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Literarische Besprechungen

- Philosophie

A. Mitterer : Die Zeugung der Organismen, insbesondere des Menschen.
— Wien, Herder. 1947. 239 SS.

Die naturwissenschaftlichen Auffassungen der Alten stéren den Leser
der Werke des hl. Thomas von Aquin wie das Unkraut im Weizen. Daher
ist auch der treueste Anhinger des Aquinaten jedem dankbar, der mit-
hilft, die sicheren Ergebnisse der heutigen Naturwissenschaften in die
thomistische Philosophie einzubauen. Mitterer gehort in die vorderste
Reihe derer, die diese miihevolle Arbeit leisten wollen. Schon seit mehreren
Jahrzehnten verdffentlicht er eine Schrift nach der anderen, um zu zeigen,
daB das biologische Weltbild ein anderes geworden ist.

Die Einteilung dieses neuesten Buches ist klar. Im Vorwort erzdhlt
M. das Schicksal seiner Abhandlung iiber « Mann und Weib », die uner-
wartet groBen Anklang gefunden habe ; alsdann die Entwicklungsgeschichte
dieses Buches. Besondere Befriedigung hat es ihm bereitet, daB seine
Unterscheidung zwischen « Thomasisch » und « Thomistisch » selbst in den
Kreisen derer, die am wenigsten als « wohlwollende Kritiker » seiner « Arbeit
bezeichnet werden koénnen », Eingang zu finden angefangen habe. Und er
deutet schon an, daf8 auch der Inhalt dieses Buches zwar nicht thomasisch
wohl aber «im besten Sinne thomistisch » sein werde (18). Die Dinge, die
er in ihm sagen miisse, seien zwar teilweise unangenehm und unbequem,
aber die Liebe zur Wahrheit und zum hl. Thomas koénne diese bitteren
Gefiihle versiiBen. Seine Untersuchungen entsprichen ganz den kirch-
lichen Vorschriften (19 ff.).

In der nun folgenden Einleitung beginnt M. gleich den Grundunter-
schied zwischen dem biologischen Weltbild des hl. Thomas und dem der
Gegenwart herauszustellen. Aristoteles folgend, denkt Thomas « technisch »,
d.h. so, daB er bei seiner Welterklirung iiberall die gleichen Unter-
scheidungen macht, wie sie in der handwerklichen Technik (ars) iiblich
sind : nimlich zwischen artificium, artifex, exemplar, finis, intentio, minister,
materia, forma, figura (27). Fiir die Biologie hatte diese technische Denk-
weise zur Folge, da Thomas fiir das Entstehen aller Lebewesen eine
Evzeugung annimmt. Erzeugung aber ist das Gegenteil von innerer Ent-
wicklung. Daher fehlt im biologischen Weltbild des Aquinaten der Ent-
wicklungsgedanke (31).

Die Einteilung des Hauptteiles in zwei Kapitel ist schon durch den
Buchtitel angedeutet. Das erste Kapitel behandelt die « Erzeugungs- und
Entwicklungsgeschichte der Organismen im allgemeinen », und das zweite
« Die Erzeugungs- bzw. Entwicklungsgeschichte des Menschen ». In beiden
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Kapiteln fiihrt M. eine grole Menge von Thomasstellen dafiir an, daf} die
thomistische Naturwissenschaft im allgemeinen und die thomasische Bio-
logie im besonderen eine Erzeugungswissenschaft sei. An Stelle dieser ist
nach M. jetzt eine Entwicklungswissenschaft und besonders eine Ent-
wicklungsbiologie getreten. Dieser Wandel macht sich auch geltend in der
Frage nach dem Entstehen des Menschen. Der Wandel der Anschauungen
« kann hier kaum schirfer und richtiger wiedergegeben werden als durch die
Formel, daB die Geschichte der Menschwerdung, das hei3t der Entstehung
eines neuen menschlichen Individuums, nach Thomas eine duBlere Erzeu-
gungsgeschichte, nach heutiger Biologie eine innere Entwicklungsgeschichte
sei» (118, vgl. 172).

Fiir seine Erzeugungswissenschaft stiitzt sich der hl. Thomas durchweg
auf das Axiom : Quidquid movetur, ab alio movetur. Dieses Axiom ist nach
M. mit der modernen Entwicklungswissenschaft nicht vereinbar. Daher
kann er dieses Axiom nicht brauchen und leugnet er dessen Allgemein-
giiltigkeit. Das Recht zu dieser Leugnung glaubt er in seiner Abhandlung
« Der Bewegungssatz (omne, quod movetur, ab alio movetur) nach dem
Weltbild des hl. Thomas und dem der Gegenwart» (Scholastik, IX. Jhrg.
[1984] H. 3 u. 4) bewiesen zu haben. Es wiirde den Rahmen einer bloBen
Besprechung weit iiberschreiten, wollten wir die Allgemeingiiltigkeit dieses
Axioms verteidigen. Nur sei bemerkt, da3 dieses Axiom aus dem Wandel
naturwissenschaftlicher und insbesondere biologischer Anschauungen ebenso
wenig widerlegt wie bewiesen, sondern nur neu beleuchtet werden kann.
Es ist daher falsch, zu sagen, der Bewegungssatz miisse naturwissenschaftlich
auf seine Giiltigkeit nachgepriift werden. Nicht die Naturwissenschaften
beweisen die Prinzipien der Metaphysik, sondern umgekehrt die Meta-
physik verteidigt die Prinzipien der Naturwissenschaften. Naturwissen-
schaftlich kann nur festgestellt werden, ob eine Bewegung vorliegt oder
nicht ; ob es mdglich ist, daB ein Ding sich adiquat selbst bewegt und des-
halb der Bewegungssatz falsch ist, ist eine metaphysische Frage. Fest-
stellungen von Tatsachen und deren philosophische Erklirungen sind zwei
ganz verschiedene Dinge. Es ist wahr, daB der hl. Thomas seine meta-
physischen Axiome zuweilen durch Beispiele beleuchtet, die nach dem
heutigen Stand der Naturwissenschaften nicht mehr gebraucht werden
diirfen. So beleuchtet er in seiner Schrift De ente et essentia, Kap. VII,
und auch anderswo das von ihm hdufig gebrauchte Axiom «illud quod
dicitur maxime et verissime in quolibet genere, est causa eorum quae sunt
post in illo genere » durch das Beispiel vom Feuer, das deshalb, weil es
die Wirme im hochsten Grade besitze, die Ursache sei fiir das Warmsein
aller anderen Korper. Nachdem man erkannt hat, daB das Feuer kein
Urelement ist, kann das angefiihrte Axiom nicht mehr auf diese Weise
beleuchtet werden. Aber deshalb bleibt das Axiom doch wahr.

Der Bewegungssatz ist nicht das einzige Axiom, das M. ablehnt. Wenn
M. im Rechte ist, bedarf die Philosophie des Aquinaten einer ebenso griind-
lichen Umgestaltung wie dessen naturwissenschaftlichen Anschauungen.
Was bleibt dann noch iibrig, um Thomist sein zu koénnen ? Ist es dann
nicht besser, ihn gleich ganz aus den Schulen zu entfernen ? Der Gegensatz
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zwischen Thomas und M. ist so groB, daB fiir eine fruchtbare Diskussion
kaum noch eine geniigende Plattform gefunden werden kann. Das beweist
der geringe Erfolg, den alle bisher in dieser Zeitschrift erschienenen
Rezensionen seiner fritheren Schriften gehabt haben.

Diese Schwierigkeit wird noch dadurch erhéht, da3 M. sich eine
eigene Vorstellung von dem philosophischen Weltbild des Aquinaten gebildet
hat. M. hat fleiBig die Tabula aurea des Petrus von Bergamo beniitzt.
Mit dieser Tabula verhilt es sich dhnlich wie mit der Bibelkonkordanz. In
ihr kann man Belege fiir alles finden. So wollte vor etwa 40 Jahren ein
deutscher Universititsprofessor mit Stellen aus ihr beweisen, daB der
hl. Thomas die menschliche Willensfreiheit geleugnet habe. Um zu beweisen,
daB der hl. Thomas technisch und technomorph gedacht habe, stellt M.
seine Lehre so dar, als sei der Vergleich Gottes mit einem Werkmeister
deren Leitmotiv gewesen und habe der Aquinate gleich Aristoteles die
Welt mehr von unten nach oben als von oben nach unten betrachtet. Wie
sehr Thomas die Welt von oben nach unten erklirt hat, dafiir nur ein
Beispiel. In seiner Qu. disp. De veritate, q. 22 a. & unterscheidet der
Aquinate drei Formen des Zweckstrebens. An den Anfang dieser Unter-
scheidung stellt er den Satz, eine Natur stehe Gott um so nidher, je mehr
Ahnlichkeit sie mit der géttlichen Wiirde habe. Nun offenbart sich die
gottliche Wiirde darin, daB3 Gott alles bewegt, lenkt und leitet, selbst aber
von niemandem bewegt, gelenkt und geleitet wird. Daher steht eine Natur
Gott umso néher, je weniger sie von ihm gelenkt zu werden braucht. Als-
dann unterscheidet er zwischen einer noch nicht sinnenbegabten, einer
sinnenbegabten und einer verniinftigen Natur. Die noch nicht sinnen-
begabte Natur in den Mineralien und den Pflanzen steht Gott am fernsten,
weil diese Geschopfe noch in keiner Weise sich zu ihrem Ziele hinneigen
kénnen, sondern ganz um des Zieles willen titig sind, auf das Gott oder
ein verniinftiges Geschopf sie hinordnet. Die sinnenbegabte Natur in den
Tieren steht Gott schon bedeutend nidher, insofern diese sich selbst auf
bestimmte Zwecke hinordnen. Denn sie erstreben ja das Gut, das sie
wahrgenommen haben. Weil sie aber noch weder das Wesen des Zweckes
noch das Wesen der Mittel erkennen, leidet auch ihr Zielstreben an der
groBen Unvollkommenheit, nicht frei zu sein. Die Freiheit des Handelns
kommt erst der verniinftigen Natur zu. Daher steht diese Gott am néchsten.
Um eine befriedigende Darstellung des philosophischen Weltbildes des
Aquinaten zu' geben, ist meines Erachtens unbedingt erfordert, daB in
erster Linie seine der von mir angefiihrten Stelle zugrundeliegende Lehre
von der Anteilnahme aller Geschopfe am gottlichen Sein und Tatigsein
mitberiicksichtigt wird. Viel objektiver und tiefer als M. hat das philo-
sophische Weltbild des Aquinaten wiedergegeben der Jesuit [oseph Legrand
in seinem zweibdndigen Werk « L'univers et ’homme dans la philosophie
de saint Thomas ». Paris 1946.

Rom. M, Thiel O,S.B.
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J. Legrand S. J. : L’univers et I’homme dans la philosophie de Saint
Thomas. 2 Vol. (Museum Lessianum, Section philosophique, N° 27). —
Bruxelles, Edition Universelle. 1946. 280 ; 306 pp.

