Forschung und
in der westlichen technischen Welt verkorpert hat, miissen wir auch heute noch
den Mut haben, zu fiirchten und zu staunen.* W Biuchel, 8 .

Bohr, Niels, Atomphysik und menschliche Erkenntnis, II. Aufsitze und
Vortrige aus den Jahren 1958-1962 (Die Wissenschaft, 123). 8° (VIII u. 102 S.)
Braunschweig 1966, Vieweg. 12.80 DM. — Fiir den 1. Bd. vgl. Schol 35 (1960) 456.
Die 4 ersten der hier vorgelegten Essays setzen die Thematik des 1. Bandes fort:
Kausalitit und Komplementaritit; Die Einheit menschlicher Erkenntnis; Die
Verbindung zwischen den Wissenschaften; Licht und Leben. Die besondere
Bedeutung des Buches diirfte in den 3 letzten geschichtlichen Darstellungen
liegen, die die Entstehung der modernen Atomphysik im Spiegel der Erinnerungen
eines Forschers zeigen, der im Mittelpunkt dieser Entwicklung stand: Die
Gedenkvorlesung, die der Person und dem Werk Rutherfords gewidmet ist, die
Erinnerung an die Zusammenarbeit mit Heisenberg in den Jahren des Entstehens
der Quantenmechanik und der Bericht itber die Solvay-Konferenzen und ihre
Diskussionen zur Atomphysik. Alle die Namen und Entdeckungen, die der
heutige Physikstudent nur mehr als blasse Lehrbuchschemen kennenlernt, treten
hier als lebendige Wirklichkeit vor den Leser; nur auf diesem historischen
Hintergrund wird die Entwicklung mancher Gedanken voll verstindlich.

W.Biehel /8. 1]

Polgar, Ladislaus, Internationale Teilhatd-Bibliographie 1955-1965. 8°
(94 S.) Freiburg und Miinchen 1965, Alber. 9.50 DM. — Die Bibliographie bietet
eine Ubersicht der in den Jahren 1955 bis 1965 erschienenen Werke Teilhards und
der publizierten Ubersetzungen (L. Teil) sowie eine Awuswahl der Teilhardliteratur,
die in zehn Gruppen zusammengefa3t wird. Eine chronologische Anordnung der
veroffentlichten Literatur zum Werk Teilhards mit entsprechender kurzer
Charakterisierung, wie sie etwa mustergiiltigc von C. Cuénot (Teilhard, Les
grandes étapes de son évolution) vorgestellt wurde, hitte manche Wiederholun-
gen vermeiden lassen. Der entscheidende Mangel der vorgelegten Bibliographie
ist jedoch ihre Unvollstindigkeit. So fehlen etwa die verschiedenen Beitrige
von L. Boros in der ,,Orientierung®. Auch vermiBt man die Aufsitze
K. Rahners, die zwar nicht explizit Teilhard nennen, dennoch aber weitgehend
von seinem Geist inspiriert sind und eine kritische Analyse der Teilhardschen
Konzeption vortragen (etwa: ,,Die Christologic innerhalb einer evolutiven Welt-
anschauung®, ,,Einheit von Geist und Materie im christlichen Glaubensverstind-
nis‘“ u. a.). Uber die geeignete Zuordnung etwa der Schriften H. E. Hengstenbergs
konnte man zumindest anderer Auffassung als der Verf. sein. Der Rez. wiirde sie
zut Gruppe der ,,Polemischen Schriften® zéhlen. Rilag: Scl.

Benz, Ernst, Schopfungsglaube und Endzeiterwartung. Antwort auf Teilhard
de Chardins Theologie der Evolution. 8° (311 S.) Minchen 1965, Nymphenburger
Vetlagsbuchhandlung. 15.80 DM ; Ln. 19.80 DM. —Das wertvolle Buch des Marbut-
get Religionswissenschaftlers ist aus Rundfunkvortrigen herausgewachsen, die in
der Offentlichkeit groBlen Anklang fanden. Von den 13 Kap. des Buches sind aller-
dings nur die beiden letzten Teilhard de Chardin gewidmet. In der Einleitung betont
der Verf.: ,,Die Theologie, die sich nunmehr ein Jahtzehnt lang mit dem Problem
der Entmythologisierung herumgeschlagen und an diesem diirren Knochen sich
ziemlich hungrig genagt hat, beginnt allmihlich sich neuen Problemen zuzu-
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wenden. Diese neuen Probleme wurden ihr dadurch aufgenstigt, daBl sich
inzwischen ein uniibersehbarer Wandel in der Anthropologie und in der Kosmo-
logie vollzogen hat, der von der Theologie nicht mehr linger ignoriert werden
kann, Dieser Wandel ist vor allem dadurch eingetreten, daB sich in der Anthro-
pologie und in der Kosmologie der Gesichtspunkt der Evolution durchgesetzt
hat . . . Das Bild eines sich wandelnden Menschen in einer sich wandelnden Welt
steigt auf und setzt sich durch und kann nicht linger von der Theologie ignoriert
werden® (7). In ganz neuer Weise ist hierbei die Frage nach der Zukunft des
Menschen und seiner Welt in den Blickpunkt geriicke: ,,Wihrend die Theologie
die Frage nach der Zukunft iiber der Betrachtung der existentiellen Entscheidung
im Punkte des Augenblicks vergessen hat, hat die Naturwissenschaft von sich aus
mit ganz unerwarteter Eindringlichkeit die Frage nach der Zukunft des Menschen
gestellt, da die Betrachtung des bisherigen Verlaufs der Entwicklung des Phino-
mens Mensch von selbst die Frage nach der Zukunft dieses Menschen aufdringt,
und wihrend die Theologie ihren urspriinglichen Impuls der Hoffoung iiber der
Betrachtung des Seins zum Tode und iiber der Faszination durch das Bése und
durch die Erbsiinde preisgab und sikularen Bewegungen wie dem Marxismus und
Kommunismus tiberlieB, hat die naturwissenschaftliche Anthropologie det
Hoffnung wieder ihr urtiimliches Recht eingeraumt (8). Die Wandlung in der
Theologie ging von einigen wenigen AuBenseitern aus (Leopold Ziegler, Paul
Schiitz, Teilhard de Chardin u. a.). Die neue Problemstellung gibt B. AnlaB, in
einem kutrzen Uberblick eine Einfithrung in den Wandel des christlichen Verstind-
nisses von Schopfung und Endzeiterwartung zu geben. Dabei werden auch die
verschiedenen Formen der Sikulatisation der christlichen Endzeiterwartung in
den sozialen und politischen Utopien der Neuzeit behandelt, ,,in denen sich die
von der Kirche lange Zeit vernachlissigten, ja preisgegebenen Impulse der
Hoffnung und der Prophetie in einer auBerkirchlichen und zum Teil antikirch-
lichen Form verwirklicht haben® (9). In den ersten vier Kap. wird die Endzeit-
erwartung der Alten Kirche, die Umdeuntung dieser Erwartung, Endzeiterwartung
und Entwicklungslehre im Mittelalter (Joachim von Fiore) und schlieBlich
Endzeiterwartung und Revolution (dargestellt an der Gestalt Thomas Miintzers)
behandelt. In den folgenden Kap. 5-11 wird der EinfluB verschiedener Geistes-
richtungen auf die christliche Endzeiterwartung untersucht: zuerst Darwins
Evolutionslehre, dann die marxistische und materialistische Deutung der Ent-
wicklungslehre, Nietzsches Lehre vom Ubermenschen, ferner die Bedeutung der
technischen Fortschrittsidee fiir die christliche Endzeiterwartung; schliefilich
verweist der Verf. auf die christliche Deutung der Evolutionslehre in der angel-
sachsischen Theologie und die Ansitze einer christlichen Evolutionslehre in der
deutschen Theologie- und Philosophiegeschichte und Sri Aurobindos Lehte von
der Evolution und von der Zukunft des Menschen. Das Buch beschliefen die
beiden Kap. iiber Teilhard. In der theologischen Kritik an Teilhard hebt B. zuetst
drei Besonderheiten hervor, die dessen Bedeutung hervorheben sollen: 1. Als
anerkanntem Fachmann von internationalem Ansehen ist es ihm gelungen, viele
Vorurteile gegen die Evolutionslehre im Bereich der katholischen Theologie zu
tiberwinden. 2. ,,Das Urbild der Evolution ist fiir Teilhard de Chardin die in der
Messe sich vollzichende Wandlung der Materie der Elemente in Leib und Blut
Christi* (243). 3. Teilhards Hauptbedeutung liegt nach B. (245) datin, dal3 er dem
Denken unserer Zeit wieder die Dimension der Hoffnung erdffnet hat. Der Vetf,
nimmt Teilhard in Schutz gegeniiber dem Vorwutf, ,,daB hier die Heilsgeschichte
selbst zu einer Art Fortsetzung und Verlingerung der Naturgeschichte wird und
damit unter das Gesetz eines Determinismus riickt, der letzthin fir die spezifisch
heilsgeschichtliche Spannung von Schuld und Gnade keinen Raum meht 1R3¢
(247). Des Verf.s Kritik geht vielmehr auf die Idee der ,,Allerlosung® (248), die
et bei Teilhard vorzufinden glaubt, ferner auf die drohende Gefahr, dafl der
»eschatologische Optimismus in den eschatologischen Leichtsinn® (249) um-
schlagen kénnte, der unsere eigentlichen heutigen Probleme zu sehr minimalisiert.
Es ist klar, daB im Rahmen einer kurzen Besprechung nicht auf die Kritik des
Verf.s an Teilhard eingegangen werden kann. Sicherlich darf Teilhards Optimis-
mus nicht als irgendwelcher ,,Leichtsinn® verstanden werden, denn et hat seine
Zukunftsschau immer als Impuls fiir die Bewiltigung der Aufgaben im Hier und
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Heute verstanden; sein ganzes Bemiihen und sein Kampf war gegen die hoff-
nungslose Trigheit und die miide Verzweiflung gerichtet. Man datf vielleicht
auch bedauern, dal B. zu wenig die Werke von H. de Lubac und Crespy verwertet
hat, was in einer sicher wiinschenswerten Neuauflage des bedeutenden Werkes
nachgeholt werden kénnte. A:Haas, 5. J.

