Rezensionen und Referate.

I. Aligemeine Darstelfungen.

Instinkt oder Vernunft. Briefe an Freunde iiber die Gesetze des
Menschen. Von Helmuth Arndt. Marburg 1940, Hermann

Bauer. 8. 127 S.

Ein neuer Versuch, mit den Mitteln der Philosophie der geisti-
gen Not der Zeit zu steuerm.

Der Verf, legt zunédchst 'die geschichtlichen Voraussetzungen
der geistigen Situation der Gegenwart klar, indem er einen Durch-
blick durch die Entwicklung des Geisteslebens der Neuzeit gibt. Mit
der Neuzeit, so filhrt er aus, beginnt die Herrschaft der freien Ver-
nunft als reinster Erkenntnisquelle und oberster Richtschnur des
Lebens. Dann erwacht der Zweifel an der Vernunft selbst, und die
Kritik fihrt bei Hume zum Skeptizismus. Der Vernunft wird das
Gefiihl als Erkenntnisquelle neben- und Ubergeordnet. Kant begrenzt
die Tragweite der theoretischen Vernunft{ und sucht in der prakti-
schen Vernunft den Zugang zu den letzten Wahrheiten. Es kommt
nun zu einem unheilvollen Dualismus von Denken und Fdhlen, Geist
und Seele. Damit wird ein Zwiespalt in den Menschen und sein
Leben hineingetragen. Der Mensch verliert die innere Sicherheit,
und der Sinn «des Lebens wird ihm zum Réitsel.

Diesen Zwiespalt gilt es zu Uberwinden, um dem Menschen die
innere Einheit wiederzugeben und ihm ein einheitliches Weltbild zu
ermoglichen. Den Weg dazu weist die ‘Analyse des menschlichen
Geistes und seiner Gesetze. Welches sind diese Gesetze? Ziel des
Menschen ist die Beherrschung der Welt. Welches ist diese Welt?
Sinnlos ist die Unterscheidung einer Welt des Gegebenen und Nicht-
gegebenen, etwa eines Diesseits und Jenseits oder einer Erscheinungs-
welt im Gegensatz zum ,Ding an sich”, Den Menschen ,kann nur
die Welt interessieren, die seine Augen sehen und seine Ohren horen,
und die allein den Gegenstand und die Ursache seiner Empfindungen
bildet. (S. 70.) Ein absolutes Wesen kann uns nur ,beeinflussen,
wenn es in die Ebene des Menschen hinabsteigt, in seiner Sprache
spricht und mit seinen Augen wahrgenommen werden kann. Ein
Gott, der in keiner Weise in unsgere Sphéare dringt, muf uns unbekannt
bleiben.” (8. 70.) Es gibt fiir uns nur eine Welt, die Welt unserer
Sinne. Damit entfallt die Moglichkeit und Notwendigkeit metaphysi-
scher Erkenntnis.
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Zwei Arten von Erkenntnis erschlieBen uns die Welt: die Sin-
neseindricke und die Empfindungen (Gefiihle), mit denen
wir auf die Eindriicke reagieren. Beide erhalten Form und Gestalt
erst dadurch, daBl der Verstand sie ordnet und begreift. Aus den
Eindrioken schafft der Verstand die Seinsbegriffe, aus den
Empfindungen die Wertbegriffe (Gliick, Unglick, gut, bose usw.).
Die Welt der Eindriicke ist eine objektive Welt, denn sie ist uns ge-
geben und fir alle dieselbe, die Welt der Bmpfindungen und Werte
ist eine subjektive Welt, abhangig von Charakter und Einstellung.
Da der Verstand beide Sphéren der Welt bearbeitet und begrifflich
erfafit, so behauptet sich trotz der zwei Erkenntnisquellen die Ein -
heit des Geistes und seiner Welt. Dadurch wird die angebliche
Zweiheit von Vernunft und Seele ilberwunden. Die Seele als
eigenes Vermoégen existiert nicht. Was man Seele nennt, ist die den
Empfindungen zugewendete Tatigkeit des Verstandes. Auch Ver-
nunftund Instinkt, die man heute gern einander gegeniiberstellt,
indema man zum Instinkt als gefithlsméBigem Erkennen seine Zu-
flucht nimmt, sind nicht zwei verschiedene Verméogen. Beide sind
Auflerungen des Verstandes, sie bezeichnen zwei Stufen seiner Er-
kenntnis. Der Instinkt ist das unmittelbare Erfassen, Vernunft das
reflektierende Erkennen. Beide haben ihre Berechtigung: der Instinkt
bei einfachen Vorgingen, wo ein schnelles Handeln geboten ist, die
Vernunit, wo sorgfiltige Uberlegung notwendig ist. Das Hdohere bleibt
die Vernunft. Sie erfafit die Welt in Begriffen und bahnt damit dem
Geist den Weg zur Herrschaft iiber die Welt. :

Sympathisch an dem Buch von H. Arndt ist der Glaube an die
Vernunft und das ehrliche Ringen, den Zwiespalt im modernen Gei-
stesleben zu iberwinden und dem Leben einen geistigen Sinn zuriick-
zugewinnen. Am SchluB scheint das Ziel erreicht und ohne grofle
Mithe erreicht: der Verstand erfaBt alles in seinen Begriffen und
unterwirft damit dem Geiste die Welt. Bei ndherer Priifung ergibt
sich jedoch unschwer, dafi die tragische Krisis in ihrer letzten Tiefe
weder erfaflt noch tberwunden ist. Allzu leicht schlieft sich alles
zusammen. An vielen Einzelheiten kénnte Kritik gelibt werden. Die
Probleme ,Seele und Geist”, ,Vernunft und Instinkt* sowie das Pro-
blem der Werte sind viel schwerer, als die Darstellung erkennen 148t,
und nicht so einfach zu losen. Hier sei nur auf den Grundfehler des
Ganzen hingewiesen. Ausgangspunkt ist der Satz: Es gibt fiir uns
nur eine Welt, die Welt der Sinne. Damit sind 'die schwersten Pro-
bleme schon am Anfang erledigt. Nun ist es gewifl wahr, daf wir
nur erkennen koénnen, was sich in unserer Erfahrungswelt offenbart.
Das ist aber offenbar doch mehr als das, was wir sehen und horen
konnen. Und dies ist nun die groBe Frage, ob sich in der sichtbaren
Well des Vergénglichen nicht eine Welt des Ewigen offenbart. Das
ist die Frage, mit der die Philosophie seit ihrem Bestehen gerungen
hat, und es ist gewif}, daB von ihrer Beantwortung die Entscheidung
iber den Sinn des Lebens abhdngt. Jaspers in seiner ergreifenden
Schilderung der ,Geistigen Situation der Zeit® (° Berlin 1933) sieht
mit Recht in dem Zusammenbruch des Glaubens an eine héhere Welt



432 Rezensionen und Referate

und dem darauf folgenden ,Stehen vor dem Nichts" den tiefsten
Grund der geistigen Not der Zeit.
Pelplin, Westpreufien. F. Sawidki.

Ewige Phiflosophie. Gesetz und Freiheit in der Geistesgeschichte.
Von Balduin Schwarz. Leipzig 1937. J. Hegner, 8.
212 S. Geb. 46 5,50.

Das Problem der philosophia perennis wird von Balduin Schwarz
unter einem neuen Gesichtspunkt, in geistesgeschichtlicher Unter-
guchung, in Angriff genommen.