Durch diese Arbeit wird die schon ausgedehnte Literatur iiber den
Menschen um einen wertvollen Beitrag vermehrt, Es ist der Mensch in seiner
Stellung im Weltall, den V. unter philosophischen Gesichtspunkten nach
der Lehre des hl. Thomas darstellen will. Dabei kommt Thomas in sehr
zahlreichen, zum Teil recht langen, aus seinen verschiedenen Werken
zusammengetragenen Belegstellen selbst zu Wort. Diese Stellen sind in ihrer
lateinischen Fassung in die Darlegung eingefiigt, weil V. glaubt, jede Uber-
setzung sei ungenau und erschwere es dem Leser, sich ein personliches
Urteil zu bilden.

Im ersten Teil wird das Weltall im allgemeinen behandelt, und der
Mensch, sofern er Teil in diesem Ganzen ist. Dabei wird die in den letzten
Jahren in mehreren Arbeiten dargelegte Lehre des hl. Thomas iiber Teil
und Ganzes auf unsern Gegenstand in seinen verschiedenen Teilfragen
fruchtbar angewandt. Fiir Thomas, dessen Denken letztlich religiés be-
stimmt ist, wire das Weltall ohne Gott unbegreiflich ; fiir ihn ist der darin
ausgebreitete Formenreichtum nichts als eine Teilnahme an der Fiille und
Vollkommenheit des Schopfers. Als Werk des reinsten Geistes ist die Welt
durchgeistigt, vom ungeschaffenen Geiste stammend, ist sie auch dem
geschaffenen Geiste erkenntnismiBig zuginglich, kann dieser sie in sich
aufnehmen und in einem Begriffe ausdriicken. Dal3 nach Thomas am Anfang
der Geist steht, daB darum die Welt nur von «oben» nicht aber von
« unten » her erklart werden kann, dal der Stoff Werkzeug des Geistes, dieser
in jeder Tatigkeit des Korpers mitwirken muB, daB die Stoffwelt fiir den
Menschengeist das Mittel ist, um zu sich selbst zu kommen, das ist ein
Hauptanliegen des Buches. Neben dieser Geistigkeit sind ein in einem
mannigfachen Kriftespiel bestehender Dynamismus und eine daraus fol-
gende straffe Ordnung unter den einzelnen Teilen bestimmende Ziige im
Weltbild des hl. Thomas.

In einem solchen Zusammenhang wird auch die Aufgabe und die
Tatigkeit der Engel in der Welt behandelt. Dabei kommt dem Leser zum
BewuBtsein, daB hier doch ein ernsteres philosophisches Anliegen steckt,
als jene gewohnlich wahrhaben wollen, die diese Dinge als zeit-, d. h. durch
die naturwissenschaftlichen Ansichten des Mittelalters bedingt, einfach ab-
tun wollen. Allerdings scheint die Frage im Rahmen des Ganzen doch etwas
zu ausfiihrlich entwickelt, denn man koénnte dem Werk fast mit gleichem
Rechte auch den Titel geben : Die Stellung des Engels im Kosmos. Eine
noch klarere Scheidung und Unterscheidung philosophischer und natur-
wissenschaftlicher Elemente wire dagegen nicht iiberfliissig gewesen.

Ist infolge des Teilhabeverhiltnisses das Weltall auch ein geordnetes
und gegliedertes Ganzes, in dem das Hohere auf das Niedere nach MaB-
gabe von dessen Fassungskraft einwirkt, und das Niedere wieder auf das
Hohere hingeordnet ist, so ist die daraus erstehende Einheit nach Thomas
doch nicht so groB, daB das Ganze im Ganzen wire, wie die Platoniker es
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behauptet haben. Die Vollkommenheit der Wirkursache geht nicht voll
in die Wirkung tiber, und so besteht zwischen beiden keine Gleichheit,
sondern nur eine Ahnlichkeit. Wohl aber ist das Weltall, und die Stiicke,
aus denen es sich aufbaut, dem erkennenden Geist ganz gegenwartig, so
daB in diesem die Vollkommenheit des Ganzen ist. Der Erkennende wird
das Erkannte. Der Vorgang des Erkennens und Liebens, der Unterschied
zwischen beiden, die Einheit von Subjekt und Objekt in ihnen, werden
ausfiihrlich dargestellt. Gerade die Theorie der Liebe ist bei Thomas eng
verbunden mit der von Teil und Ganzem, und sie wird besonders zur
Erklarung der uneigenniitzigen, wohlwollenden Liebe zum andern heran-
gezogen.

Im zweiten Teil des Werkes wird der Mensch nicht als Teil des Ganzen,
sondern als Ganzes, als Mensch behandelt. In anerkennenswerter Weise
wird darauf hingewiesen, wie das gesamte Weltall wenigstens in wvor-
bereitender Weise an den eigentlich menschlichen Tatigkeiten des Erkennens
und Wollens beteiligt ist, wie zahlreich die lockenden und lenkenden Ein-
flisse auch auf den freien Willen sind. — Wie stark der freie, konkrete
Wille schon von der Befindlichkeit des jeweiligen Menschenkérpers abhédngt,
den Vorgingen der Ernihrung, der Funktion der Driisen, dem Erbgefiige,
dem Gestimmtsein usw., zeigen Medizin und Psychologie der neueren Zeit.
Trotzdem kann man nicht behaupten, daB3 die scholastische Philosophie
immer geniigend darauf Bezug nimmt. — Der so durch den Einflul des
Alls vervollkommnete und unterstiitzte Menschengeist strahlt dann in seiner
Tatigkeit an den Dingen seine Vollkommenheit wieder auf diese aus, gibt
ihnen von seinem Uberflusse mit. So driickt er der Welt, die schon das
Bild des Schopfers tragt, auch noch seine Ziige auf. Dabei bedient er sich
des eigenen und der andern Korper als Werkzeuge. Will er aber auf die
Dinge einwirken und sie so beherrschen, dann muf er sich ihren Gesetzen
unterordnen und anpassen, eine Einsicht, die ja auch die nichtscholastische
Philosophie in manchen ihrer Vertreter wieder neu gewonnen hat. Auch
da, wo der Mensch seinen Artgenossen Geistiges mitteilen will, bedarf
er der Sinne und Kérper als Briicke und Zeichen.

Durch seine Téatigkeit in der Korperwelt will der Mensch die Dinge
an sich ziehen, sie besitzen und gebrauchen als Mittel fiir seine eigene,
vor allem seine geistige Vervollkommnung. Der Koérper ist des Geistes
wegen da, und im Menschen findet die untermenschliche Welt ihr nédchstes
Ziel,

Das ganze Werk tiberschauend méchte man wiinschen, V. hitte die
Darlegungen iiber allgemeine Fragen wie Kausalitit, Wirk-, Zielursache,
Erkennen, Lieben etwas weniger und dafiir den Menschen selbst etwas
ausfiihrlicher behandelt. Die Darlegung befaBt sich vielleicht ein wenig
einseitig nur mit den Tatigkeiten. Das Sein der Welt in sich, die Seins-
stufen und Seinsschichten, denen man heute wieder besondere Beachtung
schenkt, die verschiedenen Gesetze, die sich hier auswirken, wiren einer
Erwahnung wert gewesen. Auch der Mensch selbst ist nach seiner onto-
logischen Seite etwas zu kurz gekommen, der Mikrokosmos, der weitgehend
den Makrokosmos rekapituliert. Eine ontologische Betrachtung des Menschen
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als Person und vor allem auch als Gemeinschaftswesen hitte die dynamische
Betrachtung wohl vorteilhafter erginzt und abgerundet. DaB V. auch das
gekonnt hitte, beweist er durch das, was er schon geboten hat; daB es
nicht geschah, ist darum schade, weil in nicht scholastischen Arbeiten iiber
unsern Gegenstand diese Dinge oft in philosophisch nicht zulidnglicher
Weise behandelt werden, .

Geistingen, Sieg. Jos. Endres C. Ss. R.

B. v. Brandenstein : Der Mensch und seine Stellung im All. Philo-
sophische Anthropologie. — Einsiedeln, Benziger. 1948. 605 SS.

Wer sich in diese groBangelegte, philosophische Anthropologie ein-
arbeiten will, muf3 zuerst einen sehr weit abgegrenzten, vorphilosophischen
Raum durchschreiten, bis er zu den darin aufgeworfenen rein philosophischen
Problemen vorzustoBen vermag.

Im vorphilosophischen Rawm offenbart v. Br. ein immenses historisches
Wissen. So ist er beispielshalber ein guter Ethnologe. Er kennt genau den
heutigen Stand der Rassen- und Voélkerkunde. Und er sichtet zu Gunsten
seiner Thesen mit einem feinen Witterungsgefiihl fiir Brauchbares und
weniger Brauchbares das gewaltige einschligige Material. — Er ist Linguist
und weil um die gesicherten bzw. kontrovertierten Resultate der heutigen
Sprachwissenschaft. — Er ist Kulturhistoriker und vermag bis ins Detail
Rechenschaft zu geben iiber die kulturbildenden Grundelemente und deren
Entwicklung in den einzelnen Epochen der Menschheit. — Er ist endlich
Religionsgeschichtler, der mit gutem Blick die religiésen Grundgedanken in
der Fachliteratur durch die Jahrhunderte zuriickverfolgt, um sie dann im
Rahmen seiner Ideenfolge zu verwerten.

Dabei handelt es sich in unserer Anthropologie nicht einfach um eine
historische Materialsammlung. V. Br. ist kein Kompilator. Er ordnet viel-
mehr die Ergebnisse seiner Arbeit zu geschichtsphilosophischen Perspektiven,
die manchmal durch ihre Kiihnheit und durch den Intensititsgrad ihrer
Originalitit geradezu iiberraschen. Ich erinnere etwa daran, wie der Verf.
im Kapitel : Menschliche Gesellschaft — die soziologische Entwicklungs-
linie der Menschheit aufweist. Ich erinnere an die interessanten geschich-
lichen Konspekte, die er im Zusammenhang mit der Frage um die Technik
bietet. — Auch der historische Exkurs zum Leib-Seele-Problem ist gut.

Allerdings hat der architektonische Wurf solcher Perspektiven auch
immer seine immanente Gefahr. Die Tendenz, groBe geschichtliche Zu-
sammenhange aufzuzeigen, fithrt oft zu Simplifikationen, die auf den ersten
Blick vielleicht verbliiffend wirken, die aber bei niherem Zusehen nicht
recht befriedigen wollen. Man kann sich des Eindrucks nicht erwehren,
daB die philosophische Anthropologie in dieser etwas gewagten Richtung
vorstoBt | Vergleichshalber sei zur Lektiire empfohlen, was unter dem
Titel : Menschliche Gesellschaft — iiber Volkwerdung und Staatenbildung
ausgesagt wird. Darf man das Leben auf solche Alternativen reduzieren ?
Ist dieses Entweder - Oder wirklich der Generalnenner, unter dem man
Erscheinungen von so ungeheuerer Vitalitit restlos subsumieren kann ?
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Auch sonst melden sich unter historischem Blickpunkt noch mancherlei
Bedenken zu Worte. Die ruhige Selbstverstindlichkeit z. B., mit der im
ersten Hauptteil die Deszendenztheorie ganz einfach als gesicherte wissen-
schaftliche Errungenschaft hingenommen wird, mufl jeden, der um die
diesbeziigliche philosophische (nicht theologische!) Kontroverse weil3, be-
fremden. Namhafte Biologen «on europdischem Ruf (also nicht Exegeten
des Alten Testamentes, die einen Genesiskommentar praparieren !) behaup-
ten, es handle sich in dieser Frage auch heute noch, trotz aller Forschungs-
resultate, nur um eine Arbeitshypothese. Von hier her bis zu den Formu-
lierungen v, Br.s ist aber noch ein gutes Stiick Weg !