Prat, Henri, Explosion und Verwandlung der Menschheit. 8° (426 S.,
40 Abb.) Olten 1965, Walter. 38.— DM. — Das vorliegende Werk ist eine Ubet-
setzung aus dem Franzésischen (,,Métamorphose explosive de I’humanité™
[Paris 1960/61]) und datf als bedeutender Beitrag zu einer Wissenschaft iiber die
Zukunft des Menschen gewertet wetden. Die Menschheit steht heute vor Gefiht-
dungen ihrer Existenz, wie sie noch zu keinet Zeit vorhanden waren: die beiden
industriellen Blocke der Welt produzieren mit unvorstellbarem Aufwand Atom-
bomben und die dazugehorigen Trigerraketen. ,,Soll das wirklich bedeuten, daf3
die Menschheit selbst das Feuerwerk herrichtet, das sie vernichten konnte?* (11).
Diese Situation ist vor allem deshalb bedenklich, weil dem materiellen, technischen
Machtzuwachs des modernen Menschen kein ebensolcher auf dem Gebiet des
,»Seelischen® entspricht. Die ,,seelische Erginzung®, wie sie schon Bergson und
Valéry forderten, ist nie notwendiger gewesen als heute. Aber: ,,Die Warnrufe
von Minnetn wie Lord Russell, Einstein, Dr. Schweitzer oder Lord Boyd Ortr und
den weitaus meisten religivsen Fithrerpersonlichkeiten verhallen wirkungslos in
der allgemeinen Gleichgultigkeit und Unansprechbarkeit der Herrschenden —
nicht anders als 1914 Norman Angells Buch ,Die groBe Illusion’. Und doch
beginnt die Gedanken- und Vorstellungswelt der Massen, die sonst traditions-
gemil} den Weg zum Schlachthof mit resignierter Ergebenheit gingen, heute in
Unruhe und Verwirrung zu geraten. Literatur und Kunst, die Spiegelfacetten der
Kollektivseele, reflektieren heute eine Unordnung und Erschiitterung, die weit
von der stolzen Festigkeit selbstsicherer Zeiten entfernt ist™ (12). Der Verf.
versucht in seinem Buch darzustellen, wie wir heute in die Geburtsstunde einer
neuen Welt und zugleich damit auch in die Todesstunde einer alten Welt gestellt
sind. Den Zusammenbruch einer alten Ordnung setzt er mit dem etsten Weltkrieg
an. ,,Vor unseren Augen spielt sich ein Wechsel der Zeitalter ab: wir verlassen die
Eisenzeit, die vor dreitausend Jahren als Fortsetzung des Neolithikums begonnen
hat, in dessen Verlauf die Menschheit sich in sechstausendjihrigem Bemiihen
Schritt fiir Schritt emporgearbeitet hatte, und stiitzen in das Atomzeitalter — und
das innerhalb eines Zeitraumes von der Dauer eines halben Menschenlebens* (13).
Fiir die Explosivitit dieses Vorgangs haben die beiden wahnsinnigen Weltkriege
als Katalysatoren gewirkt. Wohin wird das in Zukunft fithren? Man kann auf
zweifache Weise sich mit der Zukunft beschiftigen: Man kann im ,,Riickwirts-
gang* (Paul Valéry), d. h. gestiitzt auf die Vergangenheit, in die Zukunft einzu-
dtingen versuchen, Man kann aber auch — und das unternimmt der Verf. in seinem
Buch — ,,in dem Nebel vor uns die Strukturen der Welt von motgen zu unter-
scheiden versuchen. Von den zehn Kapiteln des Buches behandeln die ersten
neun die verschiedenen Perspektiven unserer gegenwirtigen Situation, insofern
sie Wege ins Zukiinftige bedeuten: angefangen von der fortschreitenden Erobe-
rung der Dimensionen des Universums (1. Kap.), den neuen Mitteln zur Dar-
stellung von Gegenstinden und Systemen (2. Kap.), den Kategorien hyper-
spatialer Systeme (3. Kap.), det inneren Struktur, Expansion und Regression der
lebenden Systeme (4., 5. Kap.) sowie deren Konflikte und Zusammenschliissen
(7. Kap.); es folgen die Entwicklung der menschlichen Einzelperson und der
menschlichen Kollektive (8. Kap.) und die Entwicklung der stellaren Systeme
(9. Kap.). Das abschlieBende 10. Kap. (,,Der Mensch der Zukunft*) zieht die
Konsequenzen aus den bisherigen Darlegungen: ,,Eines jedoch ist v6llig eindeutig:
der Triumph, das Kommen eines Goldenen Zeitalters fiir eine untereinander
ausgesohnte Menschheitsfamilie, oder die totale Katastrophe, die atomare
Zerstorung fiir eine geteilte Menschheit, stehen in unseren Tagen als unmittelbare
Méglichkeiten vor uns. Die Entscheidung liegt bei uns. Sind wir fihig, den
Triumph der Elemente der Synthese herbeizufiihren, oder lassen wir die Faktoren
der Trennung und Teilung sich bis zu einem nicht wiedergutzumachenden
Zusammenbruch auswirken?* (311). — Das Literaturverzeichnis zu diesem wert-
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vollen Werk enthalt fast nur franzésische und englische Literatur, obwohl zur
Thematik auch bedeutende deutsche Verdffentlichungen existieren. In einet
Neuauflage diitfte vielleicht auch das schwete Problem der ,,Gen-Utopie®
ausfiihrlicher erértert werden. AcHaas, 8. J.