Die Idee einer iiberzeitlichen Wahrheit ist durch den modernen
Relativismus mehr und mehr zersetzt worden. Alles Feste scheint im
Strom der Geschichte zu zerfliefen. Dem steht entgegen, dafl sich
die Erscheinung einer philosophia perennis bis zur Gegenwart durch-
gehalten hat. Wohl erscheint diese Philosophie, die im Mittelalter
lebendig war, in den folgenden Jahrhunderten wie leblos, ohne Zu-
sammenhang mit dem Leben der Zeit, forterhalten wie eine Mumie,
sie ist aber nicht erstorben, sondern wie ein winterlich kahler Baum,
der neu zu spriefen beginnt. Der Verf. such dieses Schicksal der
philosophia perennis und die Moglichkeit ihres Wiedererwachens ver-
stdndlich zu machen, indem er einen Durchblick durch die neuzeit-
liche Geistesgeschichte gibt und das Gesetzméfige jhrer Entwicklung
herausstellt, Es gibt Situationen, wo der Mensch angesichis einer
neuen Wirklichkeit mit dem bisherigen Bestand an inneren Moglich-
keiten micht mehr auskommt, sondern nach einer Neuorientierung
suchen muB. Solcher Art war die geistige Krise am Ende des Mit-
telalters. Thomas v. Aquin hatte im 13. Jahrhundert in einer &hn-
lichen Lage eine Losung gefunden, die auf einer héheren Ebene eine
Synthese des Neuen und der Ewigkeitswerte der christlichen Uiber-
lieferung schuf. Der Neuzeit blieb diese Losung versagt. Die Ent-
wicklung erfolgte in zwei einseitigen Richtungen. Auf der einen
Seite steht die christliche Philosophie, de wertvollstes Gut bewahrte,
sich aber &angstlich gegen das Neue abschloB und deshalb erstarrte.
Auf der anderen Seite steht die moderne Philosophie, die in entschie-
denem Bruch mit der Uberlieferung eine fortschreitende Zersetzung
der iberkommenen Substanz darstellt. Der Drang, ein Neues zu
schaffen, ruft ein neues stiirmisches Leben hervor, und das Ungeniigen
jeder neuen Losung zeitigt die sich tberstiirzende Folge der Systeme.
Die Zerstdrung der innersten Substanz gibt den sich ablésenden An-
schauungen den Charakter von Ideologien, die in fortschreitender
Desillusionierung sich selbst auflésen., In all dem liegt etwas Schiek-
salsmifBiges, aber es ist kein Fatum, das die Freiheit des Geistes villig
unterbindet. Das Chaos der Gegenwart ruft zur Selbstbesinnung
auf und weist erneut auf das Ideal einer wahren philosophia peren-
nis hin, in der sich die christliche Wahrheit in fruchtbarer Ausein-
andersetzung mit dem bleibenden Ertrag moderner Geistesarbeit ent-
faltet. :

B. Schwarz hat ein schwieriges Problem in tief dringenden Un-
tersuchungen bedeutsam aufgehellt. Wir danken ilim eine tiberaus
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wertvolle geiStengesc}-lichtliche Studie, die zugleich wegweisend ist,
mag sie auch nicht in allen Einzelheiten befriedigen.
Pelplin, WesipreuBien., F. Sawidki

II. Erkenntnislehre.

Irrational oder Rational? Untersuchungen und Entwurf zu einer
Deutung. Von Willy Freytag. Berlin 1935, Junker und Diinn-
haupt. VIII u. 236 S.

Mit den vier vorliegenden Untersuchungen (1. Das Irrationale und
seine Beziehung zum Rationalen; 2. Widersprechende und gegenstands-
lose Begriffe; 3. falsche und zweifelhafte Prémisgen; 4. Schein oder
Sein?) sind nach F. noch nicht alle Probleme gelost. ,Es ist eine un-

geheure Phalanx von Philosophen und Nichtphilosophen . . ., die
heute . . . als Masse ineinander gefithlt, gegen das logische Denken
zu Felde zieht . . . Auch der Begriff des Irrationalen wandelt sich

(fir sie) von einfacher Verneinung zum Widerspruch, Irrealitat, Fik-
tion, Falschheit und Schein. Durch alle Wandiungen hindurch aber
(herrscht) die Uberzeugung, daB im Unlogischen oder fiir unlogisch
Gehaltenen, das Wesen des Menschen und seine Aufgabe sich voll-
kommener erfiille als in den abgebrauchten logischen Formen.“ —
Es gibt nach F. zwei Arten des Irrationalen. Die erste, ,einfach als
Verneinung des Rationalen in irgend einer Gattung genommen®,
ist ,logisch durchsichtig® und wissenschaftlich harmlos. ,All dem
andern Irrationalen aber ... gibt der Gedanke das Geprige, daf Be-
griffe, die . . . gegenstandslos sind oder zweifelhafte und Scheingegen-
stande darstellen, fahig sein sollen, uns zugleich die Erkenntnis ihrer
Gegenstandslosigkeit zu geben und dazu noch eine Gegenerkenntnis
hoherer Art . . . (Aber) es gibt keine Schliisse aus Falschem und
Zweifelhaftem, keine Scheinzusténde, keine Scheinerkenninis.“
Damit gibt F. die philosophische Richtung hezw. -en an, gegen die er
sich in dem (iiberwiegenden) kritischen Teil seines Werkes vornehm-
lich wendet: den positivistischen Fiktionalisrnus Vaihingers und
den logistischen Positivismus Carnaps. Auch wenn man seine Kri-
tik im grofien und ganzen als nicht unbegriindet anerkennt, wird man
ihm kaum in allen Einzelheiten rechtgeben. Was ist beispielsweise
damit gewonnen, daB es gar nicht ,,Schliisse” aus dem Falschen, wohl
aber ,Jdenknotwendige Zusammenhénge* zwischen falschen Séatzen
geben soll? Obwohl sich der Autor sehr eingehend mit Vaihingers
fiktionalistischer Auffassung der Mathematik beschéaftigt, wird merk-
wiirdigerweise die jene ex pro fesso behandelnde preisgekrdnte Arbeit
Betschs nicht erwidhnt. Auch F.s Begriindung des Realismus er-
scheint wenig tiberzeugend. Nicht ohne Orginalitit ist die Idee, gerade
den logistischen Positivismus Carnaps, — gegen den andere
den' Vorwurf des Rationalismus erhoben haben —, mit dem
Irrationalismus in Zusammenhang zu bringen. F. wird seinen Geg-
nern aber nicht durchgéngig gerecht, bzw., gibt m. E. deren Ge-
danken nicht durchwegs richtig wieder. — Das eigentliche Gebiet des
(gewissermaBen legitimierten) Irrationalen ist nicht das Denken, son-
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dern Empfinden und Fithlen, Werten und Wollen. In Gefihlen
solcher Art wie etwa im , Unendlichkeitsgefiihl*, ,Unsterblichkeits-
geflihl” und dergl. wurzelt der Glaube an das Irrationale. ,Diese Ge-
fihlsweisen sind urspriinglich in der Natur des Menschen," und dem-
gemafl auch ,Religion und Metaphysik . . . ein unverlierbarer Be-
sitz* . . . ,Zur Religion gehoren wissenschaftlich mogliche Satze als
Antwort auf bestimmte Fragen . .. Das Starre der Dogmen ist (auch)
. im Katholizismus . . . nur scheinbar . . ., und etwas Schénes
kommt auch in seiner Neigung zum Dogma zum Ausdruck, der Glaube
an die Wahrheit und an die Kraft der Wahrheit . . .
Perchtoldsdort Araulf Molitor.

JIL Anthropologie.

Deutsche Physiognomik. Grundlegung einer Naturgeschichte der
Nationalgesichter von W. Hellpach. Mit 2 Landkarten und 100
Bildern auf 83 Tafeln. Berlin 1942, W. de Gruyter. gr. 8.
295 S. 6 9—. '

Hellpachs neuestes Werk schenkt uns eine wissenschaftliche
Antlitzkunde Das Antlitz des Menschen ist die hochst bean-
spruchie Ausdruckszone seiner Imnerlichkeit. Das gilt fir alle Gebiete
der Menschenforschung, das gilt auch fir seine volkische Erscheinung.
Die Frage nach der Erscheinung des deutschen Menschen ist in erster
Linie eine Antlitzfrage.