Im eigentlich philosophischen Raum dieses Buches wird derjenige, der
vom Thomismus herkommt, sich nicht sofort zuhause fithlen. Zwar muf
man dankbar anerkennen, daf3 v. Br. wertvolle Anregungen bietet. So
fordern z. B. die biologischen und psychoanalytischen Partien seines Werkes
den Leser direkt heraus, Parallelen zu ziehen, zu vergleichen, den Versuch
zu wagen, von hiiben nach driiben zu harmonisieren. Und manchmal gliickt
die Harmonisierung wirklich. Man macht die Beobachtung, da3 sich aller-
neueste biologische oder psychoanalytische Forschungsergebnisse relativ
leicht auf die gewohnten aristotelisch-thomistischen Grundkategorien zuriick-
fiihren lassen. In andern Partien bleibt die Frage stehen und der Thomist,
der trotz seiner Bindung an vorgegebene Prinzipien allen Lebenserschei-
nungen gegeniiber in groBer Freiheit gedffnet ist, wird bei v. Br. da und
dort die Erfahrung machen, daB3 er dem Experimentellen noch mehr Auf-
merksamkeit schenken muf.

Doch wird man trotz aller Bejahung dieser philosophischen Anthro-
pologie das unangenehme Gefiihl nicht los, es sei dem Verfasser die Synthese,
die man auf Grund der Namengebung erwarten diirfte, nicht ganz gegliickt.

‘Wir sahen schon, dafl das Historische in diesen 605 Seiten beherrschend
in die Erscheinung tritt. Dabei geht es, wie wir ebenfalls schon erfuhren,
meist gar nicht um eigentliche Geschichte der Philosophie, sondern eher
um Zweigdisziplinen der Ethnologie. So kann es nicht ausbleiben, dafl die
wirklich spekulative Durchdringung der aufgeworfenen Probleme zuriick-
treten muB und daB die diesbeziigliche einheitliche Linienfiihrung nicht
immer durchbricht. — Ferner héitte es bei der sonst erfrischend univer-
salen Weite dieses Buches befreiender beriihrt, wenn in gewissen Grund-
fragen die aristotelisch-thomistische Richtung nicht gar so sehr als Ghetto-
Philosophie behandelt worden wéare. Die Thomisten haben in der Lehre
um die Leidenschaften oder um die Erkenntnis nach wie vor Bleibendes
zu sagen. Sie kommen aber in den respektiven, teils hochinteressanten Aus-
flihrungen v. Br.s mit einem nur sehr bescheidenen Akzent zu Wort. Und
in den Partien iiber die Gesellschaftsordnung werden manche wirklich
entscheidende Publikationen neu-thomistischer Literatur iiberhaupt nicht
erwihnt. (Welty ist schon 1935 erschienen und in Fachkreisen wurde da-
mals ohne jedes Pathos betont, sein Buch sei ein Standardwerk !) — End-
lich wiirde man sich nicht selten scharfere Begriffe wiinschen. Es ist ein
auBerordentlicher Vorteil dieses Buches, daB3 sein Verfasser eine auch in
scholastischen Kreisen gern geiibte Methode iibernahm-und sie oft bis ins
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Klassische hinauf kultiviert: die venatio definitionis (vgl. etwa die gran-
diose Entwicklung der Idee von der Masse und dem Massenmenschen).
Doch andere Dinge scheinen nicht exakt genug formuliert. Sie zerrinnen
einem manchmal fast unter den Handen. So wiren wir z. B. v. Br. dankbar
gewesen, wenn er uns genau gesagt hitte, was er nun unter Metaphysik,
unter Religion, unter Mystik genau versteht oder welche Interpretation er
verlangt fiir die behauptete Identifizierung von Weltanschauung und Sitte.
Auch die Wesensmerkmale der Magie hiitten wohl schirfer gefaBt werden
miissen. Dann wéren solche Formulierungen, wie sie an die Adresse der
Pharisier erfolgen, wohl kaum moglich, Denn der alte Rabbi Hillel wiirde
sich sicher noch im Grabe umdrehen, wenn man ihm die religitse Note
nehmen und ihn zum Magier stempeln wollte !

Freiburg. Luzius M. Simeon O. P.

0. Bauhofer : Der Mensch und die Kunst. — Luzern, Stocker. 1944.
246 SS.

Man beginnt die Lektiire dieses Buches mit einer gewissen Skepsis.
Denn zu oft hat man erlebt, wie gerade im Raum der Kunst das Urteil den
extremsten Schwankungen unterworfen ist, Doch man wird angenehm iiber-
rascht. — Zunichst dringt sich ndmlich sofort die gleiche Erkenntnis auf,
die den Leser auch bei Muckermann : Der Mensch im Zeitalter der Technik
(vgl. Divus Thomas, 22. Band, 3. Heft) packt : Hier spricht einer, der weil3 !
Bauhofer ist nicht einfach Journalist, der auf telephonischen Anruf von
seiten der Redaktion abends vor dem Zubettegehen noch rasch etwas iiber
Asthetik fiir die Morgenausgabe des Tagblattes schreibt. Bauhofer ist inehr.
Er ist selbst irgendwie Kiinstler. Er ist denjenigen, iiber die er schreibt,
verwandt. Er ist ihnen auf ihrer eigenen Linie begegnet, hat sich mit ihnen
jahrelang auseinandergesetzt und darf darum erwarten, daB3 man ihm zu-
hért, wenn er spricht. _

Dazu kommt ein anderes. — Bauhofer will in seinem Buche gar nicht
Formalfragen der Kunst diskutieren. Er will keinen Baedeker schreiben
fiir Luxusfahrten ins Museum. Sein Blickpunkt ist ein weltanschaulicher.
Er trigt die Dinge iiber den Kampf der Tagesmeinungen ins Transzendente
vor und sucht von dorther zur Synthese zu kommen.

Aus dieser zweifachen, innersten Eignung heraus schreibt er sein Buch.
Er schreibt es originell. Er hat Ideen. Er entwickelt sie in kiihnen Perspek-
tiven. Und so erreicht er manchmal Hohepunkte, die — ohne vielleicht
direkt Neues zu beinhalten — in ihren Zusammenhidngen doch faszinierend
wirken. Ich erinnere etwa an die Art, wie er « den Grundirrtum bekidmpft »,
daB die Kunst die Natur einfach abzuschreiben habe. Ich erinnere weiter
an jene Seiten, wo er die uralte Behauptung revidiert, der Kiinstler kénne
nur darstellen, was er selbst durchgemacht habe — oder wo er sich wehrt
gegen die Auffassung, jedes Zeitalter habe aus seiner eigenen Substanz
heraus zu arbeiten.

Immer wieder versteht es der Verf., das Interesse des Lesers so oder
dhnlich zu fesseln. Man muf3 ihm folgen bis zum SchluB. Aber wenn man
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ihm so gefolgt ist, dann mdéchte man auch ganz bescheiden das eine oder
andere Bedenken melden.

Die Unterscheidung einer dreifachen Schoénheit : einer paradiesischen,
einer eschatologischen und einer « mittleren », nachparadiesisch-irdischen ist
alt. Und die Behauptung, daB3 wir in der Kunst bei der Schonheit der
Mitte seien, ist nicht ganz neu. Ganz neu aber diirfte die einseitige, iiber-
spitzte Formulierung dieser Behauptung sein. Theologen, die eine solche
rigorose These vertreten, wird Bauhofer wahrscheinlich in ganz Europa
nicht finden.

Was iiber die moralisch religidsen Ziele der Kunst gesagt ist, bietet
wertvolle Anregungen. Doch man vermif3t hier die letzte Klarheit und
hat manchmal den Eindruck, daB auch der Verfasser selbst gegen Schluf3
groBere Konzessionen macht, als er anfinglich zugestand.

Dann héitte man sich in diesem Buche iiber die Kunst manchmal eine
« kunstvollere » Sprache gewiinscht. Es wére z. B. nicht gerade notwendig
gewesen, in einem Abschnitt iiber das Geheimnis der Sprache, der Mutter-
sprache, der Verstehbarkeit derselben, «alle diese Idiome riickwarts in
einem Uridiom konvergieren » zu lassen.

Endlich ist auch in dieser Schrift wieder sehr viel von Metaphysik die
Rede. So vom « metaphysischen Notensystem aller menschlichen Dinge »
(S. 37) und vom «metaphysischen Koordinatensystem der Wirklichkeit »
(S. 140). Auf S. 60 hat der Dichter « einen ganz eigentlich metaphysischen
Beruf »; auf S. 61 ist seine Erscheinung «im buchstiblichen Sinne eine
metaphysische Frage»; auf S.66 ist die Sprache «mit metaphysischen
Spannungen geladen», wihrend auf S. 63 die heilige Sprache «nicht im
metaphysischen Zeichen der Sehnsucht steht, sondern das Zeichen der
Erfiillung ist ».

Metaphysik ist doch einer der klarsten und schirfsten Begriffe der
Philosophie. Warum wird dann dieser Begriff oft so unklar, sobald man
ihm in der modernen Literatur begegnet ?

Selbstverstidndlich wollen die gemeldeten Bedenken, die ja teilweise rein
formaler Natur sind, den wesentlichen Wert des Buches in keiner Form
mindern. Sie wollten nichts anderes sein als fiir die Zukunft gedufBlerte
Wiinsche eines dankbaren Lesers.

Freiburg. Luzius M. Simeon O. P,

A. Dempf : Selbstkritik der Philosophie und vergleichende Philosophie-
geschichte im UmriB. — Wien, Herder. 1947. 348 SS.

