Aufsdtze und Biicher.

1. Ephesus 431—1931.

387. Im 1. Heft der Acta Apostolicae Sedis des Jahres 1931 steht
der Brief Pius’ XI. vom 25. Dezember 1930 an den Kardinalvikar
Pompilj, worin der Papst seinen Wunsch ausdriickt, daB das 1500-
jdhrige Jubildum des Konzils von Ephesus allenthalben wiirdig began-
gen werden solle, und zugleich verordnmet, daB das Gediichtnis des
Konzils in Rom mit besonderem Glanz gefeiert werde. Uber den
Gegenstand des Konzils sagt der Papst: ,lllam dicimus Synodum in
qua, iussu Romani Pontificis Coelestini I, contra impiam Nestoria-
norum haeresim, tum passim gliscentem, sollemni ritu ommibusque
plaudentibus Orientis et Occidentis patribus, decretum est Mariam
Virginem beatissimam veram esse Dei Matrem® (AAS 23 [1931] 10).
Zwei Zeilen weiter bezeugt der Papst die allgemeine Mutterschaft
Marid: ,,Cum enim omnes homines filii sint, moriente Iesu testante,
Deiparae Virginis, eos omnes etiam decet de ipsius laudibus laetari.®
— In einem zweiten, ebenfalls vom 25. Dezember 1930 datierten Brief
gibt Pius XI. dem Kardinal Sincero, Sekretir der Kongregation fiir
die Ostkirche, den Auftrag, fiir die Verbreitung der Kenntnis der
Synode in der orientalischen Kirche Sorge zu tragen. Gerade fiir den
Orient ist das Konzil von Ephesus von besonderer Bedeutung, weil
auf ihm der Primat des romischen Bischofs so klar zutage trat. Als
Gegenstand der Kirchenversammlung wird angegeben: ,In illa hypo-
staticae unionis dogma divinaque Mariae maternitas contra Nestorium
sollemniter decreta atque sancita sunt® (AAS 23 [1931] 11). — Der
Osservatore Romano vom 8. Mai 1931, Nr. 107, veroffentlicht einen
vom 26. April 1931 datierten dritten Brief des Heiligen Vaters, der
wie der erste an Kardinal Pompilj gerichtet ist. Hierin spricht der
Papst seine Zufriedenheit dariiber aus, daB der rémische AusschuB
fir die Ephesusfeier die Abhaltung eines nationalen Marianischen
Kongresses fiir den Monat Mai beschlossen habe. Uber die Bedeutung
des Konzils sagt Pius XI. in diesem Briefe: ,Auf ihm haben die Ver-
treter der westlichen Kirche, vereint mit denen der &stlichen Kirche,
unter dem Vorsitz der pipstlichen Legaten in unwiderleglicher Weise
gegen die hereinbrechende nestorianische Ketzerei drei Grundwahr-
heiten der christlichen Lehre verkiindet: die Einheit der gottlichen
Person Christi, die gottliche Mutterschaft der Allerseligsten Jungfrau
und den Primat des hl. Petrus, ,der bis auf diese Zeit und immer im
seinen Nachfolgern lebt und das Richteramt ausiibt‘.“ Deneffe.

388. Galtier, P, Le centenaire d’Ephése. Les ,Actes” du concile,
Rome et le concile: RechScRel 21 (1931) 169—199 269—208. — Die
gehaltvolle Arbeit berichtet in ihrem I. Teil iiber die von E. Schwartz
veranstaltete, von der Notgemeinschaft (Société de secours pour la
science allemande) und besonders von Pius XI. unterstiitzte Veroifent-
lichung der Akten des Konzils von Ephesus. E. Schwartz liefert einen
genauen Text der alten handschriftlich erhaltenen Aktensammlungen,
die zum weitaus groBten Teil auch gedruckt vorlagen. ,Das groBe
Verdienst des Werkes von Schwartz besteht also nicht so sehr in der
Neuheit der veroffentlichten Urkunden. Wenn auch eine gewisse Anzahl
bisher unveroifentlichter Stiicke, besonders in der Atheniensis, anzu-
treffen sind, so liegt doch das eigentlich Unterscheidende in der Sorg-
falt, mit der die einzelnen Sammlungen so wie sie sind wiedergegeben
werden, wobei jedes der einzelnen Stiicke an seinem Platz belassen
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wird“ (182). Die Ausgabe ist mehr den Belangen der Philologie als
denen der Geschichte und der Theologie angepaft. Mit Recht tadelt
Q. das absprechende Urteil von Schwartz iiber Migne, das mit den
Worten beginnt: ,Cloaca illa maxima Migneana® (184). — In einem
II, Teil unternimmt es G., auf Grund der neuen Aktenausgabe die
Frage nach dem Verhalten Roms vor, wihrend und nach dem Konzil
zu beantworten. Vor dem Konzil und unabhingig von seiner Voraus-
sicht hatte bereits Papst Colestin 1. das entscheidende Urteil iiber
Nestorius gefillt. Und Nestorius wurde schlieBlich abgesetzt, weil er
sich dem Urteil des Papstes nicht unterwerfen wollte. Auf dem Konzil
behielt Cyrill von Alexandrien die ihm bereits frither iibertragene
pipstliche Delegation. Er war es, der das Konzil leitete, auch nachdem
die pidpstlichen Abgesandten aus Rom auf dem Konzil ihren Sitz ein-
genommen hatten. Nach der Verlesung des papstlichen Schreibens
riefen die Bischofe aus: ,Das ist ein gerechtes Urteil. Dem neuen
Paulus Colestin; dem neuen Paulus Cyrill. Colestin, dem Wichter
des Glaubens. Colestin in Eintracht mit dem Konzil. Dem Colestin
dankt die ganze Synode. Ein Colestin, ein Cyrill; ein Glaube der
Synode, ein Glaube der ganzen Welt“ (Schwariz, Acta concil. oecum.
Tom. I, Vol. I, Pars III, p. 57; Mansi 4, 1288 C). Nach dem Konzil
ging die Sorge des Papstes dahin, die Ausbreitung der Irrlehre zu
verhiiten und den vollen Frieden wiederherzustellen: ,Longius quidem
sumus positi, sed per sollicitudinem totum propius intuemur. Omnes
habet beati Petri apostoli cura praesentes®, schreibt Papst Colestin
nach der Verurteilung des Nestoritis an die Ephesinische Synode
(Schwartz, Acta, Tom. I, Vol. II, p. 100, 14). D.
380. Ales, A. d, Le concile d’Ephese: Greg 12 (1931) 201—266. —
Diese recht ausfiihrliche, dramatische Darstellung des Konzils von
Ephesus ist ein Auszug aus einem Buch zur Jahrhundertfeier (s. Nr.