Von groBer Bedeutung ist die Feststellung, daf jedes Menschen-
gesicht eine ,dreifaltige” HErscheinung ist. Wir haben némlich an
jeder Physiognomie drei Aufbauschichten zu wunterscheiden: 1. das
Naturgesicht, 2. das Trachtgesicht und 3. das Erlebnisgesicht. Das
Naturgesicht ist vor allem das Erbgesicht, das sich aus einer Un-
summe von Erbfaktoren zusammensetzt. Es ist das Urspringlichste
unserer Menschenphysiognomie. Die Gesichtstracht fiigt das Kiinst-
lichste hinzu. Dies geschieht durch Verdeckung, durch Hervorhebung
oder durch Verdnderung. An dritter Stelle behandelt der Verfasser
das Erlebniggesicht. Jedes seelische Erlebnis findet seinen Awusdruck
in der mimischen Muskulatur des Antlitzes. Es form{ diese in seiner
Art und gibt ihr bei hiufiger Wiederholung ein festes Geprige. So
verstehen wir den Einfluf der Erzichung, der Gewdéhnung, der seeli-
schen Erschiitterung.

Nach dieser Klarsiellung der Grundlagen aller Physiognomik
geht der Verfasser daran, uns mit den typischen Gesichiern der ideut-
schen Einzelstdmme bekannt zu machen. Ausfithrlich beschreibt er
das frankische, das schwibische, das saxothiiringische und bairische
Gesicht. So erhalten wir von den deutschen Alfstimmen des Westens
und Stidens ein so gut wie abgeschlossenes Bild, wihrend wesentliche
Probleme des grofdeutschen Ostraumes noch offen stehen.

. Auf den Einwand, daf sich die von ihm als typisch bezeichneten

Eigenschaften eines Volksstammes durchaus nicht bei allen Angehori-

gen des Stammes, ja oft nicht einmal bei der Mehrzahl derselben fin-
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den, antwortet er mit der Feststellung, daB der Typus nicht die Mehr-
zahl der Exemplare darzustellen braucht; es kann etwas mit einem
weit geringeren Anteil schon typisch sein. ,,Wir wissen heute, so sagt
er, ,,dafl rund ein Drittel der simtlichen Exemplare schon hinreicht, um
durch gleiche Merkmale einen ausgesprochenen Typus darzustellen®
(S. 182).

Mit der Fesstellung der Stammesgesichter sind natirlich zahl-
reiche Probleme aufgerollt, die in dem Buche selbst keine Lésung fin-
den. So ist es Sache der Anthropologie und der Erbkunde, die fami-
lidren, rassischen wund erbkonstitutionellen Grundlagen der Stam-
mesgesichter aufzudecken und damit das Wesen der Stimme zu er-
forschen. Dem Verfasser miissen wir dankbar sein, daB er uns eine
so aufschlufireiche und zugleich zum Weiterforschen anregende
deutsche Physiognomik geschenkt hat.

Fuilda. Dr. E. Hartmann.

Das Menschenbild als Grundfage der Menschenbildung. Grund-
riB} einer kategorialphilosophischen Anthropagogik. Von J. Holl-
huber. Minchen 1941, E. Reinhardt. gr.8. 272 S. % 10,—.
Im 1. Kapitel des ideenreichen Buches wird die ganze Proble-

matik des Menschseins aufgerollt. Das spezifisch Menschliche erblickt

der Verfasser in dem kategorial ausgerichteten Denken. Das Mensch-
sein in seiner hochsten Form stellt sich dar als ein sinnbezogenes,
spracheprigendes, umweltverhaftetes Sein, Denken und Werten. Die

Kategorien sind Seinsweisen nicht nur des Daseins, sondern des dieses

Dasein begriindenden Seienden selbst und ragen hiermit in die Meta-

physik (62). Im 2. Kapitel bietet uns der Verfasser ein quellenahes

Jilderbuch aus der ganzen Geschichie der Philosophie bis zu Nicolal
Hartmann, in dessen Aufbau der realen Welt der Verfasser die be-
deutsamste Leistung moderner Kategorialphilogsophen, zumindest ihrer
nicht-idealistischen und nicht-theistischen Richtungen erblickt. Der
hiermit gegebene Querschnitt durch die Geschichte der Philosophie
soll anschaulich dartun, daf der Weg zum Verstindnis des Mensch-
seins durch jene Fragen geht, die sich als spezifisch kategorialphilo-
gsophischer Natur erweisen. — Im 3. Kapitel gibt der V{. die strukturelle

Typologie der Kategorien. Hier werden Individualismus, Universalis-

mus und Personalismus als die grundlegenden strukturellen Typen

erwiesen. Die ,Erweisung® erfolgt je dreifach durch theoretische Be-
grindung, durch BloBlegung des Sexualethos und durch sozialethische

Struktureinsicht. Daran schlieBt sich je ein Ausblick auf rechtsphilo-

sophische, literarische und kinstlerische Zusammenhinge. Im letzten

Kapitel ,Telos der Anthropagogik" wird diese als Lehre von der Fiih-

rung zum Menschsein durch Besinnung auf ein kategorial prégbares

»Letzt-Grundsitzliches” herausgestellt und durch neuartige Losungs-

perspektiven bereichert.

Fulda. Dr. E. Hartmann.
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IV. Psydhologie.

Gedanken iiber die Seele. Von 0. Bumke, Berlin, Springer. gr.8.

350 S. 23. Abb. % 7,80.

Der bekannte Neurologe und Psychiater gibt uns keine fertige
Seelenlehre, sondern nur Gedanken tber die Seele. Er ist sich der
Unabgeschlossenheit der psychologischen Forschung bewufit, die
immer neue Probleme aufwirft und immer wieder zu ciner Revision
der fritheren Anschauungen zwingt. Im Seelischen hingt alles mit
allem zusammen, jeder Teil weist auf das Ganze hin und kann nur
im Ganzen verstanden wenden. So notwendig aber die Ganzheits-
betrachtung ist, so ist es andererseits nicht weniger notwendig, das
Einzelne zu studieren; nur der kennt das Ganze, wer auch die Teile
kennt, und wertvolle Intuitionen Uber das Ganze wird nur der ge:
winnen, wer Uber das Einzelne viel und grindlich nachgedacht hat.
In dem Kapitel ither das BewubBisein ist nicht nur die Rede von der
allgemeinen Natur des BewufBltseins, sondern auch von seinen ver-
schiedenartigen Inhalten: vorn Wahrnehmen, Vorstellen, -Wollen und
Fihlen, Eingehend untersucht der Verfasser die schwierigen Pro-
bleme der Beziechungen zwischen Leib und Seele. ,Wodurch,” so
fragt er, ,war die Alternative: psychophysische Kausalitdt oder Pa-
rallelismus moglich geworden? Man hatte die Einheit der Welt in
einen rein quantitativ und einen rein qualitativ geordneten Teil aus-
einander gerissen und dann das Bediirfnis gefiihlt, beide Teile im
Parallelismus wieder zusammenzudenken. Und man hatte die Seele
vom Leben und damit zugleich vom Kérper getrennt und so den Ge-
danken der Wechselwirkung notwendig, aber zugleich auch schwierig
gemacht. “ Die Schwierigkeit schwindet oder wird vermindert, wenn
man Leben und Seele als eins betrachtet und damit zu dem natiir-
lichen Begriff einer lebendigen, beseelten, organischen Welt zuriick-
kehrt (167). Indem der Verfasser mit der Beseelung alles Organi-
schen ernst macht, denkt er sich das Psychische in Schichten auf-
gebaut, so dafl mittels einer grandiosen Arbeitsteilung eine einzelne
Psyche immer wieder einem groBeren Verbande unterstellt und ein
Einzelbewufitsein immer wieder in ein Gesamtbewufitsein Ubernom-
men wird, das freilich vom BewuBtsein des kleineren Verbandes .. nichts
mehr erfihrt (172). Ein UnterbewuBtsein im Sinne Freuds, d. i. ein
UnterbewufBitsein, das mit den logischen und Gefiihlsmitteln des Ober-
bewuBtseins arbeiten und mit dieser Arbeit dem OberbewubBtsein seine
Arbeit erleichtern oder erschweren soll, lehnt er ab (186). Das fol-
gende Kapitel ,Koérper und Geist", worin uns der Verfasser eine vor-
zigliche Einfibrung in die moderne Gehirn- und Nervenforschung
gibt, schlieBt mit der resignierten Feststellung, daB unsere Aussichten
fur die wechselnden seelischen Vorgidnge und Zustinde korperliche
Entsprechungen im Gehirn zu finden, nicht grof sind. Im folgenden
orientiert uns der Verfasser Uber die moderne Charakterforschung.
Im AnschluBl an Kretschmer stellt er psychophysische Konstitutions-
typen auf, die durch kdérperliche und seelische Eigenschaften gekenn-
zeichnet sind. Zum Schlusse handelt er von gewissen seelischen Ein-
stellungen, die uns heute nicht selten begegnen, von der Angst, dem
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Geltungsbediirfnis, dem MiBtrauen und dem verletzten Rechtsgefiihl.