Alois Dempf — 1937 auf den Lehrstuhl fiir Philosophie in Wien
berufen, 1938 von den Nazis aus weltanschaulichen Griinden amtsent-
hoben, seit 1945 wieder mit dem Lehrauftrag betraut — versucht eine
umfassende Zusammenschau aller philosophischen Systeme zu geben. Er
schaut die verschiedenen Perioden als dialektisches Ganzes und spricht
darum von einer Entelechie der Periodenentwicklung (3). So wird der
« Skandal der Philosophie, ihre chronische Streitsucht » sinnvoll. Ihre Ent-
wicklung fiihrt auf typischen Umwegen zu einem festen Ziel, zuletzt zum

“*
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kritischen Realismus. Der Stil der Philosophie hingt aber von der Ent-
wicklungshohe der Kultur ab, aus deren Krise sie entsteht (3). Im Streit
der Geister spiegelt sich in umfassender Weise der Kampf der Stinde (3).
Jede Periode beginnt kulturhistorisch, wird kosmologisch und endet anthro-
pologisch (2). Als Regel der historischen Vernunftsentwicklung in den
Perioden ergibt sich nach D.: Der Weg der Phildsophie fiihrt vom stan-
dischen tiber das berufliche zum persénlichen Denken (4). Das moralische
Naturgesetz verlangt nach einer Grundlage in der Welt selbst, eine Begriin-
dung durch das kosmische Naturgesetz (6). In der naiven, praktischen
Berufsteilung liegen Vorstellungsformen von der Welteinheit bereit, die
verschiedene monistische Lésungen hervorbringen. Die konstruierende Ver-
nunft kann leicht nachweisen, daB3 alle Monismen falsch, nur vorschnelle
Verabsolutierung des Urgrundes und der Gesetzlichkeit eines Sachbereiches
sind. Der Streit der Monismen fiithrt zur Krise innerhalb der Perioden-
entwicklung, wenn sich der kosmologische Relativismus zum ethischen ver-
schirft (7). Es ist die Geburtsstunde der Lebensphilosophie. GroBle Genies
treten auf, erringen sich eine persénliche GewiBheit moralischer, mystischer
oder kritischer Art. Die drei philosophischen Hauptdisziplinen, die sich
jetzt bilden, sind Ethik, spekulative Mystik und Metaphysik. Sie sind
urspriinglich personell ... und charaktertypisch voluntativ, emotional und
intellektualistisch (7). Schlieflich kommt es noch zu einer formulierten
Logik und Ontologie (8). Hier muf3 die Kritik der menschlichen Vernunft
einsetzen, mit einer Metakritik der historischen Erkenntnislehre (8). Das
positive Ergebnis einer systematischen Vergleichung der verschiedenen Er-
kenntnislehren liegt darin, daB die je objektive und subjektive Natur-
gemifBheit, Urgrunderfassung und formale Richtigkeit der Erkenntnis die
Hauptmoglichkeiten der Wahrheitssicherung sind, denen sich der einseitige
Sensualismus, Rationalismus, Intellektualismus und Personalismus ein- und
unterordnen (8). So erweist sich die Einseitigkeit als fruchtbar, die Exklu-
sivitit der Extreme wird unvermeidlich durch die Dialektik rektifiziert (9).
Das Paradox der menschlichen Vernunft, die theoretische Prizision und die
praktische Unzulinglichkeit im Realisieren der erkannten Wahrheit, die
Herzenstrigheit fithrt zum Problem der Freiheit. D. unterscheidet die
technisch-magische, die politisch-soziale und die gnostische Freiheitsstufe,
die die Vorgeschichte, Hochkultur und Vollkultur kennzeichnen (9). Die
miindig gewordene Menschheit hat die Weltkultur der allgemeinen gnosti-
schen Freiheit nicht erreicht. Aber das Ideal der Vollkultur, die Selbst-
vollendung aller Menschen in der vollkommenen Gerechtigkeit, Liebe und
Weisheit, der philosophische Messianismus der Sehnsucht nach der gnaden-
haften Erlésung durch den Gottmenschen zur vollkommenen Freiheit in der
gotteinigen Menschheit ist das unzerstorbare Lebensziel geblieben. Die
gnostische Freiheit der sichern Erkenntnis des Vollkommenheitsideals muf3
erginzt werden durch die gnadenhafte der intelligiblen Herzensinderung,
deren Zeichen die vollkommene Liebe ist (9).

Daraus sind die drei Themen der Selbstkritik der Philosophie und der
Aufbau des Buches erkennbar. 1. Philosophie als Geistesreich und die
Kritik der historischen Vernunft. 2. Philosophie als Wissenschaft und die

Diyus Thomas 24
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Kritik der konstruierenden Vernunft. 3. Philosophie als Menschenlehre und
die Kritik der menschlichen Vernunft. Als Anhang gibt der Verfasser
einen UmriB einer vergleichenden Philosophiegeschichte mit verschiedenen
Ubersichtstafeln,

Diese Zusammenfassung der tragenden Ideen, der Einleitung ent-
nommen, mufBten unserer Stellungnahme vorausgeschickt werden. Was ist
grundsdtzlich zu dieser Untersuchung zu sagen ? In einer Arbeit iiber die
materialistische Geschichtsauffassung hat der Rezensent vor Jahren die
Ansicht vertreten, daB3 nach Thomas von Aquin die materiellen Faktoren
eine Mitursache des geschichtlichen Geschehens sind. Triger der Geschichte
ist der geistleibliche Mensch in seiner wesenhaften Lebenseinbettung in
Raum und Zeit, hingeordnet auf die Verwirklichung der objektiven Kultur-
giiter. Daf} die Kultur, der Kampf der Stinde auch einen EinfluB auf die
Philosophie ausiibt, ist also a priori nicht von der Hand zu weisen, sondern
eher zu erwarten., Sie bestimmen nicht das Was, sondern das Wie der
Philosophie, oder wie D. meint, ihren Stil. DaB mit den Charaktertypen
besondere Anlagen gegeben sind, die auch im Philosophiestudium ihren
Niederschlag finden, ist ebenfalls unleugbar. Wie die philosophische Ent-
wicklung tatsdchlich oft dem Gesetze der Dialektik folgt und unsere Lehre
oft die Synthese von zwei Extremen bildet, weiB jeder, der die Geschichte
von Akt und Potenz kennt. Es ist ein moderner, sehr gangbarer Weg,
den geméifligten Realismus des hl. Thomas aufzuzeigen, indem man die
extremen Lo&sungen aufzeigt, einen Monismus durch den andern wider-
legen laBt, bis schlieBlich unsere Losung als einzig verniinftige nicht
bewiesen, aber aufgewiesen ist. Jeder Monismus ist, wie D. aufzeigt, eine
vorschnelle Verabsolutierung einer Teilwahrheit.

Die Frage ist aber nur, ob der Verf. in der Anwendung dieser Wahr-
heiten und Einsichten nicht zu weit geht. Er verarbeitet eine Fiille histo-
rischen Materials, das aber nur jener recht beurteilen kann, der in der
alten und modernen, in der européiischen, indischen und chinesischen Philo-
sophie ganz bewandert ist, also Eigenschaften besi e, die sich der Rezensent
nicht zumutet. Eine erste Erliuterung der Typologie der philosophischen
Richtungen und Philosophiestile gibt D. im Anhang des Werkes. Er ver-
spricht uns aber moglichst bald die eigentliche Verifikation der hier dar-
gestellten Gesetzlichkeit der Philosophieentwicklung, die erst voll empirisch
die Richtigkeit der hier entworfenen Selbstkritik der Philosophie beweisen
soll (IX). Aus dem bisherigen Periodenverlauf ist zu erwarten, daB der
Positivismus und andere Enthaltungen von der Metaphysik bald iiber-
wunden sein werden. D. hebt aber ausdriicklich hervor, da diese Analogie
zu dem bisherigen Periodenverlauf nicht notwendig eintreten muB, weil
die Tendenz zu einer dialektischen Entwicklung der Phasen keineswegs die
Freiheit ausschlieBt. Der Leser bekommt aber u. E. beim Studium des
besprochenen Werkes eher den Eindruck, daff diesem Hineinspielen der
Freiheit in die Entwicklung der Philosophie zu wenig Rechnung getragen
wird. Manche Formulierungen sind unbedingt, wenn sie nach jhrem Wort-
sinn genommen werden, viel zu einseitig und apodiktisch; man denke z. B.
an die 14 Regeln der Kritik der konstruierenden Vernunft (89). Nimmt man
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diese aber nur als richtungsweisende Normen, mit Ausnahmen, dann kénnen
sie gute Dienste leisten. '

Wir wissen, daB kein System ganz abgeschlossen und ganz vollkommen
ist, auch unser thomistisches nicht. Die moderne Philosophie hat die
geistige Schatzkammer der Menschheit um wertvolles Material bereichert,
das wir der thomistischen Form angleichen miissen; wir miissen die
Probleme unserer Zeit nach Art des hl. Thomas von neuem durchdenken.
Bei allem Verstindnis fiir die Entwicklung und den charakteriologischen
EinfluB auf das Philosophieren miissen wir mit Thomas feststellen, daB
die Wahrheit nur eine ist und die metaphysischen Prinzipien unveridnderlich
sind. Wir bedauern, daB die zentrale Stellung des hl. Thomas vom Verfasser
zu wenig hervorgehoben wurde. Vielleicht kommt es auch daher, daf3 der
Aquinate zu groB ist, um in ein Schema eingereiht zu werden ; ist er doch
Metaphysiker, Ethiker und Mystiker.

Wie bei vielen vergleichenden Religionsforschungen, bekommt man
auch hier den Eindruck, daB der EinfluB des Christentums zu naturalistisch
aufgefaBt und das Wirken der Gnade, die absolute Ubernatiirlichkeit des
Glaubens zu wenig deutlich hervorgehoben wird. S. 131 meint der Verf. z. B.,
daB die Idee eines gottmenschlichen Erl6sers eine universelle sei und zur
Menschennatur selber gehore. Das Buch will ein erster Versuch sein, bisher
unbeachtete Zusammenhdnge aufzuzeigen. Denkt der Leser bei dessen
Studium an diese Intention, dann wird er sich an einseitig formulierten
Urteilen — Regeln sind sehr oft einseitig — nicht stoen und reichen Gewinn
von der Lesung haben. Wer in der Geschichte der Philosophie nicht gut
bewandert ist, wird allerdings vieles nicht oder nur schwer verstehen.

Auf Einzelheiten wurde in dieser Rezension absichtlich nicht ein-
_gegangen. Betont sei hier nur, daB8 die Ansicht des Autors, der Mensch
vereine zwei Naturen in einer Person und zwischen diesen sei nur eine
Steuerungsverbindung anzunehmen, wie schon Platon meinte, uns unhaltbar
erscheint (93, 138, 139).

Stans. Clodoald Hubatka O. F. M. Cap.