300). Wenn Galtier schreibt, daB die Beniitzung der Schwartzschen
Ausgabe der Konzilsakten #uBerst miihsam sei, so hat sich jedenfalls
d’A. durch die Aussicht auf miihsame Arbeit vom ausgiebigen Ge-
brauch dieser Aktenvertifentlichung nicht abhalten lassen, Moglich
oder wahrscheinlich ist es, daB hier die Ubung vieles erleichtert; neben-
bei sei bemerkt, daB im ersten Heft der Schwartzschen Acta (I 1, 1 pag.
XXIV sqq.) eine Art Konkordanz zu den entsprechenden Stiicken bei
Migne und (pag. XXI sqq.) zu Labbe und Mansi zu finden ist. Ahnlich
wie Galtier betont auch d’A., daB der Papst nicht aufgehort habe,
Cyrill von Alexandrien als seinen ersten Beauftragien zu betrachten
(210). Kaiser Theodosius II., dem durch eine Art Blockade die Nach-
richten iiber das Konzil vorenthalten und nur Berichte der nestoria-
nischen Partei mitgeteilt wurden, erfuhr die Wahrheit, nachdem ein
Betiler in einem hohlen Stab einen Brief Cyrills an den Archi-
mandriten Dalmatius nach Konstantinopel iiberbracht hatte (240). Auch
Ereignisse nach dem Konzil, so die erfolgreichen Bemiihungen um
den Frieden mit Bischof Johannes von Antiochien, werden geschildert.
Die Berichte dariiber, daB Cyrill nach dem Konzil auch durch Ge-
schenke die Umgebung des byzantinischen Kaisers zu bearbeiten
suchte, erklirt d’A. so: ,Es handelte sich nicht darum, Gewissen zu
erkaufen, sondern der Intrige entgegenzuwirken® (2601.). — In den
RechScRel 21 (1931) 257—268 veroifentlicht d’A. einen weiteren Aus-
zug aus seinem Buch unter der Uberschriit: Le Symbole d'union de
P’année 433 et la premiere école Nestorienne, D.
300. Ales, A. d’, Le dogme d’Ephese. 80 (VI u. 314 S.) Paris 1931,
Beauchesne. — Das bereits in der vorigen Nummer genannte Buch ist
eine klare und geschichtlich wohl dokumentierte Darstellung der Er-
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eignisse, deren Mittelpunkt das Konzil von Ephesus bildet. Paul von
Samosata im 3., Photin im 4. Jahrhundert sind Vorldufer des Nestoria-
nismus; Apollinarius, ,der wahre Vater des Monophysitismus*“ (24),
dem ein ganzes Kapitel gewidmet wird, war ein Gegenpol des Nesto-
rianismus. Cyrill entlehnte einem Brief des Apollinarius seine berithmte
Formel von der einen Natur des menschgewordenen gottlichen Wortes
(49). Den Versuchen einer Reinwaschung des Nestorius schliefit d’A.
sich nicht an. Im einzelnen werden behandelt: 1. Paul von Samosata
und Photin von Sirmium; 2. Apollinarius von Laodicea; 3. Vorspiel
des Konzils von Ephesus; 4. Der ephesinische Streit; 5. Ausgang des
ephesinischen Streites; 6. Nestorius und Cyrill von Alexandrien;
Anhang: Das Unionssymbol vom Jahre 433. D.
391. Manoir, H. du, S.].,, Le Symbole de Nicée au Concile
d’Ephese: Greg 12 (1931) 104—137. — Der mit durchsichtiger Klarheit
geschriebene Artikel zeigt an der Hand der Akten, eine wie grofie
Rolle das Nizinische Glaubensbekenntnis vor, auf und nach dem Konzil
von Ephesus bei den Rechigldubigen wie auch bei den Nestorianern
gespieﬁ hat. Es galt als .,AbriB der Tradition (118) und als verfaBt
unter Eingebung des Heiligen Geistes, Warum die Viter des Ephesi-
nischen Konzils das Niziénische und nicht das Nizéino-konstantinopoli-
tanische Bekenntnis von 381 verwenden (nur einmal, und zwar in der
Collectio Atheniensis, ist das letztere zitiert), wird damit erklidrt, daB
das Konzil von Konstantinopel vom J. 381 zum erstenmal im J. 451
in Chalcedon als allgemeines Konzil ,erscheint” (126). Das Verbot
des Ephesinischen Konzils, ein anderes als das Niziinische Glaubens-
bekenntnis zu verfassen (vgl. Denzinger n, 125), ist auch nach den
Akten nicht in dem Sinne zu verstehen, daB Zusitze ausgeschlossen
wiren (135). ;
392. Heiler, F. Die Gottesmutter, Sondernummer der ,Hoch-
kirche, gewidmet dem 1500. Gedichinis des Konzils zu Ephesus
22, Juni 431/1931 in Verbindung mit Erzpriester S. Bulgakow, Anne
Marie Heiler, Dr. E. Hempel, Pfarrer K. Ramge, Studienrat Lic.
P. Schorlemmer und anderer hrsg. Zugleich Heft 6/7 Juni/Juli 1931
der Hochkirche. Miinchen, E. Reinhardt, — Das Heft wirbt fiir Marien-
verehrung und Wiedereinfiihrung der Marienverehrung im Protestan-
tismus. Der Aufruf von Max Jungnickel aus ,Die Post® vom
19. Nov. 1919 wird abgedruckt, worin es heifBlt: ,,Was miissen wir tumn,
um die wertvollen Lutheraner zu halten? Wir miissen unsere Kirche
warm machen. Und wer macht sie warm? ... Wir miissen die Mutter
Maria zuriickholen® (171). Auf diese Worte bezieht sich Heiler:
,Unter den groBen Aufgaben, die uns Verfechtern der evangelischen
Katholizitit zukommt (so), steht die Zuriickholung der Gottesmutter
in das evangelische Glauben und Beten“ (202). Schorlemmer
wiinscht, daB es in evangelischen Gemeinden wieder zu einer Marien-
verehrung kime, ,die eine Riickkehr zum Glauben der Kirche wire,
ohne daB damit eine Abkehr vom evangelischen Glauben verbunden
wire® §231). Der orthodoxe russische Erzpriester Bulgakow sagt
den Beftrderern der Skumenischen Bewegung: ,Se lange aber diese
ritselvolle Abneigung des Protestantismus gegen jede Marienverehrung
besteht, ist eine wirkliche Wiedervereinigung der Kirchen eine Un-
moglichkeit* (244). Er meint auch: ,Jetzt ist die Zeit gekommen fiir
die Wiederherstellung der Marienverehrung in der protestantischen
Welt“ (245). Nicht alle sind so hoffnungsvoll. Ein Fr. Benedictus
meint: ,,Wir werden, fiirchte ich, die Vorurteile gegen eine evangelische
Marienverehrung nicht iiberwinden (249). Mehrfach wird betont, daf
Luther und das alte Luthertum Ehrfurcht vor Maria und Sinn fiir
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Marienverehrung hatte. — Manches in diesem Heft ist gut und richtig,
und kann auch von einem Katholiken unterschrieben werden,
z. B.: ,Schon rein menschlich ist es ganz undenkbar, daBf man die
Mutter eines groBen Mames nicht ehren soilte... . Der Mutter des
Herrn gebiihrt wahrlich auf ewige Zeiten der Ehrenplatz in seiner
Gemeinde“ (240). DaB nicht alles an der katholischen Kirche richtig
gesehen wird, ist verstindlich. So meint Bulgakow: ,GewiB ist
das romische Dogma vom Jahre 1854 iiber die unbefleckte Empfiingnis
Marias, diese voreilige Ausgeburt der scholastischen Theologie und
der papstlichen Willkiir, vom orthodoxen Standpunkt nicht anzunehmen
— wenigstens nicht als unfehlbares Dogma‘ (244). Und dieser selbe
Bulgakow sagt auf der folgenden Seite iiber Maria: ,,Als die hochste
Feinheit und Heiligkeit ist sie die Vollkommenheit der Kreatur® (245).