Der Verfasser ist sich stets der engen Grenzen unseres Wissens
iiber die Seele bewuBt. Darum durchzicht eine gewise Resignation
das ganze Buch. ,Selbst die Menschen,” so lesen wir, ,die uns ganz
nahe und tdglich umgeben, kennen wir nicht; warum waren wir sonst
immer wieder nicht blof iiberrascht, sondern enttduscht? Wir haben
unsers Eltern nur wenig gekannt und kennen unsere Kinder nicht
besser. Wir wissen sogar iliber die eigene Seele nur unvollkommen
Bescheid” Wir sind somit von dem letzten Ziel der Wissenschaft,
das der Verfasser in einer vergleichenden Psychologie der Volker und
Rassen sieht, noch sehr weit entfernt.

E. Hartmann

Das Seelenleben der hi. Johanna Franziska von Chantal. Ein
wissenschaftlicher Beitrag zur Psychologie weiblichen Heiligkeits-
strebens. Von Dr. Angela Hdmel-Stier. Wirzburg 1937,
C.J. Becker. 8. 68 S. J 2,70. (Abhandl zur Philosophie u.
Psychologie der Relig. Herausgeg. v. Prof. Dr. Wunderle, Heft 41).
Dag Seelenloben der hl. Johanna Franziska von Chantal darf

aus einem mehrfachen Grunde besonderes Interesse beanspruchen.

Die Heilige war Frau, Mutter, Witwe, bevor sie Klosterfrau wurde.

Sie war eine willensstarke Personlichkeit von ausgesprochener Higen-

art, und ihre Seelenleitung lag in der Hand ihres grofien Freundes

Franz v. Sales. A. Hiamel-Stier zeichnet und analysiert dieses Seelen-

leben, das im wesentlichen Heiligkeitgstreben war. Das Ziel des Stre-

bens der Heiligen war die Vereinigung der Seele mit Gott, das

Hauptmittel die SelbstentéuBerung. In drei Stufen vollzieht sich der

Anstieg: durch die Trennung von Familie und Besitz, durch Trennung

von Menschenliebe und Freundschaft, schlieBlich durch die héarteste

Prifung in Gestalt des Gefiihls innerer Gottverlassenheit. In allem

aber beharrt der entschlossene Wille, Gott zu dienen, und die Gottes-

liebe.
Die vorliegende Arheit ist eine Vorstudie zu der groBeren Bio-

graphie ,Johanma Franziska von Chantal® (Paderborn 1937),
Pelplin, Westpreufien. F. Sawidki,

V. Soziologie.

Struktursoziologie und Kirchenbegriff. Von N. Monzel. Bonn
1939. P. Hanstein. gr.8. XII, 291 S. % 9,20.

Inwieweit konnen die Begriffe der Soziologie auf die Kirche
angewandt werden? Um diese Frage zu beantworten, fragt der Ver-
fasser zunichst nach dem eigentlichen Gegenstande der Soziologie.
Er findet mit Simmel, Troeltsch u. a., daB die Soziologie das Wesen
und die Gesetze der Vergesellschaftung an sich behandelt, ganz gleich-
gultig, an welchem Material und von welchen Interessen aus sich
diese betatigt. Um diese Definition zu rechtfertigen und noch weiter
zu préazisieren, gibt der Verfasser eine eingehende Ph#&nomenologie
der Sozialverbindung. Dabei kommt er zu folgemdem Ergebnis: Fiir
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die Sozialverbindung sind vier Merkmale als wesentlich anzusehen:
1. eine Mehrheit von Personen, 2. ein gleicher intentionaler Gehalt,
auf den sich alle richten, 3. ein Wissen der bhetreffenden Personen
voneinander und von ihrer Ausrichtung auf denselben intentionalen
Gehalt und 4. eine direkte oder indirekte Wechselwirkung zwischen
diesen Personen. Diese vier Momente finden sich, wie der Verfasser
zeigt, an der Kirche realisiert, so daB wir das Recht haben, die
Kirche als Sozialverbindung anzusehen. Ein hervorragendes Beispiel
fitr die Fruchtbarkeit dieser Auffassung sieht der Verfasser in Fr.
Pilgrams Physiologie der Kirche. Zum Schlusse behandelt er das
Verhiltnis der Kirche als realer Sozialverbindung zur ,,Gemeinschaft
der Heiligen* und zur ,,Mystischen Einheit“.

Man kann den besonnenen Ausfiihrungen des Verfassers, der
sich in seinem Buche als grindlichen Kenner der modernen Soziologie
erweist, durchgehend zustiminen.

Fulda, Dr. E. Hartmann.

Conscience et Amour. Essai sur le ,Nous**. Par Gabriel Ma-
dinier, Ancien Eldve de I'Ecole Normale Supérieure, Agrégé
de Philosophie Docteur é&s Lettres. Paris 1938, F. Alcan. 8.
142 p. 65 frs. (Bibliothéque de Philosophie Contemporaine.)
Die Studie von Madinier enthilt Reflexionen tber das Ich und
das Wir. Der Grundgedanke ist dieser: Das menschliche Ich wird,
was es sein kann und soll, nur in einer Personengemeinschaft, d. h.
einer Gemeinschaft, die eine Vielzahl von Personen unter Wahrung
ihrer Rechte als Personlichkeit in einem Ganzen zusammenschliefit.
Zur Begrindung dieser Gemeinschaft reicht die Gerechtigkeit nicht
aus. Die Gerechtigkeit bedarf der Erginzung durch die Liebe. An-
derseits setzt die Liebe die Gerechiigkeit voraus, die den anderen
als anderen, die Person als Person achten lehrt. In diesem Zusam-
menhang stehen subtile Untersuchungen tber das Wesen von Gerech-
tigkeit und Liebe, ihr gegenseitiges Verhiltnis und ihre Bedeutung
fir das Ich und die Gesellschaft. Ausgehend von Maine de Biran
entwickelt der Verfasser seine Gedanken in Anschlufi an Renouvier,
Lagneau, Brunschvicg, Secrétan und M. Scheler.
Pelplin, WestpreufBen. . P. Sawidki.