Jung, Carl G., Psychiatrische Studien (Gesammelte Werke, 1). Gr. 8° (271 S.)
Ziirich 1966, Rascher. 32.— DM. — Wie die Herausgeber der Gesammelten Werke
J.s berichten, war es der Wunsch des Verfassers, daB auch in der deutschen
Ausgabe die Anordnung der englischen ,,Collected Works® beibehalten werde.
Die chronologische Aufeinanderfolge, wie sie bei den Gesammelten Werken
Freuds durchgefiihrt wurde, schien bei J. nicht giinstig zu sein, weil sonst Arbeiten
recht disparaten Inhalts in den einzelnen Binden verstreut wiren: psychiatrische
Studien wiren zusammen mit Untersuchungen religionspsychologischen, psycho-
therapeutischen und alchimistischen Inhaltes erschienen. Man kann zwar nicht
leugnen, daB fiir ein genetisches Studium der Theorien und Gedanken J.s die
chronologische Folge der Werke von Bedeutung ist. Aber die Herausgeber haben
sich bemiiht, diesem Wunsche insofern gerecht zu werden, als sie nach Moglich-
keit eine Verbindung des chronologischen und des thematischen Gesichtspunktes
zu erreichen suchten. So steht in diesem 1. Band der Ges. Werke an etster
Stelle die Dissertation J.s aus dem Jahre 1902: Zur Psychologie und Pa-
thologie sogenannter okkulter Phinomene (1-98). Den Problemen der Hysterie
bzw. hysterischen Verhaltens sind zwei Arbeiten gewidmet: Uber hysterisches
Verlesen (99-102) und: Ein Fall von hysterischem Stupor bei einer Untersuchungs-
gefangenen (147-167). Mit der Simulation von Geistesstérungen befaBt sich eine
Untersuchung (169-201) und ein hier abgedrucktes #rztliches Gutachten aus dem
Jahre 1904 (203-221). In der Arbeit iiber Kryptomnesie (103-115) weist J. auf die
groBBe Ahnlichkeit zwischen der von Nietzsche geschilderten Hollenfahrt Zara-
thustras und einer Stelle aus Kerners ,,Blitter aus Prevorst® hin, bei der Nietzsche,
ihm selber unbewuBt, offenbar verborgene Erinnerungen mit herangezogen hat.
Aus dem Jahre 1903 stammt die Abhandlung ,,Uber manische Verstimmung®
(117-145). — In den hier abgedruckten Arbeiten verwendet J. noch nicht den
Ausdruck des kollektiven BewuBtseins, der spiter in seiner Psychologie eine so
bedeutende Stellung einnimmt. An einer Stelle (60) spricht er zwar von der
»individualisierung® des UnterbewuBtseins. Es ist aber mehr als fraglich, ob man
in dieser Formulierung seiner Dissertation schon eine Art ,,Vorgestalt der
spiteten Konzeption des kollektiven UnbewuBten sehen kann. Die Stellung zu
Freud ist, soweit sie sich in diesen Schriften iiberhaupt zeigt, durchaus positiv
(die Trennung von Freud erfolgte erst gegen 1912). Speziell wird die Hysterielehre
Freuds, seine Theorie vom Mechanismus der Verdringung und der Bedeutung
sexueller Symbole im Traumleben mehtfach herangezogen (106 f., 198). Das
Interesse fiir religionspsychologische Fragen, das spiter im Schaffen J.s so het-
vortrat (im Gegensatz zu Freud), ist in diesen Fritharbeiten noch nicht zu bemserken.

IiiGilen s8a .