in dem groBen Einleitungsaufsatz von Heiler wiinschte man klarer
zu sehen, was er unter Glauben versteht. Ist es wirklich das demiitige,
jeste Fiirwahrhalten dessen, was Gott geoifenbart hat? Was bedeutet
Glauben in dem Satz: ,Schon frithe erfolgte eine Ausdehnung des
Glaubens an Marias Jungfrdulichkeit“? (175.) D.
303. Albers, P., Het Algemeen Concilie van Ephese: Studién 115
(1931 I) 181—193. — Der Artikel gibt eine klare Ubersicht iiber die
Entstehung der Nestorianischen Irrlehre, jhre erste Bekdmpfung, ihre
Verurteilung durch Papst Colestin 1. und schlieBlich durch das Konzil
von Ephesus am 22. Juni 431. Cyrill wird gegen das Urteil Duchesnes
in Schutz genommen (189). Der auch von einigen Katholiken mit-
gemachte Versuch einer Verteidigung des Nestorius wird mit Recht
zuriickgewiesen. Als Quelle dient namentlich Mansi. D.
394. Bardy, G, Le Concile d’Ephese: RevApol 52 (1931 1) 641—652.
— Ohne besondere Quellenangabe — zitiert werden je einmal QGaltier,
Denzinger, Duchesne — berichtet der Artikel iiber die Hauptereignisse
von der Erhebung des Nestorius auf den Bischofsstuhl von Konstanti-
nopel bis zum FriedensschluB mit Johannes von Antiochien 433, In
einer Anmerkung zur Konzilssitzung vom 22. Juni 431 wird gesagt:
,Man hat sich oft gefragt, ob der hl. Cyrill in Ermanglung jeglicher
ausdriicklichen Ermichtigung seitens des hl. Cdlestinus wirklich das
Recht hatte, die Konzilsversammlung einzuberuien. Bei dem gegen-
wirtigen Stand der Urkunden kann die Frage nicht mit Sicherheit
gelost werden. Die Akten, die wir besitzen, sind in der Kanzlei des
Bischofs von Alexandrien redigiert worden und micht frei von Partei-
nahme zu seinen Gunsten. FEs ist indessen bemerkenswert, dafl Cyrill
an erster Stelle unterschreibt als ,Stellvertreter des sehr heiligen und
geheiligten Erzbischofs der Kirche der Romer, Colestin’, Dasselbe tut
er noch einmal nach der Ankunft der Legaten“ (6461.). Jedenfalls
wissen wir michts davon, daB Célestin mit dem Vorgehen Cyrills irgend-
wie unzufrieden gewesen wire. D.
395. Rucker, L, Ephesinische Konzilsakten in armenisch-georgi-
scher Uberlieferung. (Sitzungsber, der Bayer. Akad. d. Wissensch.
Philos.-histor. Abt. Jahrg, 1930, Heit 3.) 8° (112 S.) Miinchen 1930.
Kommissionsverlag R. Oldenbourg. M 7.— Das Heit ist keine Text-
ausgabe, sondern ein Bericht iiber die Ausgaben und Handschriften
der Ephesinischen Konzilsakten im allgemeinen und iiber eine arme-
nisch-georgische Aktensammlung im besonderen. Die Anordnung der
Jetzteren Sammlung ,deckt sich mit keiner der von Ed. Schwartz nach-
gewiesenen griechischen und lateinischen Sammlungen® (31). Der be-
sondere Eigenwert des neuen Typus dieser Sammlung liege darin, daB
sie ,,Cyrills Orthodoxie ins beste Licht zu riicken und die Hiresie des
Nestorius in den tiefsten Schatten zu stellen suche® (54). Dem Theo-
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logen kann das Heft dadurch Dienste erweisen, daBl es zu einzelnen
Fragen, z. B. iiber die beiden dogmatischen Briefe, die rémische Synode
im Sommer 430, die Apologie der Anathematismen, die Fundstelle der
Aktenstiicke und auch sonstige Literatur angibt. D.
3%. Bittremieux, ], Het goddelijk moederschap van Maria in
de H. Schrift: De Standaard van Maria 1931, 129—133. — B. zeigt,
daB die gottliche Mutterschait Marii in der Heiligen Schrift formell
ausgesprochen ist, sowohl direkt, wenn auch nur in gleichwertigem
Urteil, als indirekt in zwei formell ausgesprochenen Vordersitzen.
Zwei scheinbar entgegenstehende Ausspriiche des hl. Thomas werden
richtig gedeutet. — Ubrigens, wenn die Heilige Schriit diese Lehre
auch nur virtuell enthielte, kénnte sie uns durch die Tradition als
formell geoffenbart bezeugt sein. D.
397. Béminghaus, E, Das Konzil von Ephesus (431). Eine
geistesgeschichtliche und religitse Besinnung: StimmZeit 121 (1931 II)
284292, — Im Hinblick auf das Streben der neuzeitlichen Menschen
nach der Erfassung des Wesentlichen und nach tieferem FErleben des
Glaubens spiirt der in edler Sprache abgefaBte Aufsatz der Frage nach,
was wohl ,feinster Ertrag der Geschichte von Ephesus® sei. Und er
mochte diesen Ertrag darin finden, daB uns an diesen Vorgingen ,,der
geheime Sinn und die starke Fiihrung katholischer Dogmenentfaltung
aufgeht” (291). Worum es sich im besonderen handelte, ist gut gesagt
in den Worten: ,Es ist nicht so gewesen, als ob Cyrillus vorab die
Marienverehrung in ihrem groBen Sinne hiitte begriinden wollen, es
ging zunichst um Christus; aber — was viel schoner zu sehen ist —
Marienverehrung fand jetzt in der Selbstbezeugung christlichen Glau-
bensbewuBtseins wie von selbst ihren eigentlichen Ort und Ausdruck.
