Aufsitze und Biicher

1. Allgemeines. Fundamentaltheologie

106. Kiirschners Deutscher Gelehrten-Kalender 1928/29.
Hrsg. von G. Liidtke. 3. Ausg. 8° (VIL[ S.; 238* u. 3072 Spalten) Berlin
und Leipzig 1928, De Gruyter u. Co. Geb. M 48— Wihrend die erste
Ausgabe des Gelehrten-Kalenders nur Biichertitel verzeichnete, die zweite
auch Zeitschriftenaufsiitze in sehr beschrinkter Auswahl aufnahm, erstrebt
die vorliegende dritte Ausgabe Vollstindigkeit in der Aufziihlung der groferen
wissenschaftlichen Aufsitze und Beitriige zu Sammelwerken. Gerade hierin
besteht die Figenart und der Wert dieses Nachschlagewerkes im Vergleich
zu #hnlichen Biichern, da nur so das wissenschaftliche Schaffen des einzelnen
Gelehrten in seiner Ganzheit erfafit werden kann; findet doch ein grofer
Teil der heutigen wissenschaftlichen Titigkeit tiberhaupt in solchen Auf-
siitzen seinen Niederschlag. Durch diese Eigenart ist der Kalender zu einem
fast unenthehrlichen Hilfsmittel der wissenschaftlichen Bibliographie ge-
worden. — Zu bedauern ist, daf die der ersten Ausgabe beigegebene ,Uber-
sicht der Gelehrten nach Orten®, die ja nur wenige Seiten beanspruchte,
spiter weggefallen ist. Hentrich.

107. Estudios Eclesidsticos. Revista trimestral, redactada por
Padres de la Compaiiia de Jesis. Numeroextraordinario, presentado
en el Congreso Internacional de Prensa en Colonia. gr. 8° (1563 S.) Madrid
1928, Administracién de los Est. Eel, Calle de las Pozas 12. Jahres-
abonnement M 6.— Die der Kolner ,Pressa“ gewidmete Sonderausgabe der
spanischen philosophisch-theologischen Zeitschrift bringt zuniichst eine reich
mit Bildschmuck versehene Ubersicht iiber die Entwicklung der Zeitschrift
und der vier Jesuiten-Hochschulen von Barcelona, Comillas, Granada und
Ofia, deren Professoren die Zeitschrift herausgeben. Die Festnummer soll
,vor allem ein Beweis der aufrichtigen und herzlichen Dankbarkeit sein,
die die spanischen Jesuiten der berithmten Miinchener Universitit, deren
Professoren und deshalb auch dem ganzen deutschen Volke schulden® (32).
Thre besondere Aufgabe erblickt die Zeitschrift in der Erforschung und
Nutzbarmachung des in den spanischen Bibliotheken und Archiven ruhenden
unverdffentlichten Materials. Die Aufsiitze und Textpublikationen des
zweiten Teils der Festnummer bieten einen Beweis der Ausfithrung dieses
Programmes, so Felipe II y el Pontificado von P. Leturia; Cédice litirgico-
regio von R. Galdos und Diptico de la Catedral de Oviedo von Z. G.
Villada. — Bei der im katholischen Deutschland neuerwachten Anteilnahme
am Geistesleben Spaniens wird diese Pressa-Festnummer gewiB den Estud.
Ecl. neue Freunde erwerben.

108. Recherches de Théologie ancienne et médiévale.
Premiére Année 1929. Janvier. Direction et administration: Abbaye du
Mont César, Louvain, Lex. 8° (jihrlich 512 8.) Jahresabonnement Belgas 15,
fiir Deutschland M 10.— Herzlich begriiien wir die neue Vierteljahres-
schrift der belgischen Benediktiner vom Kaisersherg. Ihre Stirke dirfte
sich gerade in der weisen Beschriinkung ihres Arbeitsfeldes zeigen. Es soll
die Geschichte der abendlindischen Theologie von Tertullian bis gegen 1560
(ausgenommen die protestantische Theologie) behandelt werden. Unter
»Theologie“ wird hier zusammengefafit Dogmatik, Moral, Aszetik, Mystik,
Liturgik, Kanonistik, auch Theodizee und Ethik; sonstige Philosophie, Ge-
schichte u. dgl. nur, insofern Beziehungen zur Theologie vorhanden sind.
Auch soll die Literargeschichte der Viterzeit ausfallen, da diese anderwirts,
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inshesondere in der RevBénéd, gentigend gepflegt wird. Die neue Zeit-
schrift hat einen streng wissenschaftlichen Charakter. Das Heft bringt
,Articles, Notes, Textes inédits, Comptes-rendus® und ein hesonders pagi-
niertes ,Bulletin®, das prompt und moglichst vollstiindig iiber Neuerschei-
nungen (Biicher, Broschiiren, Artikel, wichtige Besprechungen) berichten soll.
Einmal im Jahre wird eine ,Chronique“ gebracht. Die Schriftleitung hat
Dom Q. Lottin iibernommen; das Bulletin wird von D, B. Capelle,
D. M. Cappuyns und D. H. Bascour besorgt. Zahlreiche Fachgelehrte
haben ihre Mitarbeit zugesagt, aufier Belgiern und Franzosen auch Spanier,
Amerikaner und Deutsche (Grabmann, Landgraf). Das vorliegende erste
Heft weist schon einen sehr erfreulichen Beginn zur Verwirklichung des
vorgesteckten Programms auf. Mogen den Benediktinern vom Kaisersherg
auf dem Gebiet der positiven Theologie &hnliche Erfolge beschieden sein,
wie sie in fritheren Jahrhunderten ihre Mitbriider von S.-Maur hﬁl.tten.
ange.
109. Beckh, H., Buddhismus (Buddha und seine Lehre). 2 Bde. (Samm-
lung Goschen 174 u. 770) (139 u. 135 S.) Berlin 1928, De Gruyter. Geb.
je M 1.50. — Das zweibiindige Werk, das in der Goschenschen Sammlung
an die Stelle des einbiindigen ,Buddha“ des bekannten katholischen Indo-
logen. Edmund Hardy getreten ist, zeichnet im 1. Bd. ausfithrlich nach den
nordbuddhistischen Quellen den Buddha der Legende und sucht dann ein
Bild des geschichtlichen Buddha zu gewinnen. B. glaubt, daB sich aus
den Legenden ein hedeutender geschichtlicher Kern herausschiilen lasse.
Bei der Darstellung der Lehre im 2. Bd. zieht er sehr stark den Yoga des
Patanjali heran, um die Abhéngigkeit des Buddhismus vom praktischen
Yoga (aus dem der theoretische Yoga des Patanjali entstanden ist) nach-
zuweisen. — Gegen B.s Auffassung vom Buddhismus (Wertung der nord-
buddhistischen Quellen, weitgehende Identifizierung mit dem Yoga) sind von
filhrenden Indologen (Oldenberg, Franke-Konigsherg u. a.) gewichtige Be-
denken erhoben worden. — B. (1919 ao. Prof. f. Religionswiss. an der Berliner
Universitéit, seit 1922 ,Priester in der Christengemeinschaft® und Lehrer
an deren Priesterseminar in Stuttgart) gehort zu den Fiihrern einer 1922
entstandenen anthroposophischen Sekte, die aus Johannesevangelium, Bud-
dhismus, Gnostizismus, germanischen Mythen usw. eine neue synkretistische
Religion mit ,Priestertum*, ,7 Sakramenten®, ,Menschenweihe“ schaffen will.
Dadurch erkliren sich auch die eigenartige Stellungnahme des Verfassers
zum dogmatischen Christentum, die Vergleiche zwischen Christentum und
Buddhismus, die iiber das ganze Werk verstreut sind, so z. B. Bd. I, S. 15f.:
Der Buddhismus ,hat vor allem kirchlich-dogmatischen Christentum als
etwas sehr Entscheidendes das ErkenntnismiiBige und den Weg voraus.
Aber es kinnen diese Erkenntnis und dieser Weg in der heutigen christ-
lichen Ara hineinfiihren in jene umfassendere Lebensstromung... So ent-
steht, verschieden von dogmatisch-engem Kirchenchristentum, ein welten-
weites Christentum. . .* Hentrich.
110. Stephan, H., Die systematische Theologie (Teil 4 von: Die evan-
gelische Theologie. Thr jetziger Stand und ihre Aufgaben). 8° (IV u. 93 8.)
Halle 1928, Waisenhaus. M 3.60. — Ein kurzer Uberblick, der iiber die
neueren Strémungen in der protestantischen Religionsphilosophie, Glaubens-
lehre, Weltanschanungsfrage und Ethik gut unterrichtet. Von der Religions-
philosophie ist das Interesse mehr auf die Glaubenslehre tibergegangen, in
der freilich heute noch der Kampf um den Glaubensbegriff selber am meisten
im Vordergrund steht, withrend die Darstellung des Glaubensinhaltes zurtick-
tritt. Die Schrift fithrt hier klar in die Strémungen und tieferen Grundlagen
der einzelnen modernen protestantischen Schulen ein. In der Ethik bahnt
sich ebenfalls eine Verschiebung an: ,Die rein ethische, daher auch philo-
sophische Seite tritt zuriick, das Sittliche wird von vornherein stéirker
christlich-religiés gesehen (72). Auch ist ein Streben vom Subjeltiven
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zum Objektiven zu bemerken: ,Sachkenntnis und ethische Gesinnung miissen
in eine gegenseitige Durchdringung gebracht werden, die in der Regel nicht
der fordernden Stunde allein gelingt, sondern in ernster Arbeit vorbereitet
werden muB”“ (76). Weisweiler.
111. Wobbermin, G., Schleiermacher und Ritschl in ihrer Bedeutung
fiir die heutige theologische Lage und Aufgabe. 8° (44 8.) Tiibingen 1927,
Mohr. M 1.80. — Ein fiir die Kenntnis des augenblicklichen Ringens um
den Glaubensbegriff in der protestantischen Theologie lehrreiches Buch.
Mit Recht sieht W. den eigentlichen Kernpunkt des Unterschiedes der
beiden bedeutendsten protestantischen Theologen des vergangenen Jahr-
hunderts in ihrer verschiedenen Einstellung zur theologischen Arbeits-
methode. Sie gehen aus von Luthers Grundsatz, daf ,Trauen und Glauben
des Herzens hbeide, Gott und Abgott, machen®; dak wir rein verstandes-
gemif nicht Gott fassen kionnen. Folglich darf theologische Wissenschatt
nicht verstandesmifige Erkenntnis sein. Ritschl hat daher die schwierige
Frage nach der protestantisch-theologischen Methode durch die Einfithrung
von Werturteilen zu lésen gesucht. Religiose Erkenntnis sei Erkenntnis
in solchen Werturteilen, wihrend die wissenschaftliche Erkenntnis von
diesen wohl angeregt, nie aber geleitet werden diirfe. Sehr gut bemerkt
W. dagegen, dafh das Wesen der theologischen Wissenschaft in dem In-
einandergreifen von historischer und systematischer Arbeit liege. Durch
eine Trennung werde entweder der Zusammenhang mit der Systematik
zerrissen oder Unsicherheit in die historische Forschung gebracht. In
Wirklichkeit ist denn auch die Schule Ritschls hier gescheitert. Sie ist
wesentlich in das eine Extrem gefallen, in die Geschichte. — Anders
Schleiermacher. (Glanbenssitze sind fiir ihn Auffassungen der christlich-
frommen Gemiitszustinde. Von diesen hat also die theologische Arbeit
auszugehen, Mit guten Grinden verteidigt W. Schleiermacher gegen den
Vorwurf, als ob er damit einen reinen Subjektivismus vertrete. Die Be-
wubtseinszustéinde sind nach Schl. religivs, d. h. sie haben eine objektive
Beziehung auf Gott. Es ist freilich wahr, daf gerade durch diese Auf-
fassung die protestantische Theologie so stark dem Psychologismus verfiel.
W. fithrt das auf ein Mifverstindnis zuriick. Ob nicht doch wenigstens die
letzten Griinde in der Anschauung Schls selber liegen? Wemn W. am
Schluf den Mittelweg zwischen beiden Extremen fiir die theologische Arbeits-
methode, d. h. wohl die von ihm vertretene ,stete Wechselbeziehung zwischen
der Heiligen Schrift und der eigenpersinlichen religitsen Erfahrung® emp-
fiehlt, so muB auch hier schliefilich die Endfrage nach dem ausschlag-
gebenden Element gestellt werden. W.
112, Jelke, R., Die Aufgabe der Dogmatik: NKirchlZ 40 (1929) 19 bis
43. — Der Artikel fithrt uns in eine bestimmte Richtung der protestantischen
Theologie. . Wobbermin hat die Theologie als die Wissenschaft des reli-
givsen Lebens gefafit, wihrend C. Stange sie als die Wissenschaft bezeichnet,
die sich mit dem Wahrheitsanspruch beschiiftigt. Will die Theologie das,
dann muB sie vor allem, wie jede Wissenschaft, tiber das Individuelle hinaus
in das Allgemeine gehoben werden, Nun ist aber der protestantische Glaube
zunéichst etwas Individuelles. Wobbermin hat diese Schwierigkeit durch
seinen religivs-psychologischen Zirkel, der Heilige Schrift und eigenperson-
liche Erfahrung verbinden will (vgl. vorige Nummer), heben wollen. Das
hat R. Winkler erweitert durch einen zweiten Zirkel: Eigenerfahrung und
Gott. Aus der Verbindung von beiden entsteht der eigentliche Glaube.
Aber mit Recht weist J. darauf hin, daf hier die Schwierigkeit fortbesteht,
da auch jetzt Gott nicht der eigentliche Faktor, sondern nur der Gegenpol
des glaubigen Subjektes ist. Damit wird nicht geniigend der Blick des
Forschers vom Subjektiven ab auf die ,entscheidende Glaubenswirklichkeit,
auf Gott* gerichtet. Deshalb schligt J. einen andern Weg aus dem In-
dividualismus vor. Fiir die Theologie als Wissenschaft muf die Glaubens-
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erfahrung ,transsubjektiver Besitz® sein. Die Theologie als Wissenschaft
setzt so ,eine geschlossene Glaubensgemeinschaft, d. h. die Kirche®, wie
auch ,eine konkrete erkenntnismifiige Formulierung des Wahrheitsbesitzes
dieser Kirche“ voraus. Daher geniigt J. nicht die Definition Loofs: ,Dogmen
sind diejenigen Glaubenssiitze, deren Anerkennung eine kirchliche Gemein-
schaft von ihren Gliedern oder wenigstens von ihren Lehrern fordert. Es
fehlt hier nach J. die Bestimmung iiber das, was das eigentlich Verbindliche
ist: die objektive Wahrheit. Auch lehnt er die Ansicht Harnacks ab, nach
dem der griechisch-philosophische Intellektualismus bewirkt haben soll,
dafi man den Glauben in erkenntnismifige Sitze fafite. Das nennt J. mit
Recht unhistorisch, und gut weist er darauf hin, daf schon die Evangelien
und Paulusbriefe lingst vor den Apologeten erkenntnisméfige Formu-
lierungen haben. Da das Christentum weder reines Wissen noch reines
Gefiihl ist, sondern der ,Tathestand der realen Gemeinschaft mit Gott®,
der eine Reihe von Einzelheiten in sich schliefit, ist sein Bediirfnis nach
reflexiver Geisteserkenntnis dieses Verhiltnisses ganz natirlich und ge-
boten, ,Wirklichen Glauben kann der Christ nur soweit haben, als er
iiberzeugt ist, das Objektive richtig erfaBt zu haben. Und das ist ganz
im Sinne des Neuen Testamentes. Das Neue Testament redet nicht nur
selbst in ganz bestimmten Glaubensvorstellungen, es nennt auch den Faktor,
der den Christen in alle Wahrheit einfiihrt, den Geist Gottes“ (34). Feste
objektive Formen sind auch notwendig zur Abwehr derer, die falsche An-
schauungen in die Gemeinschaft hineintragen wollen. Freilich ist dieses
Dogma kein ,toter, starrer” Besitz. Hs enthilt ja nur den Glaubensbesitz
der Gemeinde. Und wie dieser wechseln kann, so auch das Dogma. Darin
besteht der Unterschied von der katholischen Auffassung. — Wie kann
aber das Dogma als der objektive Niederschlag der Gotteswahrheit sich
#ndern? W.
113. Cullmann, O., Les probldmes posés par la méthode exégétique
de I'école de Karl Barth: RevHistPhRel 8 (1928) 70—83. — C. bekennt
sich zu der von Karl Barth in seinem Kommentar zum Romerbrief ein-
geleiteten ,theologischen® Exegese. Er sucht sie jedoch durch wichtige
Einschriinkungen und Erklirungen gegen die Gefahr des Subjektivismus
zu schiitzen und geht so in Wirklichkeit weit iiber B. hinaus. Zuerst darf
die Methode nicht auf rein historische, sondern blof auf didaktische Texte
angewandt werden. C. unterscheidet ferner scharf das historische und das
religiése Erkennen: beide sind notwendig und iiben aufeinander eine Wechsel-
wirkung aus. Im Gegensatz zur modernen Theologie betont C. den objek-
tiven Wahrheitsgehalt der biblischen Lehren: ,Eine religiose Lehre ist nicht
einfachhin ein in intellektuellen Kategorien ausgedriickter Seelenzustand ;
sie ist eine objektive Wahrheit in demselben Grade wie die andern wissen-
schaftlichen Wahrheiten, aber nur erfafibar in dem Erkenntnisakt der reli-
giosen Betrachtung, die den Glauben voraussetzt. Das intellektuelle Element

18t nicht blo die dufiere Form, sondern der eigentliche Kern. ... Der Glaube,
obwohl wesentlich Vertrauen, hat ein rationelles Element und enthiilt einen
Erkenntnisakt.* Grausem.

114. Gratry, Alphons, Weisheit des Glaubens, Katechismus fiir
Gebildete. Erstmalig {iibersetzt nach der 9. Auflage 1926. Mit Vorrede
und Verzeichnissen herausgegeben von Dr. Emil J. Scheller. 8° (LXI
u. 298 S.) Miinchen 1928, Kisel-Pustet. Geb. M 950 — Nach Kardinal
Perraud zeichnet sich . besonders dadurch aus, daf er die wunderbaren
Ubereinstimmungen aufzeigt, welche die ewige Weisheit zwischen den ge-
offenbarten Wahrheiten und den Bediirfnissen oder innern Anlagen der
menschlichen Natur festgesetzt hat. — Doch zur Beurteilung steht nicht
so sehr die Personlichkeit und Methode G.s als vielmehr die deutsche Aus-
gabe seiner ,Philosophie du Credo“. Scheller hat das Verdienst der ersten
deutschen Ubersetzung. Die Gewissenhaftigkeit, mit der er vorgegangen
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ist, bezeugen u. a. die kurze, doch inhaltsreiche Einleitung, die allseitigen
Literaturverweise, die ergiebigen Namen- und Sachverzeichnisse, bei welch
letzteren man die Abhebung der nicht von G., sondern vom Ubersetzer
gelegentlich aufgefiihrten Titel angenehm empfinden wird. In der Ein-
leitang wird der Vorwurf des Ontologismus gegen G. zuriickgewiesen,
Hergenrithers Angabe des Todesjahres durch 1872, Hurters des Rufnamens
durch Alphons (nicht August) berichtigt, die Zuzihlung G.s zu den von
Kant beeinflufiten Traditionalisten gegen Gisler abgelehnt. Gefallen hat
uns die Erlduterung des Buchnamens, da Credo hier den Glaubensinhalt
bezeichne zum Unterschied von Newmans ,Grammar of assent‘, dem ver-
wandten Versuch einer ,Philosophie des Glaubens® (Th. Haecker), der sich
mehr mit dem subjektiven Glauben und der religiosen GewiBheit befabt;
sodann ,was hier unter Philosophie zu verstehen und wie ihr Ver-
hiltnis zum Glauben aufzufassen sei“. Gummersbach.
115. Cornely, R., 8.J., Compendium introductionis in S. Seripturae
libros. Editio nova auctore A, Merk S.J. Operis primitivi editio nona
(Cursus Scripturae Sacrae V 1). gr. 8° (XI u. 1096 8.) Parisiis 1927, Le-
thielleux. Fr 50.— Der Titel des Werkes betont eine doppelte Urheber-
schaft. In der Tat vereint es die Vorziige der Arbeitsweisen zweier Meister
ihres Faches. Dem Geiste nach ist es der alte C. geblieben mit seiner
klaren Begriindung des kirchlichen Standpunktes in vielumstrittenen Wissen-
schaftsfragen, mit seiner sachkundigen Gewandtheit in der Abwehr gegneri-
scher Meinungen, mit seiner besonnenen Offenheit in der Annahme irgendwie
brauchbarer neuer Erkenntnisse. Und doch hat der Bearbeiter im wahren
Sinne des Wortes eine ,editio nova“ geschaffen durch seine iiberaus fleiige
Benutzung alles dessen, wodurch in den letzten zwei Jahrzehnten seit dem
Tode des Verfassers (3. Miarz 1908) die Losung unserer Einleitungsfragen
gefordert wurde. Die im Titel der ersten acht Auflagen gegebene Charakteri-
sierung der vorgelegten ,Introductio“ als ,historica et critica® ist wegen
ihrer Selbstverstindlichkeit gestrichen worden; sachlich wurden beide Eigen-
schaften in der neunten um so mehr gewahrt. Damit verjiingt sich das
lange Leben des vielfach erprobten Werkes fiir eine neue Spanne segens-
reichen Wirkens in zahlreichen Seminarien der katholischen Welt. Durch
eine inzwischen schon erschienene franzésische Ubersetzung der neunten
Auflage ist dieser Wirkungskreis noch erweitert. Diese franzisische Aus-
gabe wurde dem Heiligen Vater chrerbietig iiberreicht und war der AnlaB
eines huldvollen Schreibens S. Em. Kardinals Gasparri, worin es unter andern
eingehend begriindeten Lobspriichen heifit: ,Le Souverain Pontife a été
heureux de constater que cet ouvrage joint & la solidité et a la profondeur
de la doctrine du P. Cornely, une sérieuse compétence dans |'étude des
questions qui, depuis, ont été proposées par le magistére de 1'Eglise ou
mises & l'ordre du jour par les travaux récents et les recherches scien-
tifiques.” Rembold.
116. Stummer, Friedrich, Einfilhrung in die lateinische Bibel.
Ein Handbuch fiir Vorlesungen und Selbstunterricht. 8° (VIII u. 290 S.)
Paderborn 1928, Ferd. Schoningh. Geb. M 9.—  St. legt in dem vor-
liegenden Buche ein Hilfsmittel zum Verstindnis der lateinischen Bibel-
texte vor, das in die Entstehung und Geschichte der lateinischen Uber-
setzungen und damit in die Eigenart dieser Texte einfiihrt. Die Darstellung
ist klar, iibersichtlich, deshalb auch zum Selbstunterricht gut geeignet.
SachgemiB gliedert sich der Stoff in drei Abschnitte: Die lateinische Bibel
vor Hieronymus, die Bemithungen des hl. Hieronymus um den lateinischen
Bibeltext, die Entstehung des jetzt iiblichen Vulgatatextes. Im Anhang
folgen die Vorreden des hl. Hieronymus zu seinen Ubersetzungen der ein-
zelnen hiblischen Biicher und andere Aufierungen iiber deren Verfasser,
namentlich aus der Schrift ,De viris illustribus“. Ferner eine Reihe von
Texten zur Entstehungsgeschichte der Klementinischen Vulgata. Die Ver-
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trautheit des Verfassers mit dem behandelten Stoff ist auf jeder Seite zu
erkennen, selbstindige Durchdringung der Fragen vielfach erreicht. Das
Wesentliche ist gut herausgehoben und kaum etwas Wichtigeres iiber-
gangen, Da und dort fehlt wohl ein Hinweis auf neuere Erscheinungen
oder Erorterungen. So hitte z. B. zu dem bekannten ,humanus sermo*
(1 Tim. 1, 15) der Altlateiner auch Hieronymus (Ep. ad Marcellam) eine
Erwithnung verdient, zumal der Text in der Kontroverse iiber die Revision
des Neuen Testamentes durch Hieronymus verwertet wird. Diese Kontro-
verse kommt nicht zur Erorterung. Anderswo, etwa in den noch nicht ganz
aufgehellten Fragen der Sixtinischen Bibel werden vielleicht nicht alle Leser
die Sicherheit des Urteils teilen, zu dem der Verfasser sich fiir berechtigt
hiilt. Der Wert und die Brauchbarkeit des Buches erleiden dadurch keinen
BEintrag. Merk.
117. Peters, Norbert, Das Buch Job (Exegetisches Handbuch zum
Alten Testament, Bd. 21). gr. 8% (XXVIIL 99* u. 517 S.) Mtnster 1928,
Aschendorff. M 18.— Man hat Einwendungen gegen die literarische Ein-
heit des Job-Buches mit der Annahme zu entkriften versucht, daB der
Dichter vielleicht sein Leben lang mit dem Leidensproblem gerungen und
dementsprechend wiederholt von neuem erginzend Hand an sein Werk ge-
legt habe, Hitte dadurch auch die kunstvolle Geschlossenheit der Dichtung
etwas an dsthetischem Wert eingehiifit, so wiirden wir dafiir durch die
griofere Fille und Tiefe des Gedankeninhalts reichlich entschiidigt. Ein
Gleiches wiire man von dem vorliegenden Kommentar anzunehmen geneigt,
selbst wenn der Verfasser uns nicht ausdriicklich versicherte, dal er uns
darin die Frucht langjihriger Arheit schenkt. Darum soll auch der MiB-
stand nicht allzusehr beklagt sein, daf wir auf schier absatzlosen Seiten
die bunteste Menge von textkritischen, literarischen und exegetischen Notizen
vor uns aufgeschiittet und aufgehiiuft finden. KEs erinnert eben doch an
das im AT so beliebte Bild vom Weizenhaufen auf der Tenne, den ein
miihsames Worfeln von aller Spreu sorgfiltig gereinigt hat. Immerhin
ist P. unserem Wunsche nach Zusammenstellung des Zusammengehirigen
so weit entgegengekommen, daf er die Einleitungsfragen auf nahezu 100
Seiten zusammenhiingend behandelt. Einige dieser 15 Paragraphen bieten
ganz reife und iherzengende Losungen, z. B. § 5: Idee und Zweck; § 8:
Die literarische Art. Die dargebotene Ubersetzung ist stellenweise einfach
uniibertrefflich und mustergiiltig. Keine katholische Bibeliibersetzung sollte
es in Zukunft mehr wagen diirfen, dieses hohe Vorbild nicht nachzuahmen,
Allerdings finden sich auch einzelne Stellen, bei denen dem ausgezeichneten
Philologen offenbar mehr daran lag, die hebrilische Vorlage noch erkennen
zu lassen, als den glatteren deutschen Ausdruck zu wihlen. Das Werk
ist ,dem Andenken an Franz von Hummelauer gewidmet. Wer die kist-
liche Selbstdarstellung des Verfassers gelesen hat, weif, welch edle Dank-
barkeit diese Widmung eingegeben hat. Rembold.
118. Dirr, Lorenz, Religiose Lebenswerte des Alten Testaments
(Versffentlichungen des katholischen Akademikerverbandes) 8° (VILu. 155 8.)
Freiburg 1928, Herder. M 3.— Die religitse Bedeutung des Alten Testa-
mentes, sein Wert als Quelle lebendiger Religion soll in dieser Schrift zum
Ausdruck kommen. Mit Recht weist D. auf die beklagenswerte Tatsache
hin, daB die kostbaren Schitze, die in den Biichern des A.T. verborgen
liegen, durch die ganz einseitige Betrachtungsweise der vergangenen Jahr-
zehnte in Vergessenheit geraten sind und durch den Kampf, der von nicht-
katholischer Seite gegen das A. T. gefithrt wird, uns ein groBer Teil der
Gottesoffenbarung entrissen zu werden drohte. Da ist es zu begriifen, dab
hier der Versuch gemacht wird, die Einzigartigkeit des alttestamentlichen
Gottesglaubens und der Beziehungen des Gottesvolkes zu Jahve klar heraus-
zuheben und die tiefe religiise Auffassung, die das ganze A. T. durch-
dringt, lebendig und warm zum Leser sprechen zu lassen. An einigen
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Stellen ist die Ausdrucksweise und Auffassung mifiverstindlich und weniger
zutreffend, so etwa wenn von der Verursachung des Bisen oder dem Fehlen
der Jenseitshoffnung die Rede ist (56 83). Etwas spiter ist richtiger ge-
sagt, daB der Jenseitsglaube das religitse Leben noch nicht (véllig) be-
herrschte. Einige Anfiihrungen scheinen weniger gliicklich. Merk.