Herrmann, Theo, Psychologie der kognitiven Ordaung (Phinomenolo-
gisch-Psychologische Forschungen, 6). Gr. 8° (349 S.) Berlin 1965, de Gruyter.
56.— DM. —Im 1. Teil dieses Buches behandelt det Verf. psychologische Probleme
der kognitiven Ordnung (1-72). Er geht dabei aus von Voriibetlegungen zum
Problem der ,,thematischen® und der ,,methodalen Ordnung und bietet sodann
Grundbestimmungen der kognitiven Ordnung (12-72): Anpassung, Zeiterstrek-
kung, Erfahrungszusammenhang und Intentionalitit. Die methodale Ordnung
wird durch die psychologische Methode konstituiert oder ist mit ihr identisch
(10 [vgl. 68]); thematische Ordnung ist der fiir die Methode im Menschen
supponierte Bezugspunkt, z. B. seine Erfahrungen, Einstellungen usw. Wenn es
richtig ist, da} kognitive Ordnung ,,auch immer als Resultat methodalen Ordnens
verstanden werden® mull (278), so ergeben sich einige erkenntnistheoretisch
interessante Fragen, die aber sicher auBerhalb des streng psychologischen Rah-
mens liegen, innerhalb dessen diese Arbeit sich hilt. Etwa diese Frage: Werden
kognitive Ordnungen durch die psychologische Untersuchungsmethode konsti-
tuiert oder weitgehend in diesen Untersuchungen als vorgegeben aufgefunden
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(vgl. dazu den Abschnitt: Uber erkenntnispragmatische Implikationen [16 f.])?
Bei solchen Fragen ist aber auf die von H. betonte Ordnungs-,,Bildung*‘ hinzu-
weisen und darauf, daf3 nach seiner Meinung dieses ihm vorschwebende Problem
der kognitiven Ordnung weder in einerz Modell noch in einemr Menschenbild
addquat beschrieben werden kann (64). Als kognitive Ordnung betrachtet H. die
zeiterstreckte und ,,iiberdauernde® Erfahrung (72), die in je verschiedener Weise
votliegen kann. Auch das Wissen und das intellektuelle Kénnen sind als ,,geord-
nete Erfahrung® zu verstehen: sie sind Bedingungen dafiir, wie der Mensch sich
in je verschiedenen Untersuchungs- und auch Lebenssituationen kognitiv verhilt
(15). — Schon aus dieser Beschreibung wird ersichtlich, wie komplex die kognitiven
Ordnungen und ihre Bildungen sind; vor allem, wenn es sich um schwierige
Problemlésungen oder gar um ein produktives Denken in einem hoheten Sinn
geistiger Neuschépfungen handelt. Der Verf. hat deshalb fiir seine empirischen
Untersuchungen, iiber die er im 3. Teil des Buches (166-284) berichtet, einfache
kognitive Vollziige gewiihlt: etwa die Schitzung von Verwandtschaftsgraden, bei
der die aktuelle Umgestaltung eines kognitiven Ordnungssystems studiert werden
kann (188 ff.). Oder Mitarbeitetbeurteilungen im Industriebetrieb (197 fL.); sie
zeigen kognitive Umschematisierungen und ein bestimmtes Gefille der Utrteils-
strenge. Ganz allgemein geht es dem Vetf. in diesen 4 etsten Untersuchungen um
,»,Operative Komponenten kognitiven Geschehens und ihre aktuelle Umgestal-
tung* (179-204). Eine weitere empirische Untersuchung befaBt sich mit dem
Problem der Bedeutungsvetleihung, z. B. bei Vorlage sinnfreier Quasi-Worter
wie Distringenz oder pertisieren (204 ff.). Eine Untersuchung, die auch fiir den
Logiker von Bedeutung sein konnte, betrifft das Problem der ,,signitiven Repri-
sentation und Kommunizierbarkeit kognitiver Ordnung® (229-262). Im 2. Teil:
Theoretische Beitrige zur Psychologie kognitiver Ordnungsbildungen (73-165)
referiert H. zunichst die votliegenden Theorien. In dem Abschnitt iiber ,,Die
signitive Dimension kognitiver Ordnung* bietet er sodann einen eigenen Entwurf
zur Beschreibungssystematik det kognitiven Ordnung (140 fI.). Dem Buche sind
Sachregister und ein Literaturverzeichnis mit iber 1500 Titeln beigefiigt. Das
Studium dieses Werkes wird nicht nur dem Denkpsychologen (auch nach der
methodischen Seite hin) eine bedeutende Anregung sein, sondern auch dem Logiker
und Erkenntnistheoretiker kann es neue Einsichten und Fragestellungen ver-
mitteln, besonders unter dem Gesichtspunkt der Begtiffsbildung und der Bedeu-
tungsverleihung. LaGilen, Sids

Lotscheid, Bernhard, Das Leibphinomen. Eine systematische Darbietung
der Scheletschen Wesensschau des Leiblichen in Gegeniiberstellung zu leib-
ontologischen Auffassungen der Gegenwartsphilosophie. 8° (160 S.) Bonn 1962,
Bouvier. 17.80 DM. — Nach einer Einfithrung in Sinn und Aufbau der Abhand-
lung (1-19) gibt der Verf. zunichst eine Wesensanalyse des Leiblichen (immer im
Sinne Schelers [20-121]). Sodann stellt er der Schelerschen Leibeidetik kritisch die
leibontologischen Auffassungen moderner Denker gegeniiber: Plefner, Sartre,
Marcel und Merleau-Ponty (122-148). Literatur- und Personenverzeichnis
(149-160) schlieBen die Arbeit ab. — Das Buch kann als wertvoller Beitrag zu einer
philosophischen Anthropologie iiberhaupt betrachtet werden. Wer sich eingehen-
der mit Schelet und seinen Theotien iiber das Psychische und Physische beschif-
tigt, wird diese Untersuchungen notwendiger- und fruchtbarerweise heranziehen
miissen. Man vergleiche dazu die einzelnen Kapitel iiber Schelers Wesensschau
des Leiblichen: Der Leib als psychophysisch indifferente Gegebenheit (20-43);
Det Leib als Symbol des Ich (44-71); Der Leib als Bezugszentrum der Umwelt
(72-100); Der Leib als Gegenstandsbereich der Person (101-115); Der Leib als
Gegenstand der Somatologie (116-121). L. hitte die Lektiire seines Buches
etleichtern kénnen, wenn er die Sitze kiirzer gehalten und nicht durch jeweils
neue Gedanken und Gedankenverbindungen unnétig vetlingert hitte. Man
braucht dabei nicht etwa notwendig an die Klarheit und Durchsichtigkeit der
Satzbildungen bei N. Hartmann zu denken. Aber Sitze, die mit Einschluf} ihrer
offenbar neu anfgetauchten Gedankeneinschiibe ein Drittel der Seiten einnehmen,
sollten doch nur sehr selten sein. An einigen Punkten hitte man eine stirkere
Kritik an den Schelerschen Konzeptionen und Theorien bzw. eine Weiterfithrung
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dieser Gedanken gewiinscht. Zumal der Verf. seiner Intention nach Schelers
Analysen nicht nur darlegen und interpretieren wollte (in diesen Interpretationen,
die aus eingehender Kenntnis der Werke Schelers stammen und mit reichen Zitaten
belegt werden, liegt sicher ein Wert des Buches). Es kam L. aber auch darauf an,
Beitrige zu liefern ,fiir eine sachgetreue philosophische und theologische
Anthropologie und auch fiir die metempirische Erhellung der Struktur des
menschlichen Erkennens® (V). Unter solchen kritischen Aspekten gewinnt wohl
auch neues Interesse, was der Verf., z. B. 8. 118 ff,, sagt iiber duBete und innere
Sinnesphysiologie, iiber duleren und inneren Sinn (die in der Psychologie anders
aufgefalt werden, als es hier geschieht), iiber die physische und psychische Umwelt
des Menschen und auch des Tieres. Auch der Begriff der ,,Leibseele” hitte auf
diesem Wege weiter geklirt werden kénnen. Es ist nicht ganz ersichtlich, ob
diese sog. Leibseele als eine iiberdauernde Struktur gemeint ist, die ideengeschicht-
lich in die Nihe der aristotelischen Entelechie und moderner strukturpsycholo-
gischer Gedanken zu riicken ist. Bei manchen Formulierungen hat man den
Eindruck, daB die Leibseele eher in einem Wundt nahestehenden Aktualismus
verstanden wird, so z.B., wenn sie ,,mit den erlebten Leibzustinden® identifiziert
wird (118). Mit dieser Auffassung wiirde sich, soweit es den Menschen angeht,
auch die Leibseele-,,Wahrnehmung® (26 u. 6.) wohl leichter vereinigen lassen.
Wenn man dann weiter in das Gebiet einer ,,tegionalen Ontologie* (10) vorstoBen
wollte, so wire die Frage nach dem Verhiltnis dieser ,,Leibseele’ zur Geistseele
zu stellen. Vermutlich hitten diese Probleme den Verf. aber doch aus dem gesteck-
ten Rahmen hinausgetragen; sie konnten deshalb mit Recht eingeklammert
werden. Lo Gilen;:S: .