Es wurde im Graben nach den Tiefen des Geheimnisses Christi ein
Quell aufgetan, der nun unaufhérlich weiterstrdmen und schonstes
?21331)&11 im Gefilde der kirchlichen Frommigkeit hervorzaubern solltet
: D.

2. Allgemeines. Fundamentaltheologie.

398. Michelitsch, A, Allgemeine Religionsgeschichte. 8° (XV w,
930 S.) Graz 1930, Styria. M 30.— Das vorliegende Lehrbuch der
Religionsgeschichte zeichnet sich aus durch den groBen Reichtum von
Tatsachen, den es vermittelt. Ein iiber 100 Seiten mit je drei Spalten
umfassendes Register sorgt fiir die gute Verwendbarkeit des reichen
Stoties. Simtliche bekannten Religionen sind behandelt, vor allem die
der groBen Kulturvélker. Zu wiinschen wire vielleicht gewesen, daB
am Schlusse jedes Kapitels eine zusammenfassende Charakterisierung
der behandelten Religion gegeben wiirde, die mehr jhren spezifischen
Geist hervortreten lieBe; allerdings ist dies eine sehr schwere, einer
rein subjektiven Beurteilung eher ausgesetzie Aufgabe. Zu bedauern
ist, daB die ersten zehn Bogen, in demen die Naturvolker behandelt
werden, schon vor dem Kriege gedruckt wurden. Dadurch ist die nur
hier sich zeigende Unvollstindigkeit zu_erkliren. So héren wir kaum
etwas tiber die fiir die Religion dieser Vélker so wichtigen Initiations-
riten, Durch Nachtrige ist dem Mangel etwas, aber micht vollig ab-
geholfen. Nur fiir die Pygmien und die amerikanischen Urvdlker
bringen eigene Kapitel am Schlusse des Buches auf den Stand heutiger
Forschung. Fraglich diirfte auch sein, ob die angefithrten Beispiele
katholischer Gebete und Litaneien dem Uneingeweihlten fiir eine rich-
tige Auifassung geniigen kénnen; fiir den Katholiken sind sie jeden-
falls iiberfliissig. So E‘aitte man sie weglassen und damit den Umfang
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des Buches verringern konnen. S.122 steht ,ichihyophallisch® statt
nithyphallisch®; S.8221f. ,,Gablet* statt , Gabet”. Wir hoffen, daB eine
zweite Auflage dem Verf, Gelegenheit geben wird, auch die ersten
Bogen des sonst so ausgezeichneten Buches neu zu bearbeiten.
Brunner.
39. Anwander, Anton, Einfilhrung in die Religionsgeschichte
(Sammlung Kosel 96a) ki, 8 (151 S.) Miinchen 1930, Kosel & Pustet.
M 350. — Es ist eine schwere Aufgabe, auf so knappem Raume die
reiche Fiille der geschichtlichen Religionen darzustellen. A. hat dazu
den Weg gewihlt, nicht dem geschichtlichen Gang der einzelnen Reli-
ionen beschreibend zu folgen, sondern die wesentlichen religiGsen
atsachen systematisch zu ordnen und darzustellen. Dadurch werden
Wiederholungen vermieden; aber eine gewisse Blisse und Unklarheit
ist wohl damit gegeben, wie auch ein gewisses Verwischen der Unter-
schiede innerhalb der einzelnen Hauptkapitel. Manche Hauptbegrifie
wiinschte man auch auf dem knappen Raum klarer herausgearbeitet,
so Offenbarung, Verhiltnis von Religion und Philosophie, das wohl
nicht freffend dargestellt ist, Eine gut ausgewdhite Literaturangabe
gibt Winke fiir weiteres Studium, ebenso der oitere Hinweis auf moch
offene Fragen. Zur ersten Einfiihrung in das weite Gebiet ist das
Biichlein ein guter Fiihrer. Br.
400. Schmidt, Wilhelm, Handbuch der vergleichenden Reli-
gionsgeschichte. Ursprung und Werden der Religion, gr, 8° XV u
206 S.) Miinster 1930, Aschendorif, M 6.80; geb. M 825 — Der Unter-
titel diirite eher als der Haupttitel den Inhalt des Buches bezeichnen.
Denn es behandelt fast ausschlieBlich die Frage nach der Religion der
Primitiven und ihrem Ursprung. Diesen Gegenstand zu behandeln,
war allerdings niemand berufener als S. Auf 280 Seiten enthilt das
Handbuch in klarer Anordnung und Darstellung die jetzigen Ergebnisse
der Forschung auf dem umstrittenen Gebiete mit einer groBen Fiille
von Einzeltatsachen. Nacheinander werden die verschiedenen Theorien
iiber den Ursprung der Religion aufgefiihrt, dann wird in der Kritik
vor allem auf das Positive hingewiesen, das jedes System zur Losung
der Frage beigetragen hat, wie auch auf die Bedeutung, die das von
dem betreffenden System iibertrieben betonte Element in der Religion
wirklich besitzt. Dieser Teil ist meist eine kurze Zusammenfassung
des in ,,Ursprung der Gottesidee I“ Gesagten. So ist es gegliickt, mit
der Religionsgeschichte auch eine Geschichte der Religionsgeschichte
zu verbinden, ohne daB die Klarheit der Darstellung darunter litt.
Dann lolgt ein Abschnitt iiber die kulturhistorische Methode in ihren
Hauptziigen an Hand der Arbeiten von Gribner und Pinard. Eindrucks-
voll in der schlichlen Darlegung der Tatsachen ist der letzte Teil iiber
das Hochste Wesen der Urkulturen. Das Gotfesbild, das uns da ent-
gegentritt, bestdtigt glinzend die Auffassung der Scholastik iiber die
natiirliche Gotteserkenntnis. Auf die noch bieibenden Probleme, auch
auf dem Gebiete der Urkulturen, wird mehrfach hingewiesen, —
Einige Druckiehler: S. 44 steht , Thusday® statt »Iuesday®; S.125 im
Titel ,H. Herbert, M. Mann“ statt ,H. Hubert, M. Mauss®; S. 146
»Kausalbetrieb” statt ,Kausaltrieb”, Vielleicht wiirde es sich auch
empfehlen, das Wort Kausaltrieb fiir eine so rationale Sache zu ver-
meiden, da es mit seinem psychologistischen Anklang eher einen
irrationalen Drang bezeichnet, Br.
