Neuerscheinungen

Allgemeines

Der Traum vom ewigen Frieden. Gedanken zur Neuausgabe
von Kants Schrift ,Zum ewigen Frieden®.
Immanuel Kant. Zum ewigen Frieden. Mit einer Ein-
fiithrung: Zum Problem des historischen Utopismus von Franz
Stegmeyer (Schriften zur Humanitit 1. Band). Siegel-Verlag
Frankfurt a. M. 1946. 94 S.

Wenn wir aus der geistigen Wielt unseres abendlandischen Den-
kens in die Literatur des Orientes hiniibertreten, benimmt uns jedes
Mal eine ungewohnte Luft zuerst den Atem; wir haben den Ein-
druck einer fremden Welt, in der eine andere Denkart herrscht, eine
Denkart, die uns abhanden gekommen ist, in die wir uns deshalb
erst wieder hineintasten miissen. Dort ist nicht unsere ,acies mentis™
beheimatet mit «der Bestandaufnahme des Wirklichen, unserem
bohrenden Zergliedern und Durchforschen, unserem Bilden von All-
gomeinbegriffen; dort herrscht ein aus langer Lebenserfabrung zu-
sammengewachsenes Denken vor, das sich in Bildern =~ Ausdruck
schafft. BEs trigt dort die Sprache nicht blof ein farbenprachtiges Ge-
wand von Bildern, sondern es ist ein ,,Bilder-Denken, ein Denken
in Bildern und Weisheitsspriichen, das mnoch nicht auf die hoéhere
BewuBtseinsebene des abstraktiven Denkens getrieben ist. Wenn un-
sere Philosophen wieder «das Bild pflegen und anwenden, so ist das
doch ein anderes: denn hier werden Gedanken eines abstrakiiven
Denkens mnachtriglich in dag Gewand veranschaulichender Bilder
gekleidet.

Jenes Bilder-Denken ist urtiumlicher, ein Denken, das noch etwas
von einer Naturmacht an sich hat: [ Es* denkt in mir, wohingegen
das abstraktive Denken in die Zucht des eigenen Willens genommen
ist: ,Ich* denke. Zugleich ist das Bilder-Denken urwichsiger, stér-
ker vom Blut unmittelbaren Erlebens durchpulst, wabrend beim ab-
straktiven Denken immer wieder Gber die Blutleere, die ,Blasse des
Gedankens” geklagt wird.

In dem Bilder-Denken hat der Mythos seinen Ursprung; seine
Gedanken haben sich in Bildersymbolen niecdergeschlagen. Den Men-
schen der Zeiten, die an Mythen glaubten, mufl ihr Gehalt unmitiel-
barer zuganglich gewesen sein als uns; wir missen uns das Verstind-
nis fir den gedanklichen Gehali der Mythen erst wieder miuhsamn:
erschlieBen. Der Mensch, der in der Wielt der Mythen seine geistige
Heimat hatte, mufl eine feine Witterung fiir den Symbolsinn, der
wie ein Lichtsaum die Bilder umgab, besessen haben, wenn er auch
noch nicht in der Lage war, diesen Gehalt in scharfumrissene Be
griffe zu fassen. Weil Bilder immer rduindich und zeitlich wvereinzelt
sind, einem bestimmten Hier und Da entstamimen, sind die Bilder
der Mythen fur uns so stark einem uns fremd gewordenen Zeitkolo-
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rit verhaftet, dall es uns nur schwer gelingen will, an einen iberein-
zelnen, Uberrdumlichen und Gberzeitlichen Sinn in ihnen zu glauben.

Am deutlichsten wird uns die Fremudheit des Bilder-Denkens,
wenn wir die grundlegend verschiedene Bewertung des Traumes hie
und da betrachten. Andere Zeiten und Kulturen hatten eine religitse
Ehrfurcht vor den Bildern des Traumes, beugten sich vor der Weis-
heit einer gottlichen Stimme, die in ihnen sprach. Unser helles Wirk-
lichkeitsdenken aber vergleicht die Nebelwelt der Traumgebilde mit
der festen Wirklichkeit des Gegebenen und kommt zu der lakonischen
Entscheidung: Traume sind Schiume. Erst heute ringt wich die Ein-
sicht wieder durch, dafi die Traume doch ihre ‘Weisheit haben, uns
freilich keine Kenninis von raumlich Entferntem, noch von Vergan-
genem oder Zukinftigem vermitteln, sondern dal sie die Bilder-
Sprache unseres eigenen Herzens sind, das auch dann noch den
SMut zur Utopie” bewahrt, wenn zermirbende FErfahrungen umne
skeptische Miidigkeit die Schwungkraft der Ratio gebrochen haben.
Wer die Hieroglyphen der vergessenen Bilder-Sprache des Traumes
wieder zu deuten sich bemiiht, dem riicken die groBen Sehmisuchts-
traume der Menschheif, die zu trdwmen wsie sich nie hat nehmen
lasgen, in ein neues Licht,

Zu diesen Menschheits-Triumen gehort auch der Trawm vom
LHEwigen Frieden. In Notzeiten wie der heutigen, in der die mei-
sten Mengchen die zerreifiende Not des Krieges an sich vepspurt
hahen, wacht auch die uralte Menschheits-Sehnsucht  nach einem
Friedensreiche wieder auf. Diese Sehnsucht schuf die mythischen
Bilder vom verlorenen und wieder gesuchten goldenen Zeitalter, die
prophetischen Bilder eines Isadas vom messianischen Reich, dessen
Friede endlos, wo der Wolf beim Lamme friedlich zu Gaste dst, der
Panther sich beimi Bécklein lagert, Kalb und Lowe miteinander fres-
sen, Kmh und Béar sich befreunden, Kleinkinder mit Nattern spiclen;
die gleiche Sehnsucht schuf die wielfdltigen chiliastischen und apo-
kalyptischen Bilder vom Friedensreiche, sie war auch die Trieb-
kraft, die die philosophischen Koépfe aller Zeiten hedrangte, das Ideal-
bild des Staates bei Platon veranlafite, das Reich Utopia eines Tho-
mas Morus wie den Sonnenstaat eines Thomas Campanella. Sie war
auch die Quelle, die selbst in einem ausgesprochen materialistischen
Zeitalter die sorzialistischen wund kommunistischen Zukunftshilder
speiste, in den philosophischen Erérterungen tber den Vilkerbund
nach dem ersten Weltkriege lebendig war, was der Idee vom ,,Drit-
ten Reiche" die fanatische Durchschlagskraft gab hei denen, die sich
von der Moglichkeit einer ,Neuordnung der Welt* durch politische
Mittel tberzeugen lieflen. Bezeichnend ist es, dafi sowohl nach dem
ersten ‘Wieltkriege wie auch jetzt wieder Immanuel Kants Schrift
»Zum ewigen Hrieden“ mneu herausgegeben worden ist.

Zu meinen eindrucksvollsten Erlebnissen tberhiaupt rechne ich
einen ,Fieber-Traum® einer schweren Typhus-Erkrankung wéahrend
der ‘Wirren der End-Zeit des Krieges (1945). Wochenlang hielt mich
das Traum-Erlebnis von einem Weltfriedensfest im Banne: Bei der
religidsen Feier des Weltfriedens war es, als ob ein mystisches Ent-
ziicken alle erfefte, ein langer boser Traum von ihnen fiele, ein
jahrelanger Wiahn, der ihmen die Sicht vernebelte und sie zur wah-
ren Schau der Menschen und Dinge nicht mehr durchstofen lieB,
der Walin des Mibtrauens und des Hasses, im anderen den Feind zu
wittern und belawern, ein Wahn, der Millionen unsagbar viel Leid
und Tod gebracht hat. Es war ihnen, als miibten sie von der Stirm
die letzten Nebelstreifen abwischen, als sdhen sie zum ersten Male
den anderen als das, was er ist, als Menschen — als Bruder. Sie
sahen durch die Oberfliche hindurch, schauten dn das Innere und
entdeckten, was ihmen bislang wverborgen war. Soging es thnen auf,
daf sie von einem jahrelangen bésen Traum genarrt waren, derebern
nur Traum, nicht Wirklichkeit gewesen, ein MiBverstindnis, das von
ihnen abfiel, um dem Erwachen zur wahren Wirklichkeit Raum zu
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ceben. Die Entdeckung war so aufrittelnd und uwmbrechend, dab sich
alle als newe Menschen fihlien, die Welt selbst ihnen in einem
neuen niec geschenen Lichte ernstrahite. Niemand konnte sich der
enthugiastischen Gewalt des Erlehnisges entziehen. Sie schaffte
eine ganz neue Gemeinschaft, Zugleich stand die Einsicht mit auf,
dall die grauenhafte Verblendung, die unabgehbaren Millionen das
Lehen gekostet hat, nur durch cine ganz neue, nie dagewesene Kraft
der Liebe gesithnt werden kann, durch eine Liebe, die auch den Letz-
ten aus dem Taumel zur wahren Wachheit aufreibt und eine Ver-
bruderung aller ‘Menschen in Christus dem Herrn herstellt.

Ist ein solcher Traum von der ,wahren Wirklichkeit® des Frie-
densreiches bloBe , Schwirmerei” ihrer selbst nicht méchtigen Seele,
Uber die rvationalistischies Besserwissen die Achseln zuckt? Oder ent-
stammt er schopferischen Ur-Sehnsiichten der menschiichen Seele,
die sich zu allen Zeiten ihre Bilder geschatfen hat, um in ungesti-
mem Driangen ihnen nachrujagen? Soliten diese Krafte nun ausge-
19scht sein? Regen sic sich nicht wieder heute, wenn man die alten
Versuche ,Zum ewigen Frieden” zu neuwer Durchdenkung hervor-
zieht?