VI. Ethik,

Die natiirlichen Seinsgrundlagen der christlichen Ethik. Inaugural-
dissertation zur Erlangung des Doktorgrades d. kath.-theol. Fakultit
der Westf. Wilh.-Univ. zu Minster, vorgelegt von Dr. phil. et jur.
utr. Gustav Ermecke. Paderborn 1941, Bonifatius-Druckerei.

VIIL, 301 S.

Das vorliegende Werk geht nach Umfang und Wert iber den
Durchschnitt von Dissertationen ganz erheblich hinaus, behandelt
nicht eine enghegrenzte Teilfrage, sondern einen grofien Fragenkom-
plex, und dies auf Grund einer entsprechend umfassenden Literatur.
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Es will ein spekulativer Beitrag zur Beantwortung der besonders
aktuellen Frage nach dem Verhiltnis von Ethik und Ontik sein. Es
801l gezeigt werden, inwiefern die christliche Sittenlehre ihre Grund-
lagen in der natirlichen Seinsordnung hat. Handelt ein erster Haupt-
teil von den ontologischen Voraussetzungen alles Tuns der endli-
chen Wesen tuberhaupt, so fithrt ein zweiter Teil speziell das sittliche
Handeln im Zusammenhang mit seinen natiirlichen Seinsgrundlagen
vor, wihrend ein dritter mit Hilfe der erzielien Ergebnisse mehrere
ethische Grundfragen zum Austrag bringen will. Da das Thema des
Buches nicht geschichtlicher, sondern spekulativer Natur ist, hilt sich
der Verf. fiir berechtigt, dem Vorbild des Aquinaten, des grofien Syste-
matikers der christlichen Sittenlehre, zu folgen; die ontologische Fun-
damentierung seiner Ethik 1468t sich bekanntlich der Scholastiker sehr
angelegen sein. Das Axiom: Operari sequifur esse gewinnt auch fiir E.
grundiegende Bedeutung; alles Wirken ist Seinsentfaltung. Der Um-
stand, daB der Mensch seiner Natur nach Geschopf und Ebenbild Gottes
ist, gibt seinem Handeln Sinn, Inhalt und Ziel. Das Besondere des sitt-
lichen Handelns kann darum blof aus der Eigenart sittlicher Wesen
erkannt werden. Die Struktur des sittlichen Handelns richtet sich
nach der Strukiur des handelnden Wesens; ein Zusammenhang, dem
der Verf. mit groBer Sorgfalt und pach allen Seiten hin nachgeht.
Es sind zum Teil Gedankenginge, die der Gegenwart nicht mehr
sehr geldufig sind; und doch ist kaum zu bestreiten, daB sie auf
die Tatbestinde viel wertvolles Licht werfen und wenig beachtete
Zusammenhédnge durchleuchten. Ja, man ist versucht, ernstlich zu
bezaweifeln, ob man gut daran getan hat, die Gedankenfiille der alten
Philosophie in Vergessenheit geraten zu lassen. Auch wer gewohnt
ist, andere Methoden zu befolgen, wind daher der Methode des Verf.
den besonderen Wert nicht absprechen kénnen; mag ein induktiv-
analytisches Verfahren den Vorteil haben, gegeniiber dem Gegner auf
einem festen Boden zu stehen und die Ergebnisse kritisch sicher
zu stellen, so hat das deduktive Verfahren des vorliegenden Werkes
den nicht geringen Wert, den Gedankenreichtum einer erhabenen
Weltanschauung auszuniitzen. ,Die positive Darlegung tritt vor der
apologetischen Absicht hervor. Sie beruht auf den ihr von der christ-
lichen oder theistischen Metaphysik gelieferten Voraussetzungen. Sie
macht deren Erkenntnisse fruchtbar, ohne sie selbst zu beweisen.
Sie verzichtet auf sog. Voraussetzungslosigkeit. Dabei darf der Verf.
feststellen, daB ,die ausgesprochen nichtchristlichen Ethiker trotz
der betonten Voraussetzungslosigkeit mehr deduktiv als induktiv vor-
gehen; und nicht ochne Grund verweist er in dieser Hinsicht auf N.
Hartmann: die ,mit so viel Pathos betonte induktive Methode ist in
Wirklichkeit deduktiv®. Der eine oder andere Satz bedarf in diesem
Zusammenhang vielleicht einer gewissen Einschrinkung; die Antwort
auf die Frage nach der Herkunft der sittlichen Normen héngt nicht
biofB ,von dem Weltbild des Ethikers ab“, sonderm auch von der
Natur der Sache; auch ,eine rein innerweltliche Betrachtung“ kann
zum namlichen Erngebnis gelangen wie ein Verfahren, das den Theis-
mus zum Ausgangspunkie nimmt. Auch der Verf. selbst will offen-
bar die Satze mit dieser Einschrankung verstehen, wenn er sagt, da
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die den speziellen literar-historischen Fragen fern stehen. Diese Arbeit
von hdchstem wissenschaftlichen Rang hat zugleich einen bedeut-
samen Lebenswert.

Pelplin, WestpreuBen. F. Sawidki.

3. Patristische Phifosophie.

Gottes Weltregiment. Des Aurelius Augustinus 2 Biicher,
von der Ordnung. Uebertragen und erliutert von P.Keseling,
Miinster 1940, Regensberg. 8. 253 S. Jb 4,20.

Keseling bietet zun#chst eine weit ausgreifende Einleitung, die
dem Leser den Zugang zu der Person und zu der Ideenwelt Augustins
erschlieffien soll. Dabei handelt er ausfiihrlich iber die Tage von
Cassiciacum, und ihre Bedeutung fiir Augustin. Die Erzeughnisse der
lindlichen Mufle von, Cassiciacum sind ja, wie er mit Recht betont, der
verheiffungsvolle Auftakt zu Augustins sohriftstellerischem Lebens-
werk, gleichsam die dammerige Vorhalle eines weitrdumigen, hoch-
ragenden Domes. Nachdem K. den Gedankengang des Dialoges von
der Ordnung dargelegt und eine allgemeine Wiirdigung gegeben, un-
tersucht er ausfihrlich die Quellen, aus denen Augustinus geschopft
hat. Die Ubersetzung selbst ist getreu und macht doch nicht den Ein-
druck einer Ubersetzung, sondern einer Originalschrift. Zugrunde liegt
ihr der Text von Knéll im CSEL.

Moge Keselings Wunsch sich erfiillen, daf der grofie Gedanke der
gotilichen Weltregierung, wie ihn Augustinus vertritt, sich auch un-
serer Zeit wieder offenbare als Leuchtturm, der unvensiegliches Licht
ausstrahlt in Wogenschwall und Sturmgebraus (8. 8).

Fulda. Dr E. Hartmann.

4. Philosophie des Mittelalters.

Intellektualismus und Voluntarismus bei Albertus Magnus.
Von D. Siedler. (Beitriige zur Geschichte der Philosophie und
Theologie des Mittelalters. Bd. XXXVI, Heft 2.) Miinster 1941 -
Aschendorff. gr.8. XV, 256 S. 12—,

Das Buch schenkt uns einen wertvolien Beitrag zum geschicht-
lichen Verstandnis wichtiger albertinisch-thomistischer Ideen. Der
Vi bemiiht sich, Alberis Willenslehre guelenanalytisch und im Rah-
men der zeitgenotssischen Scholastik zu erkliren und in ihrer Eigen-
art zu wirdigen. Vor allem wird das Ringen zwischen Voluntaris-
mus und Intellektualismus in der Willensphilosophie Alberts an-
schaulich dangestellt. Es zeigt sich, daB sich Albert letztlich und
endgiiltig weder zum Intellektualismus eines Aristoteles, noch zum
Voluntarismus Augustins bekennt. Man kann aber nicht ibersehen,
daB der jingere Albert mehr aristotelisch denkt, wihrend spiter die
augustinische Schule an EinfluB gewinnt.