401. Scherb, Hans, Das Motiv vom starken Knaben in den
Mérchen der Weltliteratur, seine religionsgeschichtliche Bedeutung und
Entwicklung, gr. 8° (VIII u. 135 S.) Stuttgart 1930, Kohlhammer, M 6.—
Im 1. Abschnitt der fleiBigen Arbeit, welche J. W. Hauer unter die
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Verdffentlichungen des orient. Seminars der Univ. Tiibingen aufge-
nommen hat, wird die weite geographische Ausbreitung dieses Marchen-
motivs dargetan mit einem besonderen Nachweis seines Vorkommens
in der jiid., christl. und muham. Legende, Im 2. folgt der Versuch einer
psychologisch-genetischen Erkldrung des Motivs, nachdem vorher das
lingste Kapitel (32—83) mit der Uberschrift ,,Die Wesenheit der Idee
den angehiuften Stoff noch bedeutend vermehrt hat, ohne das zu bieten,
was es verspricht. Der 3. Abschnitt behandelt die Beziehungen des
Motivs zur Magie, zum tellurischen Manismus, zur Astralmythologie
und Kosmogonie, zu Polytheismus und Monotheismus, zur philosophi-
schen Spekulation. Ein Grundzug dieser und vieler dhnlicher Unter-
suchungen, der ihren Wert immer zu verkiimmern droht, ist eine Sucht,
die Grenzen der Moglichkeit wirklicher auBergewohnlicher Vorkomm-
nisse in der bunten Mannigfaltigkeit der geschilderten phantastischen
Traumwelt verschwimmen zu lassen, Selbst die ausschweifendste Phan-
tasie muB sich schlieBlich irgendwie von der Wirklichkeit nihren;
jedenfalls hebt sie die Fihigkeit der niichternen Beobachtung niemals
so radikal auf, daB es ganze Menschen- oder Zeitalter gegeben hitte,
denen man die Feststellung einer historischen Wirklichkeit und deren
unverfilschte Uberlieferung iiberhaupt nicht mehr zutrauen diirfte.
Rembold.
402. Jeremias, Alfr, Muhammedanische Frommigkeit. 8° (528.)
Leipzig 1930, Klein, M 1.75. — Von seinem bekannten religionswissen-
schaftlichen Standpunkt aus gibt J. in 10 Abschnitten einen gedringten
Uberblick iiber die relig. Welt des Islam: den geschichtlichen Muham-
med und seine Sendung (2 if.), sein SelbstbewuBtsein (101ff.) und seine
Botschaft (141f.). Mit Recht bemerkt der Verf., daB die Frommigkeit
des Islam sich nicht restlos aus der Botschaft des geschichtlichen Mu-
hammed ableiten 14Bt. ,Sie setzt einen dogmatischen M. voraus, der
im BewuBtsein der Gemeinde lebt, gehiillt in den mythischen Pracht-
mantel eines priexistenten, vollkommenen Menschen, der nach Er-
fiillung seiner Sendung im Himmel als Erloser lebt* (24). Die Ge-
meinde (27f) ist ,wie die Erlosung im Islam kosmisch gedacht
und umfaBt Diesseits und Jenseits. Im VI. Abschnitt (29 ff) ,Die isla-
mische Lebensfiihrung® finden sich eine Reihe treffender Bemerkungen
und Beobachtungen. — Kurze Skizzen iiber die Schi’a (37 if.), den
primitiven ,Negerislam* (41f) und die sislamische Mystik®
vervollstindigen das Bild. Im X. Abschnitt ,Der Islam und Europa“
(46 i) geht Verf, auch auf die Propagandabestrebungen eines modern
zurechtgestuizten Islam ein; aber gerade hier geht er in seiner reli-
gionsphilosophischen Spekulation (49) Wege, auf denen wir ihm nicht
tfolgen konnen. Kofiler.
403. Romeis, Kapistran, O.F. M., Die gottliche Offenbarun
und ihr Mittler. Ein Beitrag zur Apologetik. gr. 8° (VI u. 496 S.
Fulda [1930], Fuldaer Aktiendruckerei. Gzl. M 8.— Der Veri. will nur
einen Teil des apologetischen Traktates vorlegen, wie es schon der
Titel andeutet. Im ersten Teil behandelt R. die Theorie der Offen-
barung mit der iiblichen Einteilung: Moglichkeit, Notwendigkeit, E1-
kennbarkeit; im zweiten Teil die Tatsache der Offenbarung durch
Christus, den Messias und Gottessohn. Dem zweiten Teil ist eine
Darlegung iiber den géttlichen Ursprung der alttestamentlichen Offen-
barung und die Glaubwiirdigkeit der Evangelien vorausgeschickt. —
Das Werk ist aus der Schultitigkeit entstanden und will vor allem
der Schule dienen. Fiir diesen Zweck ist es ganz brauchbar. Die
Sprache ist einfach und klar, der Verf. setzt sich auch mit den neueren
und neuesten Schwierigkeiten von gegnerischer Seite auseinander und
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bietet in der positiven Darlegung reiches geschichtliches Material.
Kernpunkte des Traktates werden mit besonderer Griindlichkeit (aber
fiir ein Schuldbuch wohl allzu groBer Ausfiihrlichkeit) behandelt; so
z. B. die Messiashoffnung im A. T.; vor allem aber wird die Er-
filllung der messianischen Prophezeiungen in Christus mit einer Un-
summe von Belegen aus den kanonischen Schriften sowie aus der friih-
patristischen Literatur bewiesen, Auch der Beweis fiir den gottlichen
Ursprung der alttestamentlichen Religion ist mit viel Fleif und Sorg-
falt gearbeitet. Schiitt.

404, Lebreton, ], La prédication de Pévangile par le Christ
notre Seigneur: RechScRel 21 (1931) 6—37. — L. schenkt uns eine
insofern wertvolle Erginzung der Darsteliung des universalen Cha-
rakters der Lehre Jesu, wie wir sie anderen, besonders M. Meinertz,
Jesus und die Heidenmission (Miinster 1908; L. benutzt die zweite,
bedeutend erweiterte Aufl. von 1925 nicht) verdanken, als er die weise
Absicht Jesu mit vollstindiger Auswertung aller Evangelien klar
herausarbeitet. Er weist zunichst die eigentiimlichen Bevolkerungs-
verhdltnisse in Paldstina nach: von den drei Provinzen ist nur Judia
ganz israelitisch. So war der Gegensatz wach und wurde nach der
Makkabierzeit besonders lebhaft. Die alten Privilegien Israels be-
standen zurecht. So verstehen wir, daB Jesus sein Evangelium zuerst
dem Volke Israel verkiindem will, das dann die Botschaft an alle
Vélker weiterleiten soll. Die persénliche Arbeit Jesu gehort ihm und
der Ausbildung der aus ihm gewihlten Apostel, wenn auch von An-
fang an der universale Charakter der Sendung Jesu, den er mit pida-
gogischer Weisheit allmihlich verkiindet, durchscheint, Die Pharisder
und dann das Volk lehnen die Botschaft ab; so wendet sich Jesus
der Ausbildung seiner Apostel zu. Fiir die Heidenmission, die er
immer klarer vorausverkiindete, hat Jesus die Herzen bereitet, so daB
der Missionsbeiehl (Mt 28, 20) der naturgemiiBe AbschluB ist, der
den Grund seines Erfolges im Kreuzestode Jesu hat. H. Cladders ,Als
die Zeit erfiillt war®, ein Buch, das aus Mt Ahnliches herleitet, wird
nicht erwihnt. Kosters.