Es liegt nahe, damit bei Kants philosophischiem Versuche ,Zum
ewigen Frieden® zu beginnen, wic es Franz Stegmeyer tut. Kamt,
weill, daf nur der absolute Ernst einer politischen Moral einen
Wieltfrieden herbeizufiihren vermag. ,Das Recht des Menschen mul
heilig gehalten werden, der herrschenden Gewalt mag es auch noch
so grobe Aufopferung kosten. Man kanm hier nicht halbieren, und
das Mittelding eines pragmatischbedingten Rechts (zwischen Recht
unid Nutzen) aussinnen, sondern alle Polittk mulB ihre Knie vor dem
ersteren beugen, kann aber dafitr hoffen, obzwar langsam zu der
Stufe wu gelangen, wo sie beharrlich glanzen wird® (87), Der sittliche
Wille, das absolute Ich in mir verflgt Uber die Kwaft, das ganze
Netz der blofi ,materiellen” Bestimmungsgrinde zu zerreillen und
sich in urspringlicher Freiheit, einem absoluten unwandelbaren
Gesetz gemdl zu bestimmen. Mit einem Ruck seiner Energie vermag
der Mensch ,sich zusammenzunehmen®, dem Gewirr der Aulleren
Umstinde und der Strebungen und Widerstrebungen in seinem In-
neren Trotz zu bhiefen, um das, was er als. sein besseres Selbst ver-
splirt, siegreich durchzusetzen. Auf diese Erfahrung beruft sich die
Kantische Ethik und 1ost ans dem verwickelten seelischen Zusan-
menhang, in_dem sich der Mensch vorfindet, den yeinen ‘Willen‘ als
eigentlichen Urheber des gittlichen Tums heraus. An ihn wendet sich
das Du sollst’ des Wantschen Sittengesetzes,

TFreiiich, ist die Tat geschehen, so wird sie damit jenen Méch-
ten iibherantiortet, die ohne Rucksichi auf das sittliche Subjekt sich
in der Welt auswirken und Wirkung an Ursache knipfen. Da kann
es geschehen, daB unitberwindliche Widerstande den Erfolg der sitt-
lichen Handlungen ersticken oder gar unerwartete Folgen sich dar-
aus entwickesln, die ins Bose auslaufen. Mechanische Geselze stehen
jenseits von Gut und Bose, bestimmen so das endglltige Schicksal
der Tat, wie es niemand vorhersehen konmte. Unberihrt davon be-
Lalt der sittliche Wille seinen Wert in sich. In notwendiger Fol-
ge steht der sittliche Wille im Zeichen eines unheilbaren Zwiespal-
tes, Dem. reinen Moralismus ist die natiérliche Einheit zwischen dem
Willen und seinem Objekt, zwischen Gesinnung und Erfolg zerrissen.
Die Natur, die den Menschen gezeugt hatf, diec objekiive Geisteswelt,
deren Bewegungen <sein Inneres treffen, stellen eine fremde Ord-
nung der Dinge dar, die ihn zu zermalmen oder zu begliicken ver-
mogen, aber ohne jede Beziehung zu ihm als sittlichem ‘Wesen hlei-
ben, Besonders bhei Fichte wird die Uniberbriickbarkeit der heiden
Ordnungen krafl hervorghohen. Unabhiéngie von menschlichen Tu-
genden und Lastern, unberihrt von ihnen wie die Himmelskorper
auf ihren Bahnen treiben, so bewirken unbekannte und unabhingige
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AMéchle das Weltgeschick. Sie hilden die ,erste Welt”, der die zweite
Welt des moralischen Ich gegeniibersteht. Die zweite Wihlt ist rein
abstrakt und ohme den Reichtum der Wirklichkeit, wie die reinen
Willen, die allein in thr Birger sind. Nur was in der kausalen
Welt oft verschiittet wind und erfolglos bleibt, nur die gute Gesin-
nung ist in der zweiten ‘Well wirksam. Diese zweite Wielt der sitl-
lichen Gesginnung, oder in Schillers Formel kurz und prignant ge-
sagt, das ,Ideal” ist in keiner Wieise ein zukunftiger Himmel jen-
seils des Grabes — damit hat sie keineswegs efwas zu tun dm Sinne
des Idealismus — der «diesseitige Mensch schon gehdrt ithr an und
zwar mit dem Teil seines Wesens, der allein humian, d. . menschlich,
isl. Die Geburt des ,,Zweiten Reiches” aus dem Geiste der morali-
gchen Sittlichkeit ist die ,Quintessenz des deutschen spekulativen
Idealismus® (Stegraeyer).

Von hier aus kann der Traum der Menschheit vom ,FEwigen
Frieden” nur mit tiefem Pesgimismus hetrachtet wenrden; denn niag
auch «ddie Vorrauwssetzung dafir vom sittlichen ‘Willen geschalfen
werden, was daraus wird, ist dem Spielball a-moralischer Méachte
iberantwortet. Deshalb schwankt die Erwartung des ewigen Frie-
densreiches durch den deutschen Idealismus zwischen der krnitischen
Haltung eimes tiefen Pessimismus und dem noch nicht tberwunde-
nen autklarerischen Optimismus der Hoffnung einer infinitesimalen
Anndherung an «das Tdeal. Man lese unter diesem Gesichitspunkte
einmal das Vorwort und das Schlufiwort von Kants Schrift ,Zum
ewigen Frieden®. Vorwort: ,,0b diese satirische Ueberschnift (sc. Zum
ewiigen Frieden) auf dem Schilde jenes hollaindischen Gastwirts, wor-
auf ein Kirchhof gemialt. war. die Menschen Uherhaupt, oder heson-
ders die Staatsoberhaupter, die des Krieges nie satt werden konnen.
oder wohl gar nur d1ie Philosophen gelte, die jenen siifen Traum
traumen, mag dahingestellt sein. Das bedingt sich aber der Verfas-
ser des Gegenwirtigen aus, dal, da der praktische Politiker init dem
theoretischen auf dem Fub steht, mit grofer Selbstgefdlligkeit auf
ihn als den Schulweisen herabzuschen, der dem Staat, welcher von
Erfahrungsgrundsitzen ausgehen miusse, mit seinen sachleeren ldeen
keine Gefahr bringe, und den man immer seine elf Kegel auf einmal
werfen lassen kann, ohne daf sich der weltkundige Staatsmann
daran kehren darf, dieser auch, im Falle eines Streits mit jencim so-
fort konsequent verfahren miisse, hinter seinen auf gut Glick ge-
wagten und Offentlich geduBerten Meinungen nicht Gefahr fir den
Staat zu wittern: — durch welche Clauswula salvatoria der
Verfasser dieses sich dann hiermit in der besten Form wider alle
bosliche Auslegung ausdricklich verwahrt wissen will®.  SchlubB-
wort: ,,Wenn es Pilicht, wenn zugleich gegrindete Hoffnung da ist,
den Zustand eines offentlichen Rechts, obgleich nur in einer ins
Unendliche fortschreaitenden Anndherung wirklich zu machen, so ist
der ewige Friede der auf die bisher falschlich sogenannten kFirie-
densschitisse (eigentlich ‘Waffenstillstinde) folgt, keine leere Idee,
sondern eine Aufgabe, die nach und nach aufgélost, ihrem Ziele (weil
die Zeiten, in denen gleichie Fortschritte geschehen, hotfentlich immer
kiirzer werden) hestindig ndher kommdt®.

Die dinne Luft der bloBen moralischen Wirklichkeit des zweiten
Reiches, das in der Lehre des deutschen Idealismus in ewigem Wi-
derstreit zu der brutalen Wirklichkeit steht, vermochte die breite
Masse dos Volkes nicht zu befriedigen. Sie wirkte nur abkihlend und
erstarrend auf die Oberfliche chiliastischer Traume; unter der er-
starrten Kruste glihten die Lavamassen weiter und machten sich mit
eruptiver Gewalt Platz. Unter der Einwirkung des Idealismus waren
die Tréaume vom ,Dritten Reich* des ewigen Friedens ldngst vom
Glauben an einen Gott abgeglitten, der am Ende der Zeiten das
strahlende Friedensreich herauffiihrt. In einem Zeitalter technischer
Welthewéltigung scheint auch die Erreichung der Menschheitgsehn-
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sucht in greifbare Nahe gertickt. Sind nicht dem Menschen die Mit-
tel gegeben, der widerspenstigen Materie den eigenen organisierenden
Willen aufzuzwingen? Wenn es keinen Sinn mehr hat zu warten, bis
das Ersehnte durch einen Gott geschieht oder einen Zufall von
selbst kommt, soll er dann nicht aktiv die ,Neuordnung* .der Well
in die eigene Hand nehmen? So mubte aus der chiliastischen Hoff-
nung ein polifischer Wille werden. Nach seiner steilsten Awufgipfe-
Tang in Hegel mubBte der Ldealismus — gerade in den Reihen der
Hegelianer — umschiagen in den Materialismus mit der Ideologie
eines politischen Chiliasmus, wie ihn die verschiedenen Formen
politischer Radikalismen bis zum Nationalsozialismus darsteller.
Thr Miferfolg ist darin begrundet, dal sie alle die Einbruchsstelle
des ewig storenden Unfriedens nicht richtig ansetzen und statt einer
Erlosung nur neue Vergewaltigung bedeuten.