Rudin, Josef, Fanatismus. Eine psychologische Analyse. Kl 8° (211 S.)
Olten 1965, Walter. 18.— DM. — Dieses Buch ist nicht nur fiir Psychotherapeuten
und Psychologen geschrieben, es wendet sich an weitere Kreise. Daraus erklirt
es sich auch, daB die Ausfithrungen hin und wieder etwas journalistisch klingen
und an einigen Stellen rhetorisch beschwingt erscheinen (z. B. 11-13, 49 f.).
Gelegentlich lassen sie auch die kritische Stellungnahme etwas vermissen, die
allerdings fiir ein weiteres Publikum kaum von Interesse ist. Das gilt etwa von
der kritisch zu diskutierenden Bemerkung Jungs, dal der Fanatismus ,,ein itber-
kompensierter, innerer Zweifel“ sei (66). Man wiitde gern horen, worauf der
Zweifel des Fanatikers sich bezog (vgl. dazu aber S. 18); wieso es auf der Grund-
lage dieses Zweifels zur Entwicklung in den Fanatismus hinein kam, wihrend
andere Personlichkeiten moglicherweise an dem gleichen Zweifel litten und nicht
diesen Weg der Uberkompensation beschritten haben (vgl. den Abschnitt:
Hintergriinde der fanatischen Werthaltung [127-141]). Man kann aber auch nicht
bestreiten, daB3 die von R. gebotenen und aus historischem Material erarbeiteten
Kategorien auch fiir eine streng wissenschaftliche Untersuchung wichtige
Gesichtspunlkte enthalten, die (etwa in weiterem Verfolg der S. 18 aufgeworfenen
Fragen) die vom Verf. aufgestellten Theorien erhirten oder erginzen kénnten. —
R. behandelt den Fanatismus zunichst als ein Problem der Intensitit (31-78),
sodann als Problem der Werthaltung (81-141), zuletzt geht er auf die Pathologie
des Fanatismus ein (145-197). Eine Reihe von Bildern ist beigegeben (Verzeichnis
209 £.), um ,,die Vielfalt fanatischer Verhaltensformen zu illustrieren®. Man kann
dort u. a. die Képfe von Savonarola, Kant, Nietzsche, Hitler und Innozenz IIL
studieren. Die ,,Intensitit” bedeutet dem Verf. Grad der Energie, der Lebendig-
keit, des Einsatzes, Beim Fanatiker erreicht sie eine sehr hohe Stufe und iiberdeckt
vielfach das WertbewuBtsein oder kann es auch ganz verdringen. Bei der Dar-
stellung der Werthaltungen des Fanatikers und dem Versuch einer Typisierung
(85-126) steht man vor einer Frage, die der Verf. in einer neuen Auflage vielleicht
noch mehr beriicksichtigen sollte: Wieso kann man beim Fanatiker noch von
einer Typisierung der Werthaltungen sprechen, da aufgrund der hohen Intensitat
seines Erlebens und seines aktiven Einsatzes eine Verflachung oder Verfilschung
der Werte eintritt und von einem echten und tiefen Werterleben kaum noch
gesprochen werden kann (32)? In seinem Buche unterscheidet der Verf. drei
Typen: die formalistische und formale Werthaltung sowie den Typus des inneren
Wert-Gehaltes. Gerade hier diitfte ein Ansatzpunkt fiir weitere empirische bzw.
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charakterologische Forschungen liegen. Im letzten Abschnitt wird der Fanatismus
als Psychopathie, als Hysterie und Zwangsphinomen sowie als Erscheinungsbild
des schizoiden Formenkreises dargestellt. LoGilen; S

Siegmund, Georg, Psychologie des Gottesglaubens auf Grund literarischer
Selbstzeugnisse. 2. Aufl. Kl. 8 (192 S.) Miinsterschwarzach 1966, Vier-Tiirme-
Verlag. — Das Buch ist der Neudruck der Ausgabe von 1936 (vgl. Schol 13 [1938]
142). Es diitfte auch heute, in der Zeit eines fortschreitenden Atheismus, eine
wirkliche Aufgabe haben. L. Gilen; S: J:

Roth, Heintich, Pidagogische Anthropologie. Band 1: Bildsamkeit und
Bestimmung. Gr. 8 (504 S.) Hannover 1966, Schroedel. 44— DM. — Det im
Fachgebiet bestens bekannte Verf. hat sich in dankenswerter Weise der miihe-
vollen Arbeit unterzogen, eine umfassende Bestandsaufnahme heutiger Erkennt-
nisse auf dem Gebiet piadagogischer Anthropologie vorzulegen. Im ersten Teil
gibt er eine umsichtige und vertretbare Ubersicht der Problematik des Padago-
gischen innerhalb einzelner Fachdisziplinen (19-105) und zeigt den jeweils eigenen
Anspruch pidagogischen Denkens und Forschens: ,,Die Erforschung der
menschlichen Natur, ausdriicklich gesehen und befragt unter dem Aspekt ihrer
Erziehungsnotwendigkeit und Erziehungsmdglichkeit” (48). Neben diesem
grundlegenden ersten Punkt einer ,,Piadagogik umfafit diese ,,die Wissenschaft
von den Inhalten, Gehalten und Normen im Leben der Gesellschaft, ausdriicklich
gesehen und etforscht unter dem Aspekt ihrer geistigen Bedeutung und erwecken-
den Kraft fiir Bildung und Ausbildung in Unterticht und Erziehung® und die
,,Wissenschaft von den direkten oder indirekten MaBnahmen und Mitteln, die die
Verinderung eines Menschen in der Richtung auf die gesollten und geforderten
Inhalte, Gehalte und Normen vermogen® (48). Es leuchtet wohl ein, daB} eine so
beschriebene Wissenschaft beinahe Unmenschliches leisten muf3, und was noch
schwerwiegender zu sein scheint, daB sie mit verschiedensten Methoden arbeiten
muB. Man spiirt das Desiderat einer pidagogischen Erkenntniskritik, die so etwas
wie ,,Gesolltes” mit einschlieBt. Der Verf. macht sich mit Recht mehr an das
,,Phanomen‘* Erziehung heran und bleibt auf dem Boden altbekannter Systematik
(77 £.). Nach dem Aufgaben- und Forschungsbereich der Pidagogik kommt in
einem zweiten Teil die sogenannte Bildsamkeit des Menschen zur Sprache
(107-267). Der Leser wird iiber die biologischen, sozialen und kulturellen Voraus-
setzungen det Erziehung informiert. Mit dankenswerter Griindlichkeit wird den
anlage- und umweltbedingten Erziehungseinfliissen nachgegangen. R. redet hier
von ,,Korrelation* (263) zwischen beiden. In einem dritten Teil (269-442) legt
der Vetf. unter der Uberschrift ,,Bestimmung*‘ nacheinander alte Erziehungsziele
und moderne Persénlichkeitstheorien dar, ausgehend von Herbart iiber Schleier-
macher und Humboldt zu Pestalozzi und Litt. Dabei wird deutlich, daB in Pesta-
lozzis Realanthropologie der heutigen padagogischen Anthropologie das grund-
legende Element hinterlassen wurde. Was iibrigens besonders auffillig wird, wenn
man ideologisierte Erziehungsziele zu vermeiden trachtet. Die Psychoanalyse
hiitte in diesem Zusammenhang (311) nicht erwihnt werden sollen, weil sie als
analytische Methode und Theorie kein Erzichungsziel aufstellt und sich die ihr
zugedachte Frage (317) als Scheinfrage entpuppt (320 f.). Die systematische
,»Selbstabklirung (339) imponiert. Der Verf. trifft mit seinen Fragen zur ,,Genese
des Sollens* (355) den Nagel auf den Kopf. Er sieht auch richtig, wenn er die
Frage der Erziechungsziele mit dem Problem der Werte koppelt (357). Eine
immanent pidagogische Personlichkeitslehre (361 ff.) sieht sich sowohl mit
psychologischen wie mit ethischen Erkenntnissen konfrontiert, wenn sie nicht a
priori, eigentlich (im Wortsinn) das Umfassende, die Integration und Ganzheit
aus beiden ist. — Dieses Werk erreicht den Rang eines Handbuches der Pidagogik,
bleibt dabei aber zugleich ein Lehrbuch, das, iibersichtlich gegliedert, eine reiche
Literatur bietet und mit seinem Sachregister wohl auch gut arbeiten liBt.