119. Riosch, Konstantin, O. M. Cap., Das Neue Testament, iiber-
getzt und kurz erkléirt. 110.—130. Tausend. Paderborn 1928, Ferd. Schiningh.
Einfache Ausgahe geb. M 2.— Die oben genannte Auflageziffer spricht
am besten fiir die Trefflichkeit und Beliehtheit der Ubersetzung R.s. Dem
Uhersetzer ist durch Kardinal Gasparri die Anerkennung und Billigung des
Heiligen Vaters zuteil geworden. M

120. Soiron, Thaddius, O. F. M., Das heilige Buch. Anleitung
zur Lesung der Heiligen Schrift des Neuen Testamentes (Versffentlichungen
des katholischen Akademikerverbandes) 8° (III u. 151 8.) Freiburg 1928,
Herder. M 3.— Das Biichlein stellt sich die lohnende Aufgabe, praktisch
in Methode der Schriftlesung und Schriftbetrachtung einzufithren. Zu diesem
Zwecke sind die verschiedenen Arten der Schriftlesung einzeln behandelt
und an Beispielen erliutert. Am ausgiebigsten wird die kursorische
Lesung hesprochen, die ohne Zweifel am meisten gepflegt wird. Deshalb
ist eine Anleitung zu nutzbringender, anregender Lesung besonders dankens-
wert. Fiir den Priester und Theologen ist die systematische Schrift-
lesung noch ungleich wichtiger. Der Versuch, den Begriff Leben im
Evangelium des hl. Johannes zu erfassen und religios auszuwerten, zeigt,
wie sich von einem Begriffe aus eine ganze Theologie des Ubernatiirlichen
aufbauen lifit, und wie es méglich ist, den theologischen Gehalt der hei-
ligen Biicher tiefer zu durchdringen. Noch etwas weiter will die prag-
matische Lesung fiihren, wenn sie auf die Entfaltung der Gottesoffen-
barung in der Heiligen Schrift und deren innere Entwicklung das Aunge
richtet. Hier wird allerdings das subjektive Element sich stirker aus-
wirken, und nicht in allen Schriften wird sich diese Betrachtungsweise mit
demselben Erfolg durchfiihren lassen wie am Evangelium des hl. Markus.
Allein gerade dieser Gesichtspunkt macht das Lesen und Betrachten der
Heiligen Schrift sehr fruchtbar und anregend. Das mit Liebe zum Gottes-
wort geschriebene Biichlein wird sicherlich vielfach dankbare Leser finden. M.

121. Meyenberg, A., Leben-Jesu-Werk. Dritter Band, erste Liefe-
rung. 8° (VI[ u. 805 8.) Luzern 1928, Réber & Cie. Fr. 6.25. —
Den dritten Band des grofien Werkes leitet die Auseinandersetzung mit
Strauf ein, insofern nicht mit Unrecht, als Straufi in der Tat die meu-
zeitliche Kritik erdffnet hat und bis zur Stunde noch stark beherrscht.
Diese erste Lieferung gilt ausschlielich dem Wunderproblem, wie es seit
Straufi bis in die neueste Zeit erdrtert wurde. Die Behandlung der Frage
hiilt sich in der weitausholenden, tiefgriindigen Betrachtungsweise, in der
umfassenden Wiirdigung der gesamten Geistesarbeit der letzten Jahrzehnte
mit, ihren Vertretern durchaus auf der Hohenlage der friitheren Biinde. Schon
diese erste Lieferung des neuen Bandes ist eine Fundgrube wertvollsten
und brauchbarsten Stoffes fiir den Gelehrten wie den Seelsorger. Hine ein-
gehendere Wiirdigung soll nach Abschluf des dritten Bandes erfolgen. M.

122. Nielsen, Ditlef, Der geschichtliche Jesus. Deutsche Bearbeitung
von H. Hommel 8° (XXVII u 236 8., 28 Tafeln) Miinchen 1928, Meyer
und Jessen, M 5.50; geb. M 7.50. — Das Werk wird als ,Volksbuch® ge-
priesen, das anf wissenschaftlicher Grundlage beruhe, nach der von L. F.
gezeichneten ,Einfihrung® auf ,unbeeinflufbarer, voraussetzungsloser,
kritischer Geschichtsforschung® (VII). Dieser Anspruch hiilt ernster Prii-
fung nicht stand. Die Ausstattung ist gut, die 58 beigegebenen Abbildungen
trefflich; aber deren Umschrift kennzeichnet die Art des Buches (vgl. Tafel XV:
Babylonische ,Madonna®, fiirbittend fiir die Menschen). Das Buch steht
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im Dienste einer klar ausgesprochenen Tendenz: des Kampfes gegen das
kirchliche Christentum, Es strebt eine Weiterreformation (vgl. 10) an, ein
vollends entkirchlichtes und dogmenfreies Christentum. Die Religion Jesu
erschopfe sich in dem einen Gedanken bzw. Erlebnis: Gott der Vater aller
Menschen, alle Menschen also Briider. Die Arbeitsmethode ist verfehlt ;
religionsgeschichtliche Ahnlichkeiten werden als Abhangigkeiten gedeutet;
es fehlt die Ehrfurcht vor den geschichtlichen Quellen und ihren positiven
Angaben, So kommt es, daf das Buch, in Ergebnis und Methode iiber-
holf, an neuen Erkenntnissen diirftig, als Kampfschrift gegen das Christen-
tum, auf wissenschaftlichen Wert keinen Anspruch erheben, darum auch
kein , Volksbuch im besten Sinne des Wortes® sein kann. f Dieckmann.

193. Jacobus, M. W., Die Taufe Jesu. Eine Untersuchung zu Matth.
3, 14 15: NKirchlZ 40 (1929) 44—53. — Von den drei Taufberichten scheidet
Lukas aus, da der Bericht ,rhetorisch” umgearbeitet ist (der Beweis dafiir
fehlt!). Jesu Antwort an den ztgernden Johannes gibt die Absicht kund,
mit der er zur Taufe kam: mAnploar waoav dikoroowny. Der Sinn dieser
Worte kann nur gefunden werden, wenn man bedenkt, daf sie dem Téufer
im Gedankenkreis der alttestamentlichen Anschauungen verstindlich sein
mubten. In diesen war owaiocuvy der Ausdruck fiir das den vorgeschrie-
benen Formen gemiife Leben, die symbolisch das Verhiiltnis zwischen Gott
und Mensch darstellen. Also, schliefit J., beziehen diese Worte sich im
Munde Jesu auf das Einhalten der vorgeschriebenen Form der Taufzeremonie
des Johanmes, die fir den Juden im Gelobnis der Besserung, fiir Jesus in
der Weihe seines Lebens das Symbol der Beziehung zum Gottesreich dar-
stellte. Den Geist, den Christus hier empfing, hatte er schon frither. Jetzt
kam er nur zum besondern Besitz iiber ihn. Weisweiler.

124. Laible, H., Der Prozef Jesu: AllgEvLuthKZtg 61 (1928) 656
bis 659. — L. wendet sich gegen F. Lipsius (Der Prozef Jesu: Leipziger
Neueste Nachr., 24. Juni 1928, Nr. 176), dem schon im gleichen Blatte
P, Fiebig (Zum Prozef Jesu, 28. Juni, Nr. 180) geantwortet hatte. Lipsius
behauptet, der Prozefs Jesu, den die Evangelien beschreiben, sei ungeschicht-
lich, weil im Widerspruch mit den Angaben der Mischna. Dagegen zeigt
Fiebig, mit Berufung auf F. Doerr und G. Dalman, daf Abweichungen von
der Rechtsordnung vorkamen, je nachdem die Lage es erforderte. L. betont,
daf die Richter Jesu Sadduzier waren, die sich nicht nach den pharisiischen
Grundsitzen (der Mischna) gerichtet hitten; der ,sehr harte® Kriminal-
kodex der Sadduzier sei erst etwa zehn Jahre vor der Zerstorung des
Tempels von den Pharisiiern beseitigt worden. Die Mischna, teilweise
direkt antisadduziisch, habe die Bestimmung (gegen die Sadduzier), dab
in einem Prozef auf Leben und Tod ein verurteilender Spruch erst am
folgenden Tage gefillt werden diirfe. Ferner sei Jesus nicht als Messias
(so Lipsius), sondern als Sohn Gottes verurteilt worden. Wie Fiebig hebt
er ferner hervor, daB Gotteslisterung nicht gegen den ausdriicklich aus-
gesprochenen Namen Jahve gerichtet zu sein brauche. Andere Bedenken
Lipsius’ sind noch weniger beweiskriftig. t Dieckmann.

195, Soderblom, N., Kristi Pinas historia, en passionshok, 2. Aufl.
89 (470 8.) Stockholm 1928, Svenska Kyrkans Diakonistyrelses bokvorlag. —
In Form von geistlichen Lesungen iiber das Leiden Jesu bietet der Erz-
bischof von Upsala hier seine dogmatischen und aszetischen Anschauungen.
Da er an eine Inspiration der Heiligen Schrift nicht glaubt, wertet er die
kanonischen Biicher als reine, dem [rrtum unterworfene Greschichtsquellen
(12 53 456 usw.). Das vierte Evangelium méchte er einem jiidischen Priester,
dem ,Presbyter Johannes“ zuweisen (229 ff.). Der Christus der Evangelien
ist fiir ihn im gleichen Sinne eine Offenbarung des Wortes Gottes wie die
ganze geschaffene Welt. Der Glaube an den Sohn und seine (Geheimnisse
ist kein anderer als der Glaube an die ganze Welt ,denn jede Wissen-
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schaft beruht auf einem Glaubensakt. Keine Untersuchung kann beweisen,
daf irgend etwas wirklich existiert (113). Christi Vater ist Joseph. Seine
Mutter versteht ihn so wenig wie seine Verwandten (382 f). Er selbst
wurde sich erst langsam seines Messiasherufes bewuft. Obwohl er voraus-
sah, daB er der in der Welt angehiiuften Gesamtsiinde, der Selbstgerechtig-
keit und dem Stolz, unterliegen werde, blieb er trotzdem seiner Erléser-
devise ,Non veni ministrari sed ministrare“ treu und erliste so uns alle
von unserer ,Siinde“. Zum Andenken an diese seine Lebensrichtung stiftete
er — vielleicht unter dem Einfluf einer augenblicklichen Eingebung (84) —
das Abendmahl. Eine Parallele mit den hellenistischen Mysterien lehnt
S. ab (134 ff.). All die Kreuzesmystik des Mittelalters verwirft er (349 ff.).
Eine bildliche Darstellung des Kreuzes und auch des Gekreuzigten will er
gelten lassen; aber in harten Worten wendet er sich gegen Bilder Gott
Vaters und der Mutter Christi (371 451). Mit all dieser, des Ubernatiir-
lichen vollkommen enthloften, liberalen Theologie verbindet S. stellenweise
eine grofie innere Wirme und Ergriffenheit. Doch muf man sich wundern,
daB ein Mann von solchen Anschauungen an der Spitze einer National-
kirche stehen kann, die bis vor kurzem jedenfalls noch positiv gliiubig war.
Ammann.

126. Dorsch, Aem. De Ecclesia Christi. Ed. altera retractata et
aucta (Institutiones theologiae fundamentalis IT). 8° (XV u. 774 8.) Oeni-
ponte 1928, Rauch. — Der Aufbau vollzieht sich in vier Hauptteilen:
I. De ecclesiae institutione et constitutione; II. De Ecclesia in se conside-
rata (de potestate hierarchica, vor allem gubernativa et magisterii; de mem-
bris; de fine); I1II. De proprietatibus; von den dargestellten umfaft die
letzte: visibilitas, die Lehre von den Merkmalen der Kirche, IV, De Eec-
clesia fonte revelationis seu de traditione schlieit an das ,munus doctri-
nale‘ an und behandelt Dasein der Uberlieferung, ihre Beziehung zur Hei-
ligen Schrift, ihre Kriterien (documenta Ecclesiae, Patres, theologi, sensus
catholicus) und ihren Fortschritt. Gesunde Methode (10), gut begriindete
Aufstellungen, umfassende Allgemeinheit der Fragen, die weite Ausblicke
gewihren in Kirchengeschichte, Patrologie und Kirchenrecht, empfehlen
das Werk, dessen klarer, sorgsamer Druck hervorzuheben ist. Einwinde
und Schwierigkeiten kommen fast allzu reichlich zu Wort. Die Literatur
ist insofern vollstiindig verwertet, als D. in Einzelfragen auf andere grifere
Werke verweist; Einzelarbeiten, zumal neuere, sind seltener vermerkt.
Vielleicht konnte hier im Interesse des Gleichmafes mehr geschehen, z. B. in
der Frage der Echtheit von Matth. 16, 18 ff. oder beziiglich der Lehrautoritit
des hl. Thomas; die Enzyklika Pius’ XI. ist wohl nur aus Versehen nicht
erwithnt. Es sei auf einige, von D. ausfiihrlicher behandelte Einzelfragen
hingewiesen: Episcopus monarchicus iure divino (106 f.); Cyprians Stellung
zum Primat (170 ff. 210 f£); Zusammenhang zwischen Primat und romischem
Bischofssitz (224 ff); die Bischife erhalten die Jurisdiktion wahrscheinlich
vom Papst (290); die ,Seele“ der Kirche als ,corpus Christi* (438 ff.) ist
der Heilige Geist (448 ff.); Exkommunizierte sind nicht Glieder der Kirche
(488 ff.); die Merkmale ,unitas“ und ,catholicitas® (die als ,actualis, simul-
tanea, perpetua“ gefafit wird; 589) sind negativ; ,sanctitas” ist positiv und
negativ, ,apostolicitas* ist positiv (642 ff). Beziiglich der Uberlieferung
stellt D. folgende These auf: ,Ipsum magisterium Ecclesiae assumit ratio-
nem fontis revelationis fundamentalis, essentialis, perpetui, necessarii“ (689).
Diese Fassung wird dem Begriff der Tradition voll gerecht.

+ Dieckmann.

127. Lattey, C., The Church. Papers from the Summer School of
Catholic Studies. 8° (XIV u. 303 S.) Cambridge 1928, Heffer & Sons.
Ts. 6d. — Der rihrige Herausgeber der Vorlesungen, C. Lattey, der
auch die ,Westminster Version of the Sacred Seriptures* leitet, schrieb
die Einfithrung. Die Vortrige sind das Ergebnis eintrichtiger Zusammen-
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arbeit von zehn Gelehrten aus dem Welt- und Ordensklerus, deren Namen
auch in Deutschland vollen Klang haben (J. Chapman O. 8. B., C. Martin-
dale S.J. u.a). Der Rahmen ist weit gespannt. Vom Alten Testament,
das keine Kirche im eigentlichen Sinne war, aber die Kirche vorausgesagt
hat (J. P. Arendzen, 8. 1—18), zu den Kirchenspaltungen der Donatisten
(Hugh Pope O.P.; 213—239), von Byzanz (J. Chapman; 240—271)
und von England (J. Clayton; 272—289). P. Martindale behandelt die
Lehre des Neuen Testaments, der Evangelien (19 ff.), der Apostelgeschichte
und der Briefe (38—56); P. Pope O. P. stellt die Kirche als ,Leib Christi®
dar (56—90) und als Vorstufen dieses Begriffes die ,Neuschépfung®, das
_Reich Gottes*, den ,Organismus*. Bs folgen zwei Beitrige aus der Kirchen-
geschichte: die Kirchenlehre der Vornizéner (G. M. Rhodes; 91—110), die
fast ausschlieBlich Cyprian berticksichtigt (,I think, it must be conceded
that St. Cyprian propounded theories that are not completely reconcilable
with the later formal teaching of the Church®; 97; ,we may ... conclude
that St. Cyprian’s theory of the Church did not fully represent the belief
of the Catholics of his day“; 109) und die Kirche in der Sturmzeit der
Volkerwanderung (J. H. Byrne: 111—129). Nun wendet sich die Unter-
suchung wieder der Kirche selbst zu, ihren Merkmalen (B. Grimbley faBt
zusammen Einheit und Allgemeinheit, Heiligkeit und Apostolizitit; 130
bis 183), ihrer Unvergiinglichkeit und Unfehlbarkeit (R. Downey 184—193;
die Unvergiinglichkeit umfaft drei Elemente: Unverinderlichkeit, Dauer,
Unversehrtheit), ihrer Jurisdiktionsgewalt (L. W. Geddes S. J.; 194—212;
man beachte die Ausfithrungen itber die Glieder der Kirche 205 f.). — Alles
in allem: eine wertvolle Gabe, reich an Belehrung. D
198. Peterson, B., Die Kirche. gr.8° (19 S.) Minchen 1929, C. H.
Beek. M 1.50. — Die kleine Schrift behandelt die reizvolle Frage, was ge-
schehen wiire, wenn die Juden als auserwihltes Volk an Christus geglaubt
hittten. P. meint, dann wiire keine Kirche gestiftet worden, Christus wire
bald wiedergekommen und die Zwolf wiren nicht als Apostel vom Heiligen
Geiste berufen worden. Er zieht die Folgerung, Christus habe weder un-
mittelbar die Kirche gestiftet noch selber ihre Amter eingesetzt (9). — Es
ist richtig, daf die Verkiindigung und Ausbreitung des Evangeliums anders
verlaufen wiire, wenn die Juden in ihrer Gesamtheit den Messias anerkannt
hitten. Aber die Kirche wire auf jeden Fall gekommen, bzw. sie war da.
Sie war im Alten Bund als allgemeine Kirche geweissagt, z. B. ,Fluent ad
eum [montem domus Domini] omnes gentes® (Is. 2, 2). Sie war von Christus
beabsichtigt und gegriindet. Schen vor seiner Himmelfahrt gab er den all-
gemeinen Missionsbefehl: ,Lehret alle Volker® (Matth. 28, 18). Vgl. Matth.
94, 14; 26, 13; Apg. 1, 8; Luk. 24, 47 usw. Wohl sollte die Predigt bei den
Juden anfangen, aber sie sollte nicht dabei stehenbleiben: Luk. 24, 47; Apg.
13, 46; Rom. 11, 11. Die sichthare Kirche auf Erden ist zwar nicht das-
selbe wie das in seiner umfassendsten Bedeutung genommene Reich Christi,
aber sie ist dasselbe wie das sichtbare Reich Christi auf Erden. — Der
Verf. meint: ,Niemals ist sodann weiter in der Kirche — auch in der katho-
lischen Kirche nicht — behauptet worden, Jesus habe Bischife eingesetat,
Priester geweiht usw.* (9 £). Die katholische Kirche behauptet allerdings
nicht, Christus habe durch Handauflegung Priester geweiht, aber sie hat
feierlich definiert, daf Christus durch die Worte: ,Tut dies zu meinem
Andenken®, seine Apostel zu Priestern eingesetzt habe; s. Tridentinum
sessio 22, can. 2 (Denzinger n. 949; vgl. 938). Christus kann vermdge seiner
,potestas excellentiae® auch ohne Handauflegung die innere Wirkung der
Weihe verleihen. Sollte der Verfasser seinen Plan, die Gedanken der
Schrift in einem groferen Buch zu begriinden oder weiterzufiihren, ver-
wirklichen, so wiire es sehr wiinschenswert, daB er dabei H. Dieckmann,
De Ecclesia I (1925), Assertum 8 (160 fi.) ausgiebig beriicksichtigte.
Deneffe.



Aufsitze und Biicher 289

129. Ruville, A. v., Vorwiirts zur Einheit. Ein Ruf an alle Getreuen
Christi. gr. 8° (VLI u. 95 S.) Mainz 1928, Kirchheim & Co. M 3.50; geb.
M 4.80. — Wenn der Verfasser ernst und eindringlich zur Einheit aufruft,
so meint er die wahre Einheit und die Riickkehr der Getrennten zur einen
katholischen Kirche. Er sucht die Ursachen der Spaltung klarzulegen und
die Griinde anzugeben, warum gerade jetzt eine giinstige Zeit zur Forde-
rung der Einheitsbestrebungen angebrochen sei: das Streben der Wissen-
schaften nach objektiver Wahrheit, das Fehlschlagen der Versuche, die
UnrechtmiBigkeit der katholischen Kirche zu beweisen, die erhéhte Leichtig-
keit, die katholische Kirche kennen zu lernen (62). Gut ist der Satz, womit
R. dem Vorwurf der Proselytenmacherei entgegentritt: ,Vom Irrtum zur
Wahrheit fiihren ist kein Berauben, kein Abspenstigmachen, sondern ein
Wiedereinsetzen beraubter Menschen in den ihnen zustehenden Besitzstand
von ideellen Giitern® (67). Mit dem Vorbehalt: ,wenn es die wahre Lage
zuldBt und den Sachverstindigen wie den mafBgebenden Autorititen nicht
andere Wege angemessener erscheinen® (78), macht er einen groBen Vor-
schlag: Berufung eines Konzils, vielleicht in einer ostlichen Stadt, zur
Wiedervereinigung mit den Orientalen; so werde die katholische Einheit
von neuem offenbar, und die andern Getrennten wiirden eindringlich zur
Riickkehr eingeladen. Er erhofft auch einen neuen weltlichen Schutzherrn
der Kirche (84 f£.). — In einigen Punkten kann man anderer Meinung sein,
so wenn R. bei Gregor VII. Leidenschaftlichkeit und Stérung der Reichs-
ordnung sieht (12 f.). Wohl mit Unrecht behauptet er, Bonifaz VIIL habe
die Absicht gehabt, die direkte Gewalt des Papstes iiber die Staaten als
Glaubenssatz zu definieren (16). Vgl. Denzinger, Enchiridion symbolorum,
ed. 16 (1928), n. 468 nota. Der Satz: ,Wenn die Herde sich spaltet, so
ist die wahre Ursache nicht in den Schafen, sondern im Hirten zu suchen®
(21; dhnlich 28), bediirfte doch wohl einer Einschriinkung. Die Herde Christi
besteht aus Schafen, die eigenen freien Willen haben. D.