Der ecdelste Utopist der neueren Geschichte ist der Humanist
Thomas More. In christlichem Wissen um . die storende Einbruchs-
stelle des Damonischen, die beim Menschen selber in seiner Eigen-
entsclicidung liegt, ist er zuinnerst Asket. Er triagt sein Leben lang
ein scharfes harenes Gewand auf dem blofien Leibe und bedient sici
der Geiflel im Kampf gegen die Anfechtungen. Das Gefiihl der Demut
und Bescheidenheit bestimmt noch seine Erscheinung ads Lord-Kanz-
ler. Freilich hat seine Askese keinen bettelmoénchischen, keinen kami-
tativen und auch keinen mystischen Zug; sie ist ausgesprochen kul-
tiviert, aristokratisch, intellektualistisch und stellt ithn nehen den
edlen Pico von Mirandola. Mitten -in die Welt, so denkt Morus als
oin Schiiler Picos, hat Gott den Menschen oesmvel[lt und hat ihm Frei-
heit gegeben, ein Tier oder Engel zu sein. Aus dieser Ansicht, die
einen tiefen christlichen Gedanken Pascals vorwegnimimt, gelanot
Morus zu folgenden Résonnements: LaBt uns sorgen, dafl in unserer
Seele die hellen Krafte ither die finsteren herrschen. Kampfen wir
mit der Vernunft gegen die niederen Instinkte, gegen den atavisti-
schen EKest der B‘esmahtat in uns. Nur was der mem%chlqchen Ver-
nunft dient, ist erstrebenswert. In dicgsem Sinne ist der Humanismus
des Thomas Morus von besonderer Art: indem er rickwirts grei-
fend von dem Besten der Scholastik Besitz nimimnt, dient ihm den-
noch, iber die Gegenwart hinaus, der ganze Baldungbtgehalt des jun-
gen noch nicht korrumpierten Humamwsmus, er schatzt den Plato,
den Cicero, den Lucian und den Aristoteles, aber er bewundert auch
den glaubigen Aguinaten und spekuliert mit dem skeptischen Bacon.
Das Ideal des antiken Weisen schwebt ihm vor, seine Askese hat eine
epikureische Nmance. Die Welt ist gut, wie sie aus der Hand des
Schopfers hervorgeht. Das Bdse entspringt aus den ungezlgelten Be-
gierden des Meanschen. So schmiickt er sein Lehen mit allen Reizen,
die harmlosg sind. Er lebt mit seinen Kindern und zahlreichen En-
keln in einem behaglichren Hause in wohltemperierter Lebensfreude;
it Musik, Bilichern und den Freuden des Gartens; er nennt das
seine Hamusschule. Er weif den Geist zu schétzen, wie als Waffe ge-
gen die Sinde so als Zierde des Lebens; er ist sehr geistreich; fast
alle Namen seiner Utopie sind Scherze; er schreibt im Stile der Faze-
tienliteratur eine fast frivole declamatio tiber eine entziickend raffi-
nierte Situation. Ein epikureischer Asket, der im Leben steht. Im
T.eben? Er geht wohl alle moglichen Beziehungen ein, aber er tut es
{das ist der Eindruck) myit der souverinen Reserve desjenigen, der
sich dariber klar ist, daB das eine, das not tut, woanders liegt, und
dal er fiir seine Person es schon gefunden hat* (Stegmever).

Seine Utopie getzt vollendete Menschen voraus, bei denen die Ein-
bruchsstelle des Damonischen abhgedichtet dst. Die Bewohner der In-
sel Utopia sind vollendete Selbstbeberrscher, die der Geiflel nicht
méhy bedirfen, Sie sind von der Vernunft geleitet. Darum auch ver-
mogen sie vollendete Epikurder zu sein, die ,die gelinden psychi-
schen Erregungen der Lust wie ein zartes Ornament auf dem Gold-
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grund des vOllig pationalisierten Affektlebens® geniefien koénnen. Die
T,aou!lelle elner weisen (‘ewetbgebung, die nur wenige klare Verpflich
tungen kennt, herrschl in ihrem wutopischen Staat. Das Wirtschafts-
fepen hiat ]xedd@lich eine dienende Stellung; es dient der edlen Mensch-
iichkeit seiner Biirger. Dren Utopiern ist der Krieg ein Greuel, erscheing
ihnen eine tlerische Roheit zu sein; nichts gilt im Reiche Utopia fir so
schiandlich, als dem Ruhme auf den Schlachtfeldern nachzustreben®.
Thomas More wulite, dall seine ,Utopia* deren Verfassung im ein-
zelnen wir hier micht schildern kémnen, blofe Utopie bleibt, nur da
und dort voribergehend verwirklicht werden kann, solange ein guter
Geist ungefahrdet sich -erhalten kann. {(reschichtlich gesehen sind
diegem  Ideal die Jesuitenreduktionen von Paraguay cinigermalBen
nahe gekommen; aber nur solange bis die Habgier einer fremden
Macht ihre Hand danach ausstreckte.

Was der Utopiker Platon vergeblich erstrebt, das {iel More in den
Schofl: er war einflullreicher Pohtlher der unter dem Beifall des
gebildeten Furopas schnell Karriere machte und zum Lord-Kanzler
in dem England Heinrich des Achten aufstieg. Ohne sich «der Poli-
tik ganz zu verschreiben, in innerem Abstand-Halten zeigt sich doch
scin feiner (weist den schwierigsten diplomatischen Situationen ge-
wachsen. Die Tragik seines Schicksals nenmen wir es, dafl die unbe-
stechliche Iiauterkeit seiner Gesinnung der Machigier und Satyria-
sis eines tollwiitigen Tyrannen zum Opfer fiel. Fir ihm selbst war
das nur Anlafll zum letzten Sich-Lautern und Reifen, wie es uns in
den ganz einzigartigen Dokumenten seiner Briefe aus dem Gefdng-
nis ehtgogentritt: In rubiger Gelassenheit mit einem Scherz auf den
Lippen bestieg er das Schafott, um in dic Wirklichkeit eines jensei-
tigen Frnedumrmcheo euvuoehlen denn More war nicht nur Philosoph
und Politiker, sondern auch Heiliger. G. S.

Weg, Stand und Aufgaben der Philosophie von heute.
Aloys Wenzl (Gorres Bibliothek Nr. 41) Niirnberg 1946
Glodk und Lutz kl. 8° 52 S.

Aloys Wienzl gehort heuile zu unseren besten Synthetikern; eine
erstaunliche Belierrschung der Naturwissenschaften wie der Geistes-
wissenschaften, sowie die philosophische Begabung der gedanklichen
Durchdringung des ungeheuren ‘Wissensstoffes befdhigt ihn zu der
notwendigen Zusammenschau. Das kleine Heft bhietet in knapper
Kirze. was seine friheren 'Werke amusfihrlicher darstellten. Es ist
im Augenblick die heste Kintiihr ung in die Philosophie von heute. —
S. 8 mvB es heiflen Heisenberg (statt Beisenberg). G. S,

Der Menschengeist und das Sein. Eine Begegnung mit
Nicolai Hartmann. Von Alois Guggenberger, Krailling
vor Miinchen 1942. Erich Wewel, 8° 240 S,

Der meukantianische Idealismus fand seine steilste Zuspitzung
in der Marburger Schule, wo von apriorischen Verstandesformen aus
e¢in reines Denken ohne gegebenes Objekt aufgebaut werden sollte.
Jedooh schon thr Begrinder arbeitete sich am Ende seines Lebens
aus der bloBen Methodenlehre heraus, zu der Philosophie sich zu
verfliichtigen drohte. Nicolai Hartmann hat dann mit der atembe-
klemmenden Leere des reinen Methodendenkens gebrochen, den An-
schlufl an das Sein gesucht. Bei dieser Reaktion gegen die ideali-
stische Verengung der Wirklichkeit verfiel ey nicht wie andere einer
»ekstatischen Hinwendung zum ,Leben’, die unbekiimmert um die
strenge Zucht philosophischer Methode den Sprung ins ,Irrationale
dieses [ILebens' tat” (3). Er bleibt der ratio treu, um mit ihrer Hilfe
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eine neue kritische Ontologie aufzubauen, die die Fehler der alten
vermeidet. Doch kommt er uber eine konzeptualistische wund nomina-
listische Fassung der Kategorienbegriffe nicht hinaus. TUnsere Be-
griffe, die reprasentierenden Bewubtseinsgebilde, bewegen sich nach
Hartmann ganz und gar in den verschiedenartigen, nur dem Bewuft-
sein  eigentimlicher  Symbolsystemen, Zeichensprachen, oder wic
man sie sonst nenmen will (19), niemals aber gelingt eine Wesens-
einsicht ins Seiende, so wiees an sich ist. ,Dem erkennenden BewuBt-
sein wird grundsitzlich abgesprochen, auch nur an irgend einem
Punkt den anqqchﬂmcndﬂn Sachverhalt selbst in Griff zu bekomimen;
m. a. W. eigentlich metaphysische Begriffe gibt es nicht* (36). ,Darum
missen wir ju H., auf Grund seincr strikten Abniegelung gegen echic
Wesenseinheit, vom Standpunkt der traditionellen Metaphysik aus
den bewubten Antiraetaphysiker sehen® (38). Das Seiende ist von
einer mehr oder weniger verschiebbaren Grenze ab dem Zugriff der
menschlichen ratio Pnimﬂen Dic Rationalititsgrenze dst eine fak-
tische, dartiber hinaus l'je{gjt das unendliche Irrationale — wie es 7
fassen ist, 1afit Hartmann offen. Er neigt dazu, daB der Widerspruch,
dag der ratio ins Gesicht Schlagende im Seienden gelbst sein Un-
wesen ftreibe. Mit dem Widerspruchspringip féllt jede Moglichkeit
echter transzendenter Erkenntnis. Alois Guggenberger hat diese
Grundthese Hartmanns in einer Klaren durchsichtigen Weise aus
dem Gesamiwerk herausgelfst und aufgezeigt. Er tut es, nicht um
einfach Hartmann zu widerlegen und abzutun, sondern um im Ge-
gprach mit Nicolai Hartmann die Frage nach der Geistndhe oder
Geistfremdheit des Seins selbst zu stellen. In besonnenem Vorgehein
gewinnt er die Positionen der alten Metaphysik zuriick: die Moglich-
keit einer echten Wesenserkenntnis, das analoge Erkennen der 'Welt,
das uns den Weg zu Gott aufschliefit. Der Verfasser verdankt Theo-
dor Steinbiichel Anregung und Fdérderung. Wir begrifien die Arbeit
als Grundstein seines notwendigen Neubaues der Metaphysik. G. S.