Die Arbeit zieht reichlich handschriftliches Material heran. Be-
wegungen wie Arabismus, Averroismus, Neuplatonismus werden auf
ihre EinfluBweite untersucht, so dafi uns der Verfasser eine Gesamt.
schau tiber die Willenslehre der Frith- und Hochscholastik bietet.

Fulda. Dr. E. Hartmann,



Rezensionen und Referats b1

Dante und das diristliche Weltbild. Von H. Leisegang Mit
10 Tafeln und 6 Abbildungen im Text. 6. Heft der Schriften
der deutschen Dantegesellschaft. Weimar 1941. H. Bohlaus
Nachfolger. gr.8. 51 8. M 4—.

Das vorziiglich ausgestattete Biichlein gewidhrt uns dankenswer-
ten Aufschlufl tber die Herkunft des Weltbildes, das Dante seiner
Divina Comedia zugrundegelegt hat. Das noch nicht festgelegte Bau-
material, mit dem er.frei schalten durfte, war gering im Vergleich zu
der groflen Masse des Uberlieferten und durch die Autorititen der
Kirche und der anerkannten Vertreter der Philosophie und Wissen-
schaft jeder Willkiir Entzogene. Dieser geringe Spielnaum aber
geniigte Dante, um das ibliche Bild der Welt vSllig umzuformen, ja
geradezu auf den Kopf zu stellen. Weshalb dieser kithne Vorstel-
lungswandel? Weil es so moéglich ist, Dantes Wanderung als einen
einzigen Aufstieg von unten nach oben darzustellen. Sehr lehrreich
ist der Vergleich des Danteschen Welibildes mit dem der hl. Hildegard
von Bingen. Erscheint Hildegards von Winden durchbrauste Welt
als eine Hinausspiegelung ihres von Wind und Wetter abhangigen
Leidens in den Kosmos, so Dantes ganzes Gedicht als ein hohes Lied
auf seine ihn von der Erde durch die Holle zum Himmel emporschwin-
gende Liebe, unter deren Strahlen sich die ganze Welt verklart und in
eine selige Harmonie der Sphiren auflost (41).

Fulda, Dr. E. Hartmanan.

Die Gewissenslehre des Walter von Briigge O. F. M. (} 1307)
und die Entwidklung der Gewissenslehre in der Hochs
scholastik. Von R.Hofmann (Beitrige zur Geschichte der
Phliosophie u. Theologie des Mittelalters. Bd. XXXVI, Heft 5—86).
Miinster 1941, Aschendorff. gr.8. XII, 238 S. % 10,50,

Um einen rechten Begriff von der Gewissenslehre der Scholastik
zu gewinnen genigt es nicht, die Gewissenslehre des Aquinaten und
einzelner anders gearteter Denker des Franwiskanerordens, etwa
Alexanders von Hales und Bonaventuras zur Kenntnis zu nehmen,
man muBl vielmehr die ganze geistige Arbeit jener Zeit an dem Ge-
wissensprobleme zu (berblicken suchen. Fiir eine solche Darstellung
wahlt die vorliegende Untersuchung als Mittelpunkt den Franzis-
kanertheologen Walter von Briigge, dessen Gewissenslehre deshalb
von besonderer Bedeutung ist, weil in ihr die Hauptlinien der mit-
telalterlichen Gewissenslehre zusammentreffen. Augustinismus und
Aristotelismus, Voluntarismus und Intellektualismus, die verschie-
denen Einstellungen hinsichtlich des Ausgleiches von objektiver und
subjektiver Sittlichkeit begegnen sich hier und werden zu einer Syn-
these verarbeitet, die als eine Achtung gebietende Lejstung anzusehen
ist. Alle erreichbaren einschligigen Texte werden herangezogen, u. a.
auch die nur handschriftlich erhaltenen Traktate von Robert Kil-
wardby und Matthaeus von Aquasparta.

Fulda. Dr. E. Hartmann.
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genossen, und doch als mitgestaltend am Zeitdenken und noch mehr
als Ausdruck der ganzen Zeitrichtung nicht gering geschétzt werden
darf und Vorlaufer heutigen Denkens ist. :

Das Lebensbild und die Charakterzeichnung Troxlers zeigen uns
einen aufrechten, fir seine Ideale restlos einsatzbereiten, kampfes-
mutigen und doch auch feinsinnigen und zarten Menschen, der von
allen Miihsalen des &ffentlichen und politischen Lebens, die ihin gar
mannigfach zuteil wurde, immer wieder in der Idylle des schlich-
ten Familienlebens Ruhe und Erholung suchte. Eigentlich war er
Arzt, aber nur die Not um das tégliche Brot konnte ihn zur Aus-
libung der drztlichen Praxis bewegen. Er fihlte sich wohler als Phi-
losopk, Lehrer und Fihrer auf dem Felde des Geistes. Nach vielen
Umwegen konnte er endlich in héherem -Alter den Lehrstuhl
an der neugegriindeten Universitit Bern besteigen.

Den grofiten Raum des Buches nimmt die Darstellung der gei-
stigen Entwicklung Troxlers ein. Es zeigt sich da eine merkwiirdige
Verwandtschaft mit dem verehrten Lehrer Troxlers, zu dessen Fiilen
er einst in Jena begierig die Naturphilosophie aufnahm, F. W, Schel-
ling. Zuerst steht Troxler ganz im Banne der Naturphilosophie, 16st
sich allerdings schon frih von seinem Lehrer Schelling durch Be-
tonung des Lebens als letzien Grundes aller Wirklichkeit. Der Be-
griff des Lebens wird zum zentralen Begriff seiner Philosophie. Er
wendet sich allméhlich der Metaphysik zu, die durch die zentrale
Stellung des Lebensbegriffs thn mit Recht zu den Ahnen der heutigen
Lebensphilosophie rechnen 1aft. Allerdings ist ihm Metaphysik nicht
Seinsphilosophie, sondern mehr metaphysische Anthropologie, da sich
im Menschen die Reiche des Seins treffen und der Mensch nur in sein
Inneres zu schauen braucht, um die Seinswelt im XKieinen in sich
zu schauen. SchlieBlich endet seine denkerische Laufbahn in einer
mystisch fundierten Religionsphilosophie, die berufen sein soll, gegen-
dber dem inzwischen herrschend gewordenen Positivismus und Ma-
terialismus den Menschen durch Weckung seiner tiefen Gemitskrifte,
die thn in unmittelbare Beziehung zu Gott {reten lassen, vor dem Zer-
fall zu retten.