K. Gihring : Abendland und Kultur. Zur Kulturphilosophie des Abend-
landes. — Einsiedeln, Benziger. 1947. 144 SS,

Dieses Buch ist nicht nur in gefilliger Form geschrieben, sondern
bietet tiefe philosophische Einblicke. Es zeigt, wie sich nur jenem, welcher
mit einer ernsten, hingebenden Anerkennung einer héheren, leitenden Welt-
kraft die Geschichte betrachtet, deren Sinn erschlieBt (1. Kap.), und wie
die biologische, materialistische Lebensauffassung am Wesenskern des Men-
schen vorbeigeht, der als geistiges Wesen, als Person, eine einzigartige
Stellung im Universum einnimmt (2. Kap.). Der Verfasser zitiert hier nicht
nur Thomas von Aquin (S. 42), sondern zeigt auch im Geiste des Aquinaten
den Menschen als schopferischen Gestalter, als kulturschaffendes Wesen.
Nur der Menschengeist erméglicht die Kultur (3. Kap.). Die AuBenwelt ist
Hilfsmittel fiir die Kultur der Séele. Fiir gewdhnlich reden wir allerdings
bei Pflanzen nicht, wie der Autor, von Empfindungen (S. 58).
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Gihring setzt sich mit Oswald Spengler u. a. auseinander und zeigt,
wie hohere Krifte den Rhythmus einer Kultur und den Lauf der Dinge
bestimmen (84). Die grofBte dynamische Macht im Leben der Volker sieht
der Verf. in den Religionen. Darum schlieBt er das 5. Kap.: « Wer das
Religiése aus dem Leben der Kultur auszuscheiden versucht, erstrebt das
Unmogliche, weil ein solches Unterfangen lebensfeindlich ist und von der
Allmacht des Lebenswillens ausgestoBen werden mufB » (103). Eine Gesell-
schaft, die ihre Religion verliert, verliert ihre Kultur. Die europiische
Kultur beruht auf der ersten wirklichen Einheit ihrer Voélker, auf dem
Christentum. Mit der Renaissance und dem Humanismus, die den Menschen
in den Mittelpunkt stellten und zum alleinigen Herrn und Gesetzgeber
machten, hat die neue Zeit begonnen. Es ist auch dies ein Vorzug des
Buches, auf diese Linien hingewiesen zu haben, nachdem heute viele vom
Humanismus her die Heilung unserer Zeit erwarten. Trotz des Liberalismus,
Sozialismus und Kommunismus von heute haben die Menschen Europas
es noch in ihrer Hand, das Antlitz der Kultur zu bestimmen. Wir sind dem
Verf. dankbar, daB er nicht einem lihmenden Pessimismu$ verfillt, sondern
einem aufbauenden Optimismus huldigt. Wir gehen mit ihm einig im
Glauben, daBl der Ideengehalt des letzten kulturgeschichtlichen Zeitalters
inzwischen ausgelebt und ein anderes Zeitalter — die neue Welt kommen
kann und tatsichlich im Werden ist. Unser Kulturphilosoph sieht mit
Recht in der modernen Philosophie, in der Anerkennung der objektiven
Erkenntniswelt, der objektiven Sittenlehre und Werthierarchie und in der
Vorliebe fiir Metaphysik Symptome eines Neubaues. Ahnliche erfreuliche
Feststellungen lassen sich in den Naturwissenschaften, ja auf allen Gebieten
des Lebens machen (130). Diese Wiedergeburt hat nach Gihring seine
Vorboten in der Preisgabe des Skeptizismus, in der Wiederanerkennung des
Geheimnisses und im Bediirfnis nach Glauben (139). Die GroBe und Stiarke
der abendlandischen Kultur lag in der bewuBten Synthese von Religion
und Kultur. Ohne Christentum wire diese niemals moglich gewesen. Wir
stehen nun an einem Scheideweg. « Entweder muf3 Europa die christliche
Tradition aufgeben und mit ihr den Glauben an Fortschritt und Humanitit,
oder es mufl bewuflit zuriickkehren zu den religiésen Grundlagen, auf dem
dieser Glaube beruht. »

Das sind Grundwahrheiten, denen ein Thomist aus voller Uberzeugung
zustimmt. Darum empfehlen wir jedem dieses tiefe Buch, besonders aber
der studierenden Jugend und allen geistig Interessierten, die mitarbeiten
wollen am Aufbau einer neuen Zeit.

Stans. Clodoald Hubatka O.F.M. Cap.

A. Silva-Tarouca: Thomas heute. 10 Vortrige. — Wien, Herder. 1947.
209 SS.

« Thomas heute» — wohl eine bewullite und gewollte Parallele zu
O. Przywaras « Kant heute » — ist nicht nur Priifung der Frage, was Tho-
mas in der heutigen Situation zu sagen und zu bedeuten hat, sondern zu-
gleich iiberzeugender Nachweis, daB diese Situation « thomastrichtig » ist.
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Die einleitenden Vortrige « Das sittliche Anliegen » und « Die Wirk-
lichkeitsabsicht » zeigen, wie breit und tragfihig die Ansatzfliche ist, an
der Thomas mit dem Heute verwachsen konnte. Gerade die « Riickwende
zur Existenz » gelangt zur Feststellung, daB wir nirgends einen absoluten
Neubeginn erleben. Es hielle in einer vorwissenschaftlichen Einstellung
verhaftet bleiben, wenn unsere Zeit die Emporwendung zum Dasein Gottes
nicht vollfiihren wiirde, den Schritt des zu Ende gedachten Kausal-
forschens, aber nicht nur des Kausalforschens als Ontologie, sondern als
Metaphysik, nicht nur als Seinswissenschaft, sondern als Wissenschaft vom
ersten Sein. Darin ist der Schliissel zur Entdeckung der Ordnung gegeben.
Thomas ist der Metaphysiker der Ordnung.

In den Vortridgen iiber den « Ordnungsaufbau der Erkenntnis» die
« Weltordnung », « Naturphilosophie der Ordnung » bietet uns der Verf. den
« Einblick » in das SicherschlieBen der Probleme, und der Mensch erscheint
in der Mitte der Weltordnung, an seinem « Ort » der Existenz, und in der
« Ordnung der Gottesliebe» wird des Menschen Hinordnung auf die Er-
fiilllung seiner Kausalbediirftigkeit sichtbar. « Erfiillte Kausalbediirftigkeit
heiBt ja ihrerseits nichts anderes als Existenz-Abstammung » (S. 48).

Bemerkenswert ist, wie gut es dem Verf. in der ganzen Vortrags- und
Gedankenreihe gelingt, die Prinzipien der philosophischen Asthetik in den
Dienst seiner Spekulation und deren Verstindlichmachung zu stellen.

Kerns. A. Schevzer O. P.
Textausgaben

Thomas Agq.: S. Thomae Aquinatis Scriptum super Sententiis Mag. Petri
Lombardi, recognovit atque iterum edidit R. P. M. F. Moos O. P., tomus IV.
— Paris, Lethielleux. 1947, 1142 pp.

Seit langem war vom Sentenzenkommentar des hl. Thomas keine
Sonderausgabe mehr erschienen, als im Jahre 1929 P. Mandonnet O.P. das
erste und zweite Buch desselben veréffentlichte. Da auch Exemplare einer
Edition der Opera omnia nicht iiberall vorhanden waren, gestaltete sich
das vergleichende Studium dieses fiir die Geschichte mittelalterlicher Theo-
logie iiberhaupt nicht minder als ndherhin fiir Lehre und Lehrentwicklung
seines Urhebers hochwichtigen Werkes zu einem schwierigen Unternehmen.
Mandonnet wollte keine kritische Ausgabe liefern, sondern nur die Liicke
moglichst rasch fiillen durch Neudruck derjenigen, die Fretté 1882 fiir den
Verlag Vivés besorgt hatte, und nannte das den «texte vulgarisé». Er
gedachte, mit den zwei letzten Biichern noch 1930 aufwarten zu koénnen.
Erst 1933 aber erschien der Kommentar zu 3. Sent., fiir den Mandonnet
nun durch M. F. Moos abgelést worden war. Dieser stellte sich das Ziel,
einen in gewissem Grade kritisch verbesserten Text zu bieten, wobei er
zwolf Hss. und die groBen Druckausgaben heranzog. Leider lieB die
Vollendung mit 4. Sent. lange auf sich warten, zuletzt noch durch den
2. Weltkrieg verzbégert. Umso groBer ist heute unsere Freude iiber den
vorliegenden stattlichen Band, der vom Fleil3 seines Herausgebers zeugt,
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indem er eine noch gréBere Zahl Hss. beriicksichtigt als fiir 3. Sent., aller-
dings der Ungunst der Zeit zufolge bloB solche aus Briissel und Paris, davon
dreizehn aus dem 13. Jahrhundert. So werden die vier Binde vornehmlich
den vielen Bibliotheken willkommen sein, die den aquinatischen Sentenzen-
kommentar noch nicht besaBen und nun wenigstens fiir das 3. und 4. Buch
einen Text erwerben koénnen, welcher an Zuverlissigkeit die bisherigen
iibertrifft. Diese zwei letzten Binde werden aber auch der hoffentlich einst
kommenden kritischen Ausgabe Dienste leisten. Gerade die textvergleichen-
den FuBnoten dieses vierten Bandes enthalten mehrere kleine, meist ohne
weiteres zu erkennende und zu berichtigende Druckfehler bzw. -nach-
lassigkeiten. Wir haben uns auf genauere Priifung von dist. I-IV (S. 5-196),
XV (634-764), XXI-XXII (1040-1105) beschrinken miissen und mdochten
auf folgende hinweisen : (1. Zahl = Seite; 2. = FuBnote): 7, 3; 60, 6;
68,4, 73,5; 130, 2; 131, 1; 257,1; 634, 3u. 5; 636, 5; 656, 3; 699, 7;
717, 2; 729, 7; 737, 1; 754, 5; 759, &.

Schoneck. C. Zimava S. M. B.

Thomas von Aquin : In librum Boethii De Trinitate quaestiones quinta
et sexta. Nach dem Autograph Cod. Vat. lat. 9850 mit Einleitung, heraus-
gegeben von Paul Wyser O.P. — Fribourg, Société Philosophique. 1948.
80 SS.

Es braucht nicht eigens hervorgehoben zu werden, welch groe Bedeu-
tung dem Opusculum In Boethium De Trinitate zukommt. Jedermann
weiB, daB Thomas hier in Anlehnung an die Schrift des Boethius die grund-
legendsten erkenntnistheoretischen Fragen sowohl philosophischer als auch
theologischer Wissenschaft behandelt. Leider sind die Ausgaben, die uns
von diesem Thomaswerk zur Verfiigung stehen, durchaus mangelhaft. Des-
halb ist die vorliegende Teilausgabe, die P. Wyser unter Mitwirkung von
P. Kiéppeli O. P., Prisident des historischen Instituts des Dominikaner-
ordens, hergestellt hat, sehr zu begriiBen. Sie bietet die Qudstionen V
und VI des Opuskels, oder nach anderer Zihlung, die beiden Quéstionen
der Lectio II, die im Autographkodex Vat. lat. 9850 erhalten sind. Man
wird wohl bedauern, daB nicht eine kritische Ausgabe des ganzen Werkes
veranstaltet wurde ; doch da die vier ersten Quéstionen nicht im Auto-
graph erhalten sind, wire ein weiteres Ausgreifen auf Handschriften zur
Erreichung des urspriinglichen Textes notwendig geworden. Die beiden hier
edierten Quistionen bilden iibrigens ein zusammenhdngendes Ganzes, dem
eine gewisse Selbstindigkeit zukommt.

In der Einleitung handelt W. iiber die Eigenart des Opuskels und
analysiert die verschiedenen Quéstionen, besonders die beiden, die hier
vorgelegt werden. Das Werk wird mit groBer GewiBheit in die Jahre 1255-59,
also in die Zeit der ersten Magistertitigkeit des hl. Thomas in Paris verlegt.

Die Ausgabe selbst ist mit groBtmoglicher Sorgfalt ausgefithrt., Da
ein Autographkodex vorlag, war ein Heranziehen anderer Handschriften
iiberfliissig. Evidente Schreibfehler und Omissiones der Hs. werden korri-
giert, resp. erginzt. Wo eine Korrektur des hl. Thomas selbst vorliegt,
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wird die frithere Schreibart in den Apparat versetzt. Ldngere Streichungen
werden iibergangen. Alle Zitate werden in einem zweiten Apparat ausfiihrlich
angegeben, soweit sie nicht wortwdértlich im Text stehen.

Auch in editionstechnischer Hinsicht — Gebrauch der kritischen
Zeichen, Zitationsweise, Orthographie und Interpunktion nach modernen
Grundsidtzen usw. — sollte diese Ausgabe direkt als Vorbild genommen
werden zur Herbeifithrung der langersehnten Vereinheitlichung mittel-
alterlich-scholastischer Textausgaben.