Von grofen Menschen und Dingen. Von Heinrich Scholz,
Berlin 1946. Verlag Carl Habel, 8°48 S., 2,10 RM.

SAlles GroBe hildet uns, indem wir es gewahr werden,” dieses
Goethe{Wort hat der Verfasser an sich erfahren. Lumina, die ihm
hei der Begegnung mit den GroBen der Menschheit aufgeblitzt sind, die
er in Aufzeichnungen durch ein Menschenalter gesammelt hat, legl er
hier in drei Fragmentenfolgen vor. Die erste umfangreichste ist beti-
telt ,.Von grofien Menschen und Dingen,” die zweite ,Der standfeste
Mensch,* die dritte ,Standfeste Menschen.” Nicht blendende Para-
doxien werden vorgelegt, aher feinsinnige durchlebte Gedanken, an
denen unsere Jugend den Umgang mit dem echten GroBien lernen
kann, um selbst daran zu wachsen. Die Grofien, auf deren innere Be-
gegnung das Blchlein den Leser vorbereitet, stehen in allen Zeiten
unserer Kultur; sie heben an mit dem Hloh des Alten Testamentes,
sind Sokrates, Platon, Perikles, Alexander d.Gr., Johannes d.'T,
Christus; sie enden mit Lessing, Goethe und Holderlin. Das. Buchlemn
enthalt P:el"len reifer Lebensweisheit. G. S.

Jesus Christus heute. Von Georg Siegmund. Fulda 1947,
Parzeller & Co. 150 S.

An den hentigen Menschen, seine Fragen und Aufgaben, ist vor-
liegendes Buch gerichtet. Daher liegt der Nachdruck auf dem Heute.
Die Gestalt Christi selbst ist nur die Folie und der tragende Grund
der Ertrterungen. Daher geht es hier mnicht um letzie dogmatische
Probleme, sondern wum solche, die noch 4m Bereich des
Menschlichen liegen oder doch wenigstens in es hinragen. Frei-
iich stoRen wir zuweilen an ein Grenzgebiet, das uns ahnen labf,
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dah wir nur im Vorraum der Person Christi gestanden haben, dal
dahinter erst das Elgentliche beginnt. Solches Ahnen ist den melsten
heute abhanden gekommen und muh erst wieder langsam geweckt
werden. Es erfordert viel Geduld wundd Einfihlungsvermégen in die
seelische Verfassung des modernen Menschen. Dxe]enlﬂen, welche
noch den lebendigen Zugang zu Christus und seinem Geheimnis ha-
hen, miussen hier die Briicke schlagen und unbekannt gewordenes
Land wieder entdecken helfen. Dazu will S. in dankenswerter Weisce
einen Beitrag liefern. Er setzt gleich bei der Mitte alles heutigen Fra-
gens ein: was ist der Mensch? und zeigt an Christus, wie alch in ihm
das Menschsein in einmaliger Weise verwirklicht. Ohne sich an die
Miagse und ihren 111\*we111‘erend¢en Geist zu verlieren, hat er doch auch
nie die Vielen Ureriqmlegeben. Es konnte ja bei 1hm auch gar nicht
anders sein, da seine Menschennatur einzigartis vor der Gefahr der
‘-./'erve‘inwz‘elung sowohl wie der Vermassung geschitzt way, Sie stand
unter der Obhut der Person «des goéttlichen Logos, die solch ein Ab-
gleiten unmdéglich machte. Von hier aus wird auch deutlich, weshalh
menschliche Existenz immer bedroht ist, wenn sie nur auf sich an-
gewlegen idst. Nur wenn sie sich freiwilliz unter die Bindung Gottes,
unter die Bindung Christi, begibt, kann sie ihr individuelles. und
soriales Sein organisch entfalten. Fehilt dieser Schutz, so verfallt der
kKonkrete Mensch fast zwangsliuflig einermn Extrem. Entwe*der sieht er
in sich nur die Tendenz zur G\e,nlonl\sch\dm und dann wind er zuin
Herdenmensch, oder er verabsolutiert das Individuum und wird zum
Herrenmensch. Beide Typen wsind wesentlich gottlos und christus-
feindlich und zerstiren darum die Gemeinschaft und das Indivi-
duura. (Kap. 1.) Eine weitere Not erfabrt unser menschliches Sein,
wenn geistfeindliclie Machte in unsere Natur eindringen und. ihre
naturgegebenen Funktionen beschweren und verwunden, |Wer seine
Freiheit miffhrancht, sich schuldig macht und diese Schuld ent-
weder nicht anerkennt oder trotz Kenntnis auf seiner Seele lasten
l1apt, wird um scine innere Ruhe kommen und seelisch erkpanken.
Hier ist der Ankniiptungspunkt flir die Bedeutung eines aufrichtiger:
Sindenhekenntnisses und der sakramentalen Lossprechung, die dem
hieutigen Menschen so viel Schwierigkeiten bereitet. IHier konnen die
Ergebnisse moderner Seelenheilkunde und die Forschungen mnsrer
Religionsgeschichtler iberraschend zeigen, dall die Beichie und sakra-
mentale Absolution das naturgemiBe Heilmittel fir seelische FKr-
krankung ist. Wenn noch Lauther sie selbst dbte und von ihr ge-
stand: ,Ja lieber sollt mir sein des Bapstiums Tiranney . . . denn das
die Bejicht solt von den Christen genommen werden, «lenn sie ish
dier Christen erste, notigste und nitzlichste Schule . . ., oder wenn
Goeihe mit Bedauern feststellte: ,Die Ohrenbeichte hatte den Men-
schen nie soilen genommen werden®, so ist das eine glinzende Rechit-
fertigung des Bufisakramentes in der kath. Kirche. (Kap. 2.) Zum
Wunderproblem werden gute Belege aus plotzlichen Krankenheilun-
gen unserer Tage geboten (vgl. das Archiv des Aerztebiiros in
T.ourdes). Freilich hleibt hier immer noch ein Ausweg, daf wir noch
lange nicht alle Naturkrafte kennen. Das Problem liegt aber in Wirk
lichkeit gar nicht hier. Wier zum Glauben an Christus kommen will,
kommt nur auf Grund einer inmeren Bereitschaft, und diese kann nie
restios anbewiesen werden, sondern ist Sache einer personlichen Ent-
scireidung. Selbst «dann, wenn wir um. alle Krifte der Natur Bescheid
wiliten, miften wir uns immer noch fir oder gegen Christus ent-
schreiden. Und auch dann gibe es noch solche, welche sich vor Ihm
nicht bheugten. Der Schritt zu Christus ist im letzten kein Beweis,
sondern ein personliches Bekenntnis. (Kap. 3.) Sehr fein empfunden
sind die Ausfiihrungen tGber Christus und das Kind. ., Wenn Christus
mil, Kindern umging, war er ein anderer, als wenn er mit Erwach-
senen umging. Es war, als umwehte ihn Heimatluft, wenn er unter
Kindern war.“. Im Kindesauge sah er den Abglanz des reinen Men-
schen, der allem Wahren und Guten sich offen zuwarndte. Ta, er er-
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kannte im Kindsein etwas von jenem beglickenden Verhaltnis wie-
der, das ihn mit geinem Vater verband. Deshalh ist das Kind auch
genau g0 als Mensch zu behandeln wie der Erwachsene, Nur im Er-
wachsenen, noch einseitiger nur im Mann, den Menschen verkorpert
7z gehen, fihrt zu verhingnisvollen Verirrungen in alter und neuer
Zeit. (Kap. 4.) Das Abschlufkapitel sucht uns die duBere Gestalt des
Herrn nahe zu hringen. Wie schon wmeine Henker sein Antlitz nicht
ertragen konnten und nicht mit ihm fertig wurden, so ist es auch
heute noch. , BEs ist efwas so Erschreckendes und wieder so Schones
darin, daB man ihm nicht anders entgehen kann als durch Anbe-
iung” (Paul Claudel). Moge das Buch, das der Verfasser seinen schle-
sischen Leidensgefahrten gewidmet hat, vielen ein Trosthuch und
Wegweiger zu Christus sein,
Fulda. ' P. Timotheus Barth O.F.M.

Geschichte der Philosophie

Fthische Grundbegriffe der alten Stoa und ihre Ubertragung
durch Cicero im dritten Buch de finibus bonorum et malorum.
Von Georg Kilb, Freiburg im Breisgau 1939. Herder & Co.
VIII, 98 S.