Am besten gelungen ist der Teil der Schrift, der die Eigenart
des Denkens Troxlers herausarbeitet. Sein Denken ist, um mit H.
Leisegang zu sprechen, Kreisdenken, nicht das pyramidenhaft fort-
schreitende, syllogistisch-rationale. Er denkt immer im Organismus;
der ganze Mensch soll teilnehmen an der ganzen Seinswelt. Kein
Wunder darum, daB er in seiner flissigen und schwunghaften Dar-
stellung immer wieder zu Bildern aus der Natur greift, um seine
Gedanken zu verdeutlichen. Auf allen Gebieten, die Troxler bear-
beitet, zeigt sich die gleiche Grundstruktur seiner Gedankenfithrung,
in der Politik, Pidagogik, Medizin. Gerade darum wurde er schérf-
ster Warner vor dem immer mehr um sich greifenden materialisti-
schen Geist, weil er darin eine Verschiittung der menschlichen Ganz-
heit sah. Darum trat er fiir Religion, Offenbarung, Christentum ein,
weil er hierin scharf ausgeprégtes ganzheitliches Denken, Erfiillung
tiefster Menschenanlage und Gemiitsbediirfnisse erblickte.
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Aber die Darstellung der religionsphilosophischen Auffassungen
Troxlers kommt in dem Buche etwas zu kurz. Hier dringt der Ver-
fasser nicht recht in die Tiefe und komnt nicht zur Klarheit, wohl
weil dem Verfasser dieser Stoff selbst zu wenig lag. So wird es nicht
ganz klar, wie denn nun eigentlich sich Troxler das fir die Religion
grundlegende Verhéltnis zu Gott iiberhaupt gedacht hat, wie er das
scharf betonte Einssein mit Gott mit dem auch wieder festigehalte-
nen Schopfer-Geschopfverhdltnis zusammenreimte.

Jedenfalls fiihrt uns das Werk in das Denken eines unserer heu-
tigen Lebensphilosophie sehr verwandten Philosophen gut ein und gibt
uns einen neuen Beweis von der Vielgestaltigkeit und Fruchtbarkeit
des Geisteslebens zu Beginn des vorigen Jahrhunderts, das in vielen
Antrieben erst heute spurbar wird und zur Auswirkung kommt.

Limburg/L. Dr. Ertel

Schieiermacher, Existenz, Ganzheit, Gefiith! als Grundlagen
seiner Anthropologie. Von Johannes Neumann. Neue
Deutsche Forschungen  Herausgegeben von H. Giinther und
E. Rothacker. Berlin 1936, Junker & Diinnhaupt-Verlag.

Diese anregende und belehrende Abhandlung besteht aus zwei
gleichgewichtigen Teilen, aus einer Theorie iber Ganzheif, Neurose,
Existentialphilosophie und die Bedeutung dieser Dinge flr die Theo-
logie, namentlich ftiir die Lehren von Siinde und Gnade und dem
Nachweis, dafl der Religionspsychologe Schleiermacher durch Intuition
ither eine Erkenntnis dieser Zusammenhénge verfiigte, die erst heute
gewiirdigt werden kann. Der Verfasser beginnt mit einer gelungenen
Schilderung des groBen Umschwungs von der atomistischen zur ganz-
heitlichen Betrachtungsweise. Die Paprallele mit den Kunststilen
Impressionismus und Expressionismus ist gliicklich, 4Bt sich aber
viel weiter fithren, ndmlich Uber die neue Sachlichkeit bis zum ge-
bandigten Klassizismus einerseits, dem objektiven Idealismus ander-
seits, — Der Mensch ist ein Ganzes, d. h. ein Wesen, dessen Teil-
dullerungen von der Geamtheit der Teile aus bestimmt werden, aus
denen er besteht, er bildet tiberdies ein Ganzes mit seiner kosmischen
Umgebung. Hier setzt die moderne Analyse der Neurose einerseits,
die Existentialphilosophie andererseits ein. Indem der Mensch sich
hoheren Ganzheiten eingefiigt fihlt, bemerkt er Schranken; diese
kann er hinnehmen und sich jeweils mif frischem Mute darnach
einrichten, das wire der gesunde Zustand, er kann aber auch in
krankhafter Weise sich bedroht, ja vernichtet fihlen, dann bezieht
er alles auf sein gefiahrdetes Selbst, betrachtet Menschen und Dinge
als Mittel der Selbsterhaltung, erdichtet sich ein starres System von
Deutungen, in welches er alle Vorkommnisse unter dem Gesichts-
punkte seiner Bedrohung einordnet. Das ist das Bild der Neurose.
Heidegger erweitert diese Gedanken dahin, daBl die geschilderte Lage
bis zu einem gewissen Grade fiir den Menschen tiberhaupt Schicksal
ist. Er fihlt sich ins Leben hereingeworfen, vom Nichts bedroht,
die Angst ist daher die Grundstimmung des Menschen. Und hier
beginnt die fortsetzende Gedankenarbeit des Verfassers. DaB die
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Neurose auch den Seelsorger angeht, ist langst bemerkt worden. Ist
abér die Neurose schlechthin unter dem Gesichtspunkte der Sinde
zu behandeln? Neumann schliagt folgende Formel vor (S. 85): Neurose
ist Krankheit innerhalb medizinischer Sicht, Individualismus inner-
halb soziologischer Sicht, Selbstherrlichkeit in anthropozentrischer
(besser wire anthropologischer) Sicht, Sinde in theologischer Sichi.
Er meint also doch, jede Neurose sei irgendwie Siinde. Siinde ist
das Streben der Seele, trotz eingestandener Beschrianktheit selbstherr-
lich sein zu wollen. Es fiihrt, weil es vengeblich ist, imumer zur Ver-
zweiflung. Die Personlichkeit (das Dasein) ist Gott gegeniiber sindig
und die Seele fithlt sich so, wenn sie diese ihre Existenzweise erfait
hat. Eingebaut ist diese Theorie in eine, wie ich glaube, richtige Lehre
vom Gefithl als dem Innewerden des ganzen sinnlichen und geistigen
Daseins.: (S. 96.) Im zweiten Teil zeigt der Verfasser, daB Schleier-
macher den modernen Geflhlshegriff bereits hatte. Ebenso modern
mutet die Auffassung an, daB dieses Gefdhl, als Innewerden einer
Gesamtlage dem Menschen seine vollige Abhéngigkeit offenbare. Re-
ligion sei eben «dieses Erlebnis. In den ,Reden" spricht Schleier-
macher so, als ob der Mensch sich von der Gesamtheit des Kosmos
abhéngig fihlte, spéter tritt an Stelle dieser pantheistischen Auf-
fassung das personliche Verhéltnis zum persénlichen Goit, aber so,
begriindet, dafl im religitsen Erlebnis selbst die GewiBheit des gott-
lichen Du eingeschlossen ist. Diese Aufhellungen des Verf, sind
verdienstlich, bediirfen aber der Erginzung durch die Feststellung,
dafl das SindenbewuBtsein bei Schleiermacher durchaus nicht die-
selbe Bedeutung hat wie bei Neumann. Schleiermacher erlebt die
Welt als objektiver Idealist mehr harmonisch, Neumann im Anschiub
an Heidegger und die dialektische Theologie disharmonisch und tra-
gisch. :