405. Losch, Stephan, Epistula Claudiana. Der neuentdeckte
Brief des Kaisers Claudius v. J. 41 n. Chr. und das Urchristentum.
Eine exegetisch-historische Untersuchung. gr. 8° (48 S.) Rottenburg
1930, Bader. M 3.60. — Auf drei enggedruckte Seiten ist das Litera-
turverzeichnis zu der erst 1924 von H. ]J. Bell herausgegebenen Ur-
kunde angewachsen, dessen Zusammenstellung allein schon ein Ver-
dienst der Arbeit von L. ist. Aus den SchluBworten des Erlasses, die
eine scharfe Warnung des Kaisers an die alexandrinischen Juden vor
Zuzug aus Syrien enthalten, hatten gleichzeitig de Sanctis und Reinach
geschlossen, da8 um das Jahr 40 das Christentum bereits von Antio-
chien aus stark nord- und westwirts gedréingt habe. DeiBmann glaubt
folgerecht nun sogar das Fernbleiben der paulinischen Mission vom
Boden Agyptens aufgehellt, L. entzieht der These des italienischen
Historikers und des ifranzosischen Archiologen die Unterlagen durch
folgende Feststellungen: 1. Es ist ausgeschlossen, daB Claudius schon
so bald (der ErlaB fillt in die Zeit unmittelbar nach seiner Thron-
besteigung) von der neuen Religion gewufit haben sollte. 2, Das Wort
»Oikumene”, das an der fraglichen Stelle stehf, ist darum kein Be-
weis fiir die universalistische Propaganda des Christentums, weil
es nicht selten fiir das betrefiende einzelne Land verwandt wird, von
dem gerade die Rede ist. 3. Der Begriff Krankheit ist nicht eigens
von der kaiserlichen Kanzlei fiir die neue Religion geprigt, sondern

38%
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wird hier wie Apg. 24, 5, wo ihn der Rhetor Tertullus gebraucht,
der hellenistisch-romischen Rechtssprache entnommen. Der letziere
Nachweis wird von L. mit groBer Griindlichkeit und Uberzeugung
gefiihrt. — Fraglich erscheinen Nebenergebnisse wie die Annahme,
,daB der Verfasser des ersten Clemensbriefes vor seinem Ubertritt
zur neuen Religion zu der Gruppe der liihrenden Minner in der Hofl-
kanzlei, derer ab epistulis, gehtrt haben muB“ (44). Der hohe apolo-
getische bzw. fundamentaltheologische Wert solcher minutidser termi-
nologischer Untersuchungen, wie sie das Hauptstiick der Arbeit aus-
machen, wird im SchluBabschnitt iiberzeugend hervorgehoben.
Priimm.
406. Bock, P., S. J., Razlozi za istovjetnost apologeta Aristida i
pisca poslanice Diognetu. Quibus rationibus suadeatur identitas
apologetae Aristidis et auctoris Epistolae ad Diognetum: Bogoslovska
Smotra (Zagreb) 19 (1931) 1—16. — Nach der vorausgeschickten
lateinischen Inhaltsiibersicht fiihrt der Aufsatz in kroatischer Sprache
aus: Die beiden SchluBkapitel des Briefes an Diognet sind kein aus
Hippolyt entnommener spiterer Zusatz, sondern der echte SchluB des
Briefes, dessen ganze Art auf die ersten Jahrzehnte des 2. Jahrhunderts
als Abfassungszeit hinweist. Fiir Kihns Ansicht, der Apologet Aristides
sei der Veriasser, werden neue Griinde beigebracht. SchlieBlich wird
die Vermutung begriindet, der Empfinger des Briefes sei kein Ge-
ringerer als Kaiser Hadrian. Lange.
407. 1. Magistri Echardi Quaestiones et sermo Parisienses. Edi-
dit et notis illustravit B. Geyer (Florilegium Patristicum. Fasc.
25) gr. 8° (34 S.) Bonnae 1931, Hanstein. Kart. M 150, — 2. De
Causalitate Sacramentorum duxta Scholam Franciscanam. Ed. W.
Lampen O, F. M. (ebd. Fasc. 26.) (60 S.) M 280. — 3. S. Aurelii
Augustini De beata vita liber. Ed. M. Schmaus. (ebd. Fasc.
27) (23 S) M 1.— 4. S. Anselmi Epistola de incarnatione verbi.
Accedit prior eiusdem opusculi recensio nunc primum edita. Rec. F. S.
Schmitt O. S. B. (ebd. Fasc. 28) (40 S) M 1.80. — 1. Zwei be-
reits 1027 von Longpré und im selben Jahre von Grabmann
sowei zwei weitere von Grabmann herausgegebene, aber schwer zu-
gingliche Fragen Eckeharts werden hier nach den Handschriiten und
mit Bezugnahme auf die genannten Ausgaben von neuem ediert und
bequem zuginglich gemacht. Hinzu kommt eine bereits von Den ifle
herausgegebene Pariser Predigt Eckeharts sowie eine Frage des
Magisters Consalvus de Vallebona, worin Aufstellungen Eckeharts
zuriickgewiesen werden, Die kurzen Fragen sind von Bedeutung fiir
die Kenntnis der schwierigen Lehre Eckeharts; zugleich bieten sie einen
geeigneten Stoff fiir Seminariibungen, sowohl hinsichtlich der Text-
kritik wie der Geschichte der mittelalterlichen Philosophie und Theo-
logie. — 2. L. hat die (hauptsichlichsten) auf die Wirkungsweise der
Sakramente bezii%ﬁchen Texte der groBen mittelalterlichen Franzis-
kanertheologen Alexander von Hales, Bonaventura, Richard von Me-
diavilla, Wilhelm von Ware und Duns Scotus zusammengestellt. Die
Texte sind gedruckten Ausgaben entnommen, aber, mit Ausnahme des
fertigen Bonaventuratextes, mit der einen oder anderen Hs verglichen. —
3, Sch. legte den Text von Knoell in der Wiener Viterausgabe zugrunde.