Eine in mehrfacher Hinsicht verdienstliche Aufgabe hat sich dewr
Verfasser dieser Abhandlung gestellt. FEinmal dient sie der Frage,
was Cicero fir die Emntwicklung der abendlandischen Philosophie
geleistet hat — ein Historiker vom Range Diltheys hat dessen Be-
deutung hoher gestellt als die meisten Philologen seiner Zeit. So-
dann trigt Kilb, chne es zu beabsichtigen, zur Aufhellung des Speng-
lerschen Standpunktes bhei, insofern Spengler behauptet, die Begriffe
der hellenischen Kultur seien gedanklich von denen der spiteren
Kulturen villig abgeschnitten. Endlich zwang sich Kilb durch das
Verfahren, das er anwandte, Beitrdge zur Geschichte der Bedeu-
tungsentwicklung  wichtiger Fachausdricke zu geben — bekannilich
fehit auf diesem (ﬂeblebe noch ungeheuer viel trotz umnserer vorzig-
lichen groBen Lexika. Wie wenig kommt z. B. das Grimmsche Wor-
terbuch unseren philosophischen Bedirfnissen entgegen und die gro
Ben Thesauren sind bei weitern micht ausgeniitzt. Kilb will u'ntel-
suchen, ob Termini, die Cicero wéahlte, ,miit ibrer Vorlage kongru-
ieren;* das ,m achte eine eingehende Behandlung sowohl der gniechd-
schen wie der lateinischen Begriffe zur notwendigen Voraussetzurg
(V). Zweckméabigerweise legte er die ChTY\STippiSJChe Interpretation der
altstoischen Augsdriicke zugrunde.

Zunéchst wird nach diesen MafBstidben der Ausdruck ,Pathos™
umnd seine Uebersetzung ,perturbatio” vorweggenommen. Im Amschiuf
an H. Soogner stellt Xilb drei Bedeutungen fir das Substantiv ,Pa-
thos® fest: 1. Das Ereignis, das an den Menschen herantritt, 2. die
Beeindruckung des Menschen durch das Ereignis, 3. die Art der
Reaktion, mit der der Mensch antwortet. Homer hat dasSubstantiv
nicht, nur das Verbum; den Zustand des Pathos bezeichnet er mit
+Thymos”. Bei der von Cicero getroffenen Wahl des Wortes pertur-
batio findet es Kilb hedeutsam, dal nicht dieses, sondern affectus
und pessic in die philosophische Terminologie ithergingen. Die Merk-
male der Atonie, des Pleonasmus in der Kinesis, der Asymmetrie und
des ,Alogon®, der vitioxitas spiegeln sich zwar in perturbatio, aber es
fehle das andere Wesensmerkmal, das Triebméifige, die Intentiona-
litit (,Hornen“). Eine strenge Gleichbedeutung fehle: Pathos sei
eine transiente, perturhatio eine immanente Bewegung. Ciceros
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wortwahl sei wohlitherlegt gewegen, da pati, adfectus und adfectio
hereits einen Inhalt hatten, der sie zur. Uebertragung des stoischen
JPathos* damals ungeeignet erschieinen lief.

Dem stoischen ,,Hedono ist dic zweite Untersuchung nwe\vmbmpt
Dafur wahlt Cicero im 3. Buch ,De finibus*“ laetitia, wahrend er im
2. Buch der gleichen Schrift es voluptas gleichgesetzt hatte. Nach
Kith hedeutet hei den Stoikern ,Hedone" 1. das rein sinnliche Lust-
geftihl (wenn ich Kilbe ,Lustempfindung® recht auffasse), das im
vulgdren Sinne genornmen, in vollkomimener Kongruenz mit voluptas
stehe, 2. die affektische Frcude. Cicero hat da laetitia wohl deshalb
hevorzugt, weil laetitia als Sache des animus galt. Laetitia decke nur
den stoischen Begriff nicht vollkommen, da es im Gegensatz zu
.Hedone" ohne iede ethische Note stehe. Ersatziweise nehme Cicero
statt laetitia voluptas mit dem Zusatz gestiens oder mat atrderen Bej-
fiigungen.

An dritter Stelle wird Ciceros Uebertragung von ,Kathekon* mit
ofticium besprochen. Cicero sagt genauer: officium, qguod ita factum
est, ut eiug facti prehabilis ratio reddi possit. Nach Kilbh trifft offi-
cium deshalb nicht den Vollgehalt von ,Kathekon®, weil es dessen
peide Hauptmerkmale, 1) dic Logos-Natur als Fundament des Han-
delns und damit 2) auch die wesensmafig ethische Ausnichtung von
S athekon® nicht treffe. Das ,Kathekon® betreffe den Menschen in
seinem Wesen (seiner Natur), das officium dagegen ihm in seiner
Konkretheit (Individualitat). Jedes Kathekon sei ein officium, aher
nicht jedes officium ecin .Kathekon”. (Aber durch die an Panontios
angelehinte Schrift ,De officiis” hat Cicero mit officium Schule
gemacht.)

Endlich =zeigt Kilb zu Ciceros Uebertragung von ,Proegmenon’
milt praepoxitum und von ,Apo-Proegmienon’ mit reiectum, dall der
Romer fUr ,Proegmenon' auch productum und promotum gebe, {rei-
lich ausdriicklich nur im Sinne von rein wortlichen Uebersetzungen,
ferner ,commodum®, dies nur ausnahmsweige und nur, weil ver-
standlicher. Fir ,,Apo-Proegmena™ fithrt Cicero als rein wortliche
Uebertragungen remota und reducta an. Reiectum habe der Roémer
dem jurigtischen Sprachgebrauch abgelauscht; repecti hiefien die als
unwertig ahgelehnten Richter. Aber wie bei praepositum sei es Cicero
auch mit rejectum nicht gelungen, die Beziehung auf die Adiaphora
kYar herauszustellen, besser wire incommodum gewesen. Auch fehle
das notwendige Moment der Vergleichung. Sehr bo‘ stechend ist Kilbs
mit aller Vorsicht ausgesprochene Vermutung, Apo-Proegmenon sei
gilte semitische weil ungriechische Bildung. Sowohl praepositurm als
refiectum héatten sich wie die stoischen Pamallelen begrreufllch<erweua,19
nicht halten kénnen,

-Kilb hat uns eine musterhafte, griindliche, umsichtige, stets dic
neueste Literatur ‘1111thbruckslcllhDende Arbeit geboten. Es wire zu
wiinschen, dafl er noch w elterhm auf diesemn, Felde arbeitete. Daf
Diltheys Wertung Ciceros im Rechte und dali Spenglers oben ge-
meinte Behauplung eine Uebertreibung ist, ist durch Kilb mittelbar
hewiesen, .

Bonn. + Adolf Dyroff.

Die Philosophie des hl. Thomas von Aquin. Von Martin
Grabmann, Niirnberg 1946. Glock und Lutz (Gérres-Biblio-
thek Nr. 12) kl. 8° 52 S.

Der anerkannte Meister scholastischer Quellenforschung, aus
dessen I"eder hereilts eine Reihe groBerer Wierke Uber Thomas von
Aguin erschienen ist, bictet eine kurze, aber treffliche Zusamrnen-

fassung der Philosophie des Meisters der Scholastik., — Leider sind
infolge ‘einer technischen Stérung cinige Druckfehler stehen geblie-
hen.. _ G. S,

Philosophisches Jahrhuch 1947 8
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Das Absolute in Hegels Dialektik. Sein Wesen und seine
Aufgabe. Im Hinblick auf Wesen und systematische Stellung
- Gottes als Actus Purus in der aristotelischen Akt-Potenz-
Metaphysik.  Von Calixt Hotschl OFMCAP Paderborn
1941. F. Schoningh gr. 8°, 186 S., 4,80 RM.

Die Monographic verdient Anerkennung, weil sie verschiedene
Seiten in sich vereint, die schwer zu vereinen sind, namentlich auf
einem so schwierigen Gebiet, wie es die Darstellung des Absoluten
in Hegels Dialektik ist: Griindlichkeit der Forgchung, Beherrschung
der Guellen, namlich der Hegelwerke, sowie der neueren Hegellitera-
tur, verbunden mit Klarheit und Scharfe der Spekulation und rih-
menswerter FaBlichkeit in  der Darstellung, Dal das behandelte
Thema zeitgemAl ist, braucht nicht hervorgehoben zu werden. Was
der Titel des Werkes verspricht, erfllt «die Durchithrung desscelben.
Yon stets neuen Seiten wird wicht zuletzt die sachlich gehaltene Be-
urteilung gezeigt, wie der alles beherrschende, und der sowolil grund-
legende wie abschlieBende Begriff des Absoluten und die Dialektik
gich durchdringen, bedingen und ergdnzen. Der abschliefende Ver-
gleich der absoluten ldee Hegels mit dem actus purus des Arisfo-
teles erdffnet anregende, wweite Horizonte. + Bernhard Jansen.

Friedrich Nietzsche und das christliche Ethos. Von Paul
Wolff, Regensburg 1946. 2. Aufl. j. Habbel 8¢, 191 8. 4,—RM.

Paul Wolff hat es sich in dicser Schrift zur Aufgabe gestellt, die
Gedankenlinien zu verfolgen, die zu Nietzsches Angriff auf die funda-
mentale christliche Tugend. die Demut, hinfdhrien, sodann die Frage
7zu heantworten, ob dieser 'Weg flir den Menschen Uberhaupt ganghbar
ist, und die hesondere Frage, die sich fir den Christen hei der Be-
gegnung mit Nietzsche auftut (Vorwortl, Im ersten Teile breitet er
die Positionen Nietzsches aus, die einen Angriff auf <ie christliche
Demutslehre bedeuten, ohne dall diese bis auf ihre Urspriinge verfolgt
werden. So setzt er mit guter Sachkenninis nebeneinander Nietzsches
Gedanken uber: Dionyses Dionvesischer Pessimismus, das Edle und
die Demut, das Ressentiment, das christliche Ethos, um dann im
zweiten Teile die Auseinandersetzung damit vom menschlichen und
chrigtlichen Standpunkt aus zu bringen. Unfer Verwendung wert-
voller Literatur wird diese Anftwort in lberzeugender Weise gehotern,
s0 dafl das Nachdenken der gehotenen Kritik dem Gebildeten zur
Klarung und Festigung der eigenen Weltanschauung dienen kanmn.
Im anhang angefiigt sind die wichtigsten Daten zu Nietzsches Leben
und Werk, Angahen zur Biblographic und Biographie, wie zur
Literatur. G. S.