F. Schlederer, S. J:

Balint, Michael, Die Urformen der Liebe und die Technik der Psycho-
analyse., 8° (357 S.) Bern und Stuttgart 1966, Huber und Klett. 30.— DM. — Diese
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Sammlung von Aufsitzen des Verf.s, jetzt leicht zuginglich, stellt eine wirkliche
Bereicherung der deutschen psychoanalytischen Literatur dar. Der gréBere Teil
des Buches gibt die Entwicklung des Vetf.s in bezug auf Triebschicksale, Ich-
Stirke und die damit gekoppelten Objekthezichungen (13-183) wieder. Man ist
bei der ,,Karriere des Eros (19) an den anfinglichen Optimismus der Psycho-
analyse erinnert. Die prigenitalen Libidoorganisationen, mit ihren je gréBeren
Eigenrechten (vgl. das Schema S. 83), wurden von B. kritisch und selbstindig
durchdacht. Man sieht das, wenn man liest, da8 genitale Liebe eine Verschmelzung
der ,,genitalen Befriedigung mit prigenitaler Zirtlichkeit* (146) sei. Dazu fallt
iibrigens Eriksons ,,Utopie der Genitalitit* ein. Befriedigende und doch realitits-
angepalite Objektbezichungen kdnnte man als Uberschrift iiber den zweiten Teil
,,Probleme der Technik* (185-303) schreiben. Es taucht das schwierige Problem
der Charakteranalyse auf, die Frage nach dem Ziel und Ende der psychoanaly-
tischen Behandlung und damit zusammenhiingend der differenzierteren Technik
der ,,Ubertragung®. In diesen Veroffentlichungen des Verf.s erlebt man ein Stiick
Geschichte der Psychoanalyse mit. Des Vetf.s lichstes Kind diitfte wohl sein
»Neubeginn® (280) sein, der ihn stark in die Nihe von M. Klein bringt, dessen
schwierige empirische Verifizierung aber doch besticht. ,,Sowohl die paranoide
als auch die depressive Haltung, die dem Neubeginn voraufgehen, machen einen
ausgesprochen pathologischen Eindruck . . . die archaische Form der Objektliebe
(Urform, Anm. d. Verf.s) ist jedoch nur eine untere Entwicklungsstufe, und die
gesunde, reife Form der Liebe kann geradewegs aus ihr erwachsen® (297). Sehr
gut gefillt die Begriindung des ,,Neubeginns®“ (283 f.). Und dieser Begriff
— ibrigens in Satzform die letzten Worte in diesem Buch — paBt auch als Uber-
schrift iiber den dritten Teil: Fragen der Ausbildung (305-346). Man muB} wohl
das Gewicht und das Ansehen des Verf.s haben, um diesen Fragenkomplex so
offen ansprechen und veréffentlichen zu kénnen. Als Ausbildungskandidat tut es
einem gut, einerseits Begriffe wie ,,Denkhemmung®, ,,Dogmatik** und ,,Ab-
stammungsgruppen‘‘ in diesem Zusammenhang gebraucht zu finden, andererseits
die weise Ansicht von S. Freud wieder lesen zu koénnen. Das ,,heille Eisen* der
sogenannten Laienanalyse bleibt vorerst wohl noch ausgespart? — Fiir den philo-
sophisch orientierten Anthropologen wird dieses Buch sowohl histotischen wie
systematischen Wert haben. Nur muB er ohne Voreingenommenheit Tatsachen
sechen kénnen, die mit analytischer Methode gewonnen worden sind. Fiir den
Psychologen und Pidagogen finden sich manche Anregungen, noch mehr als
bishet auf den Anspruch des ,,Objektes* bedacht sein zu kénnen.
F. Schlederer, Si )

5. Ethik, Rechts- und Staatsphilosophie. Gesellschaftslehre

Erikson, Erik H., Einsicht und Verantwortung. Die Rolle des Ethischen in
der Psychoanalyse. 8° (227 S.) Stuttgart 1966, Klett. 23.50 DM. - Die Original-
ausgabe dieser Sammlung von Vortrigen des bekannten und geschitzten Psycho-
analytikers ist unter dem Titel ,Insight and Responsability® 1964 in New York
erschienen. Als ,,Rolle des Ethischen* und zugleich als verbindender Tenor dieser
Veroffentlichung erweist sich, neben den guten, vetbindenden Texten, die ,,kli-
nische Einsicht® (11), daB jede menschliche Generation gegeniiber allen nach-
folgenden Verantwortung zu iibernehmen hat. Grundlegend dafiir bleiben die
Erkenntnisse eines Sigmund Freud, die der Verf. biographisch meisterhaft
nachzeichnet (13-41). Die wissenschaftliche Relevanz psychoanalytisch geprigter,
klinischer Einsicht und Beweisfithrung (42-73) verdeutlicht E. am Phiinomen der
Therapeut-Patient-Begegnung, wobei die ,,Serie solcher Begegnungen® (72) wohl
neben eine solche des Erfolgs zu treten hat. Im Therapieplan wird dann das
Normative immer mehr spiitbar. Der Verf. widmet sich diesem Hintergrund der
analytischen Arbeit in den Beitrigen ,,Identitit und Entwurzelung in unserer Zeit*
(74-98), ,,Die menschliche Stirke und der Zyklus der Generationen® (99-145),
»Die psychologische Realitit und die historische Aktualitit” (146-197) und in
»sDie Goldene Regel im Licht neuer Einsicht (198-222). Das ,,Normative* sieht
E. zunichst inhirierend dem ontogenetischen EntwicklungsprozeB mit seinen
verschiedenen ,,Stirken* (100 f.) oder ,,Grund-Tugenden®. Der Lebenszyklus
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wird dabei als ein ,,integriertes psycho-soziales Phanomen® (102) beschrieben, das
in seiner Aktualitit immer hineinverwoben bleibt in die Generationenfolge. Die
vothergehende Generation ,,sollte* so sein, da die nachfolgende ihte ,,integra-
tiven Krifte® zu notwendigen Transformationen psychischer Realitit und histo-
rischer Aktualitiit frei zur Verfiigung hat (vgl. 188 £.). Dazu bedarf es det ,, Wechsel-
seitigkeit* und der ,,Tugend* der Hoffnung, die auch fiir die ,,neue Einsicht* der
Goldenen Regel grundlegend werden. Da3 der Verf. ,,Moralitit*, »ideologische
und ethische Neigung® terminologisch eigenwillig verwendet, wird man ihm als
Psychoanalytiker zubilligen. Fiirchtet iibrigens der Verf., ganz zu Unrecht, das
Moralisieren, so wite zu wiinschen, daB3 der Ethiker und auch der Erzieher ein
solches ,,Moralisicren® lernen wiirde. Es wire wohl ein méglicher Ausgangspunkt
fiir ein ethisch Vertretbares auch in einer sogenannten pluralistischen Gesellschaft,
die im 20. Jahrhundert ihte Nachkommenschaft fiir ein kommendes Jahrhundert
iiberlebensfihig erzichen will. F. Schlederer, S. J.