130. Adam, K., Neue Untersuchungen iiber die Urspriinge der kirch-
lichen Primatslehre: ThQschr 109 (1928) 161—256. — Die eingehende, fast
100 Seiten umfassende Priiffung der Aufstellungen E. Caspars (Primatus
Petri; vgl. Schol 2 [1927] 599—601) und der Kritik derselben durch A. v. Har-
nack (BEcclesia Petri propinqua; vgl. Schol 3 [1928] 289) wiirdigt sorgsam
die beigebrachten Griinde, beurteilt sie aus der vollen Beherrschung der
einschligigen Quellen und Fragen und gelangt zu dem groBenteils ab-
lehnenden Ergebnis durch eine Einzeldeutung, die die grifieren Zusammen-
hinge nicht aus den Augen verliert. Der Wert der Arbeit ist wesentlich
positiv: Erkenntnisse und Einblicke in die Werdezeit des alten Christen-
tums und in die fortschreitende gedankliche und sprachliche Fassung des
urchristlichen Dogmas von dem Jurisdiktionsprimat des hl. Petrus und seiner
Nachfolger. — Beziiglich Tertullians Stellung und Zeugnis (167—203)
hiilt A. am afrikanischen Ursprung des ,edictum® fest, dessen ,Ego“-Form
vielleicht der sarkastischen Schreibweise Tertullians zuzuschreiben sei (169).
,Ecclesia Petri propinqua“ sei nicht Rom allein, sondern die Gesamtkirche
(174 f£); so erklire sich das von Harnack miBverstandene ,omnem®. Diese
Auffassung: Petrus als Urgrund der ganzen Kirchenordnung sei ,katho-
lisches Urgut®, lingst vor Tertullian vorhanden (184); Tertullian bestreite
nicht die Tatsache, sondern die Ausdehnung des apostolisch-hischoflichen
Rechtes auf den Nachlaf der Kapitalsiinden (186). Anderseits sei dieser
der erste, der Petrus allein als Bischof von Rom bezeichne (192 ff.) gemifs
der allgemeinen monarchisch-bischoflichen Nachfolge; damit bot er die
Grundlage fiir den Ausdruck ,cathedra Petri®. Die romischen Bischofslisten,
als Ausdruck der Nachfolge, hatten nicht blof geschichtlichen Wert, son-
dern waren ,mittelbar zugleich eine urspriingliche, primitive Form der romi-
schen Primatsbegriindung® (197), religios-dogmatischer, theologischer Art.
Die tiefere, biblische, vor allem auf Matth. Kap. 16 sich stiitzende Begriin-

Scholastik. IV. 2. 19
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dung setzte sich durch, als zur Zeit Cyprians das Schisma drohte. — In
Cyprians (203—252) Unitas-Theorie sei zu beachten, 1. daf Petrus nach
Cyprian personlich den Primat von Jesus erhalte; keine Kirche kann, un-
abhiéingig von Petrus, Quellpunkt der Einheit sein; 2. dak auf Petrus die
Gesamtkirche gebaut sei (204). Der Vorrang Petri besage nach Cyprian zwar
keine Oberhoheit, sei aber auch nicht rein zeitlich, sondern als dauernder
Einheitsgrund aller Bischofe irgendwie rechtlich gefafit. Von hier ist die
Briicke zum kirchlichen Dogma leicht zu schlagen: also muf Petrus die
Einheit sichern. ,Damit war der Jurisdiktionsprimat in nuce gegeben® (209).
Kraft des Nachfolgegedankens ,konnte die Ubertragung des Vorrangs Petri
auf seine ,cathedra‘ in Rom nicht ausbleiben® (209). So bedeutet ,primatus*“
bei Cyprian nicht ,aktive Sondergewalt®, aber doch den die ,Einheit be-
griindenden und erhaltenden Vorrang*; es zeigt sich, daf Cyprian den in Rom
festgeprigten Ausdruck seines Vollsinnes ,einer iiberragenden aktiven Ge-
walt® entkleidet hat; seine Theorie war vom Leben iiberholt, bevor sie ge-
formt war (223 f.). Immerhin ist fiir Cyprian Rom ,ecclesia principalis®,
d. h. ,Hauptkirche, insofern sie Urkirche ist* (231); damit ist der Petrus-
Primat auf die réomische Kirche ausgedehnt, ihr Vorrang, irgendwie recht-
licher Art, anerkannt. An dieser Ansicht hielt Cyprian auch im Ketzertauf-
streit fest (237 ff.). ,So gehort Cyprian in die Reihe der kirchlichen Pri-
matszeugen, wenn sein Zeugnis auch nur ein unvollkommenes ist* (255).
T Dieckmann.
131. Lenz, J., Autoritit und Liebe in der Urkirche: PastBon 39 (1928)
321—331. — Der Aufsatz will gegen Individualismus und weiterhin Sub-
jektivismus ,geschichtlich zeigen, wie uns tatsdichlich vom Beginn der
Kirche an eine Autoritiit entgegentritt, die eine rechtliche Uber- und Unter-
ordnung kennt* (823). Die Worte Jesu wie die Lehre und das Vorgehen der
Apostel nach der Apostelgeschichte, den Briefen Pauli und der Geheimen
Offenbarung lassen keinen Zweifel daran. Ergiinzt wird deren Zeugnis durch
die Viiter der nachapostolischen Zeit: Klemens von Rom, Ignatius von An-
tiochien, Irendus. So bildet der Beitrag eine Ergiinzung zu Mansers Aufsatz
(vgl. Schol 3 [1928] 595 f.). ,Recht und Liebe gehoren zusammen.“ Die
Kirche ist gewifs Liebes- und Gnadenkirche, aber auch Rechtskirche (323).
,Durch den Zusammenhang mit den Bischifen und dem Papste und so mit
den Aposteln, mit Petrus, mit Christus, mit Gott!® (331). D.
132. Harnack, A.v., Die Entstehung der christlichen Theologie und
des kirchlichen Dogmas (Biicherei der Christl. Welt). 8° (III u. 90 8.
Gotha 1928, Klotz. — Das Buch (Bonner Gastvorlesungen) enthilt in knapper
Form einen GroBteil der grundlegenden Anschauungen H.s. Nachdem die
iilteste Gemeinde sich vom Judentum geldst hatte und damit Kirche ge-
worden war (6 ff.), begann der ProzeBi, der zum ,kirchlichen Dogma* fiihrte.
Diesem nachgehend, zeigt H. seine Quellen (Der ,Geist®, die Apostel, das
A, T.; 20 ff), die Grundziige der Verkiindigung (die Anfinge des Sym-
bolums: das Gericht, der Glaube an den Vater, an Jesus Christus, an den
Heiligen Geist, die Kirche, die Auferstehung; 37 ff.), die ersten Theologen
(Paulus, Johannes, Valentin und Marcion, die Apologeten; 54 ff.), die um-
bildenden Faktoren (aus der Verkiindigung wird Lehre und Gesetz: Dogma;
im einzelnen das christologische Dogma; 74 ff.). — Das Biichlein bietet
keine neuen Erkenntnisse H.s, sondern will im Gegenteil gegen neuere
Ansichten aus dem eigenen Lager (vgl. Vorwort) iltere Anschauungen
vertreten. Daher mag der Eindruck riihren, daf der Ton kriftiger und
herber ist als sonst. H. unterstreicht stirker die eigene Ansicht, lehnt
andere entschiedener ab; so die neuere Kultustheorie (Deifmann; 9), die
Mythologisierung des Christentums (16 45; vgl. 9), Holls Kirchenbegriff (25),
die Annahme eines Urkatechismus (Seeberg, Feine; 38; vgl. aber 52), be-
sonders scharf das A.'T. als groBtenteils ,unterwertig® (9), ,ein schweres
Kreuz* fir die Kirche (36; vgl. 31—36). Auffallend sind die Ansichten iiber
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die Kirche (,das Paradoxeste vom Paradoxen® 14; ihre Gleichsetzung mit
dem Heiligen Geist und dem Herrn 29); iiber die angeblich modalistische
Christologie Viktors und Zephyrins (85 f.); daf die Sindlosigkeit Jesu aus
der jungfriulichen Geburt begriindet sei (48). Im iibrigen hat H. keine Re-
traktationen geschrieben; seine Ansicht z. B. iiber Jesus blieb die gleiche:
er war reiner Mensch mit ,jiidischem Horizont* (7 f.); das Ostererlebnis
als Schauung, deren Wirklichkeit den Jiingern gewifi war (46), ist, wenn
und soweit erkldrbar, zuriickzufiihren auf den ,fortwirkenden Eindruck der
Person Jesu selbst* (46). b
133. Kempf, Konstantin, 8. J,, Die Heiligkeit der Kirche im
19. Jahrhundert. Ein Beitrag zur Apologie der Kirche. 8. Aufl. 8° (630 S.)
Einsiedeln 1928, Benziger. M 12.—; geb. M 15.-—~ K.s hagiographisches
Werk, das bei seiner 8. Auflage durch die Beriicksichtigung von etwa hun-
dert neuen Seligsprechungsprozessen an Umfang und Inhalt wesentlich ge-
wonnen hat, ist nicht lediglich von praktischem Erbauungswert; dem Apolo-
geten bietet es auch wissenschaftlich gut einzuordnendes Material zum Be-
sitznachweis der Heiligkeit als eines Wesensmerkmals der wahren Kirche
Christi fiir die FEcclesia Romana bzw. zum Nachweis ihrer Gottlichkeit auf
dem vom Vaticanum sess. 8, cap. 3 genannten empirischen Wege: ,Eeclesia
per se ipsa ob suam ... eximiam sanctitatem ... perpetuum est motivum
credibilitatis. Gummershach.
134. Bopp, Linus, Die erzicherischen Eigenwerte der katholischen
Kirche (Katholische Lebenswerte 11. Bd.). 8° (712 S.) Paderborn 1928,
Bonifaciusdruckerei. M 9.—; geb. M 11.— Aufgabe der genannten Samm-
lung ist es, die ganze Wertfiille des Katholizismus auszubreiten und nicht
zuletzt katholisches Eigengut Neinern und Zweiflern gegeniiber als solches
anszuweisen. In diesem Bande stellt B. die erzieherischen Eigenwerte
heraus in folgenden sechs Abschnitten: 1. Grundfragen, 2. Erziehungsweis-
heit der Kirche, 8. Erziehungskunst der Kirche, 4. Das kirchliche Sondergut
und sein erzieherischer Wert (ein herrlicher Ausblick!), 5. Die Erziehungs-
werte der Kirche auf piadagogischen Einzelgebieten, 6. Die Gefahren der
katholischen Pidagogik. Die Bedeutung des Werkes, in dem der Verfasser
wiederum seine reiche Kenntnis der einschliigigen Literatur verriit, scheint
mir gerade in der Systematik seiner Darlegung zu liegen. Damit wird B.
zum wirksamen wissenschaftlichen Anwalt der spezifisch katholischen Pid-
;‘gogik und schlieBlich anch zum Apologeten der ,una sancta et sanctificans
eelesia®, ;
135. Gotzmann, Wilhelm, Die Unsterblichkeitsheweise in der Viiter-
zeit und Scholastik bis zum Ende des dreizehnten Jahrhunderts. Eine philo-
sophie- und dogmengeschichtliche Studie. 8° (247 S.) Karlsruhe, Friedrich
Gutsch 1927. M 7.50. — Altbekannte Beweise erscheinen in ganz neuem
Licht, wenn man sieht, wie Jahrhunderte an ihrem Aufbau und Aushau ge-
arbeitet haben. G. verfolgt in seiner Arbeit, die Griindlichkeit der Forschung
mit klarer Darstellung verbindet, die verschiedenen Unsterblichkeitsheweise
metaphysischer, teleologischer und moralischer Natur seit der griechischen
Philosophie mit Plato, Aristoteles und Plotin durch die Viiterzeit hindurch,
in der Tertullian und Augustin von besonderer Bedeutung sind, bis zum
Beginn des 14. Jahrhunderts, da mit Seotus und Ockham eine neue Zeit
anbricht. Besonders macht er in der scholastischen Periode auf die Be-
deutung des spanischen Ubersetzers Dominikus Gundisalvi aufmerksam.
Durch ihn gewann arahisch-neuplatonische Weisheit tiefen Einflug auf die
Gestaltung der Beweise, wie sich in andern Fragen der Apologetik das
Einwirken des Juden Maimonides stark geltend macht. In erster Linie ist
das Tatsachenmaterial gut gesammelt und georduet. Fir die Hervorkehrung
der Kernpunkte und der treibenden Kriifte in der Entwicklung hitte wohl
etwas mehr geschehen konnen. Zu wiinschen ist, daB das Buch nicht nur
in die Hinde von Fachphilosophen und Apologeten gelange, sondern auch

19*
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in weiteren apologetisch interessierten Kreisen die Anerkennung finde, die
es verdient. Pelster.
136. Grundmann, Herbert, Studien iiber Joachim von Floris: Bei-
trige zur Kulturgeschichte des Mittelalters und der Renaissance. gr.8°
(212 8.) Leipzig 1927, Teubner. M 8.— Den Ausgangspunkt Joachims sieht
G. mit Recht in seiner eigenartigen typologischen Geschichtsauffassung. Altes
und Neues Testament sind der spiiteren Geschichte so zugeordnet, daB man
aus ihrem zeitlichen Ablauf die Art und Dauer des Verlaufs der Welt-
geschichte im allgemeinen bestimmen kann. Orientierungspunkte sind die
Generationen, Aus dieser Theorie folgert Joachim, daf vor dem Weltende
ein neues Zeitalter hereinbreche, das eben damals (1200) beginnen sollte, die
Zeit des Heiligen Geistes, der Vollkommenen, der Monche und der Be-
schauung, die Zeit des geistigen Verstindnisses der Schrift, eines ,Evan-
gelium aeternum®. Kirche und Sakramente werden im neuen Zeitalter der
Vollkommenheit und Freiheit vergeistigt, um nicht zu sagen aufgehoben.
Dadurch stellte sich J. in Gegensatz zur Kirche, nach deren Lehre mit den
Aposteln die Zeit der dffentlichen und allgemein verpflichtenden Offenbarung
abgeschlossen ist, wenngleich das Verstiindnis dieser Offenbarung stets
wachsen kann, nach der ferner auf das Zeitalter der von Christus gestifteten
Kirche unmittelbar der AbschluB der Zeiten folgt. In der Hervorhebung
dieser wesentlichen Punkte hat G. sicher das Rechte getroffen. Sie finden
sich freilich bereits fast restlos zusammengestellt in dem Artikel iiber
Joachim, den Ehrle 1889 im Kirchenlexikon schrieb, der aber G. ent-
gangen ist. — Trotz des genannten Vorzuges wird der Historiker das Buch
wohl unbefriedigt aus der Hand legen. Wenn man iiber Geschichte philo-
sophieren will, muf dies auf Grund von Tatsachen, nicht auf Grund véllig
unbewiesener Hypothesen erfolgen. G. hat sich kritiklos der extremsten
rationalistischen Bibelkritik und Religionsgeschichte verschrieben. Die hei-
ligen Schriften sind ihm ein Konglomerat von jidischer Sage, Geschichte,
Prophetie und Dichtung, von naiven Berichten eines heiligen Lebens und
von hellenistischer Spekulation (30). Ebenso ist die Kulturfeindlickeit und
Jeinseitige“ Jenseitsbetonung der Kirche fiir G. anscheinend feststehende
‘Wahrheit. Er sicht die Bedeutung Joachims gerade darin, daf in dessen
Geschichtsauffassung eine Vollendung im Diesseits erreicht wird. Freilich
sieht sie etwas anders aus als heutige Diesseitskultur. Vergessen hat
(., daf auch nach Joachim auf das Endzeitalter das ,Ende“ erst folgt. —
Uber den Anspruch der Kirche, unwandelbar zu sein, iiber die eschato-
logische Deutung des Reichgottesgedankens, iiber christliches Ideal und
Wert der Diesseitskultur und vieles andere hitte sich G., der die ,histo-
rische“ Literatur der Katholiken und ebense die Literatur protestantischer
Rationalisten gut kennt, bei katholischen Apologeten und Dogmatikern, wie
Dieckmann (De Ecclesia), Mausbach (Die Ethik des hl. Augustinus), Grabmann
(Die Kulturphilosophie des hl. Thomas), leicht unterrichten kénnen. Katho-
lische Dogmen sind ihm stark mythologisch geféirbt. Ist das ,Dogma“ der
allseitigen und ausnahmslosen Entwicklung des Menschengeschlechts, welches
den geschichtsphilosophischen Ausfiihrungen und Urteilen G.s zu Grunde
liegt, und die Annahme eines ,rein“ diesseitigen Lebenszweckes, die durch-
klingt, etwa eine bessere Grundlage fiir geschichtsphilosophische Thesen
als die Voraussetzung von gewissen unwandelbaren Grundwahrheiten, die
sich als solche kundgeben, und einer Offenbarung, die als solche zuerst be-
wiesen wird? In dem Kapitel iiber die Nachwirkungen scheint vieles recht
hypothetisch. Verschiedene dort angefiihrte Erscheinungen hiingen wohl
mehr mit pantheistischen Stromungen zusammen als mit dem iiherspannten,
aber nicht pantheistischen Vollkommenheitsideal des Joachim. — Die beiden
Exkurse iiber dje Venediger Drucke und die Typologie in der Kunst lassen
hoffen, dafi der Verfasser Bedeutendes leisten wird, sobald er das Schwer-
gewicht mehr auf Tatsachenforschung und Tatsachenphilosophie verlegt. P.
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2. Dogmatik und Dogmengeschichte

187. Gspann, J. Chr., Einfihrung in die katholische Dogmatik. Zum
Selbstunterricht und fiir akademische Vorlesungen. gr. 8° (VIII u. 176 8.)
Regensburg 1828, Verlagsanstalt vorm. G. J. Manz. Brosch. M 5.—, geb.
M 6.50 — Diese mit innerer Wérme und stellenweise in blihendem Stil ge-
schriebene Einfiihrung in die katholische Dogmatik ist eine willkommene
Gabe. Die besten Teile scheinen mir der Abschnitt iiber die Methode der
Dogmatik (VIII) und die Zeichnung der groBen Linie der Geschichte der
Dogmatik (XII) zu sein. Da die Einfihrung in die Dogmatik als eigene
Wissenschaft kaum gepflegt ist, kann man tiber den Einbau des einen
oder andern Teiles verschiedener Meinung sein. Die Eroérterungen iiber
den Glauben, besonders tiber die Analyse des Glaubens, gehoren eher in
den dogmatischen Traktat ,De fide“. Ob das Buch auch fiir den noch
nicht geschulten Theologen zum Selbstunterricht geeignet sei, ist wohl im
Hinblick auf die Schwierigkeit und Strittigkeit mancher Fragen zu be-
zweifeln. Finzelheiten konnen beanstandet werden. Beziiglich der Existenz
der menschlichen Natur Christi schreibt G. einfach: ,Die menschliche
Natur in Christus hat . .. nicht einmal eine eigene Existenz, sie hat nicht
,proprium esse exsistentiae’, wie die Schule sagt‘ (117). Es sollte doch
wenigstens heifien: ,wie eine Schule sagt‘. G. meint auch, seit Kar-
dinal Van Rossum sein Buch ,De essentia sacramenti ordinis“ geschrieben
habe, herrsche beztiglich der Materie und Form des Weihesakramentes
,Ubereinstimmung und Ruhe® (157). E. Hugon O. P. vertritt jedenfalls
auch nach Van Rossum die diesem entgegengesetzte These. Daf die In-
spiration von der Dogmatik als bewiesen vorausgesetzt wird (52), ist
richtig fiir den groften Teil der Dogmatik; aber der Nachweis der In-
spiration gehort in die Dogmatik und geschieht durch ein dogmatisches
Traditionsargument. Zu der Frage: ,Wann und wo hat denn die Kirche
eine theologische Konklusion im eigentlichen Sinne des Wortes zum for-
mellen Glaubenssatz erhoben ?“ (58), kinnte man darauf hinweisen, daf
Marin-Sola O. P. in seinem Werk ,L'Evolution homogetne du Dogme ca-
tholique* 12 (1924) 299—341 wenigstens den Versuch macht, zehn Bei-
spiele dafiir anzufiithren. Deneffe.

138. Wiegand, Friedrich, Dogmengeschichte. I: Entstehung und
Entwicklung des Dogmas in der alten Kirche (118 8.); II: Erhaltung, Um-
bildung und Weiterbildung des Dogmas im Katholizismus des Mittelalters
und der Neuzeit (122 S.). (Sammlung Goschen Bd 993 u. 994). Berlin
1928, Walter de Gruyter. Je M 1.50. — Das Ziel dieser Anzeige kann
nicht darin gesehen werden, daf wir jedem abweichenden Satz W.s unsere
katholische Auffassung gegeniiberstellen. Man weiB,, wie untragbar fir
uns die Konzeption einer wirklichen Umbildung des Dogmas ist; sie kime
uns gleich dem Wesensverfall der einen von Christus gestifteten Kirche.
Der wissenschaftlichen Vollstindigkeit wegen wiinschte ich noch (entweder
in der Einleitung des ersten Bandes oder wenigstens an der entsprechenden
Stelle des zweiten) die Beifigung der im Katholizismus heimischen Be-
griffe von Dogma, Dogmenentwicklung, Dogmengeschichte; es kinnte dies
etwa in der knappen Form Dieckmanns in Brauns ,Handlexikon der ka-
tholischen Dogmatik® geschehen. Mehrfache Verwendung von Kleindruck
hiitte wohl Raum geschaffen fiir ergiebigere Literaturverweise im Text
(vgl. z. B. Rauschens ,Patrologie in Herders ,Theologischen Grundrissen*).

Gummersbach.