Buch der Erinnerung. Von Max Dessoir, Stuttgart 1946.
Ferdinand Enke, gr. 8%, 360 S., geh. 9,— RM.,, geb. 11,— RM.
Im Kriegsjahr 1942 begann Max Dessolr, im 76, Lebensjahr ste-
hend, mit der Niederschrift seiner Erinnerungen, unternommen im
Bewubltsein, «taf die Ernie seines Lebens zum groBten Teil einge-
Lracht ist. Locker anekdotenhaft reihen wsich die Bilder aneinandes,
die das Aufsteigen des Berliner Waisenjungen zum Berliner Philo-
sophieprofessor, dann vor allem das kulturelle Leben der Hauptstadt
wahrend eines ganzen Menschenalters schildern. (Wieder steigen alt-
bekannte Namen auf wie FEduard Zeller, Wilhelm Dilthey, Benno
Erdmann, Alois Riehl, Ernst Troeltsch, Carl Stumpf, Heinrich Maier,
aax Frischeisen-Kéhler und wiele andere; aber diesmal ist esg ihre
menschlich-allzumenschliche Seite, die oft mit wenigen ireffenden
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gipichen gezeichnet wird und unsere Erinnerung an die Manner aufs
beste erganzt. Vor allema ist Dessoir durch seinen Kampt gegen den
gpivitismus bekannt geworden (vgl. sein Buch ,Vom Jenseits der
Seele. Die Geheimwissenschaften in kritischer Betrachtung). Auch
»u diesem Kampfe erzdhlt das Buch viel aufschluBreichie Einzel-
heiten. Max Dessoir, ein ,unglicklich Hassender® (Vorwort), eins der
Opfer des ,Dritten Reiches”, sieht es als seine Pflicht an, ,Feigheit
und Niedrigkeit zu geifieln, insonderheit dort, wo sie sich den Arn-
schein der Tapferkeit und des Edelmutes zu geben wverstehen*. 1936
wurde Dessoir von der Liste der Berliner Professoren gestrichien. Zwei
Grinde wurden dafiir angegeben, einmal, dal er Jude sei, dann dal
er eine fir nationalsozialistisches Denken untraghare ,Binleitung
in die Philosophie" geschrieben habe. Obwohl immer wieder als typi-
scher Volliude bezeichnet, war nur ein Grofelternteil jidischer Her-
kunft. Wieviel verlogen-ehrgeizige Intrigue an der Stelle, wo das
Ideal der lauteren Wahrhaftigkeit an erster Stelle gtehen sollte!

Nur von ferne deutet dieses Buch die Frage nach dem Bleiben-
den eines solchen Lehens an. ,,Unser Leben zerstaubt wie der Tandel-
strahl eines Springbrunnens, der vom ‘Winde bald hierhin, bald dort-

hin getrieben wird, allein — steigt der Strahl nicht aus der Tiefe
hervor? (299). ) (. S.

Adolf Dyroffs Jugendgeschichte mit einem Ausblick auf die
Jahre seiner Reife und Vollendung, Vorstudien zu einer
Biographie des Denkers (mit drei Dyroff-Bildnissen) von
Wiladimir Szylkarski, Professor an der Universitit Bonn
(Vierter Band der Sammlung: Deus et anima, Archiv fiir
christliche Philosophie und Dichtung). Bonn 1946. Universitiits-
verlag, 80, 238 S,

Mit Freuden hegriuflen wir, die Freunde und Schiiler Dyroffs,
dieses Buch. Es ist ein Meisterwerk, das nur einem ganz grofen
Fleil und einer hingebenden Liche gelingen konnte. Denn was der
Verfasser leisten muite, kann nur der ernessen, der einen Blick in
die fast vnubersehbare Fille des Nachlasses tun durfte. Tausende
von Briefen wund Notizen, ungezihlte Artikel, Abhandlungen und
Rezensionen in Zeitschriften und Zeitungen multen gesammelt,
durchgesehen und chronologisch geordnet werden, ehe tiberhaupt an
die Niederschrift des Buches gedacht werden konnte. In strengster
Selbstlosigkeit und mit bewundernswertem FRingerspitzengeftihl fir
das Wesentliche hat der Verfasger Steinchen um. Steinchen zusam-
mengetragen, um sie zu dem groBartigen Mosaikbild zu vereinigen,
das nun das Lobh des Meisters und auch das Lob des Freundes Szyl-
karski verkiindet. Weil der beredte Mund ja immer von dem Reich-
tum des Herzens Uberfliefit, berichtete der Verfasser in der Zeit der
Sammeltatigleit und ersten Niederschrift hin und wieder den Freun-
den Dyroffs — und auch in einigen offentlichen Vortrigen, so u. a.
in der feierlichen Sitzung der Deutschen Philosophischen Gesellschaift,
Ortsgruppe Bonn, am 16, juni 1944 -— lber die Engebnisse seines un-
ermitdlichen Forscherfleiles, und immer wieder gewann sein Audi-
torium den Eindruck, dal zwar Dyroffs reicher Nachlafl in den aller-
hesten Handen lag, aber zugleich auch eine zéhe Emnergie zur Vollen-
dung des Werkes, das nun vor uns liegt, aufgerufen werden multe.
Mit Bewunderung haben wir die zielbewulite Arbeit wachsen sehen,
mit Dank haben wir sie in Empfang genommen und sprechen nun
dem Verfasser unsere volle Anerkennung aus.

In drei groBen, aufschiufireichen Kapiteln hat Szylkarski den
reichen Stoff gegliedert und dargestellt: 1. Der knospentreibende Vor-
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fruhling (1866-—1884): die Kindheit, die Kunabenjahre und die ergte
Jinglingszeit; II. Der blitenansetzende Frihling: die akademischen
Lehrjahre (1884—1892); III. Ein kurzer Blick auf die Jahre der Reife
und Vollendung. Die den SchiuB-des Buches bildende DBibliographie,
die nicht den Anspruch erheébt, vollstdndig zu sein, verzeichnet etwa
vierhundert groéfiere und kleinere verdffentlichte - Schriften, Abhand-
lungen, Artikel und Rezensionen Dyroffs aus den Gebieten der Phile-
sophie, Kunst, Literatur und Theologie.

Weil wegen des uns immer noch- driickenden Paplermangels zu-
nichst nur eine ganz Kleine Auflage des Wierkes moglich war, durfte
eine eingehende Darstellung des Inhalts wohl erwiinscht sein. Dyrofis
Vater Heinrich war Kaufmann und heiratete 1863 Marta Flach, deren
Familie wahrscheinlich mit den Familien Brentano wund Hertling
verwandt war. Am 2. T'ebruar 1866 wurde Adolf Dyroft in Damm bei
Aschaffenburg geboren - und wuchs mit scinen beiden Schwestern
Anna und Dora unter der sorgsamsten Hut der edlen Mutter heran,
die nach dem allzufrithen Tod «les edlen Vaters ihre XKinder allein
im Geiste katholischen Farailienlebens erzog und dafie in reichstem
MaBe den Dank und die Liebe der Kinder bis zu ihrem Tode erfahren
durfte. Die erste litorarische Liehe des jungen Dyroff ist Clemens
Brentano, zu dem sich sclion bald Joseph von Tichendorif gesellte,
und die ersten philosophischen Anregungen erhielt der Gymnasiast
von seinem vortrefflichen Lehrer, dem Dichter des Allgdus und Cari-
tasapostel Edmund Behringer. Von beinahe ebenso groller Bedsulung
fir den jungen Dyroff war Johannes Kullmann, der Religionslehrer
am Aschaffenhurger Gymnasium, den Dyroff einen zweiten Moehler
nannte.” Sein erister Plan beim Beginn der  Universititsstudien, . den
er ailch in seinem weiteren ILieben verfolgte, “war die Begritndunyg
einer ., Wissenschaft von der Kultur®. Diese Tatsache darf.der nichi
aus dern Ange verlieren, der Dyroffs Schaffen recht sehen und beur-
teileny will; denn Dyroff way viel mehr Geschichtsforscher der -schdp-
ferischen Leistungen des menschlichen Geistes in  Philosophie und
Wissenschaft, in Dichtung und bildender Kunst als Philologe, der er
zwar auch. Zeit seines Lebens «als Schiiler der .Schanz und Urlichs.
Biicheler. und Usener geblieben ist. Der Verfasser des vorliegenden
Buches widmet gerade diesen hervorragenden Miannern und ihrer
Bedeutung fiur Dyroffs klassische, philologischie Bildutg ausgezeich-
nete Darstellungen, die dem Nichtphilologen als nicht notwendig cr-
scheinen kénnen, aber doch unentbehrlich sind. Ebenso wichtig und
wertvoll sind des . Verfassers Bemithungen um die Authellung der
Verbindungslinien zwischen Dyvroff und Liibbhert, Nissen, Kleist, Ke-
kule, Lexer, ‘Wilmanns, Unger, Wegele, Henner und namentlich auch
Georg von Hertling, dein geistigen IFihrer des katholischen Deutsch-
lands, und Hermann Schell, -dem selbstdndigen Denker unter deix
katholischen deutschen Theologen: wes letzten Viertels des vorigen
Jahrunderts. :