Legaz y Lacambra, Luis, Rechtsphilosophie. Gr. 80 (798 S.) Neuwied
1965, Luchterhand. 85.— DM. — Das umfangreiche Werk des fithrenden spa-
nischen Rechtsphilosophen, 1961 zum ersten Male auf spanisch erschienen, wird
hier in Ubersetzung von W. Krimer und G. Krimer auch dem deutschen Leserkreis
zuginglich gemacht. Es stellt ein systematisches Lehtbuch der Rechtsphilosophie
dar, hervorgegangen aus jahrzehntelanger Lehrtitigkeit auf dem Lehrstuhl fiir
Prinzipien des Naturrechts und der Rechtsphilosophie an der Universitit Madrid. —
In zehn Kapiteln, die auch als unabhingige Monographien hitten erscheinen
konnen, werden so gut wie alle wesentlichen Fragen der Rechtsphilosophie
umfassend behandelt. Im einfithrenden Teil wird der Gegenstand der Rechts-
philosophie und der Theorie der Rechtswissenschaft umrissen, dann ein Uberblick
tiber die Richtungen der modernen Rechtsphilosophie und -wissenschaft gegeben.
Im Hauptteil iiber die ,,Struktur des Rechts® wird in einem ersten grundlegenden
Kap. der Begriff des Rechts entwickelt als der ,,Form sozialen Lebens, in der sich
eine bestimmte Ansicht von der Gerechtigkeit verwirklicht, welche die Bereiche
des Erlaubten und der Pflicht durch ein mit autarkem Wert begabtes System der
Legalitat abgrenze® (277). In diesem Zusammenhang steht eine Erorterung der
Grundlage allen Rechtes im Naturrecht — Recht ist ,,in der eigentlichsten seiner
Bedeutungen Naturrecht, das sich geschichtlich als (positives) Recht in den sozia-
len Daseinsformen verwirklicht* (305) — und der Idee der Gerechtigkeit in ihtem
Verhiltnis zum Recht. Die folgenden Kap. behandeln ausfiihrlich die Rechts-
normen, ferner das Verhaltnis des Rechtes zu den anderen das Verhalten des
Menschen bestimmenden notrmativen Ordnungen, insbesondere Moral und Sitte,
dann die Struktur der sozialen Witklichkeit in ihrer Beziehung zu den Formen des
Rechts (Offentliches Recht und Privatrecht) und endlich die Rechtsquellen. Nach
einem eigenen umfangreichen Kap. iiber die Rechtssicherheit werden schlieBlich
in den beiden letzten Kap. noch der Mensch als Rechtssubjekt und die Rechts-
gemeinschaften (Familie und Ehe, Arbeitsvercinigungen, Nation, Staat und
tegionale Organismen, die Vélkerrechtsgemeinschaften und die Kirche) behandelt.
Das Buch will nicht eine grundsitzlich neue, originelle rechtsphilosophische Idee
entwickeln und nach allen Seiten hin durchziehen, sondern eine zusammenfassende
Systematik der Rechtsphilosophie bieten aufgrund einer immensen Kenntnis
der gesamten modernen rechtsphilosophischen Literatur (das zweispaltige
Namensverzeichnis am Ende geht iiber 22 Seiten). Neben den Veréffentlichungen
des spanischen, italienischen, franzosischen und englischen Sprachraums sind
deutsche Autoren besonders ausfiihrlich beriicksichtigt, bekennt sich Legaz y
Lacambra doch ,,entschieden und stolz als Schiiler jener deutschen Kultur, die
[um 1930] . . . in Namen wie M. Weber, E. Hussetl, M. Scheler, M. Heidegger,
N. Hartmann oder R. Stammler, H. Kelsen u. a. verkérpert war (5). Dennoch
will es ausdriicklich das Buch eines Spaniers sein, d. h. universalistisch in dem
Sinn, dafBl es zur Bildung eines allgemeinen RechtsbewuBtseins beitrigt, ,,in dem
Worter wie menschliche Person, Staat, Gerechtigkeit, Recht, Freiheit usw. der
Ausdruck von gemeinsam erlebten Werten sind, ohne die keine menschliche
Gemeinschaft fortleben kann und darf* (6). Der Stolz auf das spanische katholische
Etbe wird deutlich in der Art, wie der Verf. an die scholastische Denktradition
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ankniipft und sie bruchlos in unsere Zeit weiterzufithren sucht, aber auch in der
recht harten Kritik an protestantischen rechtsphilosophischen Ansitzen, beispiels-
weise gegeniiber Leibniz und Luther (33 und 414) — positiver ist die Beurteilung
von E. Brunner (199 £.). — In der Stellungnahme zum Naturrechtsproblem kommg
das Anliegen der Juristen stark zur Geltung: Weil der Verf. im Recht (im eigent-
lichen Sinne) nicht eine Idealnorm, sondern die Form der Gesellschaft selbst sieht,
welche ihrerseits eine Form menschlichen Lebens ist (265), also zum Begriff
eigentlichen Rechtes eine Dimension det ,,Effektivitit® fordert (292), ein ,,Mini-
mum an Wirksamkeit™ (273; vgl. auch 76 f.), kann er sagen, daf} das Naturrecht
sin biherem Maffe Recht ist als das positive Recht, weil es reiner als dieses eine
»Auffassung von der Gerechtigkeit® darstellt, aber daB es weniger Recht als das
positive Recht ist, weil es nicht gelebte Form des Gesellschaftslebens ist, sondern
nur eine Form, die miglich ist oder gelebs werden kann, da ja das Gelebtwerden es von
der Ebene der Idealitit und der reinen ethischen Imperativitit auf die der Positivi-
tit brichte* (291). Aus demselben Grunde betont er stark den Vortang der Rechts-
sicherheit (die mit dem geltenden positiven Recht gegeben ist) als Ordnung vor
einer ,,Gerechtigkeit als Wert an sich im Sinne eines Gerechtigkeitsideals
(568 ff.), dem gegeniiber jedes Recht unvollkommen und darum »ungerecht®
erscheinen muB (335 ff.). Er gibt aber andererseits zu, daB im Falle eines absoluten
Widerspruchs zwischen einer geltenden ,»Rechtsordnung® und den Grundsitzen
des Naturrechts der Rechtscharakter der Rechtsordnung eo ipso nicht mehr
vorhanden ist, weil sie dem Prinzip widerspricht, das ihr Rechtswert gibt, nimlich
eine bestimmte Ansicht von der Gerechtigkeit zu verwirklichen (so dem Sinne
nach: 283). Zweifellos beriihrt er damit einen auch in der neuscholastischen Natur-
rechtslehte noch unbefriedigend gelosten Fragenkomplex. — An der fachkundigen
und fliissig lesbaren Ubersetzung gibt es wenig zu bemingeln. ,, Jusnaturalismus®
klingt im Deutschen doch recht fremd, einmal ist »Ulpiano® stehengeblieben (303).
Vielleicht wire es auch méglich gewesen, noch durchgingiger in den FuBnoten
bei nichtspanischen Werken statt der spanischen Ubersetzung die Originalstelle
oder eine deutsche Ubersetzung zu zitieren. — Man darf jedenfalls dankbar sein fiir
die Bereicherung unserer rechtsphilosophischen Literatur durch dieses wichtige
und griindliche Werk. W. Ketrber; S J.