139. Sajdak, I, Anonymi Oxoniensis lexicon in orationes Gregorii
Nazianzeni. Seorsum impressum e ,Symbolis grammaticis in honorem
Ioannis Rozwadowski®. 8° (25 S.) Cracoviae apud Bibliopolam Gehethner
& Wolff, 1927. — Die kleine Schrift ist ein Sonderabdruck aus einer Fest-
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schrift fiir den Priisidenten der polnischen Akademie der Wissenschaften,
den Sprachwissenschaftler Joh. Rozwadowski. Sie enthilt ein dem Ox-
forder Codex Bodleianus Baroccianus Gr. 50 entnommenes altes Worter-
verzeichnis zu den Reden des hl. Gregor von Nazianz, das schon 1835 von
I. A. Cramer, aber mit manchen Fehlern, herausgegeben worden war. Der
neue Herausgeber hat in miihevoller Arbeit zu jedem Wort die Fundstelle
in den Reden des hl. Gregor und gegebenenfalls in den Scholien sowie in
den alten Lexika, wie Hesychius, Suidas u. a., angegeben. Er hofft wohl
nicht mit Unrecht, das kleine Worterverzeichnis werde bei der von der
Krakauer Akademie geplanten Herausgabe der Reden des hl. Gregor von
Nazianz Dienste leisten. Eine ldngere Besprechung bringt die Philologische
Wochenschrift 48 (1928) 1153—1155. Deneffe,
140. Grabmann, M., Einfithrung in die Summa theologiae des hl, Thomas
von Aquin. 2., neubearbeitete und vermehrte Aufl. 8° (183 S.) Freiburg,
Herder. M 450 — Es diirfte wenige Biicher geben, die so geeignet sind,
Freude und Licbe zum Gegenstand des Studiums zu wecken. Der Leser
wird in die Werkstiitte des Schopfers der ,Summa® eingefiihrt und auch
in jene der Thomasforschung neuer und alter Zeit. FEin Mann, der den
Stoff beherrscht und das Handwerkszeug zu gebrauchen versteht, zeigt
dem Anfiinger, was geplant, wie es geworden und was noch zu tun. Nach
einer weit ausgreifenden literarhistorischen Einleitung beschiftigt sich ein
zweites Kapitel mit dem Ziel, das Thomas bei dieser ,Summa pro inci-
pientibus“ vorschwebte, und mit den Mitteln zur Verwirklichung des
Zieles. Das dritte Kapitel zeigt, wie die ,Summa® systematisch und vor
allem historisch zu interpretieren und zu werten ist. Das letzte Kapitel
gibt ithren Aufban. Es ist keine Ubertreibung, wenn ich sage, das Werkchen
kann allen Studierenden der Theologie und auch der Philosophie nicht
genug empfohlen werden. — Einige kritische Bemerkungen, die der ver-
sthnlichen und positiven Art des Verfassers weniger liegen, wiren viel-
leicht doch am Platze gewesen. Die ,Summa“ hat trotz ihres iiberragenden
Wertes, wie dies bei allem Menschlichen der Fall ist, auch ihre Mingel.
Der grofite scheint mir zu sein, daf die positiven Quellen der Offenbarung
zu stark zuriicktreten. Auf der hichsten Héhe der Scholastik melden sich
die ersten Vorboten des Verfalls. Damals war ein gewisser Ersatz in den
Schriftkommentaren. Wer heute die Theologie ,einzig“ aus der ,Summa*
studieren wollte, wiirde sein Ziel nicht erreichen. Es hiitte zweitens gerade
fiir Anfinger unbedingt bemerkt werden miissen, daf die ,Summa*“ das voll-
endetste Werk der Theologie des 13. Jahrhunderts ist, daf aber die Theologie
seitdem in manchen Fragestellungen, in den Antworten auf alte Fragen, in
der Umbildung und Ausbildung vieler Ansichten nicht nur scheinbaren,
sondern wirklichen Fortschritt gemacht hat. G. behandelt die ,rein* syste-
matische Thomas-Interpretation sehr glimpflich. Tatsache ist, daf sie das
innere und feinere Verstindnis der thomistischen Gedanken nicht allzuviel
gefordert, ja vielfach durch ihre Ubermalungen gehindert hat. Sie mubte
hier versagen, weil ihre Methode ungeniigend war. Hatte man doch bis
in die neueste Zeit, um nur eines herauszugreifen, von der wesentlichen
Chronologie die konfusesten Vorstellungen; genauere Untersuchungen iiber
Bedeutungswandel der Fachausdriicke und Entwicklung des Gedankens
gab es kaum. Die fundamentale Bedeutung der Kommentare liegt auf an-
derem Gebiete. In ihnen und durch sie vollzog sich ein grofier Teil des
theologischen Fortschrittes. Deshalb miiite mit aller Entschiedenheit die
absolute Notwendigkeit ihres Studiums, sowie des Studiums anderer Schulen
betont werden. Die Theologie baut in erster Linie auf der Tradition, und
zwar der ganzen Tradition auf, nicht nur auf den Vitern, Thomas und den
andern Scholastikern des 13. Jahrhunderts. — Binige Versehen und Riick-
stindigkeiten im literarhistorischen Teil wird der Verfasser selbst leicht
bemerken. Ich wiirde die ,Summa de bono* und ,De sacramentis® Alberts
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nicht als Teile der ,Summa de creaturis® bezeichnen. Die regelmiiBige zeit-
liche Trennung von ,Disputatio® und ,Determinatio® wird viel behauptet,
ist aber als ,Regel® keineswegs hewiesen. Pelster.
141. Meersch, Ios. van der, Tractatus de Deo Uno et Trino (Theo-
logia Brugensis). Ed. altera, aucta et emendata. gr.8° (XVIII u. 534 8.)
Brugis 1928, Beyaert. Pro Belgio F» 50.—; pro exteris Belgas 18.— Die
neue Auflage enthilt mehrfach eine kurze und klare Stellungnahme zu
Fragen, die in den letzten Jahren eingehend erdrtert wurden. So wird
n. 6bi8 gegen Garrigou-Lagrange ein wesentlicher und adiquater
Unterschied zwischen der eigentlichen Theologie und der Apologetik ge-
lehrt; letztere Wissenschaft werde vielleicht besser ,scientia propaedeu-
tica ad theologiam® genannt (Vorwort zur 2. Aufl. Anm. 1), weniger gut
,theologia fundamentalis® (S. 4 Anm. 5). — Gegen Rousselot, der die
Notwendigkeit der Erleuchtungsgnade fiir Erkenntnisse der natiirlichen
Ordnung iibertreibt, wird die Erkenntniskraft des Verstandes im Zustande
der gefallenen Natur verteidigt (n. 83bis), — Bel Gelegenheit des deonto-
logischen Gottesbeweises (der als ungeeignet abgelehnt wird) verteidigt
der Verfasser gegen Ranwez den Unterschied der liBlichen Siinde und
der Unvollkommenheit (n. 87Pis; vgl. Schol 1 [1926] 627; 3 [1928] 2567 f.
624 f.; unten Nr. 189—192). — Die mystische Beschauung sei kein Mittel-
ding zwischen Glaubenserkenntnis und Gottesschau, sondern eine ,cognitio
fidei extraordinaria® (n. 282f). — Gegen De Broglie (vgl. Schol 1 [1926]
308 ff) und Maréchal (vgl. Schol 8 [1928] 351 f) richten sich drei As-
serta n. 801bis): 1. Kein Geschopf hat einen ,appetitus innatus* nach der
Anschauung Gottes; 2. deren Moglichkeit kann die blofe Vernunft nicht
positiv beweisen; 8. daher ist sie auch kein notwendiger Gegenstand der
eigentlichen Philosophie. Thomas scheine in dieser Frage von Mulard
(vgl. Schol 1 [1926] 808 f.) richtig erklirt zu werden (n. 302). — In der
Lehre von der Erkenntnis der bedingt zukiinftigen freien Handlungen ist
v. d. M. Molinist. Er ist tiberzeugt, damit auch dem hl. Thomas zu folgen
(s. besonders n. 420). Beziiglich der Pridestination wird die Meinung Bil-
lots vertreten: Jede vorausgehende Verwerfung ist abzulehmen (n. 570 f.
591 604), aber gleichwohl die gratuite Erwihlung zur Seligkeit als erstes
Dekret Gottes anzunchmen (n. 582 ff.). Es scheint, daB dieser Vermittlungs-
versuch nicht glucklich ist, da das genannte Erwihlungsdekret mit logi-
scher Notwendigkeit zur Annahme der vorausgehenden Verwerfung fiihrt.
Eher liBt sich dariiber reden, ob der Ausdruck ,praedestinatio ad gloriam
post praevisa merita‘ geniigend unmifiverstiindlich sei. Den Anhingern
dieser Lehre kommt es jedenfalls nur darauf an, zu betonen, dak zwar die
Gesamtvorausbestimmung rein gnadenhaft und von aller Voraussicht der
Verdienste unabhingig sei, dagegen eine der Priidefinition der Verdienste
vorausgehende Erwihlung zur Seligkeit, als mit einem ernsten allgemeinen
Heilswillen Gottes unvereinbar, abgelehnt werden miisse. — Im ganzen verdient
das Lehrbuch auch in der neuen Auflage warme Empfehlung. TLange.
142. Bielmeier, A, O.S.B., Die angeborene Gottesidee im Lichte
des Vatikanums und des thomistischen Systems: ThG1 20(1928)320—332. —
Zunicht wird die Lehre von der angeborenen Gottesidee bei Klee, Stauden-
maier, Kuhn kurz und klar dargelegt; dann begriindet der Verfasser seine
Ansicht, diese Auffassung sei mit der Intention des Vatikanischen Konzils
schwer vereinbar und leide auch an inneren Schwierigkeiten; zum Schluf
zeigt er, der hl. Thomas sei ein entschiedener Gegner dieser Lehre. —
B. scheint entgangen zu sein, daf die Frage nach der Vereinbarkeit jener
Lehre mit der des Vatikanums schon von Granderath (Constitutiones
dogmaticae Cone. Vaticani S. 39 ff.) untersucht und beantwortet war. Wenn
er meint, ,daB die Annahme einer solchen Idee der ganzen Richtung und
Tendenz des Vatikanums entgegen ist, das sei ,a priori jedem klar, der
die Stellung des hl. Thomas in unserer Frage kennt und sich vor Augen
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hilt, daf der Geist des Aquinaten in erster(!) Linie die Konzilsentschei-
dungen inspiriert hat, eine Anlehnung, die vielfach(!) bis zu wortlichen
Heriibernahmen von Texten des hl. Thomas geht® (328), so diirfte das mehr
sein, als sich beweisen lifit; der Hinweis: ,Man vergleiche z. B. den
Konzilstext mit 1, q. 2, a. 2, oder S. c. Gent. I 3 geniigt nicht.  Lennerz.
143. Galtier, Paul, 8. J.,, L'habitation en nous des trois Personnes.
Le fait — Le mode. 8°(262 8.). Paris 1928, Beauchesne. Fr. 14.— Gegen-
iiber den bekannten Meinungen von Petau, Scheeben und De Régnon, deren
gemeinsame Grundidee in neuester Zeit an Boden zu gewinnen scheint,
verficht der erste Teil unter Aufgebot eines reichen patristischen Materials
die traditionelle Lehre, dat die Vereinigung der Seele mit dem Heiligen
Geist und seine Schenkung an sie der dritten gottlichen Person nur per
appropriationem zuzuschreiben ist. Der zweite Teil sucht den Modus der
Einwohnung zu erkliren (151—256). Besonders gut versteht es G., schwache
Seiten der hisher gebrachten Erklirungen hervorzukehren. Vazquez, Suarez
und zumal Johannes a S. Thoma, zu dessen Anwalt sich neuestens Gardeil
gemacht hat, werden der Reihe nach als unbefriedigend abgelehnt. Man
michte jedoch meinen, daB die ,cognitio experimentalis® bei Johannes a
S. Thoma und erst recht bei Gardeil wohl nicht so kraf gemeint ist, als
es bei dieser Bekémpfung den Anschein gewinnt. In der Sache diirfte G.
nicht gar so weit von Gardeil abweichen. Seine eigene Losung (209 ff.)
geht von Vazquez aus: Einwohnung durch die ,efficientia gratiae®; sie
fiihrt diese Erklirung aber weiter, indem sie nachzuweisen sucht, daf die
Bewirkung der Gnade durch Gott infolge ihres eigentiimlichen assimilierenden
Charakters eine besondere Gegenwart Gottes einschliefe und auch insofern
einen Besitz Gottes mit sich bringe, als sie ganz darauf zielt, unserem Ver-
stand und Willen Teilnahme am gottlichen Leben zu verschaffen. — Sehr
beherzigenswert sind gelegentliche methodologische Bemerkungen: Die Frage
sei bisher zm stark von der begrifflichen Seite und nicht genug von der
Wirklichkeit aus behandelt worden. Man miisse doch in erster Linie die
Ziige studieren, unter denen die gottliche Einwohnung in den sie bezeugenden
Glaubensquellen erscheint (154). Manche Theologen seien unbewuBt Opfer
der Gewohnheit geworden, blof aus dem formellen Sinn der Worte zu
argumentieren, ohne sich um deren geschichtliche und wirkliche Bedeutung
zu kilmmern, ,C’est le constant danger d'erreur que fait courir a la théo-
logie une méthode trop exclusivement dialectique. Les ,autorités‘ ne s'y
interprétent plus que d’aprés la grammaire et la logique® (184f.). Lange.
144, Garrigou-Lagrange, R., L'habitation de la Sainte Trinité et
l'expérience mystique: RevThom 33 (1928) 449—478. — Im Anschluf an
Gardeils Artikelserie (RevThom 1923) werden zuniichst kurz die Ansichten
von Vazquez und Suarez iiber die gottliche Einwohnung, dann eingehender
die Lehre des hl. Thomas in der Deutung von Johannes a S. Thoma und
Gardeil dargelegt. Letztere werde wohl von keinem Thomisten verworfen,
wenn auch einige, wie die Salmanticenses, mehr in der Weise des Suarez
redeten (462). Galtiers Beweisfiihrung gegen Joh. a. 8. Thoma und Gardeil
gehe von der falschen Voraussetzung aus, daf diese eine aktuelle ,cog-
nitio experimentalis Dei“ in allen Gerechten annihmen. Gott werde blok
als ,obiectum quasi experimentaliter cognoscibile®, d. h. als ,obiectum
non distans® hingestellt (463 A.). Die Gabe der Weisheit mache der Seele
des Gerechten Gott in dieser Weise erkennbar. Das sei keine diskursive
Erkenntnis (464 ff.), aber auch keine unmittelbare Erfahrung im eigentlichen
Sinne; sie sei bloB ,quasi experimentalis®, weil Gott in der von ihm
hervorgebrachten Wirkung der gottlichen Liebe und diese als solche nicht
mit absoluter Gewibheit erkannt werde (469 ff.). In dieser Lehre des Aqui-
naten mochte G.-L. eine grofie Bekriiftigung seiner These sehen, daf die
eingegossene Beschauung der Glaubensgeheimnisse auf dem normalen Weg
der Heiligkeit liege (472). — Eine beigefiigte Note iiber ,appetitus natu-
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ralis® und ,potentia oboedientialis* (474—478) nimmt Stellung gegen die
Deutung der diesbeziiglichen Lehren des hl. Thomas durch Dom Laporta
(vgl. Schol 3 [1928] 614 f.). L

145. Koppel, R, Das Alter der Menschheit: StimmZeit 116 (1928)
22—32. — Viele Fragen beziiglich der Eiszeit sind noch ungeldst; an dem
Penckschen Schema wird mehr und mehr Kritik geiibt. Aber trotz aller
Unstimmigkeiten im einzelnen sind alle Forscher von dem hohen Alter der
Funde itberzeugt. Uberreste von mindestens 140 Eiszeitmenschen, darunter
sicher 62 Neandertalern, sind nachgewiesen; dazu hunderttausende von
Artefacta aus der Eiszeit. Die Altersschitzung fiir den Neandertaler, wie
sie von fiinf bedeutenden neueren Forschern vorgenommen wurde, schwankt
zwischen 30000 und 130000 v. Chr. Da diese Menschenrasse weltweit
verbreitet war, ist von da noch ein langer Weg zum gemeinsamen Stamm-
vater der Menschheit. — Aus der Ubersicht geht jedenfalls das hervor, dak
in dieser Frage GewiBheit noch nicht erreicht ist und weitere Forschungs-
ergebnisse abzuwarten bleiben. L.

146. Fr. L., O. P., La pensée de Sylvestre de Ferrare et de Cajetan sur
la justice originelle: RevThom 83 (1928) 428—441. — Infolge der Arbeiten
von Bittremieux, Kors u. a. hat in den letzten Jahren eine lebhafte Kon-
troverse iiber den Begriff der ,iustitia originalis* beim hl. Thomas ein-
gesetzt. Michel machte im Dict. de Théol. Cath. (,Justice originelle® 202 ff.)
den Versuch, aufier Bafiez (In 8. th. 1, q. 95, a. 1, dub. 2) auch Ferrariensis
und Cajetan als Anhinger der adiquaten Unterscheidung zwischen ,iustitia
originalis® und heiligmachender Gnade zu erweisen. Dagegen wendet sich
der Verfasser. Aus Sylvesters Kommentar bringt er nur eine einzige Stelle
(In 8. ¢. g. L. 4, ¢. 52 ,Considerandum est ulterius“) ohne jegliche Erklirung.
Wenn L. auch recht haben diirfte, so wiire eine nihere Erhirtung seiner
Behauptung gegeniiber den gegnerischen Aufstellungen doch erwiinscht ge-
wesen, — Dagegen wird Cajetan eine griindliche Behandlung zuteil. Trotz-
dem grofie Theologen wie Bafiez, Silvius, Suarez, Gonet in dieser Frage
Cajetan ebenso wie Michel verstanden haben, glaubt der Verfasser nach
einer sorgfiltigen, peinlich genauen Untersuchung, der wir hier nicht nach-
gehen kinnen, als Lehre Cajetans diese zwei Thesen aufstellen zu dirfen:
1. Adiquat betrachtet ist die urspriingliche Gerechtigkeit ,tout un ensemble
de qualités et de dispositions*. 2. Inadiquat betrachtet, d. h. ,dans I'élément
primordial qu'elle communique & 'ame et qui est la source et la racine,
lorigine de toutes les autres®, besteht die Urgerechtigkeit in der heilig-
machenden Gnade (441). Man wird nicht umhin konnen, die Thesen des
Verfassers als bewiesen anzuerkennen. Tummers.