Mit Staatsexamen uud Doktorpriifung beschlof der junge Dyroff
i Herbst 1888 wseine Lehrzeit, wm  moglichst bald wieder zur Wis-
senschaft zurdckzukehren; denn nur kurze Zeit war er Prifekt am
Julianum in Wirzburg., Im Sominersemester 1889 sehen wir dihm
gchon wieder in Miinchen als Mitglied der philologischen Semimare
der Chrigt, Wolfflin, Scholl und Sittl; und bald finden wir ihn auch
in den Seminarcn der Dilthey, -Kekule, Schmolle und Diels in DBer-
lin. ,,Durch Dilthey — sagt Dyroff — wurde ich fir die Philosophic
nacbhaltig eingenommen’. Dann kehrt Dyroff wicder in seine Hei-
mat zurdck, wird zuerst Aushilfsassistent am Aschaffenburger Gym-
nagium und «dann Lehrer @am Wirzburger Realgymnasium. Zu der
Philologie ist nun auch die Philosophie getreten, aber sie hat mnoch
nicht das entscheidende Wort gesprochen, obwohl Dilthéys Einfluf,
der erst durch Oswald Kilpe letzte Pragung erfahrtf, unverkennbar
igt. Spiat tritt die grofe Scholastik in das lebendige Blickfeld des jungen
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Gelehrten, der langsam wachsend, sein eigenes philosophisches Sy-
stem, das wir wohl am besten als kritischen Realismus neuschola-
stischer Pragung charakterigieren, aufbaut. Seine kultur- oder, sagen
wir genaucr, gelstesgeschichtlichen Studien leisten ihm dabei den
vortrefflichsten Dienst. In allen seinen Arbeiten lebt eine hewunderns-
werte Einheit und Geschlossenheit, dic nur ganz groffen Systemati-
kern eigen ist. ,Auf allen Gebieten -— gagt einer sciner hervorragend-
gten Schiiler, Prof. Theodor Steinbiichel, Tihingen, - hat Dyroff mit
der Ideenliebé des Philosophen gesucht, dm unter Anerkennung des
Geleisteten und nach der LAuterung der noch ungekliarten Meinun-
gen anderer sein Figenes mit logischer Schirfe und dichterischer
Lebendigkeit herauszuformen.

Nachdem durch des Wiirzburger Proﬁe@sors Stolzle Neid und
Verleumdung, - woriber wir von Dyroff selbst nie etwas erfahren
haben wirden, der erste Habilationsversuch fehlgeschlagen war,
habilitierte sich der nun mehr und mehr: fir die Philosophie Gewon-
nene in Munchen bei Heriling. Alle diese Vorgange und die fleifiige
literarische Titigkeit des jungen Dozenten, wic auch dessen Lehr-
erfolvgle und Lehrerfreuden werden von dem Verfasser des vorliegen-

en Buchs mit gewissenhafter Sachlichkeit und doch auch wieder
mmt grofier Liebe geschildert. So erfahren wir denn auch, dai Hert-
ling, I&ulpe und Schdnz zu denen sich bald auch Hemrlch Finke gic-
sellte, schiitzend  und furdernd den jungen Lehrer der lelo'awoprhmt‘
begleitreten der schon in seinem ersten Dozentensemiester in Minchen
von dder Breslauer philosophischen Fakultit als Nachfolger des nadh
Bonn berufenen Clemens Bidumker vorgeschlagen wurde und hald
darauf zwei weitere Anfragen erhieli: von der Bdmberoer Akademie
und von der Universitat Freiburg im Breisgau. Dyroff entschied sich
fir Freiburg, wo er nur drei Semester 1eihr~te und dann nach Bonn
tbersiedelte, wo er mehr als vierzig. Jahre eine reiche Lehrtdtigkeit
entfaltete. - Auch hier erweist sich der Verfasser des vorliegenden DBu-
ches als ein dankbarer und zugleich gerecht urteilenider Verchrer: séi-
nes Meisters, dessen Spuren er it kongenialer Meisterschaft ver-
folgt Uber Lotze, den neuzeitlichen Spiritualismus, «den nachkanti-
schen Idealismus, ‘Wertphilosophie, Verhéaltnis zur- Scholastik, um
schlieflich in den von edler Selbstlosigkeit zeugenden schonemn Kapiteln
tber . Dyroffs GroBe”, ,Dyroff als Lehrer der Philosophie®, -, Dyroffs
Wieltanschauung. Ordo divinus® bis zu einer umfassenden und ehenso
sachlichen wie grindlichen letztgultigen Wiirdigung der  Personlich-
keit und des Lebenswerkes vorzudringen. Hier hat der Verfasser wie-
derholt ‘gich selbst iiberboten, indem er den unwidersprechlichen Be-
weis erbrachte, dalf Dyroff wirklich .der {iberragende Denker, For-
scher und Lehrer war, fir den dihn seine eingichtsvollen Kollegen
und Schiiler immer gehalten haben.

Die im ,Anhang“ gebotenen Stimmen von Fachkolleger und
Schitilern tber Dyroffs Bedeutung — Wust, Lenz, Lilzeler, Behn -~
bestatigen, was der Verfasser des Buehes Uber Dyroff als Forscher,
Denker und Lehrer gesagt hat. Das dann folgende Kapitel ,,Dyrofls
ausgewdhlte Gedichte wird. wohl die meisten Angriffe der Kritik
auszuhalten haben, weil diese Gedichte die Liebenswirdigkeiten uni
auch die Schwiachen der Gelegenheitsgedichte haben. Darauf macht
der Verfasger selbst in seinen guten einleitenden Worten zu den (Ge-
dichten aufmerksam, dindem er hervorhebt, dall Dyroff selbst nicht
viel von seinen Gedichten gehalten hat. Da aber ,der Mensch unter
der Hiille des Metruims und des Reims sein Inneéres frejer, auf eincr
mehr rein menschlichen, rein personlichen Seite zu zeigen pflegt als
in der Prosa®, so hat Szylkarski doch recht, wenn er bchauptet, die
Gedichte hildeten eine keineswegs werllose Bereicheiung des G-
samtbildes, dds uns Dyroffs Lohen ])1e>t‘et“. Doch diirfte in einer zwei-
teh Anlage des Buches wohl das eine oder andeére Gedicht, das nur
den Freunden Dyroffs verstindlich ist, fortbleiben. In der ersten der
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crei |, Beilagen® spricht Dyroff selbst in seiner schlichten und herz-
lichen Art uber seinen Lehrer und Freund Oswald Kilpe, dessen
Personlichkeit und Werk mit wenigen aber treffenden 'Worten cha-
rakterisiert werden. In der zweiten ,Beilage* schildert Wilhelm NeuB
die Rolle, die Dyroff als ein Mittelpunkt der Kollegengemeinschaft
der Universitdl gespielt hat; es wire schade, wenn wir Dyroff nicht
auch von dieser Seite kennen lernten, wenn wir nicht erfihren, daf
Dyroff ein ausgezeichneter, aufmerksamer, liebenswirdiger und von
Humor und Witz spruhender Gesellschafter war, als den thn NeuB
ganz trefflich hier geschildert hat. Die dritte ,Beilage* ist die Erin-
nerungsgabe einps Dyroffsschiilers, dem daran gelegen war, die
Dante-Studien seines verehrten Meisters wieder neu in die Dante-
Dskussion hineinzustellen. Wir erfahren hier, dafi Dyroff aus genau-
cster Kenntnis der deutschen und italienischen Danteliteratur, zu ei-
ner grofen Zahl von Dante-Problemen . kritisch Stellung nehmend.
sehr beachtenswerte, aufhellende Beitriage geliefert hat, Nach eindring-
licher Wiirdigung komint der Verfasser dieser Beilage zu dem Er-
gebmnis: ,Ueberschauen wir nun zum Schlull noch einmal Dyroffs nicht
kleine, sondern grofle Dante-Fruchtschale, dann missen wir aner-
kennen, daB in ihr eine reiche  Fiille von Erkenntnissen, Einsichten.
und Anregungen gebhorgen ist; und es ist nur zu bedauern, daf Dyrofi
hier, wie auch in so vielen anderen seiner Arbeiten wertvollstes Ma-
terial zum Bau eines groflen Werkes zusammengetragen hat, ohne
selbst dieses Werk vollenden zu kdnnen. Doch ist das Geleistete schon
s0 wertvoll, dab es sehr zum Schaden hesonders der deutschen Dante-
Forschung ware, wiirde es nicht als lebendiges Erbgut in sie auf-
genommen werden.* )

Zusammenfagssend mochten wir angesichts des wohlgelungenen
Werkes dem Verfasser wiinschen, daBes ilim gelingen mdoge, die erstert
drei Binde der von ihm herausgegebenen Sammilung ,Deus et ani-
ma“, in der das vorliegende Buch der vierte Band ist — I. Band:
Adolf Dyroff: Einleitung in -die Philosophie. Grundprobleme der Er-
kenntnistheorie, Metaphysik und Aesthetik in geschichtlicher Sicht“;
IL und IIT. Band: Adolf Dyroff, , Aesthetik des tatigen Geistes. Nebst
einem Ueberblick zur Geschichte der Aesthetik™ — recht bald folgen
7zu lassen. Auch die weiteren vom Herausgeber in Aussicht gestell-
ten Biande des ,Archivs" diirften das ernsteste Interesse deg deut-
gchen Lesers beamspruchen. Band V soll das wundervolle historioso-
phische Poem des polnischen Dante: Julius Slowacki ,Konig Geist".
Ins Deutsche zum ersten Male bertragen von Rudolf Nowowiejski.
Mit Einleitung von Wiadimir Szylkarski: Die polnische messianisti-
sche Dchiung und die deutsche ddealistische Philogophie, enthalten..
Band VI — die ,dem groften Leibnizianer des neunzehnien Jahr-
hunderts, dem Neubegriinder der deutschen Philosophie des tétigen
Geistes Gustav Teichmiuiller® (1832—1888) gewidmeten Studien von Dy-
roff, Szylkarski und Jurevics. Band VII — Teichmillers ,Logik und
Kategorienlehre”, aus dem handschriftlichen Nachlaf unter Mitwir-
kung von Anna Teichmiiller herausgegeben von Wladimir Szylkarski.
Band VIII und IX soll Szylkarski ,Philosophie der All-Einheit: So-
lowjews Grundlegung der christlichen Weltanschauung® dn zweiter,
umgearbeiteter und stark (beinahe doppelt, etwa tausend Seiten) er-
weiterten Auflage bringen. Band X — das Meisterwerk des groBem
polnischen Dichters Adam Mickiewicz ,Herr Thaddaus”, tbertragen
von Siegfried Lipiner, neu herausgegeben von Szylkarski. Der Ber-
liner Slavist Prof. Briickner nennt das Poem ,das seit den homeri-’
achen vollendetste Epos der Weltliteratur®. Aehmnlich lautet das Ur-
teil des berithmten deutschen Aesthetikers Johannes Volkelt. Imn Band
XI beabsichtigt Szylkarski seine ersten Vorlesungen am der Bonner
Universitdt u. d. T. ,Philosophic der Liche: Schopenhauer, Platon
Solowjew zu verdffentlichen.