Schmélz, Franz Martin, O. P., Chance und Dilemma der politischen Ethik.
Kl. 8° (135 S.) Kéln 1966, Bachem. 9.80 DM. — Das Bindchen faBt mehrere
frither verdffentlichte Aufsitze des Verf.s zusammen, von denen derjenige iiber
5:Das Dilemma der politischen Ethik bei Max Weber* (102—134) nicht nur dem
Umfang, sondern auch dem Gehalt nach der bedeutendste ist. In mehreren seiner
Beitrige setzt sich Sch. mit der Ideenwelt auseinander, die um die Jahrhundert-
wende im westlichen Europa herrschend war, vielfach aber auch aus ciner Gegen-
position, die heute ebenfalls iiberwunden ist. Um so erfreuter verzeichnet man die
sehr aufgeschlossene Haltung des kurzen Beitrags ,,Kirche und Demokratie®
(90—101). O. v. Nell-Breuning, S. J.

Ermecke, Gustav, Christliche Politik — Utopie oder Aufgabe? KI. 8°
(76 S.) Koln 1966, Bachem. 6.40 DM, — Vetf, baut einen weiteren und einen
engeren Begrift von ,,christlicher Politik* auf und zieht seine Folgerungen daraus;
dabei verfihrt er durchaus schliissig. Vielleicht aber wire esf ruchtbarer, zu priifen,
was dicjenigen, die sich gegen die Verbindung des Eigenschaftswortes ,,christlich*
mit Politik, Parteien, Staat u. a. m. wenden, jeweils darunter verstehen, was sie
beschwert und vor allem, was an dem, was sie meinen, richtig ist, auch wenn sie
es mit Irrtum vermischen und sprachlich unrichtig ausdriicken. Eine solche
Verfahrensweise diirfte mehr sowohl zur Klarung als auch zur Verstindigung
beitragen. — | Pacem in terris® und Vaticanum IL. finden sich nur an wenigen
Stellen beriicksichtigt. O. v. Nell-Breuning, S. J.

Civitas. Jahrbuch fiir christliche Gesellschaftsordnung. Hrsg. vom Heinrich-
Pesch-Faus, Mannheim. Bd. 5. 8 (252 S.) Mannheim 1966, Pesch-Haus-Verlag. —
Dieser 5. Band (seine Vorginger sind besprochen worden Schol 38 [1963] 145;
39 [1964] 475 £.; 40 [1965] 475 f.; ThPh 41 [1966] 476 f.) widmet an erster Stelle

477



UmMscHAU

seinem am 15. 1. 1966 verstorbenen Mitherausgeber Flans Pefers einen ehrenden
Nachruf aus der Feder von H. Conrad, dem Generalsekretir der Gorres-Gesell-
schaft, deren Prisident Prof. Peters war. — Der Zielsetzung dieser Jahrbiicher
gemiB befaBit die Mehrzahl der Beittige auch dieses Bandes sich wieder mit
staatsphilosophischen und politologischen Fragen. H. Maier behandelt ,,Gegen-
wartsaspekte des Verhiltnisses von Kirche und Staat (15-30). Instruktiv ist der
Beitrag von E. O. Cxempiel iiber ,,Probleme der Friedenssicherung durch die
Vereinten Nationen® (41-61). Ganz besonderes Interesse aber verdient der
Beitrag von P. Molt, ,,Die politische Programmatik der christlich-demokratischen
Parteien Lateinamerikas® (62-79), der die grundlegende Verschiedenheit dieser
Parteien von den gleichnamigen europiischen aufweist: wihrend letztere sich
gern den Schutz der Kirche und ihrer Hierarchie gefallen lassen, wenn nicht gar
Wahlhilfe von dieser Seite erwarten und sich auf die christliche Soziallehre
vorwiegend zur Verteidigung des Bestehenden gegen unerwiinschte Veriande-
rungen berufen, stiitzen jene sich umgekehrt fiir die von ihnen angestrebten, sehr
aufs Ganze gchenden sozialen Reformen auf die entschiedenen Forderungen der
katholischen (lies: der pipstlichen) Soziallehre im Gegensatz zu der oft allzu eng
mit der gesellschaftlichen Obetschicht vetbundenen kirchlichen Hierarchie ihrer
Linder. Erginzend hitte der Vetf. darauf hinweisen diirfen, wie ,,zahm* freie
und selbst ausgesprochen sozialistische Gewerkschaften europiischer Industrie-
linder sind im Vergleich mit dem revolutioniren Elan , christlicher’* Gewerk-
schaften Lateinamerikas. — H. Krauss berichtet in Fortsetzung seiner Beitrige zu
fritheren Binden iiber ,,Neues Eherecht in Afrika; die Kodifikationen der Repu-
bliken Mali und Elfenbeinkiiste (80-94). — Die Auseinandersetzung mit der
modernen Wissenschaftslehre, dem Neopositivismus usw. iiberldt unser katho-
lisches sozialwissenschaftliches Schrifttum sehr zu Unrecht fast ausschlieBlich den
Philosophen, Juristen und Naturwissenschaftlern. Als hocherfreuliche Ausnahme
ist daher der Beitrag von FH. Zwiefelhofer, ,,Das ,Ontological Commitment® in den
Erklirungsmodellen der Sozialwissenschaften (31-40) zu begrien. Es wiire
sehr zu wiinschen, daB der Verf. auf diesem Gebiet weiterarbeitet; den fiir
Anfinger typischen Fehler, sich einer nur fiir Fachgenossen verstindlichen
Fachsprache zu bedienen, wiirde er schnell ablegen. — Der von H.-D. Schoen
erstattete ,,Literaturbericht™ tiber ,,Vermégenspolitik und Kapitalbildung* (161
bis 203) gibt trotz des ihm zugestandenen, alle ,,Abhandlungen® des Bandes weit
iibersteigenden Raumes weder von den Sachproblemen noch von dem ein-
schldgigen Schrifttum ein zutreffendes Bild; die mehrfach eingestreute Polemik
gegen die Wirtschaftspolitik der Bundesregierung wirkt mehr verwirrend als
klirend. — Recht etfreulich sind wieder die Buchbesprechungen, darunter nicht
zuletzt die Auseinandersetzung von B. oge/ mit Karl Jaspers (231-247).
O. v. Nell-Breuning, S. J.
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