147. Bittremieux, J., De materiali peccati originalis iuxta S. Tho-
mam: DivThom(Pi) 31 (1928) 5678—606. — B., der sich schon wiederholt
mit der Erbsiindenlehre des Aquinaten befafite, fithrt hier aus, daf die
habituelle Begierlichkeit im Sinne des heiligen Lehrers nicht etwa blofe
Wirkung eder Folge, sondern wirklich der materielle Wesenshestandteil
der Erbsiinde sei. Der Ausdruck ,concupiscentia® schlieBe hier die ganze,
durch Adams Schuld verursachte Unordnung der Natur ein, insofern sie
eine ,conversio ad creaturas‘ besage. Der zweite Teil weist die Griinde
gegen eine solche Thomasdeutung und auch die Griinde gegen diese Erb-
siindenlehre zuriick. — In der Tat beruhen fast alle dagegen vorgebrachten
theologischen Griinde auf Mifiverstindnissen. Immerhin wird, auch wenn
man zugibt, daf Thomas hier richtig erklirt werde, doch noch die Frage
sich erheben: Ist die vollstiindige Ausscheidung der Begierlichkeit aus dem
Wesen der Erbsiinde, wie sie zuerst von den grofien Theologen des 16. Jahr-
hunderts, Dom. Soto, Bellarmin, Suarez usw., vorgenommen wurde, als ein
Abirren von der lingst vorher bereits erkannten Wahrheit zu werten? Oder
stellt sie nicht vielleicht einen wirklichen Fortschritt iiber die fritheren
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Jahrhunderte hinaus dar und liegt sie nicht in der folgerichtigen Weiter-
fithrung jener Entwicklungslinie, als deren Hauptetappen man etwa Aungu-
stinus, Anselm, Petrus Lombardus, Alexander Halensis und Thomas be-
zeichnen konnte? Fiir die richtige Beantwortung dieser Frage diirfte der
springende Punkt wohl in dem zu suchen sein, was Verf. 8. 579 f. bertihrt:
Sind die sinnlichen Seelenkriifte wirklich in einer wesentlich andern Weise
,susceptivae culpae“, mogliche Triiger einer Siindenschuld, als etwa der
Korper und die vegetativen Seelenkrifte? Wenn das einleuchtend gemacht
werden konnte, wire man wohl, schon mit Riicksicht auf die Tradition,
gern bereit, diese Erbsiindenlehre anzunehmen. _ Lange.
148-—150. St. Thomas d’'Aquin, Somme Théologique (Editions de
la Revue des Jeunes). La Création (1, q. 44—49). Traduction frangaise par
A.D. Sertillanges O. P. kL 8° (269 S.) Paris 1927, Desclée. Fr. 16.—
Le Verbe Incarné II (3, q. 7—15). Trad. fr. par Ch. V. Héris O. P. (890 8.)
Paris 1928. Fr. 16.— Vie de Jésus 1 (3, q. 27—34), II (3, q. 35—45). Trad.
fr. par P. Synave O. P. (327 u. 442 8.) Paris 1928. Fr. 31.— Raschen
Schrittes folgen aufeinander die handlichen, vorziiglich ausgestatteten
Bandchen der bekannten Reihe. Sertillanges, der bereits frither die ersten
96 Quiistionen der Prima herausgegeben hatte, bietet hier qq. 44—49, die
von der Schopfung im allgemeinen handeln. Wie alle diese Biindchen
bringt auch das vorliegende zur Erleichterung des Verstindnisses ver-
schiedene Anh#inge mit kiirzeren Anmerkungen und lingeren ,notes doctri-
nales thomistes®. Speziell michte ich auf die technischen Erlduterungen
aufmerksam machen, durch die der anerkannte Meister der Thomistenschule
sich im Anschluf an q. 45 mit dem schwierigen Schtpfungshegriff aus-
einandersetzt (253; vgl. Schol 1929, 147, Nr. 65). In einem weiteren Ab-
schnitt wird die Méglichkeit einer ewigen Schopfung und die Unzulinglich-
keit der Gegengriinde dargetan. Diesen Ausfiihrungen kann man, so will
mir scheinen, nur zustimmen. — Héris behandelt in lingeren Exkursen:
die Heiligkeit Christi, Christus als wahrer Prophet, die Unendlichkeit der
Gnade Christi, die ,gratia capitis, das geistige Konigtum Christi. Seine
Erlduterungen verdienen nicht nur bei der Laienwelt Beachtung. Doch sei
die Frage gestattet: Ist die substantielle Heiligkeit der ,gratia unionis®
nur Heiligkeit in der Ordnung des Seins, im ontologischen Sinne, nur ,une
consécration“? Wenn nicht — und mir scheint das mit der grofien Mehr-
heit der Theologen unzweifelhaft — wie kann die substantielle Heiligkeit
dann nur relativ, nur ,secundum quid“ sein gegeniiber der ,sainteté ab-
solue, simpliciter®, welche die heiligmachende Gnade verleiht? (346). Eine
ausfiihrlichere Behandlung hitte die Frage der Vereinbarkeit der Leiden
Christi mit seiner beseligenden Anschauung Gottes verdient (383). —
Synave erortert im ersten seiner zwei Biindchen verschiedene Fragen der
Mariologie, z. B. die Unbeflekte Empfiingnis, die Gnadenfiille, die allgemeine
Gnadenvermittlung (der Name ,Corédemptrice® wird abgelehnt und durch
,Coadjutrice® ersetzt; 299), die Gottesmutterschaft Marias. Im Gegensatz
zu seinem Ordenshruder Del Prado bemerkt S. iber die Stellung des
hl. Thomas gegeniiber der Unbefleckten Empfiingnis: Die Scholastiker des
13. Jahrhunderts lehrten, daf Maria wirklich (actualiter) die Erbsiinde ge-
habt und im Mutterschofe davon gereinigt worden sei. Hs scheint schwierig
zu halten, dak Thomas gegenteiliger Meinung gewesen sei. Auch die Deu-
tung, es handle sich bei der Befleckung durch die Erbstinde und der darauf-
folgenden Heiligung im Sinne des hl. Thomas um ein Nacheinander der
Natur, nicht der Zeit nach, wire ,contraire & une exacte interprétation®.
Es wird besonders auf 8. th. 8, q. 27, a. 2 ad 3 und auf Quodl. 6 ver-
wiesen (285 f.). Gut begriindet S., daf durch diese ehrliche Anerkennung
des Tathestandes der Ruhm des heiligen Lehrers nicht beeintrichtigt werde
(288). Um die Gottesmutterschaft einwaudfrei klarzustellen, hitte wohl
ausdriicklich hervorgehoben werden miissen, daf die hypostatische Ver-
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einigung im Augenblick der Empfiingnis Christi stattgefunden hat (vgl.
S. th. 3, q. 34 a. 4). Tummers.
151, Héris, Ch. V., 0. P,, Le Mystére du Christ (La Pensée thomiste II.
Editions de la Revue des Jeunes). 8°(881 S.) Paris 1928, Desclée. Fr. 16.—
Dieses gehaltvolle Werk ist eine stark synthetische Darlegung des Hohen-
priestertums Christi und seiner Auswirkungen in uns. H. untersucht zu-
nichst die Grundlagen dieses Priestertums, die Machtfiille, die es verleiht,
die Weise, in der Christus es ausitbte und den Kult einrichtete, den er im
Namen der Menschheit Gott darbringen sollte. In diesem Rahmen werden
die grofien Thesen der Christologie und Sotericlogie, der Ekklesiologie und
der allgemeinen Sakramentenlehre behandelt. Durch das Ganze zieht sich
eine straffe Linie; ungezwungen und wie von selbst findet jedes Lehrstiick
den ihm zukommenden Platz. Als Synthese scheint das Werk vollkommen
gelungen zu sein. — Um aus dem reichen Inhalt wenigstens einiges heraus-
zuheben, so erscheinen besonders beachtenswert die Ausfithrangen iber
Christi Heiligkeit (68 f£.), die werkzeugliche Wirksamkeit seiner Menschheit
(129 f£)), die Heilsnotwendigkeit der Eucharistie (255 ff.), das eucharistische
Opfer (832 ff). Im Anschlub an A. Vonier, A Key to the Doctrine of the
Kucharist, wird im letzten Abschnitt eine Mefopfertheorie versucht, die
mit vazquezischen Anschauungen verwandt ist, aber doch, weil in einer
besonderen Auffassung der Transsubstantiation wurzelnd, eine eigene Note
aufweist. — Ist es wirklich skotistische Meinung, ,que I'amour sans limites
d’un Dieu infiniment sage appelait en toute hypothese 1'Incarnation” (25)?
Die MefBopfertheorie von Suarez wird nicht richtig gekennzeichnet (335).
Eine Unstimmigkeit scheint beziiglich der wesentlichen Heiligkeit Christi
zn bestehen: denn S. 77 heifit es, daB schon allein durch sie Christus der
Heilige Gottes sei ,dans l'ordre de I'opération comme dans l'ordre de I'étre®;
8. 120f. dagegen, daf sie ,se place dans l'ordre de I'étre et non dans I'ordre
de lopération“. — Dem Verfasser gebithrt fiir sein schines Werk auf-
richtiger Dank. !
152. Petrone, R., C. M., Ritrattazione: DivThom (Pi) 31 (1928) 361. —
Das Heilige Offizium hat einen im DivThom (Pi) 31 (1928) 29—49 er-
schienenen Artikel: ,La Paternitd divina di San Giuseppe“ verurteilt. Der
Verfasser teilt mit, daB ihm von der Kongregation diese Nachricht zu-
gegangen sei, daB er sich unterwerfe und alle irrigen und dem katholischen
Sinn zuwiderlaufenden Behauptungen zuriicknehme. Welches im einzelnen
diese Behauptungen sind, ist nicht angegeben. Hs ist indes schon ein un-
gewohnlicher Ausdruck, wenn dem hl. Joseph eine paternitas divina bei-
gelogt wird. Die Hauptsache ist wohl die vom Verfasser verfochtene These,
der hl. Joseph habe, nattirlich unter voller Wahrung der Jungfriulichkeit
Mariii, durch wunderbaren Eingriff Gottes eine Teilnahme an der Empféingnis
Christi gehabt: ,La paternitd di Giuseppe non fu assente nella concezione
di Cristo, in cui intervenne como cooperatore dello Spiritoe Santo“ (43).
,Se lo Spirito Santo agendo sulla carne di Maria potd in essa produrre un
effetto istantaneo, perchd lo stesso effetto non avrebbe potuto produrre
agendo mediante un elemento creato?* (44). Es ist wohl klar, was der
Verfasser meint, und es ist verstindlich, daf die kirchliche Behorde eine
solche Aufstellung nicht duldete. Vgl. Petrus Lombardus, Sent. 3, dist. 3,
¢. 1: Spiritus Sanctus ,potentiam quoque generandi absque viri semine Vir-
gini praeparavit®. Deneffe,
153. Lattey, C., S. J., The Atonement. Papers from the Summer
School of Catholic Studies held in Cambridge, July 31 — August 9, 1926.
80 (XX u. 309 8.) Cambridge, Heffer & Sons 1928. 7/6 Shilling. — Gegen-
stand dieser von verschiedenen Gelehrten auf einem Ferienkurs zu Cam-
bridge Sommer 1926 gehaltenen Vorlesungen ist die Erlosungslehre. Es
werden im einzelnen behandelt: 1. die Erlésungsweissagungen im Alten
Testament mit besonders eingehender und griindlicher Darlegung von
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Isaias 53, sowie die Erlosungslehre in den Evangelien mit klarer Stellung-
nahme gegen modernistische Einwendungen; 2. die Erlssungslehre in den
Briefen des hl. Paulus (unter Ausschluf des Hebrierbriefes) mit besonderem
Hinweis auf die paulinische Lehre von der Vereinigung des Christen mit
Christus; 3. die Erlosungslehre im Hebrierbrief; 4. die Erlosung bei den
lateinischen Vitern mit besonderer Beriicksichtigung der Frage, ob der
Lisepreis dem Teufel gezahlt worden sei (hier hiitte das deutsche Werk
von B. Funke, Grundlagen und Voraussetzungen der Satisfaktionstheorie
des hl. Anselm von Canterbury, Miinster 1908, gute Dienste leisten knnen);
5. die spekulative Entwicklung der Erlosungslehre in der Scholastik; 6. die
Siinde als das Ubel, wovon uns Christus erléste; 7. die Sakramente als
Kanile der Erlisungsgnaden; 8. modernistische Schwierigkeiten gegen Er-
losung und stellvertretende Genugtuung. Anhang A zeigt klar, daB eine
Entwicklung des Menschen aus dem Tierreich von der Wissenschaft nicht
bewiesen ist; Anhang B behandelt die Entwicklung bzw. den Zerfall in
der leblosen Natur. — Das Buch ist wertvoll sowohl wegen seines Inhaltes
als auch wegen seiner Hinweise auf die englische theologische Literatur.
Auffallend ist ein gewisses Zaudern in der Annahme der unendlichen
Bosheit der schweren Siinde (220 f. und 268 £.). An letzterer Stelle will der
betreffende Verfasser (269) die Frage nicht entscheiden, ob der Mensch
selbst fiir eine schwere Siinde Verzeihung verdienen kinne; jedenfalls kénne
er nicht die Wiederherstellung der verlorenen iibernatiirlichen Gnade ver-
dienen. Das letztere ist natiirlich richtig. Es wird wohl (268) nicht: ge-
niigend beriicksichtigt, daf es sich bei der Frage nach der unendlichen
Bosheit der schweren Siinde nicht um ein physisches Sein, sondern um
einen moralischen Unwert handelt, der abzuschitzen ist. Die Bemerkung
(113), dafB die lateinische Bibel das Wort ,satisfactio® als Aquivalent fir
das griechische minpogopéw verwende, laft sich wohl durch kein Beispiel
stiitzen; wenigstens ist in der Vulgata das griechische Wort nirgends dureh
satisfacere iibersetzt. r
154. 8. Anselmi Cantuariensis Archiepiscopi liber Cur Deus Homo.
Recensuit F. 8. Schmitt. [Florilegium Patristicum. Ediderunt B. Geyer
et J. Zellinger, Fasc. 18] 8° (X u. 65 S.) Bonnae 1929, Hanstein, M 2.80, —
Es war ein gliicklicher Gedanke des gegenwiirtizen ersten Herausgebers
des Florilegium Patristicum, das klassische Werk des Vaters der Scholastik
in einer neuen, kritischen Ausgabe und fiir einen nicht zu teuren Preis
den Theologen zugiinglich zu machen. Der Herausgeber des vorliegenden
Textes, F. S. Schmitt, Griissauer Monch und Ordensgenosse des hl. Anselm,
stitzt sich auf drei Wiegendrucke und mehrere Handschriften, besonders
auf eine Oxforder und eine Miinchener Handschrift, die beide der Urschrift
sehr nahe zu stehen scheinen, wiihrend die iibrigen Handschriften keine
besondere Rezension darstellen diirften. Daher sind jene beiden allein im
kritischen Apparat angegeben. Ein Index ist micht beigefiigt. D.
155. Janssens, A, C.1. C. M., Utrum doetrina Marialis catholicae Ee-
clesiae originem acceperit ex scripturis apoeryphis: DivThom (Pi) 31 (1928)
479—482. — J, begriindet kurz die Tatsache, daf die katholische Lehre
von der Mutter Gottes sich nicht auf die Apokryphen griindet; letztere
verkehren vielmehr in einigen Punkten die richtige Lehre. Bei der Be-
merkung, daB die christliche Kunst, die bisweilen aus den Apokryphen
geschopft habe, doch vom kirchlichen Lehramt verschieden sei, hitte viel-
leicht beachtet werden sollen, daf sie unter gewissen Bedingungen ein
argumentum theologicum oder wenigstens eine willkommene confirmatio
ist. Man denke etwa an die Katakombendarstellungen des eucharistischen
Mabhles. D.
156. Drews, A., Die Marienmythe. 8° (190 8.) Jena 1928, Eugen Diede-
richs. M5. — DaB nach der ,Christusmythe“ und nach der »Petruslegende”
die ,Marienmythe“ folgt, ist verstindlich: Maria, die Gottesmutter, ist keine
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geschichtliche Person, sondern eine mythische Gestalt heidnischen Ursprungs.
Das Buch ist, gelinde gesagt, wissenschaftlich nicht ernst zu nehmen und
keine Ehre fiir das deutsche Schrifttum. Ein Hauptfehler D.s liegt darin,
daB er geschichtliche Tatsachen von heidnischen Gotterfabeln nicht zu
unterscheiden weif und aus Analogien oft hochst zweifelhafter Natur vor-
gchnell auf Identitit schliefit. Er verwendet die Methode, durch die man
auch beweisen kann, daB Napoleon eine mythische Personlichkeit ist:
Napoleon, offenbar gleich Apollo, seine Mutter Liatitia gleich Latona, sein
Bruder Luzian die Personifikation einer Eigenschaft der Sonne, Napoleons
Aufstieg von Italien aus bis zum Zusammenbruch im nordischen Rufland
offenbar cine Darstellung des Zuges der Sonne vom Wendekreis des Stein-
boeks bis zum Wendekreis des Krebses. Man vergleiche: ,Die Namen ihrer [des
Mithra, Tammuz, Adonis, Jesus] Mitter: Mihr, Semiramis, Myrrha, Mirjam
(Mariam) entsprechen einander im Klange so sehr, daB an der Gleichsetzung
von Mithra, Tammuz, Adonis und Jesus kein Zweifel sein kann® (103 f.).
Ferner: Christus ist ,urspringlich einfach nur die Sonne, die am 25. De-
zember geboren wird, in der Herbstgleiche . . . den Tod erleidet und in der
Frithlingsgleiche . . . wieder aufersteht® (180). (Geschichiliche Quellen ver-
mag D. nicht zu werten. Von Paulus behauptet er, ,dak er iiberhaupt
keinen geschichtlichen Jesus kennt® (56). ,Wir wissen von den irdischen
Eltern Jesu nichts, rein gar nichts, wenigstens soweit wir das Matthius-
evangelium ins Auge fassen® (84). — Ein weiterer Mangel D.s ist seine
Unfiihigkeit, den Sinn des katholischen Dogmas zu erfassen. Er sieht
einen ,katholischen Gotterhimmel mit seiner Vierzahl von Vater, Sohn,
Heiliger Geist, Jungfrau Maria“ (180). Er spricht von der ,vollkommenen
Unnatur des Gedankens der immerw#hrenden Jungfernschaft der Maria®
(150 £). — Das Buch schliefit mit einer Klage iiber die Marienverehrung.
, Unter geschichtlichem Gesichtspunkt angesehen, bietet die Marienverehrung
einen Anblick dar, bei dem einen der Menschheit ganzer Jammer anfafit.
Es ist eine Geschichte des kindlichsten Aberglaubens, der kecksten Fil-
schungen, Verdrehungen, Auslegungen, . .. ein Bild gleich geschickt zum
Weinen wie zum Lachen: die wahre gottliche Komddie* (181). Allerdings,
das Buch ist eine Komodie, aber keine gottliche. -— Etwas Gutes haben die
Biicher von D.: sie zeigen, wohin eine gewisse religionsgeschichtliche
Methode, folgerichtig angewandt, fihren muf. Es ist eine Halbheit, die
geschichtliche Existenz Jesu und Marié zuzugeben und zugleich die Jung-
franengehurt, die Erscheinung der Taube bei der Taufe, die Himmelfahrt u. dgl.
als Entlehnungen aus der heidnischen Mythologie zu betrachten. Da ist
D. folgerichtiger. D
157. Bittremieux, J., Doctrina Mariana Leonis XIIL 8° (173 5.
Brugis (Belgii) 1928, Beyaert. Belgas 3.85. — Der Liéwener Dogmatiker
schenkt uns hier eine wertvolle Erginzung seines Werkes iiber die all-
gemeine Gnadenvermittlung Marias. Der erste Teil des Buches enthilt
eine wohlgeordnete systematische Zusammenstellung der in den Rosenkranz-
enzykliken Leos XIIL verstreuten mariclogischen Lehren. Die Mariologie
hat zwei oberste Prinzipien: Maria ist Mutter Gottes, Maria ist Mitwirkerin
Christi am Heile der Menschen. Gerade dieses zweite Grundgesetz, das
der Verfasser auch in seinem fritheren Buch so vorziiglich herausgearbeitet
hat, beleuchtet er hier durch die Ausspriiche Leos XIIL. und seiner Nach-
folger, und er zeigt, wie sich aus diesem Prinzip die Mutterschaft Marid
gegeniiber den Menschen und ihre Mittlertatigkeit herleitet. Leo XIIL ist
nicht der Erfinder der Lehre von der allgemeinen Gnadenvermittlung Marii,
aber ,Leonis XIIT quasi singularis dos est, quod primus tam frequenter,
tam pia cum instantia hanc sententiam ineulcaverit® (51). Der zweite Teil,
der in alphabetischer Reihenfolge die Texte Leos und seiner Nachfolger
iiber die marianischen Titel und Vorziige enthilt, ist gleichsam eine Fort-
setzung der Polyanthea Mariana von Maracci (+ 1675) bei Migne, Summa
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aurea, tom. 9. Uber die praktische Bedeutung der Lehre von der allgemeinen
Gnadenvermittlung schreibt B. den guten Satz: ,Quo magis perspectum
habebimus nos singuli et perspectum habebit Ecclesia universa hoc B. Vir-
ginis munus consortis et Dispensatricis gratiarum, eo Iibentius ac frequentius
nos singuli et Ecclesia Mariam ut talem invocabunt® (79). Um so reich-
licher werden dann die Gnaden flieBen. D.
168. Clément, P, C. 8S. R., Le sens chrétien et la maternité divine
de Marie avant le Conflit Nestorien: EphThLov 5 (1928) 599—618. —
Die Bekampfung der Irrlehre des Nestorius durch den hl. Cyrill von Alexan-
drien fand einen Riickhalt an dem christlichen Sinn der Glaubigen, die mit
stérkstem Glauben am Bekenntnis der gottlichen Mutterschaft Maris fest-
hielten. Der Verfasser sucht die Zeugnisse fiir diesen Glauben aus der
Zeit vor dem Konzil von Ephesus vorzulegen. Besonders wertvoll sind die
vielen Literaturangaben zu dem Titel @eoréxoc, .
159. Ude, J., Ist Maria die Mittlerin aller Gnaden? Eine dogmatisch-
kritische Untersuchung. 8° (164 8.) Bressanone 1928, Weger. M 4.—
Der Schwerpunkt der Schrift liegt in dem versuchten Nachweis, daf eine
dogmatische Tradition iiber die im Titel genannte Lehre nicht bestehe.
Der Verfasser will diesen Nachweis dadurch erbringen, daB er die von
Chr. Pesch in dem Buche: Die selige Jungfrau Maria, die Vermittlerin
aller Gnaden (Freiburg 1923) vorgelegten Traditionszeugnisse durchgeht
und {iberpriift. Alle alten Zeugnisse erscheinen ihm als nicht stichhaltig.
Der erste, der wirklich die allgemeine Gnadenvermittlung ausspreche oder
wenigstens auszusprechen scheine, sei Bernardin von Siena (f 1444), Aber
auch er ,verteidigt diesen Satz nicht als katholische Tradition, sondern
als seine eigene subjektive Ansicht® (102). Der hl. Alfons beruft sich,
,wenn unsere bisherigen Ausfiihrungen richtig sind, mit Unrecht auf die
Tradition“ (118). Wenn die Pipste Leo XIII., Pius X., Benedikt XV. diese
Lehre vortragen, so ,handelt es sich in den Ausspriichen dieser Papste
nur um deren persdnliche Ansicht, wie es aus den von Pesch an-
gefithrten Zitaten hervorgeht (130). — U. diirfte aber von den Traditions-
zeugnissen zuviel verlangen. Es gibt auch einen dogmatischen Fort
schritt, und gerade diesen Punkt scheint der Verfasser nicht geniigend
zu_berticksichtigen. Wenn er darauf hinweist, daf die Kirche der ersten
Jahrhunderte und die fritheren Theologen (67 86 113} diese Lehre nicht
klar und ansdriicklich als Glaubenssatz ausgesprochen hitten, so gilt das-
selbe von der Lehre von der Unbefleckten Empfangnis und von der Siebenzahl
der Sakramente, wenigstens was die ersten Jahrhunderte angeht. Die ge-
nannten Pipste wollten doch wohl in ihrer amtlichen Stellung als Lehrer
auftreten, wenn auch nicht mit dem ganzen Gewicht ihrer Unfehlbarkeit.
U. berticksichtigt weder das vorziigliche Werk von Bittremieux noch auch
die Zeitschriftenliteratur der letzten Jahre (vgl. etwa die Berichte in den
drei ersten Jahrgéingen der Scholastik). Vom hl. Bonaventura verdiente
die Stelle Beachtung: ,Nihil nos Deus hahere voluit, quod per Mariae
manus non transierit‘ (Sermo in Nativ. Domini, ed. Quar. 9, 1032). Der
Satz: ,Nicht die Zahl der Theologen entscheidet, sondern deren Beweis-
grinde® (1563) wird wohl der eigentlichen Bedeutung des ,consensus theo-
logorum® nicht gerecht, da dieser schon in sich einen theologischen Be-
weis bildet, wenn und insofern er ein Erkennungszeichen der Lehre der
Kirche ist. Die ofter gebrauchte Wendung, daf uns alle Gnaden nur
durch Maria vermittelt wiirden, ist weniger empfehlenswert, weil die Gnade
ja auch immer und an erster Stelle durch Christus und oft auch durch
andere Heilige oder durch die Fiirbitte noch Lebender vermittelt wird. D.
160. Bover, J. M., 8.J., Maria Gnadenmittlerin. Die Lehre von der
allgemeinen Mittlerschaft Marias. In Fragen und Antworten dargelegt. 12°
(78 S.) Wien 1928, Verlag der Fahne Mariens. — Wenn auch dieses kleine,
urspriinglich spanisch geschriebene Biichlein in volkstimlicher Form verfaft
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ist, kann es doch auch dem wissenschaftlich arbeitenden Theologen gute
Dienste leisten, indem es ihm zeigt, welche Auffassung iiber diesen Vorzug
der Gottesmutter besteht und welche Beweise dafiir beigebracht werden. Der
Verfasser ist in der Frage sehr bewandert. Entsprechend dem Zweck des
Biichleins sind die genaueren Fundstellen der verwendeten Texte fir ge-
wohnlich nicht angegeben.

161. Mulders, A., Maria Middelares: Nederlandsche katholieke Stemmen
28 (1928) 289— 299 321 332, — Im Anschlufs an das Buch von Bittremieux,
De mediatione universali B. M. Virginis quoad gratias (1926) legt M. die
Lehre von der allgemeinen Gnadenerwerbung und Gnadenausspendung durch
Maria dar. Beachtenswert sind zwei Texte aus den Gesuchen um die Er-
hebung des hl. Alfons zum Kirchenlehrer. Der eine, entnommen dem Bitt-
gesuch der Kardinile, Erzbischtfe und Bischofe von Osterreich und Spanien,
rithmt vom hl. Alfons: ,Adstruit, multisque argumentis probat doctrinam
hodie a Theologis communiter receptam, sc. B. Virginem a Deo constitutam
fuisse omnium gratiarum thesaurariam ac dispensatricem, seu omnes quas
a Deo accipimus gratias, nobis concedi per eius intercessionem et inter-
ventum*® (326 A. 1). Als Zeit wird angegeben: vor 1871. Der zweite Text
rithrt her von der Wiener Theologischen Fakultit 1867. Darin heifit es
vom hl, Alfons: ,Illam omnium munerum divinorum erogatricem esse ex
communi SS. Patrum et Theologorum sententia confirmat.® D.

162. Poschmann, B., bespricht in der TheolRev 27 (1928) 261—265
das Buch von J. Blttrem1eux, De mediatione universali B. M, Vir-
ginis quoad gratias (Briigge 1926). Er kommt zu dem Schluf: ,Mein End-
urteil iiber die Schrift kann nach alledem nur ablehnend lauten.“ Hs ist
gewiB gut, daf die Lehre von der allgemeinen Gnadenvermittlung durch
Maria von den Theologen diskutiert wird. Das ablehnende Urteil iiber
Bittremieuxs Buch wird nicht von allen geteilt. Vgl. Schol 2 (1927) 427 f.
609 f. Das Buch hat das Verdienst, die Lehre klar dargelegt und auf ein
hoheres Prinzip, das ,principium consortii Mariae cum Christo®, zuriick-
gefithrt zu haben. Die Traditionszeugnisse haben ein grofes Gewicht und
verdienen die Aufmerksamkeit der theologischen Wissenschaft. Wenn
Maria im offentlichen Leben Christi zuriickfritt, so hat das seinen Grund
darin, daff ihre Wirkgemeinschaft mit Christus nicht eine Wirkgemeinschaft
im Lehramt, sondern in der Erwerbung und Ausspendung der Gnaden ist. D.

163. Beltrdn de Heredia, V., El Maestro Fray Domingo Bdfiez
y la Inquisicién espafiola: CiencTom 37 (1928 I) 289—309; 38 (1928 II)
36—5H8 171—186. — B. de H., der sich seit mehreren Jahren der archi-
valischen Erforschung der spanischen Neuscholastik im 16. Jahrhundert
widmet (vgl. seine Studie ,Actuacién del Maestro Dom. Bdfiez en la Uni-
versidad de Salamanca“ in der CiencTom 1922), gibt hier einen wertvollen
Beitrag zur Biographie Bafiez’, indem er auf Grund unedierter Dokumente
der spanischen Inquisitionsarchive (jetzt griolitenteils im Madrider Archivo
Histérico Nacional, Abteilung ,Inquisicién®) die hisher unbekannten freund-
schaftlichen und gespannten Beziehungen zwischen Bafiez und der In-
%ulsltlon darstellt. In den ProzeB gegen den Salamancaer Exegeseprofessor

rajal (15671—1575) wurde B. zuerst als Zeuge, spiter auch als Angeklagter
verwickelt. — Als die Valladolider Inquisitoren 1573 B. zum theologischen
Gutachter wiinschten, lief der Grofie Rat zuvor zwei Jahre lang seine
Abstammung und ,Reinheit des Blutes“ untersuchen. — In dem berithmten
ersten ProzeB gegen Luis de Leén (1572) ordnete der GroBe Rat an, B. nicht
als Gutachter heranzuziehen, weil Leén ihn fiir seinen persénlichen Gegner
hielt. — Ganz nen entdeckt hat B. de H. zwei Prozesse, die gegen B. angestrengt
wurden, aber beide mit seiner Freisprechung endeten. 1576 wurde er an-
geklagt Beichtkinder abgehalten zu haben, die Anklage wegen ,sollicitatio®
bei der Inquisition zu erheben. — Weit grioBere Beachtung verdient die
andere archivalische Entdeckung : B. de H. zeigt néimlick, daf 1582 in Salamanca
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(infolge der an sich unbedeutenden Disputieriibung des Jesuitenstudenten
Montemayor) drei Inquisitionsprozesse angestrengt wurden, aufier den beiden
bekannten gegen Leén und Montemayor auch einer gegen B. Die Archi-
valien, die B. de H. iiber diesen Prozef (dessen Existenz auch Blanco Garcia,
Astrdin und Scorraille unbekannt war) veroffentlicht, lassen B.s Charakter
in ginstigerem Lichte erscheinen und stellen eine Bereicherung der Ge-
schichte des Pramolinismus dar. Am 10. Februar 1682 hatte Luis de Leén
den B. beim Generalinquisitor angeklagt, er lehre u. a., der Siinder konne
der ,gratia praeveniens* nicht widerstehen (das sei kalvinisch); ferner lehre
er die ,praedefinitio* der siindhaften Handlungen des Verdammten von-
geiten Gottes ,ab aeterno con voluntad absoluta y eficaz‘ (das unterscheide
gich nicht sachlich von der Irrlehre Luthers). — Wohltuend wirkt, wie
B.de H. — im Gegensatz zu den Aufsiitzen Carros tiber Soto — im allgemeinen
sich bemiiht, in der Darstellung die Akten moglichst selber sprechen zu
lassen und das Urteil dem Leser selbst zu iiberlassen. Auf dieser neu-
tralen Ebene der archivalischen Forschung kinnen ja heute die Mithriider
eines Bafiez und Molina zu gemeinsamer, sich ergéinzender Arbeit sich
treffen. Darum begriien wir auch die weiteren archivalischen Forschungen,
die B. de H. iiber die Geschichte der Gnadenkontroverse in Aussicht stellt (184).
Hentrich.
164. Ehrhard, R. P., Le Surnaturel. Traité scientifique et critique.
16° (334 8.) Avignon, Aubanel Fréeres. Fr 6.—- Unter unscheinbarem
sufiern Gewande birgt das Biichlein viel griindliche Theologie und Philo-
sophie, fast zuviel fiir den Leserkreis, an den sich der Verfasser in seinen
zahlreichen Schriftchen apologetischen oder erbaulichen Inhalts vornehmlich
zu wenden pflegt, d. i. die gebildeten Laien. Der Theologe hat Freude an
den klaren Ausfithrungen itber Natur und Ubernatur und empfiingt dadurch
manche niitzliche Anregung. Dem besonnenen Standpunkt des Verfassers
pilichtet man in fast allen strittigen Fragen gerne bei. Besonders sei die
Ablehnung eines Naturverlangens nach der Anschauung Gottes hervor-
gehoben (39 ff.). G. de Broglie lasse es in dieser Frage an Genauigkeit
des Gedankens und Klarheit des Ausdrucks fehlen (156; vgl. 63). Thomas
kionne anders erklirt werden, und wenn er tatsichlich ein absolutes Natur-
verlangen nach der Gottesschau gelehrt haben sollte, ,il faudrait respectueuse-
ment I'abandonner* (165). Eine gute Erklirung des ,Facienti quod est in
se* wird S. 266 ff. geboten. — B. nimmt, wie er zugibt (184), gegen die
Mehrzahl der Theologen an, die Vernunft kinne die Moglichkeit der Uber-
natur positiv beweisen (182 f£.); aber die vorgebrachten Gegengriinde diirfte
er allzu leicht erledigen (192 £). Gar nicht berticksichtigt er die Haupt-
schwierigkeit: Kann die Vernunft einsehen, daf die Giiter der gottlichen
Ordnung in endlicher Weise mitteilbar sind ? Mifiverstindlich ist, was iiber
das natirliche Gebet gesagt wird: Bs sei fiir Gott ,comme une sorte de
condition ou d’occasion pour donmer la grace® (243). Lange.
165. Neveut, BE. Etudes sur la grice. VI. Notion et caractere sur-
naturel de la grice actuelle: DivThom(Pi) 31 (1928) 213—230 362—385. —
Uber die vorhergehenden Artikel vgl. Schol. 2 [1927] 304 613 f.; 3 [1928]
613 f. Dieser fithrt aus: Ohne stichhaltige Beweise erkliren die heutigen
Theologen die aktuelle Gnade fiir eine seinshaft iibernatiirliche gottliche
Motion, die auch schon die Akte der entfernteren Vorbereitung auf die
Rechtfertigung innerlich veriibernatiirlicht. Thomas und seine Zeit wufiten
nichts davon; auch die spiteren Thomisten bis auf Billuart einschlieflich
wollten hier nur eine ,supernaturalitas quoad modum®. Dasselbe meint
das Tridentinum. Auch Suarez begniigt sich bei den Vorbereitungsakten
mit der Ubernatiirlichkeit ,quoad modum® (381; Beweis: ,De gratia“ 1. 3,
¢. 10, n. 5f.. wo Suarez ausdriicklich erklirt, daf er zuniichst nur von der
,gratia excitans ... ad actus moraliter bonos, ut praecise ad ordinem naturae
pertinent® rede!). Molina dagegen iibertreibt die Notwendigkeit der eigent-



Aufsitze und Biicher 305

lich tibernatiirlichen Gnade (377; wirklich ein ganz neuer Vorwurf!), und
die heutigen Theologen haben sich ihm angeschlossen (383). — Thomas und
seine Zeit diirfte N. richtig verstehen (siehe die folgende Nummer). Zu-
stimmen kann man ihm auch darin, daf der Beweis fiir die seinshafte
Ubernatiirlichkeit der Dispositionsakte nicht so leicht und einfach ist, als
manche Theologen zu glauben scheinen. Die iibrigen Behauptungen und
Beweisfiihrungen sind fast alle dermaBen verfehlt, daf der Versuch einer
Richtigstellung sich wirklich nicht lohnen wiirde.