Bonn. Dr. Heinrich Fels.
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Neuerscheinungen im Ausland

In der Serie der von der Universita Gregoriana in Rom Mis-
cellanea Historiae Pontificiae ist erschienen:
Martin. Grabmann, I Papi del Duecento e I'Aristotelismo.
Parte I1; L divieti ecclesiastici di Aristotele sotto Innocenzo II1
e Gregorio IX, Pag. VIII - 133, 1941.
Parte II: Guglielmo di Moerbeke O. P. il traduttore delle opere
di Aristotele, Pag. XI -+ 192, 1946.
Parte IIl: (in Vorbereitung)
(Besprechungsstiicke liegen noch nicht vor).

Conscience et mouvement. Etude sur la philosophie francaise
de Condillac a4 Bergson. Par Gabriel Madinier. Paris Alcan
1988. 8 IX u. 481 S,

Welche Rolle iiht die Bewegung auf unser Denken oder- genauer,
auf unser BewubBtsein als Ausdruck innerer Realitdt aus? Das ist das
Thema, das sich M. im Bereich der modernen franzidsischen Philo-
sophie von Condillac nach Bergson stellt. Hinsichtlich der Awuffas-
sung uber das Bewulitsein Jlassen sich in Frankreich drei Richtungen
feststellen. Zunéchst gibt es ausgesprochene Spiritualisten, welche die
Wirklichkeit der Kdrper und Koérperhewegungen ganz ausschalten
und den Geist nach Art einer Kraft oder eines Dinges betrachten
(Laromiguiere, Royer-Collard). Daneben finden wir andere, die sich
nur auf positive Beobachtungen und Ergebnisse unserer Erfahrung
beschréanken; sie erreichen daher nic den Grund des BewuBtseins,
das Subjekt (Destutt de Tracy, Cabanis, Taine, Ribot). Endlich kén-
nen wir solche bhemerken, die durch Introspektion und reflexive
Analyvse das metaphysische Subjekt zu erreichen suchen, das sich
durch seinen dynamischen und reflexiven Charakter von materiellen
Objekten unterscheidet (Condillac, Biram, T.achelier, Lagnau, Berg-
son). Fur die Ldsung unseres Prohlems haben vor allem Condillac,
Biran und Bergson Beachtliches getan. Condillac hat das Verdienst,
zum erstenmal die Frage nach dem Erwachen unseres BewuBtseins
in Angriff genommen zu haben., Nach ihin entsteht der reflexive Ge-
danke zugleich mit der Erfahrung unseres Tastsinngs, der zu unserem
SelbsthewuBtsein in korrelativein Gegensatz steht. Bei M. d, Biran
hingegen steht das innere Geisistrehen des Wihllens im Mittelpunkt
seiner Lehre. Er wird dadurch der Begrinder einer voluntaristiseh-
emotionalen Erkenntnislehre. in der das Wesen des Ich nicht das
Cogito, sondern das Volo oder das Streben (effort) ist. Das Ich setzt
sich, indem es auf den eigenen Kérper einwirkt. Der Korper ist lolg-
lich der Bereich, wo die Freiheit des Ich sich offenbaren kanmn, und
der Widerstand des Korpers ruft das Selbst- und KorperbewuBtsein
ins Ieben. Bei Bergson finden wir diese Position noch mehr nach
der objektiven Seite hin ergianzt und ausgebaut. Sein schéme moteur
ist nichts anderes als die Orientierung des Subjekts gegentiber seinern
Objekten und gegeniiber dem Raum. Die Bewegung hat bei ihm vor
allem eine Lebensfunktion. Sie garantiert unsere Einbeziehung in
die Weelt und verfolgt ein rein biologisch praktisches Ziel. Daraus
ergibt sich die Folgerung: Bewegung hat nur fir unsere praktische,
aber nicht fiur ungsere theoretische Erkenntnis Bedeutung. Kurz, wih-
rend bei BRiran der effort das ganze Erkennen in Gang bringt, leistel
bei Bergson die Bewegung nur biologisch praktische Dienste und
Lonstituiert die 'Welt des homo faher.

In einer sichtenden Schlubbetrachtung stellt M. die wertvollen
Bausteine, die gich ihm in seiner klaren und eindringlichen Betrach-
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tung erdffnet haben, heraus und unterscheidet zwei Haupstromun-
gen. Amf der einen Seite ist Bewegung mit dem Widerstandseriebnis
identisch und spieit sich mehr im Bereich des Subjektiven ab. Dem-
gegenliber neigt die andere Richtung mehr nach der objektiven Seite
und sieht die Bewegung mehr im Umkreis des dinghaft Koérperlichen.
Beide haben recht, insofern sie einen bestimmien Aspekt der Bewe-
gung crfassen, durch die das Bewulitsein sein Wesen und Leben als
Subjekt erfihrt. Die Bedeutung der Bewegung ist folgende: unser
Bewuli{sein braucht, um seiner selbst inne zu werden, einen Er-
wecker, Sind wir dann durch die Bewegung zu uns gekommen, dann
wigssen wir nicht nur um uns selbst, sondern auch um die Welt, in
der wir gind. Das Wissen um unsere Existenz stitzt sich ndanlich
auf unser Kérpererlebnis, unsern Korper, welcher der Trager unserer
Bewegungen ist und zwischen uns und der {brigen AuBenwelt ver-
mittelt. So steht die Bewegung zwischen der Welt des Geistes unst
der ‘Welt des Kdrpers, zwischen intelligiblen wund sensiblen Kate-
gorien. ,Jl.e mouvernent est dans le sensible de lintelligible virtuel,
ce par quoi se sensible se préte & lintelligible et se laisse dnformier
par 1ud.t (451.) ‘Wenn wir uns auch nicht mit allen Behauptungen
des Verf., ohne weiteres einverstanden erklaren modchten, so mdch-
ten wir doch eines hervorheben, was wir immer wieder bheim Lesen
des Werkes von M. bewundern muliten: sein tiefes Eindringen in den
Stoff, verbunden mit einer klaren und -synthetischen Darstellung.
Das sind Vorzige, (die dem romanischen Geist eignen und von dem
unser deutsches mehr analytisches Denken manches lernen kann.
Auech vom Objekt her gesehen treffen sich in dieser Materie die Phi-
losophen beider Nationen und erginzen sich. Es sei hier nur an die
Versuche eines Dilthey, M, Scheler, Heidegeer und N. Hartmann er-
innert, die auch das Widerstandserlebnis in seiner Bedeutung fir
dag Erwachen unseres Bewufitseins erkannt haben und von ihm aus
zur Welt vorzudringen suchten. M.'s Wieerk hat das Verdienst, die bis-
herige phllo%ophubche Arpeit in Frankreich monographisch erfwdﬁt 7
haben, wihrend hei uns ein entsprechendes Werk noch fehlt.

Tfalda. P. Timotheus ‘Barth O.F.M.

Unsere Mitarbeiter

Dr. Martin Grabmann, geboren 1875 zu- Winterzhofen (Bayern,
1898 Priester (Eichstitt), 1909 big 1913 Professor der Dogmatik an der
Philosophisch-Theologischen Hochschule in Eichstatt, 1913 bis 1918
Professor der chnstlmhen Philosophie an der Universitit Wiens, seit
1918 Professor der Dogmatik an der Universitit Minchen. Er hat die
Erforschung der mittelalterlichen Philosophie, Theologie und Mystik
durch wer tvolle Handschriftenfunde {(Werke von Abaelard, Alber-
tus Magnus, Siger von Brabant, Meister Eekhart usw.) und durch
sehr zahlreiche Verdffentlichungen besonders Uber den lateinischen
Aristotelismus des Mittelalters und Thomas von Aquin bereichert.
Er hat auch eine Geschichte der scholastischen Methode, zwei Binde
uber Mittelalterliches Geisteslehen und eine Geschichte der katholi-
schen Theologie geschriehen. Seine Werke wiurden vielfach in fremidce
Sprachen tibersetzt. Hr ist Mitglied von neun in- und auslindischen
Akademien wund Gelehrten Gesellschaften und Ehrendoktor von
vier auslandischen Vniversitédten.

Georg Siegmmund, geboren am 25. Juni 1903 in Raumnitz, Krs.
Glatz, ist Philosophieprofessor an der Philosophisch-Theologischen
Hochschule in Fulda.

Kurt Driesch, Komponist, Sohn «des Philosophen Hans Driesch,
geh. 15. 5. 1904 in Heidelberg. .

Albrecht (P. Thimotheus) Barth, geboren am 23. Méirz 1909
w1 Karlsruhe, Lektor der Philosophie an der Theologisch-Philosophi-
sehen Ordensschule der Franziskaner zu Fulda-Frauenberg.