Rom, S. Anselmo. J. Miiller O. S. B.

Aristoteles : De somno et vigilia, adiectis veteribus translationibus et
Theodori Metochitae commentario, edidit H. J. Drossaart Lulofs. — Lug-
duni Batavorum, Burgersdijk & Niermans (Templum Salomonis). 1943.
XXXVII-46 pp. 6 Schrifttafeln.

Aristoteles : De insomniis et De divinatione per somnium. A New Edition
of the Greek Text with the Latin Translations by H. J. Drossaart Lulofs
D. Litt. 1. Preface, Greek Text. rxxviii-24 pp. 2. Translations, Index
verborum. 70 pp. (Philosophia antiqua, II). — Leiden, E. J. Brill. 1947.

In den vorliegenden beiden Schriften haben wir es mit einem tief-
ernsten und weitausgreifenden Aristoteles - Unternehmen an Hand der
Parva Naturalia zu tun. -Den echten Aristotelestext wieder herzustellen
mit allen Mitteln, die uns heute zu Gebote stehen : griechische Handschriften
lateinische Ubersetzungen, Kommentare und Druckausgaben, das ist das
Ziel, das der Verf. sich in miihevoller, selbstentsagender Arbeit gesteckt
hat. Dabei wird ein so groBBes Augenmerk den mittelalterlichen lateinischen
Aristoteles - Ubersetzungen geschenkt, daB die Arbeit fast von gleicher
Bedeutung fiir den mittelalterlichen, lateinischen und den alten, griechischen
Aristoteles ist. '

Dem Text von De somno et vigilia ist die doppelte lateinische Uber-
setzung, die aus dem XII. Jahrhundert stammende Vetus translatio und
die von Wilhelm von Moerbeke revidierte Nova translatio gegeniiberge-
stellt. Fiir den Text sowohl als fiir die beiden Ubersetzungen sind die
besten Handschriften herangezogen worden, deren Varianten in einem
ausfithrlichen kritischen Apparat verzeichnet sind. Dem griechischen
Text ist noch ein zweiter Apparat der Lectiones notabiliores beigefiigt.
Die ausfiihrliche, lateinisch geschriebene Einleitung bietet in groBer Gelehr-
samkeit und fast verschwenderischer Fiille alles, was fiir die Herstellung
des Textes in Frage kommt. Besonders hervorgehoben sei Paragr. 3 : De
versionibus latinis (S. x1-x1x), in welchem der Verf. ein ungeheueres Mate-
rial zusammentrigt, das fiir die Ubersetzungstitigkeit des Wilhelm von
Moerbeke von gréBter Bedeutung ist. S. xxxm-xxxvi rechtfertigt der
Verf. die ziemlich zahlreichen von ihm aufgenommenen Textverdnderungen.
Auf den Aristotelestext folgt eine bisher ungedruckte griechische Paraphrase
des Theodor Metochita (Ende XIII.- Anf. XIV. Jh.), die mit einem recht
wertvollen Kommentar versehen ist. Mit einem ausfithrlichen griechischen
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Wortverzeichnis, dem das entsprechende lateinische Wort der beiden Uber-
setzungen beigegeben wurde, schlieft das Werk.

Die Ausgabe der beiden andern Aristoteles-Schriften, De insomniis und
De divinatione per somnum ist duBerlich etwas anders angelegt : Einleitung
(in englischer Sprache) und griechischer Text fiillen ein erstes, die beiden
lateinischen Ubersetzungen und Wortindex ein zweites Bindchen handlichen
Formats. Doch was Textgestaltung, kritischen Apparat und Wortindex
angeht, schlieBen sie sich an die im ersten Werk durchgefithrten Richt-
linien an. Auch hier bewundern wir dieselbe Griindlichkeit, dieselbe Fiille
und Bemeisterung des Stoffes. Die Einleitung dieses Teils beginnt mit
einem wichtigen Kapitel « Chronological Problems » (S. 1x-xr1v), in dem die
heutige Textgestalt der Parva Naturalia auf ihr geschichtliches Werden
untersucht wird. Der Verf. kommt zu dem Ergebnis, daB von fast allen
Parva Naturalia eine erste Abfassung in die mittlere Lebensperiode des
Stagiriten zuriickreicht, der eine zweite in der dritten Periode folgte. Fir
einzelne dieser Schriften sind uns beide Abfassungen in unserm heutigen
Text iberliefert, so z. B. De somno, erste Abfassung: 455b 14-458a 32 ;
zweite Abfassung (unvollendet): 453b 11-455b 13. De Insomniis, erste Ab-
fassung: 459a 23-462a 11 ; zweite Abfassung (unvollendet) : 458 a 33-459a 22.

Rom, S. Anselmo. J. Miiller O. S. B.

Petrus Pictaviensis : Sententiae Petri Pictaviensis, by Philip S. Moore
and Marthe Dulong. Vol. 1. (Publications in Mediaeval Studies, VII.) —
Notre Dame (Indiana), University of Notre Dame. 1943. Lx11-326 pp.

Eine kritische Neuausgabe der fiir die Theologie im 12. Jahrhundert
wichtigen Sentenzen des Petrus von Poitiers ist sehr zu begriien, da der
einzige heute zugingliche Text derselben, der Abdruck der Maurineraus-
gabe von 1655 bei Migne, PL 211, sehr mangelhaft ist. Prof. Ph. S. Moore,
der schon mit einer Monographie iiber Petrus von Poitiers (Bd. I der-
selben Sammlung) hervortrat, bietet uns in Zusammenarbeit mit Frl.
M. Dulong im vorliegenden ersten Band das erste der fiinf Biicher dieses
groBen Sentenzenwerkes. In der ausfithrlichen Einleitung, die lediglich eine
Erganzung der oben erwihnten Monographie sein soll, werden Inhalt,
Methode und Quellen des Werkes, sowie die einschligigen Fragen zur kri-
tischen Veranstaltung des Textes behandelt. Von den 35 bekannten Hand-
schriften, die das Werk tiberliefern, wurden schlieBlich 4 in den kritischen
Apparat aufgenommen, und zwar wurden, bei gdnzlichem Fehlen anderer
Kriterien, die herangezogen, die sich durch Alter und Giite des Textes
empfehlen.

Die Textausgabe hat auller dem kritischen Apparat einen vorziiglichen
Quellenapparat, in welchen in dankenswerter Weise auch die gesamte
zeitgendssische theologische Literatur aufgenommen wurde.

Mit diesem Unternehmen hat die Notre Dame University, die schon
mehrere wichtige Textverdffentlichungen aus dem 12. Jahrhundert ver-
anstaltete, sich ein neues Verdienst fiir die Kenntnis der mittelalterlichen
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Theologie erworben, Es sei in diesem Zusammenhang darauf hingewiesen,
daB im Frithjahr 1946 an der Notre Dame University ein eigenes mittel-
alterliches Institut als autonome akademische Einheit ins Leben gerufen
wurde, zu dessen Leitung Mgr. Gerald B. Phelan, frither in Toronto (Canada),
berufen wurde.

Rom, S. Anselmo. J. Miiller O. S. B.

Giles of Rome : Errores Philosophorum. Critical Text with Notes and
Introduction by Josef Koch. English Translation by Jokn O. Riedl. —
Milwaukee (Wisconsin), Marquette University Press. 1944. 1x-70 pp.

Als Zeuge der Reaktion des christlichen 13. Jahrhunderts gegen die
heterodoxe Philosophie kommt der Schrift « De erroribus philosophorum »
eine groBe Bedeutung zu. Es ist das Verdienst P. Mandonnets, als erster
diese Schrift fiir die Geschichte der Lehrrichtungen im 13. Jahrhundert
herangezogen und ihren Text in einer, wenn auch ungeniigenden Ausgabe
zuginglich gemacht zu haben. Prof. Josef Koch, der sich schon in der
Grabmannfestschrift (Aus der Geisteswelt des Mittelalters, S. 862-877)
mit der handschriftlichen Uberlieferung des Traktates beschiftigt hatte,
bietet uns nun eine endgiiltige kritische Ausgabe desselben, die dank der
entgegenkommenden Mitarbeit von Prof. John O. Riedl (Marquette Uni-
versity) noch wahrend des Krieges in USA erscheinen konnte. Von den
28 Handschriften, die Koch bekannt wurden — sie zeugen mit den beiden
alten Drucken von 1482 und 1581 von der groBen Verbreitung der Schrift
— dienten 11 sorgfiltig ausgewidhlte zur Herstellung dieser Edition. Als
Autor wird aus gewichtigen duBleren und inneren Griinden Aegidius von
Rom endgiiltig nachgewiesen. Als Zeit der Abfassung kommen die Jahre
1268-1278/74 in Betracht, also die Jahre der groBen thomistischen Kontro-
versen, die ja vornehmlich um Sein oder Nichtsein des Aristotelismus gingen.
Damit sind also sowohl die Hypothese Mandonnets, ein spanischer Autor
komme in Frage, als auch jene, mit der Masnovo (Da Guglielmo d’Auvergne
a S. Tommaso d’Aquino, Bd. III, S. 212) ein Jahr nach der Verdffentlichung
dieser Ausgabe hervortrat, ndmlich die Schrift stamme aus der ersten
Hilfte des 13. Jahrhunderts, widerlegt. Diese letzte Hypothese ist gegen
die gesamte handschriftliche Uberlieferung, und der innere Grund, den
Masnovo dafiir ins Licht fithrt, ist durchaus nicht stichhaltig.

Die Ausgabe selbst ist mit gréBtmdoglicher Sorgfalt in vorbildlicher
Weise durchgefithrt. Der Text ist von einer englischen Ubersetzung (von
J.0.Riedl, von dem auch die englische Bearbeitung der Einleitung stammt)
begleitet, mit einem ausfiihrlichen kritischen Apparat, sowie mit einem
mit genauester Kenntnis durchgefithrten Quellenapparat versehen, welcher
an manchen Stellen einen férmlichen Kommentar des Traktates bildet.

Rom, S. Anselmo. J. Miiller O. S, B.
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Petrus Hispanus : Summulae logicales, quas e codice manu scripto Reg.
lat. 1205 edidit I. M. Bochesiski O.P. — Turin, Marietti. 1947. xx1v-144 pp.

Wohl kein anderes Schulhandbuch hat einen Erfolg gehabt wie die
Summulae logicales des Petrus Hispanus. Um die Mitte des 13. Jahrhunderts
verfal3t, bildeten sie bis ins 17. Jahrhundert die Grundlage des Logikunter-
richts und wurden immer wieder gedruckt und kommentiert. Deswegen
allein schon wire eine Neuausgabe der Summulae bei der heutigen Bliite
der mittelalterlich-scholastischen Forschungen sehr zu wiinschen gewesen,
da die alten Drucke doch selten geworden sind und ihr Text vielfach durch
spatere Zutaten entstellt ist. Dazu kommt aber noch, daB sich gerade
heute die Logik und ihre Geschichte eines besonderen Interesses erfreuen.
Es ist daher sehr zu begriiBen, daBl B. uns eine gut brauchbare Ausgabe
dieses historisch wertvollen Opuskels bietet.