166. De Vooght, P.,, 0. 8. B.,, A propos de la grice actuelle dans la
théologie de s. Thomas: DivThom(Pi) 31 (1928) 386—416. — De V. scheidet
scharf zwei Thesen der Stuflerschen Thomasdentung: 1. Thomas kennt
nur eine entitative Bewegung des Geschopfes durch Gott (Verleihung ent-
sprechender Fihigkeiten und Fertigkeiten). 2. Er kennt keine seinshaft
iibernatiirliche und veriibernatiirlichende aktuelle Gnade. Beziiglich der
ersteren These scheine die gegen Stufler einsetzende Kritik nicht ohne
Erfolg gewesen zu sein; aber in der zweiten sei ihm recht zu geben (388).
Diese zweite Frage wird in einer soliden, echt wissenschaftlich ohne Vor-
eingenommenheit verfahrenden Untersuchung behandelt, die auch den Ent-
wicklungsgang dieser Lehre des Aquinaten ins Licht riickt. Als endgiiltige
Fassung in der 8. theol. ergeben sich die vier Punkte (408—413): 1. Die
aktuelle Gnade ist wesentlich eine innere, fiir jeden guten Akt notwendige
gottliche Motion. 2. Ihre Aufgabe ist, die Fihigkeit in den freien guten
Akt tibergehen zu lassen, aber nicht, Fihigkeit oder Akt ins Ubernatiir-
liche zu erheben; letzteres kommt ausschlieflich den eingegossenen Ha
bitus zu und kann daher, wo diese fehlen, nicht stattfinden. 3. Diese
Motion ist eine wahre Gnade, weil ungeschuldet; iibernatiirlich insofern,
als sie in der gegenwirtigen Ordnung eine notwendige Verbindung mit
dem titbernatiirlichen Ziel hat (also ,quoad finem“). 4. Auch jetzt noch
werden #ufiere Elemente von Thomas in den Begriff der aktuellen Gnade
eingeschlossen. Endlich #uBert De V. seine Meinung dahin (413—416),
die dargelegte Lehre des hl. Thomas sei der heute allgemeinen aus wver-
schiedenen Griinden vorzuziehen. — Mit Genugtuung stelle ich fest, dab
De V. in den von ihm hier behandelten Fragen der Thomasdeutung ziem-
lich genau die gleiche Stellung gegentiber der Stuflerschen Ansicht ein-
nimmt, wie ich es in der TheolRev 23 (1924) 345—352, besonders n. 3
und 6 getan hatte, und daB er gutes neues Material dafiir beibringt. Wenn
er aber zur Lehre des Aquinaten zurtickkehren und die ,gratia aectualis
elevans“ ganz aufgeben mochte, so halte ich das fiir einen Riickschritt,
der zudem wegen der jahrhundertelangen Ubereinstimmung der Theologen
in der Annahme einer solchen Gnade nicht unbedenklich sein diirfte. Im
iibrigen verweise ich auf meinen bald bei Herder erscheinenden Traktat
,De gratia“, in dem diese Fragen eingehend erdrtert werden. L.

167. Zigon, Fr., Gratia operans et cooperans iuxta S. Thomam:
EpThLov b (1928) 614—629. — Fortfilhrung der Kontroverse mit Petrone
(s. Schol 1 [1926] 618). Z.s These lautet: ,S. Thomas in 1, 2, g. 111, a. 2
in genere non loquitur de illa distinctione, quando voluntas humana se-
ipsam moveat vel seipsam non moveat, sed differentiam talem inter
gratiam actualem operantem et cooperantem assignat, ut gratiae operanti
cunctos actus interiores voluntatis elicitos tribuat, gratiae vero cooperanti
cunctos actus exteriores a voluntate imperatos et ab aliis potentiis exer-
citos* (616). Sie wird griindlich und tiberzeugend bewiesen ,ex ipsa littera
articuli et ex conformitate ad reliquam doctrinam Aquinatis et ex ceteris
locis, ubi 8. Thomas de eadem divisione gratiae disserit, necnon ex con-
cordi sententia Magistri de hac re‘ (629). Inshesondere geht Z. wieder
scharf vor gegen jene fast unbegreifliche Thomasdeutung, die freie, sogar
in hoherem Grade freie Akte annehmen michte, zu denen der Wille sich
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nicht selbst bewegt. Zahlreiche Thomastexte verlangen zum Begriff des
freien Aktes, daf der Wille sich selbst zum Handeln bewege. L,

168. Landgraf, A., Kindertaufe und Glaube in der Frihscholastik :
Greg 9 (1928) 337 372 497--543. — Wie man es hei L. gewohnt ist,
wird ein gewaltiges ungedrucktes Material zur Beantwortung der Frage
herangezogen. Dadurch werden seine Arbeiten sehr bedeutsame Beitriige
zur Erkenntnis der Entwicklung wichtiger theologischer Lehren in der
Frithscholastik. Aus dem reichen Inhalt sei Folgendes hervorgehoben :
I. Die positive Behandlung des Problems. Schrifttexte verlangen all-
gemein fiir die Taufe den Glauben. Wie gentigen die Kinder dieser For-
derung? Zumeist sagt man, es geniige fir sie der Glaube und das Be-
kenntnis der Eltern, der Paten oder der Kirche. Besonders die Kanonisten
(Huguccio 354) bleiben lange bei dieser durch Augustin gestiitzten Auf-
fassung. Im Kampfe gegen Hiretiker, welche die Kindertaufe verwerfen,
wird der Schriftheweis vertieft, wobei besonders drei Beda-Texte gute
Dienste leisten (357 ff.). Seit Eckbert von Schonau (864) schlagen manche
den entgegengesetzten Weg ein, indem sie nachzuweisen versuchen, daf
Texte wie Mark. 16, 16 die Kinder nicht mit einbegreifen. So u. a. Pri-
positinus und Innozenz IIL. in einem Sermo (369). II. Die spekula-
tive Losung. Eine kontinuierliche Entwicklungslinie ist nur schwer auf-
zudecken. Anselm hatte eine Verleihung von Tugenden ohne Moglichkeit
der Betitigung fiir unmoglich gehalten. Die getauften Kinder sind nach
ihm nicht mehr ungerecht, da sie nach der Taufe die Gerechtigkeit nicht
mehr schulden; selig werden sie wegen der Gerechtigkeit Christi und der
Kirche, die fur sie glaubt (508). Ahnlich Abilard usw. Mit dem Lom-
barden kommt die Wendung. Er erwiigt ernstlich die Ansicht derer, die
sagen, die Kinder empfangen die Tugenden ,in munere, non in usu“. Wer
das zuerst gesagt hat, konnte bisher nicht festgestellt werden (515) Ro-
bert von Meleduno bekimpft scharf die neue Lehre (518 ff.), die aber doch
schon im Anfang des 13. Jahrhunderts schnell allgemeine Anerkennung
findet (521). Mit den Schwierigkeiten, die gewisse Augustinustexte da-
gegen erheben, setzt sich auch noch die Hochscholastik in wenig einwand-
freier Weise auseinander (525 f.). Der alte Losungsversuch, nach dem der
Glaube anderer fir die Kinder geniige, fiihrte zur Erérterung der umge-
kehrten Frage: Kann nicht der Glaube der Eltern allein, auch ohne die
Wassertaufe, die Kinder rechifertigen ? (529 ff.) Fast alle lehnen entschieden
ab, und nur einige wagen diese Frage zu hejahen (z. B. Anselm von Laon
534; Durandus 541). — S. 529 letzte Zeile ist statt ,Adae“ zu lesen
,Abrahae“. L.

169. Ceuppens, F., De donis Spiritus Sancti apud Isaiam: Angel 5
(1928) 525—538. — Der urspriinglichere und authentischere Text bietet
nur sechs Gaben; der siebente Ausdruck gehort nicht mehr zur Aufzithlung
und ist mit dem sechsten identisch. Die LXX haben zwar zwei verschie-
dene Ausdriicke, aber scheinen die beiden als synonym zu nehmen. Thnen
folgt die Vulgata. Die Siebenzahl der ,dona“ wird weder bei Isaias noch
sonstwo in der Heiligen Schrift gelehrt. Auch die Texte der Viter be-
weisen nicht, daf diese im Sinne der Scholastiker gerade sieben Gaben
lehren wollten. Isaias spricht von reellen Gaben, die dem Messias per
modum habitus verliechen werden; ihre Mitteilung an die Glieder Christi
erwihnt er nicht. Vielleicht 146t sich ihm ein Fundament fir die reelle
Unterscheidung der Gaben von den Tugenden entnehmen. — Zur Lehre
der Viiter wolle man die eingehendere Arbeit von A. Mitterer vergleichen,
iiber die Schol 1 (1926) 307 berichtet wurde.

170. Lottin, O., Les dons du Saint-Esprit chez les théologiens depuls
P. Lombard jusqu’a S. Thomas d'Aquin: RechThAncMéd 1 (1929) 41—61. —
Ders., Textes inédits relatifs aux dons du Saint-Esprit: ebd. 62—97. —
Die Entwicklung verlduft in drei Stufen: 1. Tastende Versuche
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(41 f£.). Die Theologen, welche die Gaben von den Tugenden unterscheiden,
halten sie entweder fiir deren Quelle oder fiir deren Wirkung. Doch die
allgemeine Tendenz geht in dieser Zeit dahin, Gaben und Tugenden zu
identifizieren. 2. Sehr einflufreich wurde Philipp der Kanzler (46 ff.),
indem er der theologischen Lehre von den Gaben die entgegengesetzte
Richtung gab: die Gaben unterscheiden sich sachlich von den Tugenden
und dienen dazu, hohere Akte als die gewthnlichen Tugendakte zu er-
moglichen. Dieses ,hoher® mubte nun genauer bestimmt werden. Philipp
selbst gelang das schlecht. Wenn er ausfiihrt: Die Gaben sollen ,dirigere
passiones®, wie die Tugenden die ,actiones”, und sie sollen die Tugenden
von jedem Hindernis befreien, so scheint er bloB mit seiner Hauptthese
zwei andere Meinungen verbunden zu haben. Die Ansicht, da die Gaben
die Hindernisse der Tugendiibung hinwegnehmen und die Tugenden sich
sexpedite’ betdtigen lassen, wurde anfangs mit allgemeinem Beifall auf-
genommen. Albert und Bonaventura gingen dann einen andern Weg, indem
sie fiir die Gaben ein direktes Eingreifen Gottes zur Lenkung der Seele
hervorhoben. 8. Nach dieser Richtung hin vollendete Thomas die Syn-
these (53 ff.). Die S. th. bietet keine wesentlich andere Erklirung als der
Sentenzenkommentar (gegen De Guibert!), sondern meidet blof zweideutige
Ausdriicke und wertet die Prinzipien vollstindiger aus. Wenn Gott in der
8. th. ,motor* genannt wird (mit Riicksicht auf den Text aus ,De bona
fortuna“), so sei an eine objektive Bewegung gedacht: Gott als Norm und
Regel des Handelns, nicht als bloBe Wirkursache, sondern als ,cause di-
rective et informante“. Es folgen unedierte Texte aus St. Langton, Pri-
positinus, Gottfried von Poitiers, Wilhelm von Auxerre, Hugo von St. Cher,
Philipp dem Kanzler, Odo Rigaldi und dem Anonymus von Douai (Bibl.
comm. 484 I). — Die sorgfiltige Arbeit hat unsere Kenntnis des Entwicklungs-
ganges dieser theologischen Frage bedeutend gefoérdert. L.
171. Ude, I, De organismo septem donorum Spiritus Sancti secun-
dum mentem S. Thomae Aquinatis: CiencTom 20 (1928) 289—299. — Die
sicben Gaben bilden gemif der Lehre des hl. Thomas wirklich einen Or-
ganismus, ein teleologisch geordnetes System. Sie sind die néchste Vor-
bereitung der Seele fiir die eingegossene Beschauung und mystische
Einigung mit Gott, wihrend Gnade und Tugenden eine entferntere Vor-
bereitung dazu bilden. 7
172. Riviere, J., Mérite: Vacant-Mangenot, Dictionnaire de Théologie
catholique X 574—785 (Paris 1928, Letouzey et Ané). — Die dogmatischen
Artikel des , Dictionnaire* stellen grofenteils sehr umfangreiche theologische
Abhandlungen dar. So auch der Artikel iiber das Verdienst, den R. jetszt
hietet, nachdem er schon frither den vorziiglichen Artikel ,Justification®
(mit Ausnahme der Schriftlehre) verfafit hatte. Die Verdienstlehre wird
untersucht: I in der Heiligen Schrift (576—612); II. in der Tradition der
Viter 612—661); III. im Mittelalter (662—710, zuniichst eingehend An-
selm, Abilard, Bernhard, Petrus Lombardus; dann fir die Hochscholastik
eine Synthese der Hauptprobleme); IV. in der Reformationszeit: 1. die Re-
formatoren (711—728); 2. die katholische Opposition (728—1785); 3. das Tri-
dentinum (735—761); V. nach dem Tridentinum: 1. bei den Protestanten
(761—769); 2. bei den Katholiken (769—774). Den Abschluf bildet eine kurze
Synthese der katholischen Lehre (774—784) und eine Bibliographie (784 £.). —
Man sicht aus dieser Inhaltsiibersicht, daf das Dogmengeschichtliche das
Systematische bei weitem iiberwiegt; aber letzteres war schon zum Teil
in dem Artikel ,De congruo, De condigno® von H. Quilliet (III 1138 bis
1152) vorweggenommen worden. R.s Abhandlung hietet eine schier un-
erschopfliche Fundgrube fir die dogmengeschichtliche Entwicklung der
Verdienstlehre. Dafiir sei ihm herzlicher Dank ausgesprochen. L.
178. Huhn, J., Die Bedeutung des Wortes Sacramentum bei dem Kir-
chenvater Ambrosius. gr. 8° (108 8.). Fulda 1928, Fuldaer Aktiendruckerei.

20*
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M 5. — Diese fleifige und mit gutem theologischen Urteil geschriebene
Arbeit ist gleichsam eine Fortsetzung des grofen Werkes von De Ghel-
linck, De Backer, Poukens, Lebacqz: Pour l'histoire du mot ,Sacramen-
tum® (1924). H. zeigt die mannigfache Bedeutung des Wortes ,sacra-
mentum® bei Ambrosius: Fahneneid, Eid, Mysterium, sei es als Kulthand-
lung, wie Taufe, Fufiwaschung, Eucharistie, sei es als Heilswahrheit oder
als Heilstatsache. Dabei 1iBt sich auch die Bedeutung ,sacramentum*
= gnadenwirkendes Zeichen nachweisen. Das Buch ist als Vorarbeit zu
einer Gnadenlehre des hl. Ambrosius gedacht, und wir glauben, daB der
Verfasser der theologischen Wissenschaft einen Dienst erweisen wird,
wenn er sein Vorhaben ausfiihrt. Hier und da kénnte man anderer Meinung
sein, z. B. gegeniiber der Behauptung, daB 8. 62 ,gratia sacramenti® Gnade
des Bufisakramentes bedeute; vielleicht ist es nach S. 102 einfach ,das Ge-
heimnis der Gnade* oder die geheimnisvolle Gnade. Manchen Lesern wiire
es wohl angenehm, wenn in den angefiihrten Stellen jedesmal das Wort
ysacramentum* durch Sperrung oder Schriigdruck hervorgehoben wiire. Fiir
die Bedeutung ,mysterium* = Typus oder Gleichnis konnte auch die kleine
Arbeit von A. Feder in ThGl 3 (1911) 46 erwihnt werden. Deneffe.

174. Argenlieu, B. 4, O. Pr,, La doctrine d'Albert le Grand sur le
caractere sacramentel: RevThom 33 (1928) 295—311 479—496. — Auch
in diesen Artikeln (vgl. Schol 3 [1928] 616) setzt der Verfasser voraus,
dafs dem Leser das Werk von Dr. Ferd. Brommer ,Die Lehre vom sakra-
mentalen Charakter in der Scholastik* (Paderborn 1908) unbekannt ist.
Sonst hiitte er wohl auf die ganze Abhandlung die Worte ausgedehnt,
welche nur der kurzen Einleitung gelten sollen: ,Nous empruntons la
substance de ce trés bref apergu historique & 1'étude du Dr. F. Brommer*®
(297). Die wenigen Ansétze zu selbstiindiger Darstellung der Lehre Alberts
vermdgen uns nicht zu hindern, eine solche Art des Arbeitens in einer
mit Recht geschiitzten Zeitschrift im Interesse des Ansehens der katholischen
‘Wissenschaft durchaus zu verurteilen. Sie hat nur das eine Gute zur Folge,
daf wir nun die wesentlichen Teile der Arbeit Brommers in wortgetreuer
oder zusammengezogener franzosischer Ubersetzung besitzen. Als Bei-
spiel sei der Schluf des Artikels angefiihrt.

Brommer (S. 146)

Die ministerielle Gewalt, welche
der entsprechende Weihecharakter
verleiht, betrifft vor allem die Spen-
dung der Sakramente und in erster
Linie die Feier der FEucharistie.
Von der niedersten Weihestufe an-
gefangen ., . bis zur hochsten ...
haben alle eine entferntere oder
nihere Beziehung zum heiligen
Opfer. ... Damit hat der Charakter
der Weihe, im Gegensatz zu den
beiden andern, eine vorwiegend litur-
gische Bedeutung. ... Haben Alex-
ander, Bonaventura und Albert diese
Bedeutung auf den Weihecharakter
beschriinkt, . .. so hat der hl. Tho-
mas — und hierin diirfte hauptsiichlich
seinVerdienst in bezug auf unser Lehr-
stiick liegen — alle Charaktere von
diesem Gesichtspunkt betrachtet. ...

d’Argenlieu (8. 496)

La puissance ministérielle que
confere le caractdre de l'ordre vise
surtout la dispensation des sacre-
ments et tout particuliérement I'Eu-
charistie: depuis le degré le plus
bas jusqu'au plus haut, tous sont
tournés, orientés vers le culte eucha-
ristique du saint sacrifice, ce qui
donne & ce caractére une significa-
tion liturgique éminente.

Ce sera l'insigne honneur de saint
Thomas d'avoir étendu cette signifi-
cation aux deux autres caracteres.

Weisweiler.
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175. Hugon, E., Autour du sacrement de I'Eucharistie: RevThom 33
(1928) 285—294, — Im Anschluf an sein dogmatisches Lehrbuch (vgl.
Schol 3 [1928] 599) behandelt H. in bekannter, klarer Form folgende
Transsubstantiationsfragen : Geniigt es, eine successio oder substitutio an-
zunehmen ? Erscheint nach der Zerstorung der Gestalten die Substanz des
Brotes wieder? Darf man sagen, dafi der Leib des Herrn seiner eigenen
materiellen Akzidentien beraubt ist? Daran schlieft sich die Untersuchung,
ob Christus sich auf den Altiren vervielfiltigt, und ob wenigstens seine
Seele bei uns bleibe. Alle Fragen werden verneinend beantwortet. W.

176. Augier, Fr. B, La transsubstantiation d’apres 8. Thomas d’Aquin:
RevScPhTh 17 (1928) 427—459. — In sich selbst ist die Transsubstan-
tiation die tiefste Verwandlung, die wir kennen. Sie ist unabhéingig von
jeder ortlichen Bewegung; denn die Quantitit als Grund des Ortes ist nur
ein Akzidens, wihrend die Transsubstantiation unmittelbar nur die Sub-
stanz berithrt. Hierfiir fehlen hei A. freilich die Belegstellen aus Thomas.
Die unmittelbare Wirkung der Transsubstantiation besteht in der ,identi-
fication des deux substances®. Wir mochten zu dieser Terminologie Ka-
jetans bemerken, was Chr. Pesch (Prael. dogm. VI, n. 688) sagt: ,Modus
loquendi non placet, quia incauti nimis facile decipiuntur putantes aliguam
entitatem, quae antea fuerat panis, nunc esse corpus Christi.“ Das diirfte
sicher zutreffen, wenn A. weiter bemerkt, daf die Brotsubstanz im Augen-
blick der Transsubstantiation alles verliere ,sauf le fond commun de tout
dtre existant, l'existence® (438). Da auch hierfir keine Belegstellen aus
Thomas angegeben werden, sehen wir keinen Grund, diese Terminologie
beizubehalten. — Die Anwesenheit Christi unter den Gestalten hat ihr
Fundament allein aufseiten der sakramentalen Spezies: ,Seule elle est
allée au rendez-vous, ou l'auntre réalité sans sortir de son repos attendait
sa visite® (442). Diese Art der Adduktionstheorie wird gegeniiber der Re-
produktionstheorie aus Thomas gut belegt. Der Grund, warum Christus
sich nicht vom Himmel entfernt, liegt in der verschiedenen Art, in der
seine Substanz im Himmel und auf dem Altare ist. Droben ist sie gegen-
wirtig durch ihre Quantitit; hier durch sich selber, d. h. in einer Art, die
keine Bezichung zum Orte hat. Die Quantitéit des Leibes Christi in der
Hostie ist nach dem hl. Thomas ,secundum modum substantiae® vor-
handen. A. verteidigt mit guten Griinden, dafi dieser Ausdruck nicht heife,
die Quantitit sei in sich nach Art der Substanz konstituiert, sondern nur,
dab sie der Art der Substanz folge, mit der sie untrenmbar verbunden ist
(vgl. S. theol. 8, q. 76, a. 4 ad 1), d. h. wie diese ,tota in toto et tota in
singulis partibus® sei. Dann wire freilich bei Thomas die Frage nach
dem Wie offengelassen. Hier geht Suarez mit seiner Lisung der ,quantitas
interna® weiter. Wenn A. meint, daf dann eine Anderung des Leibes
Christi notwendig werde, so ist dem entgegenzuhalten, daf Suarez alle
wesentlichen Eigenschaften der Quantitit und damit auch des Leibes Christi
beibehilt. W.