Auch der prinzipielle erste Teil der Abhandlung gibt zu meh-
reren Fragen AnlaB. Meint der Verfasser, daf jeder Mensch wegen
eines geheimen Protestes gegen Gott in Daseinsangst und daher in
Siinde leben mufi? Wie wiirde er den Rafael-Typus, den Mozart-
Typus beurteilen? Leugnet er, daB es eine harmonische Art von
Fréommigkeit geben kénne? Wenn es wahr ware, daB der Mensch
grundsétzlich in der Daseinsangst leben miisse, so miifite der Mensch
von Natur aus Neurotiker sein. Aber es gibt unleugbar Menschen,
die Gefahren mutig begegnen und keine Neurotiker sind. Oder sollien
nur die religios angelegten Menschen die Neurose der Daseinsangst
erleben? Es gibt aber religiose Menschen, die das Leben ruhig neh-
men, ja sogar ein schweres Leben gelassen ertragen. ,Sich selbst
zu empfangen vom Augenblick als Kairos (d. h. seine sinnwvolle Voi-
lendung zu erleben) das ist religidse Existenz, das ist Existenz ohne
Angst, aber diese gibt es nicht.* (8. 87.) Woher nimmt der Verfasser
die Ermachtigung zu dieser apodiktischen Verneinung? Vielleicht
gibt es diese Vollendung, diese Existenz ohne Angst doch, als Gnade,
Charis, Gratia, Anmut, die von den Alten als freundliche Géttin ver-
ehrt wurde. — An die Verallgemeinerung: Die menschliche Existenz
ist Stinde . . . kniipft sich eine weitere Betrachtung. Wenn die Ent-
wicklungslehre richtig ist, verdankt der Mensch der Daseinsangst
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sehr viel fiir seine geistige Entwicklung, allerdings stamamt auch alle
Grausamkeit aus ihr. Dann aber wire ,Siinde" eine wesentliche
Voraussetzung der menschlichen Vervollkommnung. Vielleicht ist
mancher aus theologischen Griinden geneigt, dies zuzugeben und da-
bei an Augustins Ausruf zu denken ,,0 felix culpa“. Aber es hat
etwas Unbefriedigendes, namentlich nach heutigem Empfinden. —
Das groflartigste Sinnbild fir den mtthsamen an Leiden und Schuld,
aber auch an Erfolgen reichen Aufstieg des Menschen ist der pla-
tonische Eros. Will man die christliche Idee der Ursiinde in die
weltanschauliche Konstruktion aufnehmen, so bleibt nur der Aus-
weg, einen metaphysischen Siindenfall in der jenseitigen Welt an-
zunehroen, aus welchem begriffen wiirde, daB das Sein-wollen-wie-Gott
wohl Ursache des Frevels, der Daseinsangst, der Verzweiflung, aber
auch AnlaBl zur Erhebung sein konnte. Dann aber ist die mensch-
liche Existenz nicht grundsatzlich Siinde, sondern ein zweideutiger
Zustand, der wohl zur Verzweiflung, aber auch zum Frieden in Gott
fuhren kann. — Soviel scheint sicher, das Zwiegesprach zwischen der
christlich-theologischen und der heidnisch-heroischen Auffassung,
vom tragischen Leben, enthélt die Entscheidung {iber die kinfiige
Frommigkeit, daher auch iiber das Christentum im Abendlande.

G. Eibl.

Die philosophische Deutung des Siindenfalls bei Franz Baader.

Von Hermann Spreckelmeyer. Wiirzburg 1938, C. J. Becker.

8. 312 8. M 7,50. (Abhandl. zur Philosophie u. Psychologie

der Religion. Herausgeg. von Prof. Dr. Wunderle, Heft 43/44.)

Die Philosophie Franz Baaders ist in der letzten Zeit Gegenstand
gsehr eingehender Studien gewesen. Es sei nur an J. Sauters Disser-
tation ,,Die Sozialphilosophie Franz von Baaders (Munchen 1926) und
sein umfa.ssendes Werk ,Baader und Kant" (Jena 1928) erinnert. Das
Thema, das Spreckelmeyer fur seine Promotionsschrift gewiahlt hat,
die philosophische Deutung des Siindenfalls bei Franz Baader flihrt
mitten in die Gedankenhwelt Baaders hinein. ‘

Der Verfasser gibt im ersten Teile eine ,genetische Darstellung
vor Urstand, Stindenfall und Erlésung” im Sinne Baaders, um dann
im zweiten Teil Baaders spekulative Deutung anzuschlieBen. Baaders
Spekulation, die an Jakob Bthme und Saint Martin ankniipft, ist
ein im Rahmen des christlichen Theismus gehaltener Versuch, ein
tieferes philosophisches Verstandnis des biblischen Siundenfallberichts
zu erschlieBen. Mit Philo und BOhme nimmt Baader an, dal der
Mensch zundchst ein rein geistiges Wesen gewesen sei. In ihm
war die gottliche Sophia als Ebenbild Gottes. In rein geistiger Weise
sollte er auch das Leben weitergeben. Der erste Mensch war androgyn,
nicht im Sinne einer leiblichen Doppelgestalt, sondern im Sinne einer
metaphysischen Wesenskonstitution. In Hinwendung zu der ihm
immanenten gottlichen Sophia, der ewigen Jungfrau, sollte er geistig
neues Leben zeugen. Das Wesen des Sindenfalls war die Abwendung
von. Gott und die ungeordnete Hinwendung zur Kreatur durch Er-
wachen des Gelisten nach irdischer tierischer Art der Fortpflanzung.
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gtéht. Schlieflich werden die Konsequenzen dieser unhaltbaren. Auf-
fassung fir Logik, Ontologie und Erkenntnistheorie aufgezeigt. Der
Verfasser kommt zu dem Schlusse: ,Rehmkes Philosophie hat unter
erkenntnistheoretischem Gesichtspunkt die verschiedenste Beurteilung
erfahren. Es liegt die Seltsamkeit vor, daB ein und diecselbe An
schauung sowohl als naiver RHealismus wie als lmmanenzphilosophie
angesehen wurde. Das kann eigentlich nicht wundernehmen. Denn
was bei der Vermengung des Ontischen mit dem Logischen, auf der
sie beruht, erkenntnistheoretisch allein zustande kommen Kkonnte, war
ein toigeborener Realismus und ein scheinlebendiger Idealismus*
{12R).

Fulda. Dr. E. Hartmann.

X. Vermisdtes,

Goethe. Seine Weltweisheit im Gesamtwerk von K. Hildebrandt.
Mit 5 Bildnissen. Leipzig 1941, Ph. Reclam jun. gr.8. 587 S.

Mo 15, —. . :

Das groB angelegte Werk Hildebrandts, des durch seine Arbei-
ten tber Platon, Hdélderlin, Richard Wagner und Nietzsche bekannten
Kieler Philosophen, stellt die Frucht einer Lebensarbeit dar.. Es gibt
uns in vier Biichern eine aus dem Gesamtwerke Goethes gewonnene
Gesamtschau des Dichters als des groflen europiischen Weisen. Das
erste Buch schildert die Entwicklung der Goetheschen Weltanschau-
ung in der Jugend, das zweite die Gestaltung der frithen Weltanschau-
ung im Werk, das dritte die Vollendung der Weltanschauung im
»Deutschen Pantheismus“. Goethe bekennt sich ganz zum Pantheis-
mus der Personlichkeit und des Universums, welche die beiden Pole
desselben rhythmischen Geschehens sind. Das, was ihn vom Theismus
trennt, ist nicht die Personhaftigkeit, sondern die Unanschaulichkeit,
dié Gestaltlosigkeit des theistischen Gottes. Gegeniiber der Jenseitig-
keit des Christentums, seiner Abwendung vom Irdischen bekennt er
sich als Heiden. Seine Religion ist, wie spiter Nietzsches, dem Sinn
der Erde treu zu bleiben. Das vierte Buch enthilt die Auseinander-
setzung Goethes mit seinen Zeitgenossen. Es gibt kaum ein Zeitalter.
das an genialen Personlichkeiten so reich war, wie das Zeitalter
Goethes. Indem der Verfasser die Begegnung Goethes mit diesen Mén-
nern schildert, mit Hamann und Herder, Kant und Schiller, Fichte
und Schelling, Hegel und Schopenhauer und den Romantikern, entrollt
er vor unseren Augen ein eindrucksvolles Bild eines bedeutsamen
Kapitels deutscher Geistesgeschichte.

Fulda Dr. E. Hartmann.

Die Farbenlehre im Goethe-Nationalmuseum, Von 8. Matthaei.
Mit 60 Abbildungen im Text, sowie auf 4 schwarzen und 3
farbigen Tafeln. Jena 1941. G. Fischer. gr.8. 216 S. % 7,50,
Das vorliegende Buch enthélt zunédchst den Fiihrer, den der Ver-

fasser zur Eréffnung der Mansardenrdume des Goethe-National-

museums verfaBit hat. (S. 1-—93.) Diese Réume beherbergen das For-
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