— 4. Im Eingang seiner Schrift De incarnatione Verbi sagt Anselm,
daB er schon frither iiber denselben Gegenstand einen Brief ange-
fangen, aber nicht vollendet habe und daB das Bruchstiick ohne sein
Wissen abgeschrieben und verbreitet worden sei. Es ist Sch. gelungen,
diese erste bisher ihrem Wortlaut nach unbekannte Fassung in einer
Hs der Lambeth-Bibliothek zu finden Sie wird hier zum erstenmal
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veroifentlicht. — Statt des Vulgatatextes von Is. 7, 9 (p. 8, nota 1) sollte
die LXX angefithrt werden. Denetfe.
408. Johannes Cochlaeus, Aequitatis discussio super con-
silio delectorum Cardinalium (1538). Hrsg. von Hilarius Walter
0. S. B. (Corpus Catholicorum Heit 17.) 4° (XXII u. 49 S.) Miinster
1931, Aschendorff. M 2.85. — Die ,Aequitatis_discussio®, eine der
bedeutendsten unter den etwa 200 Schriften des Cochlaeus, befaBt sich
mit einer Gegenschrift des StraBburger Neugliubigen Joh. Sturm
gegen das ,Consilium delectorum cardinalium et aliorum praelatorum
de emendanda ecclesia S. D, N. Paulo IIl. iubente conscriptum et
exhibitum®. Dieses ,,Consilium* war, wie der Titel andeutet, von einer
Reformkommission, an deren Spitze Kardinal Contarini stand, verfafit,
und am 9. Mirz 1537 dem Papste iiberreicht worden. Es waren darin
eine Reihe von MiBstinden, die nach dem Urteil der Verfasser in
der Gesamtkirche und besonders in Rom herrschten, namhaft gemacht.
Durch Vertrauensbruch kam das Gutachten, trotzdem es erst umge-
arbeitet werden sollte, an die Offentlichkeit. Luther griff es auf und
iibersetzte es ins Deutsche mit Anmerkungen voll Hohn und Beleidi-
gungen gegen den Papst. Milder war die Schrift des Joh. Sturm, und
mit ihr beschiftigt sich Cochlaeus unter den Uberschriften: Quae
probas, Quae reprehendis, Quae desideras, Calummiae, Iniuriae,
Dogmata falsa, Gloriationes vanae, Media concordiae. Die von dem
Weingartener Benediktiner besorgte Ausgabe ist sorgfiltig vorbereitet,
mit guter Finleitung und reichen geschichtlichen Anmerkungen ver-
sehen und schon gedruckt, D.
400. Hartmann, Gotthold, Der Primat des rémischen Bischofs
bei Pseudo-Isidor. gr. 8° (VI u. 101 S.) Stuttgart 1930, Kohlhammer.
M 750. — In welchem Verhiltnisse steht der pseudo-isidorische Primat
zu dem der alten Kirche, konkret etwa des 5. Jahrhunderts, und in-
wieweit driickt Ps.-Isidor die Rechtsverhiltnisse und Anschauungen
seiner Zeit aus? Das sind die zwei Fragen, auf die H. in seiner
Schrift Antwort geben will. — Zur ersten Frage: Der pseudo-
isidorische Primat geht weit iiber den im 5, Jahrhundert tatsichlich
vorhandenen hinaus, und zwar in dreifacher Hinsicht: 1. rechtlich: Im
5. Jh. war zwar ein Rechtsprimat vorhanden, aber das ganze Recht
kam vom Kaiser, die Dekretalen dagegen fiihren es auf Christus zu-
riick; 2. rdumlich: Der im 5. Jahrhundert nur auf das Abendland sich
erstreckende Primat wird auf die ganze Kirche in Orient und Okzident
ausgedehnt; 3. inhaltlich: Den Entscheidungen des Papstes wird Un-
fehlbarkeit zugesprochen, von der man im 5. Jahrhundert noch nichts
wuBte. Ganz neu ist auch, daB der Papst als selbstindiger Gesetzgeber
auftritt. Sodann erscheinen seine Rechte als Appellationsinstanz wesent-
lich erweitert. Die Entscheidung iiber die causae maiores liegt jetzt
fast ausschlieBlich beim Papst, was frither keineswegs der Fall war
usf. Dieses wenige geniigt, um zu zeigen, daB nach dem Verf. zwischen
dem 5. Jahrhundert und den pseudo-isidorischen Dekretalen der (von
ihm ganz natiirlich aufgefaBte) Primat in seiner Entwicklung einen
Riesenschritt vorangetan hat. Es bleibt die zweite Frage: Gibt der
Verfasser der pseudo-isidorischen Dekretalen denn wenigstens die An-
schauungen seiner Zeit iiber die Rechtsbefugnisse des romischen Bi-
schofs wieder? Auch diese Frage wird in wesentlichen Punkien ver-
neint, so daB nach H. der Verfasser als bewuBter Filscher zu brand-
marken ist. — Das Ergebnis der im einzelnen fleiBigen Arbeit ist ganz
bedingt durch Voraussetzungen, die zur Geniige als falsch dargetan
sind: natiirlicher Ursprung des Primates, allmihliche Entwicklung
aus einem faktischen zum Rechtsprimat, wesentliche Beeinflussung
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dieses Prozesses durch natiirliche Ursachen wie: weltliche Vormacht-
stellung Roms, Protektion durch den Kaiser usw. Schiitt.
410. Schmutz, St, ,Nach der Lehre des hl, Thomas®: Bened-
Mschr 13 (1931) 60-—70. — Eine tragikomische, leider allzu wahre
Hiufung von Belegen fiir das ,,Elend der Thomasinterpretation®, das
heute vorliegt und dadurch entstanden ist, daB die Vertreter der ent-
gegengesetztesten Lehrmeinungen sich alle auf den ,,Doctor communis®
berufen wollen, Als Beispiele werden gebracht: Eigentumsbegriif Ur-
sprung der Staatsgewalt, Wesen des MeBopfers, iibernatiirliche Be-
schauung, Thomismus-Molinismus, ,Es gibt wohl nicht leicht eine an-
schaulichere und drastischere Illustration fiir die unbedingte
Notwendigkeit eines lebendigen, gottbestellten
héchsten Lehramtes als die Tatsache einer derart divergieren-
den Thomasinterpretation® (70). Wenigstens eine gute Wirkung dieses
»Elends®! Lange.
411. Heyen, A., Saint Robert Bellarmin et les principaux courants
théologiques de son temps: NouvRevTh 58 (1031) 385—396. —
Renard, L., Saint Robert Bellarmin, apologiste de Iéglise: ebd.
307—412. — H. schildert das intellektuelle Milieu Bellarmins, die
indirekten und direkten Vorarbeiten, um so den einzig dastehenden
Eriolg seiner ,,Kontroversen® richtig wiirdigen zu konnen; sind doch
diese ein Gelegenheitswerk in des Wortes bestem Sinne. — R. be-
handelt die Kontroversen selber, ihren Zweck, ihren Imhalt und ihre
Methode, Kosters.