177. Klauser, Th., Das altchristliche Totenmahl nach dem heutigen
Stande der Forschung: ThGl 20 (1928) 599—608. — K. stellt in einer
kritischen Ubersicht die in den letzten zwolf Jahren (seit den Entdeckungen
in der Kirche S. Sebastiano in Rom) erzielten Ergebnisse der Totenmahl-
forschung zusammen. Das Alter dieses Mahles: Durch Augustin, Am-
brosius, Paulin von Nola und die Apostolischen Konstitutionen fiir das
4. Jahrhundert bezeugt, wird es fir Rom durch inschriftliche Funde, be-
sonders die Graffiti von S. Sebastiano, bis kurz nach 800 hinaufgeriickt.
Eine genauere Deutung der Mahlbilder wiirde vielleicht in das 3. Jahr-
hundert fithren, wo fiir Afrika in der Grabinschrift von Satafis ein Zeugnis
vorliegt. Der Ritus des Mahles: Es fand wie das heidnische am Abend
statt. Bei den Martyrermahlen mag die Teilnehmerzahl oft grofi gewesen
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gein. Wie die schmalen Steinsessel zeigen, galt beim Mahle der mit-
gebrachten Speisen der Tote als Teilnehmer. Ein Teil der Speisen wurde
auf oder in das Grab geschiittet. Kin Armenmahl wird sich angeschlossen
haben. Der Ideengehalt: Man glaubte das Gedichtnis des Toten, die
Gemeinschaft mit ihm, nicht besser als durch ein solches Mahl pflegen zu
konnen. Erst in spiterer Zeit trat die Auffassung auf, daB man die Speisen
durch die Gréber der Martyrer heilige. — Moge dem Verfasser auch die
Losung des Problems gelingen, ob und wie die Mahlbilder auf die Eu-
charistie zu deuten sind. Dann wird sich die Frage, ob mit dem Toten-
mahl die eucharistische Feier verbunden war, leichter losen lassen. W.
178, Jannotta, A. M., De essentia sacrificii Missae: DivThom (Pi) 31
(1928) 483—488. — Der Verfasser michte das Wesen des MefBopfers in
die Wesensverwandlung im Gegensatz zur Konsekration gesetzt wissen.
Die Konsekration, d. h. der ,actus sacerdotis proferentis verba“, soll nur
condicio sine qua non sein, wie es z. B. auch die Handlung des Priesters
bei der Taufe sei. Zum Beweis wird angefithrt, daf nach dem Tridentinum
Christus beim letzten Abendmahl seinen Leib und sein Blut unter den
eucharistischen (estalten Gott darbrachte. Daraus zieht J. den Schluf:
. Transsubstantiatione itaque facta est oblatio sacrificii . . . quippe quae victi-
mam mactatione mystica exhibuit.® — Dazu ist wohl zu sagen, daB
das MeBopfer wie jedes Opfer wesentlich eine sichtbare Handlung des
Opfernden ist. Eine solche ist die blofe Wesensverwandlung im Gegensatz
zur Konsekration nicht. Daher gehirt diese Konsekration, die ja auch
beim letzten Abendmahl sichtbar stattgefunden hat, mit in das Wesen
hinein. W.
179. De la Taille, M., Controversia de caelesti sacrificio et sacrificio
missae: Greg 9 (1928) 585—608. — Gegen C. J. Cronin (The Oscotian 1927,
99— 52) und Lepin sucht der Verfasser zunichst seine Amsicht iiber das
himmlische Opfer zu verteidigen. Wihrend Cronin die Méglichkeit eines
solchen Opfers (sacrificium mere passivum, nulla formali aut actuali ob-
latione accedente, nisi quod perseverat virtualiter illa qua Dominus in terris
usus est) leugnet, glaubt Lepin eine fortdauernde oblatio annehmen zu
miissen. Mit Recht weist T. die Behauptung Lepins zuriick, als ob im
Himmel auch der hochste Akt der Gottesvershrung, das Opfer, sich finden
miisse. Mit Thomas miissen wir unterscheiden zwischen der Darbringung
des Opfers und seiner Vollendung (consummatio). Diese findet sich aufs
vollkommenste droben. — Uber die Messe handelt T. besonders in zwei
Fragen. Die Aufopferung ist moglich, anch nachdem wir Christus Gott
schon einmal geschenkt haben. Unser Schenken hingt niimlich innerlich
mit unserer Verbindung mit Christus zusammen. Je inniger im Laufe des
Lebens dieses Band wird, desto mehr haben wir zu schenken. In Betreff
der Immolatio sucht der Verfasser erneut seine Ansicht darzulegen, daf
die mystische Schlachtung als solche nicht real genannt werden kann. Die
Realitit des Opfers bestehe vielmehr in der realen oblatio (598). Dazu
wiire zu bemerken, daB Christus unter den beiden Gestalten doch real,
wenn auch nicht physisch, verschieden gegenwiirtig ist. Damit haben wir
aber dann eine reale mystische Schlachtung. :
180. Schollmeyer, Fr., Biblische und babylonische Siihne: ThGl 20
(1928) 608—617. — Diirr wollte in seinem Buche ,Ursprung und Ausbau
der israelitisch-jiidischen Heilserwartungen* den Ubergang vom Bild des
herrlichen Heilsktnigs zum demiitigen Gottesknecht des Isaias 53 durch
den Gegensatz zum babylonischen Konigshild verstéindlich machen. Im
Gegensatz zum Konig Babylons als Sithnepriester am Neujahrsfeste schildere
Isaias den wahren Sithnepriester als demiitigen Gottesknecht. Sch. sucht
nun an Hand der Zeremonien des babylonischen Neujahrsfestes wie auch
aus der Geschichte der Vorstellung vom leidenden Gerechten zu beweisen,
daf der ganze babylonische Sthneritus nichts anders war als etwas rein
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Auferes, in dem durch Zauber und Zeichen festgestellt wurde, ob der Zorn
Gottes besiinftigt sei. Die Idee der stellvertretenden Genugtuung fehlt
villig. So kann nach Sch. Babylons Siihnetag den Propheten hichstens
bewogen haben, das Volk vor dieser AuBerlichkeit zu warnen und es auf
den wahren Siihnepriester hinzuweisen. Ww.
181. Périnelle, J., O. P., L'attrition d'aprés le concile de Trente et
d’aprés S. Thomas d'Aquin (Bibl. thomiste X). 8° (152 8.) Le Saulchoir
1927. Fr. 17.50. — Nachdem De Vooght (vgl. Schol 3 [1928] 619) sich
schon mit P.s Darstellung der Lehre des hl. Thomas beschiftigt hat, ist
nur noch eine Besprechung der Reuelehre der Viterzeit und des Trienter
Konzils, wie sie der Verfasser bietet, geboten. Uber die Ansicht der Viter
heifit es: ,On les et fort étonnés, et sans doute scandalisés, si on leur
elit parlé de repentir sans amour® (8). Dabei ist ,Liebe‘ immer im Sinn
der wohlwollenden Liebe verstanden. Ein solcher ,Beweis’ entzieht sich
leider jeder Nachpriiffung. — Bei der Darstellung der Auffassung des
Trienter Konzils tiber die Reue ist die vortreffliche, auf eine Anregung von
Prilat Grabmann zuriickgehende Arbeit von M. Premm, ,Das tridentinische
Jdiligere incipiunt'* (vgl. Schol 2 [1927] 311) nur bei einer Nebenfrage be-
riicksichtigh. Da P. zu ganz entgegengesetzten Ergebnissen kommt, wire
eine Auseinandersetzung doch geboten gewesen. Dadurch wire P. wohl
auch auf die entscheidende Schwierigkeit seiner Darstellung aufmerksam
geworden: Es gab nach ihm drei Ansichten auf dem Konzil: Furcht allein
geniigt bei der Reue; die volle Liebe ist notwendig; irgend eine Liebe ist
erforderlich. Der Verfasser findet eine Mehrheit der Konzilsviter fiir diese
vermittelnde dritte Ansicht. Es ist aber nicht richtig, wenn er meint, daf
die Vertreter dieses Mittelweges, wenn sie von ,Liehe’ sprechen, nur den
,amor henevolentiae“ im Gegensatz zum ,amor concupiscentiae‘ meinen.
Das hat Premm an Hand der Trienter Akten in genauer historischer
Analyse festgestellt. — Es ist jedoch ein Verdienst P.s, durch sein Buch
die Anregung zu einer erneuten Aussprache iiber diese schwierige Frage
gegeben zu haben. W.
182. Galtier, P., Amour de Dieu et attrition, & propos d'un ouvrage
récent. Greg 9 (1928) 373—416. — Angeregt durch das Buch von J. Péri-
nelle, L'attrition (vgl. vorige Nummer), untersucht G. die spekulativen und
historischen Grundlagen der bei der Reue geforderten Liebe. Klar stellt
er heraus, daB auch der Attritionismus eine Liebe fordert, die freilich nicht
in Billuarts Mittelding zwischen einem ,amor concupiscentiae‘ und der
.caritas®, dem ,amor benevolentiae“ gesucht werden kann. Eine solche
Liebe wiire ja schlieBlich doch eine selbstlose Liebe, die alle Wesens-
merkmale der ,caritas® besitzen wiirde, da die Gegenseitigkeit der Liebe
auch nach Thomas etwas rein Akzidentelles ist. — Auch die Reuelehre
der 6. und 14. Sitzung des Trienter Konzils wird von G. einer genaueren
Untersuchung unterworfen. Hier kommt er mit Premm, ,Das tridentinische
Jdiligere incipiunt'“ zu dem Ergebnis, daf ein Beweis gegen den Attritionis-
mus im Tridentinum nicht zu finden ist, wihrend ganz klar von den Viitern
die caritas zur sakramentalen Rechtfertigung nicht verlangt wird. Den
Grundirrtum Périnelles in der Darstellung der 14. Sitzung sieht G. in der
Verwechslung von ,benevolentia® und ,amor benevolentiae®. W.
183. Jugie, M., L'essence et le ministre du sacrement de mariage
d’aprés les théologiens gréco-russes: RevThom 33 (1928) 312—3823. — Zwel
theologische Richtungen lassen sich gemifi dieser ausgezeichneten Arbeit
unterscheiden. Die eine unter Fithrung von Job Jasites (13. Jahrh.) ent-
scheidet sich fiir den Priester als Spender des Ehesakramentes und nimmt
als Wesen, allein oder mit dem Konsens, die priesterliche Segnung und
die Zeremonien der Verlobung und Kronung. Doch konnte sich diese Memung
erst in neuerer Zeit groBere Geltung verschaffen. Vor 1840 galt als klassische
Lehre die Ansicht Simons von Thessalonich (15. Jahrh.): Der Ehevertrag
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ist das Wesen des Sakramentes. Das hohere Alter dieser Theorie beweisen
auch die Tatsachen, daf frither eine zweite oder dritte Ehe nicht gesegnet
wurde, daB vor der 89. Novelle Leos des Weisen (893), welche die Segnung
zur Pflicht machte, selbst die erste Ehe oft keinen Segen erhielt, und dak
fiir die Unfreienehe erst 1092 die Segnung verpflichtend wurde. Auch
wurden neubekehrte Eheleute nicht der Zeremonie der Krénung unterworfen
und ihre Ehe doch als giiltiz angesehen. Der Ersatz lateinischer Lehr-
biicher durch russische (um 1840) und das damit verbundene stiirkere Hin-
neigen zur positiv-rechtlichen Theologie auf Kosten der spekulativen, lief
diese iltere Ansicht zurlicktreten und nahm die kirchlichen Zeremonien,
die rechtlich zur Giiltigkeit vorgeschrieben waren, in die Wesensbestimmung
hinein. Dazu kamen polemische Griinde gegen Sekten, welche den Priester
bei der Eheschliefung ablehnten. Ihnen gegeniiber wurde nun seine Not-
wendigkeit stirker betont. Die Griechen folgten den Russen, wie auch
die Serben und Ruménen. Eine Ausnahme macht der berithmte serbische
Kanonist Milasch (Athen 1906).

184. Segarra, F., 8. J., Todavia una palabra sobre ,Definiciones ex
cathedra olvidadas“: EstudEcl 7 (1928) 376—3884 542—552. — A. Straub
hatte in einem Artikel der ZKathTh 52 (1928) 79—84 (s. Schol 3 [1928]
621 n. 368) die von Segarra gemachte Entdeckung, dak der Johannes XXII
zugeschriebene Satz: ,Puerorum animas poena damni, non sensus, in limbo,
afficiendas“ ein Einschiebsel sei, anerkannt. Dafiir hatte er aber zu zeigen
gesucht, dab in den vorhergehenden echten Worten: ,poenis tamen ac locis
disparibus puniendas® doch der Limbus gelehrt und die poena sensus fir
die nur mit der Erbsiinde Sterbenden ausgeschlossen werde. Denn nur
an dem Ort, an dem die mit personlicher schwerer Schuld Gestorbenen sich
befinden, sei das Feuer der Holle, gemidf dem Worte Christi: ,Weichet
von mir in das Feuer...“ Segarra will die von P. Straub gehotene Er-
klirung oder Schlufifolgerung nicht als zwingend anerkennen. Er macht
darauf aufmerksam, daB nicht nur die Dichter, sondern auch die Prediger
und Aszeten in der Holle verschiedene Gefiingnisse unterschieden je nach
den verschiedenen Strafen. Deshalb konnten die Worte des Papstes noch
einen guten Sinn haben, wenn man annehme, in dem den Teufeln bereiteten
Hollenfener seien die mit persénlicher Schuld Behafteten, wihrend die nur
mit der Erbsiinde Beladenen in einem andern Teil des Hollenfeuers leiden
wiirden. Daher sei es nicht sicher, daf der Papst fiir die nur in der Erb-
siinde Sterbenden die Freiheit von den Strafen der Sinne gelehrt habe oder
daf sich diese Lehre aus den Worten des Papstes erschliefen lasse. Dieser
Gedankengang Segarras wiire iiberzeugender, wenn sich eine Stelle bei
einem Theologen oder in einem kirchlichen Erlaf nachweisen liefe, wo
die ,loci dispares® der Holle in der angegebenen Weise verstanden wiiren, —
In dem zweiten Artikel bringt der Verfasser gute Griinde gegen den
Versuch, in den Worten Klemens’ V1., worin vom ,ignis® des Fegfeuers
die Rede ist, eine Definition des wirklichen Feuers nachzuweisen. Deneffe.

3. Moral und Kirchenrecht

185. Colli-Lanzi, Camillus, Theologia moralis universa iuxta
Codicem Iuris Canonici in memoriae auxilium aptiori methodo digesta,
seminariis, examinatoribus, et concursum adeuntibus perutilis. 8 Vol, 8°
(362 423 371 8.) Taurini 1926 1927 1928, Marietti. L 15.—; 16.—;
15,— Die bisher vorliegenden drei Binde bieten die allgemeine Moral
(Vol. I), und aus der besonderen Moral die Tugend- und Pflichtenlehre (Vol. II
u, I11); die Sakramentenlehre (Vol. IV) steht noch aus. Das Werk befolgt
die bewiihrte kasuistisch-grundsiitzliche Methode; indes wiegt das ka-
suistische Element an einzelnen Stellen vielleicht doch etwas zu sehr vor.
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Allerdings findet dies seine Erklirung in dem Zweck, den es verfolgt. Der
Verfasser will vor allem der Praxis des Seelsorgsgeistlichen dienen, dem
er klar und ibersichtlich die notwendigen Begriffe und Prinzipien bietet
sowie die Hauptanwendungsfille darlegt zugleich mit der Art des Voran-
gehens. Die klaren Einteilungen, die leicht verstindliche Sprache, die
Ktirze und Knappheit der Auseinandersetzung sind diesem Zweck sehr
dienlich. Den Seelsorgern, die in ihren Bildungsjahren nur das friihere
Recht kennen gelernt haben, wird die im Anfang des ersten Bandes (xff.)
gebotene Ubersicht der wesentlichsten Abweichungen des neuen Rechtes
gehr willkommen sein. — Die Beantwortung der spekulativen Frage iiber
die ,formalis ratio ebrietatis* (Vol. I, n. 500) bediirfte wohl noch einer etwas
genaueren Fassung. Die ,artificialis privatio totalis quoad usum rationis®
zugleich mit der ,privatio proximae potestatis utendi ratione ad omnem
subitam necessitatem‘ geniigt fiir sich allein nicht, um die ,gravis malitia
ebrietatis® zu begriinden; denn dieser Tatbestand wird auch bei jeder tiefen
und vollen Narkose verwirklicht. Man wird das eingangs vom Verfasser
angefiihrte Element ,tantum ob voluptatem® in die ,ratio formalis con-
stituens malitiam® einbegreifen miissen. — Beziiglich der ,testamenta in-
formia® vertritt der Verfasser die weit vorherrschende Ansicht, daB sie
im Bereich des Gewissens giiltig sind und deshalb ,ex titulo iustitiae
strictae* verpflichten, wenn und soweit sie in ,favorem causae piae‘ ge-
macht sind (Vol. IT, n. 1326). Vor Jahren war die Frage Gegenstand mehr-
facher Erorterung im Schrifttum; einige neigten damals zu der entgegen-
gesetzten Ansicht, zumal sie glaubten, daf die Worte des can. 1513 § 2
Jheredes moneantur‘ das Vorhandensein einer strengen Rechtsver-
pflichtung eher zu leugnen als vorauszusetzen schienen. — Wenn ich die
kurze Bemerkung iiber die ,restitutio damni illati domino prorsus incerto“
richtig verstehe (Vol. III, n.1764), so lehnt auch der Verfasser die von
einigen wenigen verfochtene Ansicht ab, daf eine ,obligatio restitutionis,
orta ex actione mere damnificante* nicht zu betonen sei, wenn der ,do-
minus laesus® vollic unbekannt ist. Der Verfasser fordert in solchem
Fall eine ,restitutio ad pauperes‘ oder ,ad causas pias®. Hiirth.
186. Menéndez-Reigada, J. G., El Pseudo-Probabilismo de Fray
Bartolomé de Medina: CiencTom 20 I (1928) 36—b7. — Die Arbeit enthilt
ein Doppeltes: Ausfille gegen Kasnisten und Probabilismus und nach fast
350 Jahren die erste richtige Interpretation von Medina (In 1, 2, g. 19, a. 6),
die zur Evidenz zeigt, daf der ganze Probabilismus kein anderes histo-
risches Fundament hat als eine falsche Auslegung einiger Worte Medinas.
So glaubt M.-R. — In Betreff des ersten Punktes kann ich mich sehr kurz
fassen: Wenn der Probabilismus so unheilvolle Wirkung hat, wie kann
alsdann das kirchliche Lehramt ohne schwerste Pflichtvergessenheit es
dulden, daB er seit mehr als hundert Jahren unter seinen Augen Jahr fiir
Jahr an der Pipstlichen Universitit Hunderten von Zuhtrern aus allen
Weltteilen vorgetragen, und ebenso daf er an zahllosen Seminarien und
Ordensschulen gelehrt wird? — Medina stellt die Frage: ,Utrum teneamur
sequi opinionem probabiliorem relicta probabili an satis sit sequi opinionem
probabilem*, und antwortet: ,Mihi videtur quod si est opinio probabilis
licitum est eam sequi, licet opposita probabilior sit.“ Dies besagt nach
M.-R. nur Folgendes: Wenn ich mir auf Grund von &uBeren oder inneren
Momenten eine feste Ansicht gebildet habe, die ich als die wahrschein-
lichere ansehe, dann darf ich ihr folgen, auch wenn andere die entgegen-
gesetzte als die wahrscheinlichere werten. Es kann hier nur der eine oder
andere Grund, dem M.-R. besondere Bedeutung beilegt, berihrt werden:
1. Sonst wiirde Medina sich im selben Kapitel evident widersprechen; denn
bei der Behandlung des ,dubium® stellt er auf: ,Quando pro una parte
certum est [sc. de liceitate] et pro altera dubium, peccatum est sequi id
quod dubium est. Hic enim habet vim regula magistralis: In dubio
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tutior pars eligenda est.“ Kein Probabilist kann das schreiben. — Antwort:
Jeder Probabilist muf dies schreiben; denn es handelt sich um ein ,dubium
ultimo-practicum conscientiae, quod hic et nunc removeri non potest®. —
2. Medina verlangt die Anklage von zweifelhaften Stinden. Ein Probabilist
wiirde die Pflicht leugnen, — Antwort: Nach Medina handelt es sich hier
gar nicht um eine kontroverse Ansicht oder um den begriindeten Zweifel
an der Erlaubtheit einer Handlung, sondern um ein sicheres Gesetz, dessen
Forderung trotz eines zweifelhaften Tathestandes andauert. — 3. Der Platz
fiir die Behandlung des Probabilismus wiire unter der ,conscientia dubia®.
Medina behandelt ihn nicht dort, sondern im folgenden Kapitel, wo er von
der ,opinio“ redet. — Antwort: Tatsache ist, daf die zeitgenossischen Mora-
listen wie Kajetan, Navarra, Vazquez, Azor die Frage nach dem Moral-
system gerade unter ,opinio“ behandeln. ,De delectu opinionum® ist mehr-
fach der Titel. — 4. Das dritte Kapitel mit der Frage: ,Utrum sit licitum
agere contra propriam opinionem®, soll itber Fragen handeln, die sich aunf
den subjektiven Zustand der ,opinio“ (des Meinens) bezichen. — Ant-
wort: Davon ist nebenbei auch die Rede, fast ausschlieflich aber von der
objektiven ,opinio“, der Schulmeinung. ,Opinio propria® bedeutet nicht
nur den subjektiven Zustand des Meinens, sondern anch den Inhalt, die
Lehrmeinung, der ich praktisch folge. — 5. Die Frage: ,Utrum teneamur
sequi opinionem probabiliorem relicta probabili®, soll ein Spezialfall des
dritten Kapitels und seiner eben genannten Frage sein. M.-R. geht so weit,
daf er (53) bei Angabe der Disposition auf eigene Faust die Antwort auf
die Frage als ,quarta conclusio” in das dritte Kapitel einreiht. — Antwort:
Schon das AuBere verbietet eine solche Einreihung; denn Kap. 8 schliefit
vorher nach Art scholastischer Quiistionen mit der Antwort auf die ,argu-
menta in prineipio“ ab. Die neue Frage steht mit der vorhergehenden auf
vollig gleicher Stufe und ist ebenso aufgebaut (,dubia, responsio princi-
palis cum argumentis, solutio dubiorum®). Doch genug. Es war bis heute
jedem Leser evident, daf in diesem Abschnitt Medinas ,opinio probabilis®
nicht jene Ansicht bedeutet, die ich subjektiv als ,probabilior® ansehe,
withrend andere die entgegengesetzte fiir ,probabilior® halten, sondern
jene, die durch gute Griinde gestiitzt ist, wenn ich vielleicht auch glaube,
daf die entgegengesetzte Meinung wahrscheinlicher ist. Und ich vermute,
es wird auch so bleiben. Die Ansicht von T. Richard, nach welcher ich
dadurch, daf ich einer Ansicht zustimme, eo ipso die entgegengesetzte
als unwahrscheinlich verwerfe, spielt auch bei M.-R. hinein. Sie ist von
anderer Seite (Schol 1928, 815 £.) so griindlich als haltlos und jeglicher
Erfahrung widersprechend dargetan, daf jedes weitere Eingehen tiberflissig
ist. M.-R. preist die alten Moralisten, die ohne ein System die Fragen
lésten, im Gegensatz zu den modernen mit ihren Moralsystemen. Richtiger
wiire es, zu sagen, daf die Alten sich die Frage noch kaum gestellt hatten,
die von den Neuern noch weit iiher Medina hinaus mit viel Scharfsinn
und unendlicher Mithe bis in die letzten Konsequenzen verfolgt wird. Oder
sieht M.-R. es etwa als vollkommener an, mit Kajetan und, wenn wir Kajetan
glauben diirfen, auch mit Thomas (Quodl. 8, a. 13) gelegentlich den Tutioris-
mus zu verteidigen, der spéter von der Kirche verurteilt wurde? Pelster.
187. Richard, Tim., O.P., Le perfectiorisme et saint Thomas. —
Ders., A propos du perfectiorisme: RevThom 33 (1928) 1—26 276—281. —
Es gibt Dinge, die an sich nur Gegenstand eines Rates, nicht Gegenstand
eines Gebotes sind. Trotzdem kann infolge bestimmter Umstéinde eine
Sache des Rates zu einer Sache des Gebotes werden (z. B. durch ein Ge-
liitbde). Ist der Umstand, daB eine Sache des Rates in sich und fiir den
Handelnden vollkommener ist und als solche klar erkannt wird, genfigend,
um eine Verpflichtung unter Siinde zu begriinden, sie also zu einer ,res
praecepti® zn machen? Dieser Frage nach der Verpflichtung zum Voll-
kommeneren gilt der vorliegende Artikel; er will sie beantworten ,ad
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mentem s. Thomae®. Es ist ein Vorzug der Arbeit, daf sie schrittweise
zuniichst die Vorfragen untersucht und dann mit mustergiiltiger Klarheit
auf die verschiedenen Quellen hinweist (namentlich auf die verschiedenen
,Umstiinde”), aus denen beziiglich einer bestimmten hier und jetzt zu
setzenden Handlung eine ,Verpflichtung unter Siinde“ sich ergeben kann.
Beachtenswert ist der Abschlufi der Abhandlung: Man mége durchaus dazu
ermuntern, bei dem eigenen Handeln nicht nur nach der stremngen Pflicht
zu fragen, sondern dariiber hinauszugehen. ,Mais il est bien entendu que
la doctrine reste ce qu'elle est: la forcer, I'exagérer sous prétexte de mieux
en assurer l'exécution, est chose dangereuse... Les actes de vertu qui
ne tombent pas sous le commandement sont un appel & notre générosité”
(26). — Der zweite Artikel ist eine kurze Antwort auf einige (a. a. O. ver-
offentlichte) Einwendungen und Fragen, die an den Verfasser beziiglich des
ersten Artikels von Kanonikus E. Ranwez gerichtet worden sind. Die Ant-
wort hebt einige Punkte schiirfer hervor, bietet aber sachlich nichts Neues.
Hiirth.
188. Garrigou-Lagrange, R, O. P, La tendance & la perfection
et les actes de charité imparfaits: RevThom 83 (1928) 388—411. — Nach
Thomas (8. theol. 2, 2, q. 184, a. 3) ist die ,perfectio caritatis* Gegenstand
des Gebotes der Liebe, nicht Sache des blofen Rates. Von den Thomisten
wird dieser Gedanke ziemlich allgemein dahin verstanden, daf die ,Voll-
kommenheit der Liebe“ unter das Gebot falle nicht als eine Sache, die hier
und jetzt unmittelbar zu verwirklichen ist, sondern als das Ziel, nach
dem alle ohne Ausnahme, entsprechend ihren Verhiltnissen, streben
miissen. Anderseits fehlt es nicht an Texten, in denen Thomas von ., un-
vollkommenen® Liebesakten spricht. Der Artikel stellt sich nun das Ziel,
beziiglich folgender zwei Punkte einige Thomastexte, die etwas in Ver-
gessenheit geraten sind, ins Ged#chtnis zuriickzurufen: ,1. Les actes de
charité imparfaits (remissi) sont-ils méritoires et obtiennent-ils
aussitét une augmentation de charité? 2. Y a-t-il de soi et toujours
faute vénielle & ne pas atteindre le maximum de générosité dont
on est moralement capable hic et nunc?‘ — Der Verfasser glaubt, dak
beztiglich der ersteren Frage und iiberhaupt beziiglich der Pflicht der ,voll-
kommenen Liebe* Suarez sich von der Lehre des ,Doctor angelicus® ent-
fernt habe, anf die man heute mehr und mehr zuriickkomme. — Beziiglich
der zweiten Frage, die wieder die Frage nach der Moglichkeit einer ,imper-
fectio positiva“ ist, gibt der Verfasser die Mo glichkeit zu und bemerkt
zu diesen Fiillen: ,Dans ceux-ci, croyons-nous, on ne préfere pas le dé-
lectable & I'honnéte, mais un bien honnéte plus facile & un autre plus
difficile, réalisable pourtant® (405). Wichtig fiir eine richtige Beantwortung
der ganzen Kontroverse ist auch die folgende grundsitzliche Bemerkung:
»N'oublions pas que la vertu ne consiste pas en un indivisible, qui serait
celui du maximum de générosité réalisable hic et nunc, au-dessous
duquel il n'y aurait place que pour le péché véniel et le péché mortel®
(407). — Der torichte Einwand, daf das hier und jetzt geringere (sittliche)
Gut, als solches und weil es ein solches, fiir den Wihlenden iiberhaupt
kein sittliches Gut, sondern ein sittliches Ubel sei, findet eine berechtigte
Abfertigung in dem klaren und so selbstverstindlichen Satz: ,Le moindre
bien n'est pas un mal, mais en toute vérité, il est seulement un moindre
bien® (411). H
189 190. De imperfectione et veniali peccato. E. Mersch 8. J.,, Dis-
putatio prior; A. Vermeersch S. J., Disputatio altera: PeriodMorCanLit
27 (1928) 186—194 194—220. — Die Frage nach der moralischen Bewertung
der sog. ,positiven Unvollkommenheiten®, ob sie lediglich als solche schon
,Siinde* oder auch ohne Siinde méglich sind, kommt nicht zur Ruhe.
Leider wird die Bedeutung der Frage durch die Zihigkeit der Parteien
weit ither das berechtigte Maf aufgebauscht. Von den genannten Artikeln
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vertritt der erste mit wohltuender MiBigung die Auffassung, daf solche
Unvollkommenheiten auch ohne Siinde geschehen kénnen; der zweite mit
um so groBerer Bestimmtheit die entgegengesetzte Ansicht. Ein eigentlich
neuer Beweisgrund wird hier vom Verfasser nicht beigebracht; im wesent-
lichen werden die schon frither angefithrten Grinde, aber mit grofierer Be-
stimmtheit der Sprache, wiederholt. Hs sei darum auf das schon frither
hier Gesagte verwiesen (siehe Schol 3 [1928] 624, n. 364 und die dortigen
weiteren Angaben). H.