In der Einleitung faBt B. die bisherigen Forschungen iiber Autor und
Text der Summulae kurz zusammen. Aus guten Griinden nimmt er an,
daB Petrus Hispanus, der spitere Papst Johannes XXI., und nicht der
gleichnamige Dominikaner der Verfasser ist. Er weist sodann darauf hin,
daB die Summulae ein lateinisches Originalwerk sind, und daB das ent-
sprechende griechische, filschlich dem Michael Psellos zugeschriebene und
von Scholarios stammende Werk eine Ubersetzung ist. SchlieBlich handelt
er iiber Zahl und Anordnung der Traktate, sowie iiber die oft verderbte
Uberlieferung ‘der alten Druckausgaben.

Die Ausgabe fullt hauptsidchlich auf einer guten Hs. des 183. Jahrh.,
Codex Reginensis lat. 1205 der vatikanischen Bibliothek. Die etwas unge-
nauen und mit einer gewissen Willkiir vom Rubricator angebrachten Titel
der Traktate verlegt B. in den Apparat und bringt dafiir genauere Titel,
die dem Inhalt besser entsprechen. Ebenso werden etwaige fehlerhafte
Lesungen der Hs. im Apparat vermerkt und Verbesserungen mit Hilfe
von fiinf anderen Hss. und drei alten Druckausgaben vollzogen. Diese
Methode ist dadurch gerechtfertigt, da B. vor allem eine gut lesbare und
praktischen Zwecken dienende Ausgabe veranstalten wollte. Es war nicht
seine Absicht, einen definitiven kritischen Text herzustellen. Ein solches
Unternehmen wire iibrigens, bei dem heutigen Stand der Forschungen, ein
Ding der Unmoglichkeit, da die Hss., die bei der groen Verbreitung des
Werkes sehr zahlreich sein diirften, noch nicht alle gesichtet sind, und der
Text bei der praktischen Verwendung riicksichtslos interpoliert wurde.

GroBe Sorgfalt verlegte B. auf die Feststellung der Zitate, besonders
des Aristoteles. Vielleicht hiatte auf diesem Gebiet etwas mehr geleistet
werden koénnen. Viele Definitionen der fiinf ersten Traktate sind wort-
wortlich aus Aristoteles iibernommen, ohne daB3 dieser genannt wird. Fiir
die Quellenforschung des Petrus Hispanus ware es von Wert gewesen, auch
diese sehr zahlreichen Zitate festzustellen und anzugeben.

Gute Indices der philosophischen Ausdriicke, der Eigennamen, Maxi-
men, Sophismen, Figuren und Merkspriiche beschlieBen die Ausgabe, mit
der sich B. ein grofles Verdienst um die Geschichte der mittelalterlichen

LOgik erworben hat. J M’ﬂ”ﬂ?’ 0. S. B.
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Heilige Schrift

H. Biickers C. Ss. R.: Die biblische Lehre vom Eigentum. — Bonn,
Borromausverein. 1947. 60 SS.

Die an Umfang kleine, aber inhaltlich schwer geladene Schrift fiillt
in der nun stets ansteigenden Literatur iiber das brennende E1gentums-
problem eine bis heute stark empfundene Liicke.

Im ersten Abschnitt gibt der Autor einen Uberblick iiber die wirtschaft-
liche Struktur des biblischen Landes und iiber die religiésen Grundlagen
des Eigentums. Die starke Bindung des Eigentums an den Schopfer und
Herrn der Welt macht die unmittelbare Gesetzgebung Gottes beziiglich des
Eigentums im A.T. begreiflich, woriiber der zweite Teil der Schrift handelt.
Hier spricht der Autor zundchst von der Belastung des Eigentums durch
das Gesetz, wobei er mit Recht hervorhebt, daB die soziale Belastung des
Eigentums im Alten Bunde nicht etwa nur eine Art karitativer Armen-
fiirsorge bedeuten sollte, sondern dem Armen ein Recht an einem gewissen
Anteil des Besitzes der Reichen gab. Dann kommt Biickers auf den Schutz
des Eigentums im Alten Testament zu sprechen, wobei er als Zweck dieser
gesetzlichen MaBnahmen den Schutz der Familie angibt und die Sorge,
dem Armen durch Arbeit den Wiederaufstieg zu ermdoglichen.

Wie schwer aber auf rechtlichem, selbst auf theonomem Wege der
soziale Ausgleich moglich ist, zeigt der Verfasser im dritten Teil, wo er
von den Reformversuchen spricht, welche vorab die Propheten gegen die
Ausbeutung der Armen durch die Reichen erfolglos unternommen haben.

Im Unterschied zum Alten Testament befaf3t sich, wie Biickers weiter
berichtet, das Neue Testament nicht mit dem Eigentumsrecht, sondern
mit der religiésen Gesinnung, gemiaB welcher der Besitzende und auch der
Nicht-Besitzende sich zu den Giitern dieser Welt verhalten soll. Das Neue
Testament mahnt mehr als das Alte zur Vorsicht gegeniiber dem Reichtum,
nicht weil es etwa dem Besitz als solchem die Berechtigung absprechen
wollte, aber aus der Erkenntnis der religiésen Gefahr, die im Besitz liegt,
und um des Gebotes der Nachfolge Christi willen. In den Biichern des
N.T. vermiBt man den Kampf um die Rechte der Armen. Dafiir gibt
das N.T. dem Armen gerade in der Liebe zur Armut um Christi willen
ein sittliches Hilfsmittel an die Hand, um in den schweren materiellen
Noten geistig bestehen zu kénnen. ‘Biickers bemiiht sich, ohne jede Polemik
gegen die Besitzenden (diese Versuchung kénnte ndmlich heute naheliegen),
die biblische Kritik am Reichtum und die lobende Erhebung der Armut
darzustellen, indem 'er die neutestamentlichen Mahnungen zur Arbeits-
pflicht gebiihrend wiirdigt und auch den rechten Gebrauch der irdischen
Giiter als dem Geiste des Evangeliums entsprechend darstellt : der Herr
verkehrte freundschaftlich mit Reichen, mit dem reichen Zollner (Lk 19,
2-9), dem reichen Ratsherrn Nikodemus (Jo 3, 1-15), mit den vornehmen
Frauen (Lk 8, 2-3); das gastliche Haus von Bethanien, das er gerne auf-
suchte, war sicherlich ein wohlhabendes Haus (Lk 10, 31-42) ...
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Die griindlichen exegetischen Kenntnisse, die Beherrschung der gesam-
ten einschligigen Literatur, auf die Biickers jeweils verweist, wofiir man
ihm besonders dankbar ist, geben dem Leser der Schrift das berechtigte
Gefiihl einer gesicherten Doktrin. Gerade aus Achtung vor der tiichtigen
Leistung unseres Autors sei die Frage gestattet, was er von der « Weiter-
entwicklung der Lehre des Evangeliums bei Paulus » meint, von welcher
O. Schilling spricht (Reichtum und Eigentum in der altkirchlichen Literatur,
Freiburg 1908, S.12 u. 17). Schilling ist ndmlich der Auffassung, da@
Paulus sehr wohl die Undurchfiihrbarkeit des Beispiels der Urgemeinde
von Jerusalem erkannte, da die wirtschaftliche Entwicklung der Urgemeinde,
ihre chronische Armut, die der Hilfe anderer bedurfte, aller Wahrscheinlich-
keit nach im Zusammenhang mit ihrer Armutsauffassung gestanden habe.

Freiburg (Schweiz). A. F, Utz O.P.

J. Obersteiner : Die Christusbotschaft des Alten Testamentes. Kurze
Darlegung und Erkldrung der wichtigsten messianischen Weissagungen. —
Wien, 1947. Herder. 254 SS.

Vorauf geht eine Einleitung iiber die Bedeutung und den Ursprung
der messianischen Weissagungen des Alten Testamentes. Es wird darin
auch berichtet iiber die auBerisraelitischen Erléservorstellungen der Agypter,
Babylonier, Perser, Inder, Chinesen, sowie der nordischen Vélker, der
Mohammedaner und der griechischen-rémisch Antike. Die Christusweis-
sagungen des Alten Testamentes werden in drei groBe Abschnitte einge-
teilt, je nach den Biichern, in denen sie sich finden. Zunichst gelangt die
Messiaserwartung zur Behandlung, wie sie uns aus den kistorischen Biichern
entgegentritt. Das Hauptgewicht fillt dabei mit Recht auf gewisse wohl-
bekannte Stellen des Pentateuchs : das sogenannte « Protoevangelium », der
Segen Noes, die VerheiBung an Abraham und der Jakobssegen iiber Juda
aus der Genesis, die Weissagung vom Sterne aus Jakob aus dem Buche
Numeri, der « Prophet wie Moses » im Deuteronimium. Daran schlieBen
sich aus den Samuelbiichern die Prophezeiung iiber den ewigen Bestand des
Davidshauses und — dieses vielleicht etwas unerwartet — das kleine Stiick
2 Sam. 23, 1-7, das uns mit der Uberschrift « Die letzten Worte Davids »
iiberliefert ist. Hingegen wird der Psalm der Hanna aus dem Anfang des
ersten Buches Samuel stillschweigend iibergangen. Die dlteren historischen
Biicher des Alten Testamentes gehtren nach hebriischer Auffassung zu den
vordeven Propheten. Und so durchbricht Obersteiners Einteilung der Weis-
sagungen im Grunde nicht diejenige des Heilandes, von dem Lukas 24, 44
berichtet : Er habe seine Jiinger nach der Auferstehung belehrt iiber alles,
was sich auf seine Person, sein Werk und seine Leiden bezieht év t& vépw
Motcéws xal mpogrrate xal Yadwoic ... Und eine Prophezeiung, wie die-
jenige des Nathan im ersten Buch Samuel, konnte schon wegen ihrer zahl-
reichen Nachklinge im Alten wie auch im Neuen Testament nicht gut
iibergangen werden.

Der zweite Abschnitt des Buches befaBt sich mit dem Messiasbilde
des Psalters, wobei die Psalmen 2, 15, 22, 45, 68, 72 und 110 zur Behandlung
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gelangen und zum SchluB noch aus Psalm 117, 22 der Ausspruch vom
Stein, den die Bauherren verschméidhten und der dann zum Eckstein wurde.

Am reichhaltigsten ist natiirlich der dritte Teil : die Messiasbotschaft
der Propheten. Sie wird erdffnet mit der klassischen « Emmanueltrilogie ».
Die vier Gottesknechtlieder aus Isaias II fehlen nicht und auch sonst
werden noch mehrere Texte aus allen drei Teilen des groBen Isaiasbuches
herangezogen. Jeremias ist vertreten mit 23, 1-6 und natiirlich mit der
Weissagung vom Neuen Bunde, 31, 31-33. Darauf folgen Ezechiel, Daniel
und einige Abschnitte aus dem Zwolfprophetenbuch.