191. Hugon, Ed, O. P, De epikeia et aequitate: Angel b (1928) 359
bis 867. — Eine Untersuchung der Frage, worin Wesen und Eigenart der
Jaequitas® und ,epikeia“ besteht und ob sie in der Tat eine sittliche
Tugend darstellen. Die ,aequitas® kommt in einer doppelten Riicksicht
zum Ausdruck: einmal als ,aequa interpretatio mentis legislatoris*
(epikeia), sodann in einer ,aequa mitigatio stricti iuris‘. Unter der
ersten Riicksicht (also als ,Epikie*) ist ihre Aufgabe diese: ,Praetermissis
verbis legis, in casibus particularibus, ubi sequi legem esset malum, inter-
pretatur veluntatem legislatoris, commune bonum intendentis, et procurat
id, quod poscit iustitiae ratio et communis utilitas. Als solche ist sie eine
sittliche Tugend und gehort der ,iustitia legalis“ zu; sie findet keine An-
wendung bei den ,prima et universalissima principia legis naturalis“, auch
nicht bei den ,principia primo deducta generalia“; wohl bei einigen ,prin-
cipia non primaria“; sie gilt nach dem Verfasser auch nicht bei ,leges
irritantes”. — Die ,aequitas® hat aber auch den andern Sinn einer ,iustitia
naturalis® und insofern ,inclinat ad actum laudabilem, qui est ius rigorosum
mitigare, efficitque ut sponte aliquid de iure nostro remittamus, et iure
nostro utamur modo tantum, qui sit homine dignus® (ein solcher Akt der
Billigkeit liegt vor, wenn der Gliubiger dem Schuldner, der in Zahlungs-
schwierigkeit ist, wiihrend er selbst jetzt des Geldes nicht bedarf, einen
Aufsehub bewilligt). Auch so gefaft ist die ,aequitas” eine sittliche Tugend;
als ,pars potentialis® ist sie der ,iustitia® zuzuweisen, hat aber auch engere
Beziehungen zur ,caritas‘. — Die ,aequitas* selbst bedarf der hoheren
Norm und Leitung der ,prudentia“. — Der Artikel des so unerwartet ver-
storbenen Theologen ist in seiner maBvollen Abwigung und sichern Klar-
heit sehr zu begriifien; er bringt wieder zum Bewuftsein, daf die Gesetze
fiir die Menschen da sind und nicht die Menschen fiir die Gesetze, nament-
lich nicht fiir den starren und toten Buchstaben des Gesetzes.

192. Stinnesbeck, H. J.,, Berufswahl und Berufsheratung: BonnZThS
5 (1928) 336—3b54. — Der Artikel verfolgt das Ziel, AuBenstehenden einen
Einblick in die Arbeitsweise der ,Berufsimter® zu geben, deren Bedeutung
von immer weiteren Volksschichten erkannt und gewiirdigt zu werden be-
ginnt. Behandelt werden: Geschichte der Berufsberatung und der Berufs-
amter, die wirtschaftspolitischen, die berufspidagogischen Aufgaben der-
selben, die Voraussetzungen fir die Berufswahl, die Unterlagen fiir die
Berufsberatung, die eigentliche Berufsberatung, weitere Aufgaben des Be-
rufsamtes. — Die Darstellung bietet in der Tat einen guten Einblick, und
es wird zugegeben werden miissen, daB von den ,Berufsimtern® wirksame
Hilfe und viel Segen ausgehen kann. Anderseits darf aber nicht iiber-
sehen werden, daB die offentlichen Berufsimter auch parteipolitisch und
weltanschaulich ausgeniitzt werden k6nnen, und daf das Bestreben, die
Berufsberatung usw. bei diesen offentlichen Berufsimtern zu monopolisieren,
eine Gefahr der vollstiindigen Laisierung und Verweltlichung der ganzen
Berufsangelegenheit mit sich bringt. Kein Seelsorger wird die wirksame
Hilfe dieser Amter geringschiitzen oder abweisen wollen; aber er wird sich
bewufit bleiben, dafi die Berufswahl in letzter Linie, gerade in ihren weit-
tragendsten Alternativen, eine religits-sittliche Frage ist, die die Seelsorge
und den Seelsorger nicht gleichgiiltig lassen kann, H.
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193. Keller, Fr., Seelsorglicher Wert der Todesstrafe?: Das Heilige
Feuer 16 (1929) 178—181. — Es wird in Abrede gestellt, daB der ,seel-
sorgliche Niutzlichkeitswert® (d. h. der Umstand, daB der Verbrecher zu
einer aufrichtigen Bekehrung veranlaBt werde) als eine Rechtfertigung der
Todesstrafe angesehen werden konne. — Gewif gibt dieser Umstand fir
sich allein keinen Beweis ab; aber wenn anderswoher die Berechtigung
der Todesstrafe feststeht, darf er doch als eine, wenn auch untergeordnete
,confirmatio® angefiithrt werden, — Der Artikel ist keine wissenschaftliche
Stellungnahme zum Problem der Todesstrafe und will es offenbar auch
nicht sein; aber es werden in ihm einige grundséitzliche Bemerkungen
ausgesprochen, die nicht ohne Entgegnung gelassen werden diirfen. Als
Grund, weshalb auch vom moraltheologischen Standpunkt aus die Abschaffung
der Todesstrafe zu fordern sei, wird angegeben: ,weil wir sie als durch-
auns unnotiges und unerlaubtes, der heidnischen Minderwertung des indivi-
duellen personlichen Leibeslebens entstammendes Strafmittel einer sich selbst
vergottenden Staatsallmacht ansehen® (180). Soweit diese Behauptung im
niichstliegenden Sinn der Worte genommen wird, wendet sie sich nicht nur
gegen die Beibehaltung und Anwendung der Todesstrafe bei einem be-
stimmten Volk, zu einer bestimmten Zeit und unter ganz bestimmten Kultur-
und Rechtsverhiltnissen (dariiber kann man verschiedener Ansicht sein),
sondern gegen die Institution der Todesstrafe tiberhaupt, so daf sie jeder
staatlichen Autoritit das grundsitzliche Recht zur Verhingung der Todes-
strafe abspricht. Das steht aber in klarem Widerspruch zur Heiligen Schrift
des Alten wie des Neuen Testamentes, zur einstimmigen Lehre der Viter
und Theologen und zu wiederholten ausdriicklichen Erkliirungen des Hei-
ligen Stuhles. In der ,Professio fidei“, die 1208 den Waldensern vor-
geschrieben wurde, heifit es: ,De potestate saeculari asserimus, quod sine
peccato mortali potest iudicium sanguinis exercere, dummodo ad inferen-
dam vindictam non odio, sed iudicio, non incaute, sed consulte procedat®
(Denzinger 425). Hat K. den oben angefiihrten Satz in einem andern Sinn
verstanden, so wiire eine deutliche Erkldrung dieses vielleicht zuldssigen
Sinnes durchaus notwendig gewesen. — Zur Rechtfertigung der Todesstrafe
hat man sich auch ,auf den Wert des blutigen Ernstes der Siihne fir die
moralische Ordnung itberhaupt® berufen. Der Verf. meint: ,Es nimmt sich
denn doch wirklich grotesk aus, wenn man annimmt, daB die moralische
Ordnung, die durch Blutvergiefien oder sonst ein Verbrechen verletzt wurde,
durch ein strafrechtlich angeordnetes Blutvergiefien, durch eine zweite Le-
benststung gesiithnt werden kénne. . . . [Es] kénnte leicht eingesehen werden,
dak die moralische Ordnung, die das Tdten eines Menschen verbietet, nicht
gesithnt werden kann durch eine, wenn auch gesetzlich gebilligte voll be-
wufite und gewollte Menschentotung. Ein solches Vorgehen hiefie wirklich
den Teufel durch Beelzebub austreiben® (178). Wenn mit diesen Worten
gesagt sein soll, es sei ,grotesk® anzunehmen, dafs der rein materielle
Vorgang des Blutvergiefens als solcher einen sithnenden Wert in der mora-
lischen Ordnung habe, so ist dagegen nichts einzuwenden. Aber das Gegen-
teil wird auch von niemand behauptet. Ist aber der Sinn der obigen Worte,
es miisse gelengnet werden, daf der materielle Vorgang des Blutvergiefens,
insofern er Ausprigung und Verwirklichung seelischer, rechtlich-sittlicher
Beziehungen und Werte ist, ohne Sinn, ohne Sithnewert und Sithnebedeutung
in der moralischen Ordnung sei, so ist die Richtigkeit dieser Behauptung
durchaus in Abrede zu stellen. So betrachtet, kann das Blutvergiefen
einen eminent ethischen Sinn und hohen Siihnewert haben und hat ihn in
der Tat, wenn es zur Siihne schwerster Verbrechen von der rechtméfigen
Autoritéit verfiigt wird. Die entgegengesetzte Auffassung fihrt in der vom
Verfasser angewandten ganz allgemeinen Prigung zu theologisch unannehm-
baren Konsequenzen. Die Sithne fiir die Siindenschuld der ganzen Mensch-
heit wurde im Opfertod Christi, durch das VergieBen seines Blutes,
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geleistet; dariiber 4Bt die Soteriologie und die Schrift keinen Zweifel
(vgl. z. B. Rom. 8, 25; 5, 9; Eph.1, 7; Kol. 1, 20; Hebr. 9, 3—14; 10, 19;
1 Petri 1, 2 19; 1 Joh. 1, 7). Gewi war der Opfertod Christi keine
»Strafe“, die Christus zugefiigt wurde; gewif leistete er keine Siihne fiir
irgend eine, wenn auch die kleinste personliche Schuld; aber trotzdem ist
sein blutiger Tod wirkliche (wenn auch stellvertretende) Siihne der
durch die Stinden der Menschen gestorten und verletzten sittlichen Ord-
nung. Diese Sithne liegt allerdings nicht in dem rein materiellen Vorgang
des BlutvergieBens; aber das hindert nicht, daff das ,Blutvergiefien® wesent-
lich zu der von Gott geforderten und angenommenen ,Siithne“ gehort; daf
es ein wesentlicher Teil des Erlosungswerkes ist, wie es Gott in seiner
Weisheit, Heiligkeit, Gerechtigkeit durch freien Entschluf festgesetzt hat.
Also ist es nicht ,grotesk®, sondern katholisch, richtig und wahr, daf die
moralische Ordnung, die durch ein Verbrechen verletzt wurde, durch eine
zweite Lebenstotung gesithnt werden koénne. H.

194. Cocchi, Guidus, C. M., Commentarium in Codicem Turis Cano-
nici ad usum scholarum. Vol. I—VI VIII; I in 3., die andern Bénde in
2. Aufl, 8° (220 222 476 356 272 452 432 S.) Taurinorum Augustae 1925
bis 1928, Marietti. L 7.—; 7.50; 14.—; 10.50; 8.—; 13.50; 12.— Die
Vollendung des Werkes, die seit 1925 fiir jedes Jahr angekiindigt war,
ist noch immer nicht erfolgt; es stehen noch aus der ganze Abschnitt
oDe Sacramentis“ aus dem dritten Buch des CIC, auBerdem das ganze
vierte Buch ,De processibus‘. Die vorliegenden Binde erfiillen ihren
Zweck, als Leitfaden den akademischen Vorlesungen zu Grunde gelegt zu
werden, sehr gut. Die einzelnen Abschnitte folgen den betreffenden Teilen
des kirchlichen Gesetzbuches, so dak das Buch auch Verwendung finden
kann in einer eigentlichen ,schola textus®. — Tiefergehende wissenschaft-
liche Begriindung, historische Entwicklung und Uberblicke wird der aka-
demische Unterricht erginzend hinzufiigen miissen; desgleichen ist von
dem Werke die ,Problematik® ferngehalten. Es bietet gute begriffliche
Erlguterungen, eine klare Wort- und Sacherklirung der einzelnen Canones,
iibersichtliche Dispositionen der einzelnen Abschnitte des CIC, gute Gegen-
iiberstellungen zom frither geltenden Recht, zahlreiche Verweise auf die
gebriuchlichsten anderen Kommentare des kirchlichen Gesetzbuches und die
verschiedenen Ansichten der neueren Autoren. Einer kurzen Orientierung
und einer ersten Einfiihrung in das geltende kirchliche Recht wird das Werk
treffliche Dienste leisten; zu umfangreicheren und tieferen wissenschaftlichen
Arbeiten werden andere Werke ergiinzend beigezogen werden miissen. H.

195. Fanfani, Ludovicus J.,, 0. P., De indulgentiis, Manuale theo-
retico-practicum ad normam Codicis Iuris Canonici, ed. 2. 8° (XII u, 150 S.)
Taurini-Romae 1926, Marietti. L 8.— Der erste allgemeinere Teil handelt
»De indulgentiis in genere* (1—62); neben Begriffshestimmung, Ursprung
des Ablasses, Gewalt, ihn zu erteilen usw. werden die allgemeinen Be-
stimmungen des positiven Kirchenrechtes (can. 911—936) dargelegt. Der
zweite Teil befaBit sich mit einzelnen bestimmten Ablissen (63—141). —
Das Buch bietet eine knappe und gute Ubersicht sowohl nach der theo-
retischen wie praktischen Seite, — Beziiglich der Rosenkranzablisse macht
der Verfasser auf den Unterschied aufmerksam zwischen den Ablissen,
die fir die Gehete als solche oder fiir das Beten des Rosenkranzes
verlichen sein konnen, und den Ablissen, die an den Gebrauch des ma-
teriellen Rosenkranzes gekniipft sind; ,ita e. gr. si quis Rosarium
B. V. M. recitat sine corona, non ideo amittit indulgentias pro recitatione
Rosarii concessas, sed illas tantum amittit, quae concessae sunt pro usu
coronae benedictae, dum Rosarium recitatur® (125). Die Frage ist in jiingster
Zeit, wieder erortert worden im Anschluf an den von Pius XI. verlichenen
vollkommenen Ablaf fiir diejenigen, die ,coram ss. Sacramento® den Rosen-
kranz beten.
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196. Cappello, Felix M., 8. J., Tractatus Canonico-Moralis de
Sacramentis. Vol. I%: De Sacramentis in genere, De Baptismo, Confirma-
tione et Eucharistia; Vol. II, pars 1: De Poenitentia; Vol. IIT%: De Matri-
monio (Appendix: De iure matrimoniali Orientalium), 8° (745 896 988 S.)
Taurinorum Augustae 1928 1926 1927, Marietti. L 28.—; 32.—; 35.—
Die Eigenart des Werkes ist gekennzeichnet durch den Zweck, dem es
dienen will. Als ,tractatus canonico-moralis® beriicksichtigh es in erster
Linie die fiir das praktische Verhalten bestimmenden sittlichen und recht-
lichen Normen; die dogmatische Seite tritt, was These und Beweise an-
geht, dahinter zuriick. Die rechtlich-sittliche Seite der Sakramententheo-
logie ist nun nach Inhalt und Form sehr gut besorgt. Es dirfte kaum
irgend eine Frage von Bedeutung geben, die nicht sowohl beziiglich der
grundsiitzlichen Beurteilung als auch beziiglich der praktischen Schluf-
folgerung zur Sprache kime. Die Darstellung zeichnet sich aus durch
mustergiiltize Klarheit. Die Stellungnahme des Verfassers ist eindeutig
und bestimmt, vielleicht zuweilen etwas zu bestimmt; dem Verfasser liegt
es offenbar nicht, eine strittige Frage einfach offen zu lassen. — Fir die
nordischen Verhiltnisse diirften die Ausfihrungen iiber die Frihkommunion
der Kinder (Vol. I, n. 529 ff.) von besonderem Interesse sein; die gedankliche
wie willensmiiBige Einstelling zu dem ,Moglichst-Frith® ist lehrreich. —
Die Ansicht des Verfassers (Vol. II, n. 489 ff.), daf riicksichtlich der Beicht-
jurisdiktion im Falle des ,error communis® eine ,suppletio® durch die
Kirche stattfinde, auch wenn ein ,error* vorliegt, der nur ,de iure com-
munis®, nicht ,de facto communis® ist (d. h. wenn ein ,factum publicum®
vyorliegt, das seiner Natur nach zwar geeignet ist, einen allgemeinen
Irrtum herbeizufithren, ihn aber in Wirklichkeit noch nicht herbeigefiihrt
hat), ist zwar nicht ohne Widerspruch geblieben, diirfte aber doch fiir die
Praxis als hinreichend sicher gelten. — Bei Erorterung der ,forma sub-
stantialis® des Eheabschlusses (Vol. III, n. 670) wiire vielleicht etwas ge-
nauer darauf einzugehen, worin das Wesen des ,exquirere consensum*
besteht im Gegensatz zum bloBen ,recipere manifestationem consensus®.
Die Praxis hat hier gezeigt, daf schwierige Verwicklungen und Un-
sicherheiten entstehen konmen, wenn einmal aus was immer fiir einem
Grund alle und jede ausdriickliche ,interrogatio de voluntate contrahendi®
unterblieben ist und sich nun die Frage erhebt, ob trotzdem ein ,ex-
quirere consensum® in dem ,totus modus agendi® erblickt und eine
solche Ehe somit trotzdem als giiltig geschlossen angesehen Weffien
kann. L

197. Vermeersch, A, S.J., De metu qui, saltem ex lege positiva,
excusat ab obligationibus vitiato consensu susceptis, praecipue de metu ab
intrinseco vel extrinseco: PeriodMorCanLit 27 (1928) 138*—144* — Can. 214
§ 1 bestimmt, daB ,metus gravis® bei Empfang der hoheren Weihen unter
gewissen Voraussetzungen die Verpflichtung zum Breviergebet und Zolibat
fernhilt. Der Artikel legt dar, daB hierfir nur jener ,metus gravis“ in
Betracht kommt, der in dem Weihekandidaten durch das verursachende
Tun einer ,causa libera* (durch Bitten, Drohungen usw.) wachgerufen
oder merklich gesteigert wird; nicht aber ein ,metus gravis®, der von
einer (innern oder #uBern) ,causa necessaria“ ausgeht oder nur aoccasione
actionis® einer ,causa libera® entsteht. Infolgedessen gibt z. B. die blofe
Tatsache, daf jemand bei Verweigerung des Empfangs der Weihen zu dem
untersten Lebensstand, dem er entstammt, hitte zuriickkehren miissen,
oder daf die Eltern eine solche Weigerung duBerst schmerzlich empfunden
hiitten, keinen Grund und Anhaltspunkt ab, die Verpflichtung zum Brevier-
gebet und Zolibat mit Berufung auf can. 214 anzufechten. — Der Artikel
ist geeignet, von voreiliger Ubernahme der heiligen Weihen guriickzuhalten
und nach Empfang derselben das Aufkommen und Festhalten aussichtsloser
Hoffnungen auszuschalten. H.
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198. Coronata, Matthaeus Conte a, O. M. C., Institutiones Turis
Canonici. Vol. I. gr, 8° (954 8.) Taurini 1928, Marietti. L 50.— Ein
gutes Lehrbuch des Kirchenrechts, das nicht nur Schiilern, sondern auch
Lehrern und Praktikern gute Dienste leisten wird. Klarheit der Dar-
stellung in Aufbau und Sprache, gute Verarbeitung der neueren kanonistischen
Literatur und der Entscheidungen des Heiligen Stuhles, reiche Fiille des
behandelten Stoffes sind besondere Vorziige des Buches. Fiir tieferes Ein-
dringen in Einzelfragen werden hinreichende Fingerzeige gegeben. Brust.

199. Ojetti, B, 8. J., Commentarium in Codicem Iuris Canoniei. Lib. I:
Normae generales. gr. 8% (364 8.). Lib, II: De Personis (Canones prae-
liminares 87—107. Romae 1927 et 1929, Apud Aedes Universitatis Gre-
gorianae. — Ein wirklich vorziiglicher Kommentar zu den Canones 1—107
des CIC. Mabvoll und fein abwigend im Urteil, zeigt der gelehrte Pro-
fessor der Gregorianischen Universitit in diesem elegant geschriebenen
Buche eine tiefe Kenntnis des alten und neuen Kirchenrechts, sowie grofe
Vertrautheit mit den Werken der grofien alten Kanonisten. Klar zieht er
die Verbindungslinien vom Kirchenrecht zum romischen Recht. Das Buch
beweist die hervorragende Befihigung des Verfassers, in die Prinzipien
des Kirchenrechts einzufiihren.

200. Hiilster, Placidus, O. Cist., Codicis Turis Canonici interpre-
tatio authentica 1917—1927, seu collectio responsorum Pontificiae Com-
missionis ad Codicis Canones authentice interpretandos. 8° (48 S.) Pader-
born 1928, Schoningh. M 1.60 — Die kostbare, durch das neue kirchliche
Rechtshuch gewonnene Rechtssicherheit zu wahren, ist eifrige Sorge der
Kirche; daher die Einsetzung der Pipstlichen Kommission fiir die amtliche
Auslegung des Rechtshuches. Deren Entscheidungen (responsa) zu sammeln,
sie zeitlich und nach der Reihenfolge der Canones zu ordnen und so fir
Wissenschaft und Seelsorge der Rechtseinheit dienstbar zu machen, ist
Aufgabe und Erfolg des vorliegenden Biichleins. Keller.

201. Schrems, Karl, Zweiter Katechetischer Kongrefs Miinchen 1928.
8° (512 S.) Donauworth 1928, L. Auer. M 10.—; geb. M 11.— Nach einem
fliichtigen Uberblick iiber die Vorgeschichte des Kongresses als Einleitung
werden in zwei Hauptabschnitten geboten: die Referate und Diskussionen
der Vollversammlungen; die Referate und Diskussionen der Sektions-
versammlungen (Sektion fiir hohere Lehranstalten, fiic Berufsschulen, fiir
Hilfsschulen, fiir Diaspora). Die Referate der Vollversammlungen sind die
folgenden: Die katechetische Bewegung; Wertlehre und Religionspidagogik;
Wertpiidagogischer Religionsunterricht; Das Arbeitsprinzip im katholischen
Religionsunterricht; Arbeitsunterricht im katholischen Religionsunterricht
an hioheren Schulen; Alte und neue Unterrichtsstilistik; Liturgische Be-
wegung und religiose Erziehung in der Volksschule; dasselbe an der hiheren
Schule; Das Firmalter; Verbindung von Biblischer Geschichte und Kate-
chismus an der Oberstufe; Korperkultur und religits-sittliche Erziehung;
Lexikon bzw. Handbuch fiir Katechetik; Katechetische Bibliographie. —
Es mub grundsitzlich davon Abstand genommen werden, auf Einzelheiten
einzugehen; auf ein solches Ansinnen wiire dasselbe zu antworten, was in .
dem Buche ein Referent einem Diskussionsredner entgegnet: ,Man miifite
ganze Biicher dariiber schreiben und konnte einige Jahre ein Kolleg dariiber
lesen.“ Das Gesamturteil geht dahin, daf in dem Buch eine Fiille (viel-
leicht eine Uberfiille) von Ideen und Anregungen geboten wird, die so-
wohl der theoretischen Weiterbildung als auch wnd vor allem der prakti-
schen Betiitigung wertvollste Dienste leisten kinnen. An diesem Gesamturteil
findert auch der Umstand nichts, daf man in dieser und jemer Einzelheif
glaubt, durchaus anderer Meinung sein zu miissen. Hiirth.