Natiirlich wird man sich fragen kénnen, ob es nicht besser gewesen
wire, auf einige weniger wichtige Stellen, die hier behandelt werden, zu
verzichten und dafiir einige andere einzulegen. So fehlt z. B. eine Behand-
lung des Ps. 89, der, gerade wegen seines offensichtlichen Zusammenhanges
mit der Nathanweissagung im ersten Samuelbuch, wohl in Anmerkung hitte
aufgenommen werden kénnen. Neue Ausblicke, sei es in der Auswahl,
sei es in der Deutung, wird der Fachtheologe in dieser Zusammenstellung
kaum finden. Hingegen scheint das Werk uns wohl geeignet, den Laien-
leser in die Welt der alttestamentlichen Heilserwartung einigermaflen ein-

zufiihren.

Freiburg (Schweiz). M. A.v.d. Oudenrijn O. P.

C. Schedl C. Ss. R.: Die Psalmen nach dem neuen rémischen Psalter
iibersetzt. — Wien, Herder. 1946. x-317 SS.

Der o6sterreichische Redemptoristenpater P. Dr. Claus Schedl bietet
in diesem bescheiden aussehenden Biichlein eine treffliche Neuiibersetzung
der Psalmen. In sprachlicher Hinsicht darf man sie wohl eine der besten
nennen, die bisher in deutscher Sprache vorliegen. Zweck der Ausgabe ist,
die Psalmen « dem betenden Volke der Christen » niher zu bringen, und um
diesen Zweck zu erreichen, diirfte diese Ubersetzung auch wirklich geeignet
sein,

Mit den wissenschaftlichen Bibeliibersetzungen und -Kommentaren ist
es manchmal so bestellt, daB Einleitung und Kommentar die eigentliche
Ubersetzung des biblischen Textes an AusmaB bedeutend iibertreffen. Das
ist in der vorliegenden Ausgabe keineswegs der Fall. P. Schedl 1iB3t vor
allem die inspirierten Singer selbst zum Leser reden. Voraus geht nur
ein ganz kurz gefaBtes Vorwort « Zum Geleit » (S. I-V). Daran schlieBt
sich eine Ubertragung des papstlichen Motu proprio vom 24. Marz 1945,
dessen lateinischer Text auch in der vatikanischen Ausgabe des Liber
Psalmorum cum Canticis vorausgeschickt wird. Dann folgt ohne weiteres
die Ubersetzung des ersten Buches (Ps. 1-40). Einige einleitende Bemer-
kungen iiber die Zahlung der Psalmen, iiber die alteren Liedersammlungen,
aus denen der jetzige Psalter entstanden ist, sowie iiber den Inhalt der
Psalmen, eroffnen erst am Ende des Buches (S. 273) die Reihe der
« Anmerkungen ». Vielleicht wire es aus technischen Griinden doch wohl
empfehlenswert gewesen, diese &duBerst kurz gehaltene Einleitung, die
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namentlich fiir den Laienleser gewill nicht iiberfliissig ist, voraus zu schicken
und ihr nach dem « Motu proprio » einen Platz zu geben. Manchem Leser
wire eine etwas ausfiihvlichere Einleitung vielleicht auch lieber gewesen.
Wir vermissen hier namentlich eine, wenn auch noch so knapp gehaltene
Einfiihrung in die Psalmentheologie.

Die Anmerkungen zu den einzelnen Psalmen (S. 275-310) beschrinken
sich auf eine Ubersetzung der Uberschriften, wo solche vorhanden sind,
und eine ganz kurze — manchmal gut gelungene — Charakterisierung des
Inhalts. Wie in der lateinischen Vorlage, sind auch hier die sogenannten
« Cantica » in einem Anhang beigegeben. Darin werden aber von den
16 Stiicken der romischen Ausgabe nur die vier wichtigsten beriicksichtigt,
namlich der « Lobgesang der drei Jiinglinge im Feuerofen » (Daniel 3, 57-88)
und aus dem Neuen Testament der « Lobgesang des Zacharias », « Mariens
Hochgesang » und der « Lobgesang des greisen Simeon ».

Der altchristliche Brauch des Psalmenbetens ist in der katholischen
Kirche seit dem Reformationszeitalter stark zuriickgegangen. Zwar nicht
bei den Klerikern, die ja allwéchentlich das ganze Psalterium im kanonischen
Stundengebet lesen, aber doch vielfach bei den Laien. Diese Neutiibersetzung
der Psalmen scheint uns wohl geeignet, gerade bei den katholischen Laien
wieder Verstindnis und Liebe fiir diese alte Gebetsform zu erwecken. Fiir
den Laiengebrauch hatten wir bisher entweder Ubersetzungen nach dem
lateinischen « Psalterium Gallicanum », dessen Text manchmal so schwer ver-
stindlich ist, oder auch Ubei‘setzungen nach dem hebriischen Grundtext,
die dann aber manchmal durch Uberbelastung mit fachgelehrten Anmer-
kungen fiir den Befer weniger geeignet waren. Jetzt veranlaBt die neue
lateinische Ubersetzung der Psalmen so ziemlich iiberall auch Neuiiber-
setzungen in die lebendigen Sprachen und darunter solche, die wirklich ganz
gut geeignet sind, beim Beten verwendet zu werden. Und diese Ausgabe
des P. Schedl gehért zum Besten, was uns bisher auf diesem Gebiet zu
Gesicht gekommen ist.

Freiburg (Schweiz). M. A. v. d. Oudenvijn O. P.

P. Morant O.F.M. Cap.: Das Psalmengebet neu tibersetzt und fiirs
Leben erkldart. — Schwyz, Drittordenszentrale. 1948. xv-1117-[40] SS.

Unter den vielen Neuiibersetzungen des Psalteriums, die seit 1945
durch die lateinische Psalmeniibertragung der Professoren des Papstlichen
Bibelinstitutes veranlaBt oder doch angeregt worden sind, nimmt diese
Arbeit des wohlbekannten schweizerischen Kapuzinerexegeten eine ehren-
volle Stelle ein. Der Verfasser verfolgt mit seiner Ausgabe vor allem einen
durchaus praktischen Zweck : sie soll Geistliche und gebildete Laien ein-
fithren in das liturgische Stundengebet der heiligen Kirche. Deshalb haben
hier nicht nur die Psalmen einen Platz gefunden, sondern auch die soge-
nannten « Cantica » des Rémischen Breviers, die ja groBenteils schlieBlich
auch zur Gattung der Psalmenliteratur gehoren, daneben auch die wichtig-
sten Hymnen des Kirchenjahres in schlichter Ubertragung von Prof. Dr. Karl
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Kiindig, und was sonst zur Umrahmung der Psalmen beim Breviergebet
noch gehort. Abgesehen von den Lektionen der Matutin, kann dieses Buch
in den meisten Fillen sogar das Brevier ersetzen, namentlich fiir alle Sonn-
tage des Kirchenjahres und fiir Wochentage, auf die kein Heiligenfest
entfillt.

Es enthdlt vorerst eine kurze Literaturangabe, nebst einem Vorwort,
in dem der Verfasser iiber die Entstehungsgeschichte seines Opus berichtet.
Dann kommt (S. 1-29) eine ausfiihrliche Einleitung, in der nicht nur die
iiblichen « Einleitungsfragen » behandelt werden (Name des Buches, Ver-
fasser der Psalmen, Zweck, verschiedene Gattungen der Psalmen usw.),
sondern auch ein eigener reichhaltiger Abschnitt mit den « Psalmen als
Gebeten » sich befaBt. Dieser Abschnitt klingt aus in drei Ratschlige an
alle Psalmenbeter: 1. Bete die Psalmen, soweit als mdglich, aus dem
eigentlichen Schriftsinn heraus. 2. Bete die Psalmen im Geiste der Kirche.
3. Bete die Psalmen in mystischer Verklirung. Darauf folgt, eben mit
Riicksicht auf die praktische Verwendung des Buches beim Breviergebet,
das « Ordinarium des gottlichen Offiziums nach dem rémischen Ritus »
(S. 30-148). :

Der Hauptteil des Buches (S. 114-1108) enthilt das « Psalterium des
Roémischen Breviers » und zwar nicht in der sonst iiblichen Reihenfolge der
Psalmen : 1-150, sondern in der Reihenfolge, in der die verschiedenen Teile
des Psalters im Laufe der Woche tatsichlich zur Verwendung gelangen,
wobei selbstverstandlich auch die in den Laudes gebriuchlichen « Cantica »,
jedes an seiner Stelle, beriicksichtigt werden, weiter auch etwaige andere
Zusitze, wie z. B. das « Te Deum », das « Symbolum Athanasianum » usw.
und simtliche Hymnen, soweit sie zum « Officium de Tempore » gehéren,
alles mit Kommentar. Den Abschluf8 dieses Teiles bildet ein dreifaches
Verzeichnis (S. 1109-1117) der Psalmen, der « Cantica » und der Hymnen.

Innerhalb des romischen Kirchenritus gibt es bekanntlich auch vom
Heiligen Stuhl genehmigte, zum Teil altehrwiirdige Sonderformen des Brevier-
gebetes, wie z. B. die der Kartiduser, der Karmeliter, der Dominikaner usw.
Es war natiirlich von vornherein unméglich, in dieser Zusammenstellung
alle diese Sonderformen eigens zu beriicksichtigen : das hitte den ohnehin
schon starken Band noch mehr ausgedehnt. Auch hitte es wohl kaum
einen praktischen Sinn gehabt, hier eine solche Vollstindigkeit anzustreben.
Immerhin hat P. Morant die fiir die Schweiz weitaus wichtigste Sonder-
form des Brevierritus noch eigens beriicksichtigt, indem er (S. 1118-1120)
eine « Verteilung der Psalmen im monastischen Brevier nach der Regel des
hl. Benedikt » beigegeben hat. Den Schlul bildet wiederum ein fiir die Ver-
wendung des Buches, wie der Verfasser sie sich gedacht hat, sehr praktischer
Anhang : das « Commune der Engel und der Heiligen » mit eigener Seiten-
zahlung (1-40).

Wie die Ubersetzung, so erstreckt sich auch der erklirende Kommentar
nicht nur auf die Psalmen, sondern auf deren ganze, beim Breviergebet
gebrauchliche Umrahmung. Und so ist dieses Buch nicht nur eine Psalmen-
erklirung, sondern zugleich, und nicht zuletzt ! — auch ein Kommentar
zu den Tagzeiten des Breviers geworden. Der Kommentar zu den einzelnen
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Teilen ist ansprechend, fromm und gemeinverstindlich. Bei den Psalmen
hat der Verfasser sich iiberall bestrebt, vor allem den eigentlichen Wort-
sinn klarzustellen, wo es moglich war den geschichtlichen Hintergrund oder
den « Sitz im Leben » aufzudecken, und schlieBlich den theologischen Gehalt
der einzelnen Lieder herauszuschilen. Einteilung und charakteristische
Merkmale der einzelnen Psalmen werden gebiihrend hervorgehoben. Die
nach dem hebr. Text angefertigte Ubersetzungen sind gut gelungen und
lassen sich im allgemeinen flieBend lesen.

Dieses Buch, dessen Verlag die Drittordenszentrale {ibernommen hat,
diirfte seinen Weg wohl finden, nicht nur im Weltklerus und bei Ordens-
leuten beiderlei Geschlechtes, sondern auch bei gebildeten Laien, deren
nicht wenige heutzutage am liturgischen Gebet der heiligen Kirche ein
erfreuliches Interesse zeigen. &

Freiburg (Schweiz). M. A.v.d. Oudenrijn O. P.
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