412. Stephanou, E, Un nouveau livre et une vieille contro-
verse. La primauté romaine dans ’apologie orthodoxe: Echos d’Orijent
34 (1931) 212—232. — St. schreibt gegen ein 1930 zu Athen er-
schienenes Buch des griechischen Erzbischofs von Athen Chrysosto-
mus Papadopoulos iiber den Primat Roms, indem er zunichst den
Primat Petri aus dem Neuen Testament beweist und durch die griechi-
schen Viter bestitigen 14Bt, um sodann dem Primat des rdmischen
Bischofs die durch Papadopoulos angegriffenen alten Zeugnisse zu
sichern. Ks.
413. Koch, Hans, Die Kirchenspaltung der russischen Emigra-
tion: ChrWelt 45 (1931) 450—462. — Im AnschluB an das in den
»Orientalia christiana® herausgegebene Buch von Msgr. Michel
d’Herbigny und Alexander Deubner (Rom 1931, Pontificium institutum
orientalium studiorum) wird eine. iibersichtliche Darstellung geboten,
die allerdings fiir die zugrunde liegenden religios-dogmatischen Ge-
danken — die ,Tendenz des sonst verdienstvollen Buches* — kein
Verstiindnis zeigt. Ks.
414, Janin, R, Les orthodoxes & la conférence de Lambeth:
Echos d’Orient 34 (1931) 197—211. — Ein klarer und lehrreicher Be-
richt iiber den Standpunkt der Orthodoxen auf der (6.) Lambeth-Kon-
ferenz vom Sommer des vorigen Jahres. Die Einladungen ergingen
vom Erzbischof von Canterbury durch den Patriarchen von Konstan-
tinopel an die verschiedenen orientalischen Kirchen, von denen nur
Bulgarien ablehnte. Es folgt dann der Bericht iiber die vorbereitenden
Besprechungen und die Plenarsitzungen, als deren Ergebnis 17 Dbe-
stimmt gefaBte Sitze formuliert und beiderseits approbiert wurden.
J. druckt sie wortlich ab (206—208). Praktisch greifbares Ergebnis
ist die Anerkennung der anglikanischen Weihen seitens der orthodoxen
Kirchen. Im iibrigen gilt: ,En réalité, ce n'est pas 12 qu'une démon-
stration platonique et qui n’engage & rien.* Ks.
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415, Kortleitner, F. X.,, Commentationes biblicae. III. De anti-
quis Arabiae incolis eorumque cum religione Mosaica rationibus.
gr. 8° (115 S.) Innsbruck 1930, Rauch. M 3.— K, setzt seine fleiBigen
Zusammenstellungen und Verarbeitungen von Quellenmaterial, welches
zumal neuere Forschung zu der modernen Frage der sogenanmten
»Volksreligion“ Israels beizubringen sucht, fort. Diesmal sind es die
behaupteten Beziehungen der religitsen Vorstellungen und Briuche
der Bewohner des alten Arabiens zu der mosaischen Gesetzgebung und
Kultordnung. Da das einschligige Material meistens in deutschen
Werken erstmalig verdifentlicht wird, und zum Teil in solchen, deren
Verifasser von rationalistischen Voraussetzungen ausgehen, so werden
es vor allem unsere romanischen Fachgenossen begriiflen, daB ihnen
ein katholischer Gelehrter in lateinischer Sprache den Weg zu viel-
leicht neuen Einsichten weist. Rembold.

416. Schulz, Alfons, Geistige Stromungen im Alten Testament.
80 (67 S.) Breslau 1931, Borgmeyer. M 1.— Einige ausgewihlte Texte
aus den poetischen und prophetischen Schriften des A. T. werden
mit sinnerliuternden Ausfilhrungen zu einem Ganzen abgerundet.
Die Wahl spiegelt die Vielseitigkeit der im A. T. behandelten
Themen gut wieder. Fraglich ist nur, ob man neben die
Gruppen der Lieder, welche die Natur, Israels Geschichte, seine mes-
sianische Erwartung und die Freude in Gott besingen, eine eigene
selbstindige mit der Kapiteliiberschrift: Rachelieder stellen soll. DaB
die Fluchpsalmen dem heutigen Verstindnis besondere Schwierigkeiten
bereiten, wire wohl kaum ein triftiger Grund dafiir, durch eine solche
Hervorhebung ihre Bedeutung iibermiBig zu betonen. Was Verf. im
verbindenden Text zur Ldsung jener Schwierigkeiten beibringt, ver-
mehrt sie eher. Was immer durch gottliche Eingebung gedichtet und
gesungen wurde, darf von uns nicht entschuldigt werden. Die Tatsache

er Inspiration trigt in sich selber die vollkommene Rechtferti-

ung dessen, was Gott selbst veranlaBt hat. Zwischen dem ewig-
eiligen Gott des A. T. und seinem eingeborenen Sohn im N, T. gibt
es keinen ,zeitgeschichtlichen Gegensatz. Verf. meint, Christus
habe die Sprache der Fluchpsalmen abgelehnt und verurteilt: ,,Christus
ist micht so. Er will seine Gegner widerlegen, aber nicht beschimen®
(49). Dem ist eben nicht so, wie die Evangelien ausdriicklich berichten.
Wire es so, wie Verf. will, dann diirften auch wir Christen die
Fluchpsalmen heute nicht mehr beten. R.

417. Feldmann, F. Geschichte der Offenbarung des Alten
Testamentes bis zum Babylonischen Exil. 3. verb. u. erweit. Auil.
or. 8 (11 u, 230 S.) Bonn 1930, Hanstein. M 7.60; geb, M 9.60. —
Das in knappem Stil verfaBte, praktische Handbuch ist deutlich aus
der Lehrtdtigkeit erwachsen und empfiehlt sich wohl auch am meisten
als Grundlage zu weiteren, daran ankniipfenden Erkldrungen. Fiir ein
leichtes Lesen hiitten sonst die zahlreichen, sinn- und sacherginzen-
den Anmerkungen mehr in den Haupttext hineinverarbeitet werden
miissen. Inhaltlich bietet das Werk eine gliickliche Verbindung zwischen
altbewiihrten, iiberlieferten Erkenninissen und neuen Ergebnissen der
kritischen Forschung. Wenn manche Fragen zumal im ersten Ab-
schnitt (vormosaische Zeit) keine entscheidende Antwort finden, so
ist diese Enthaltung von voreiliger Stellungnahme immer hinreichend
begriindet mit dem Erweis mangelhafter Unterlagen; doch auch in
solchen Fillen ist der Weg zu einer moglichen Losung angedeﬁtet.
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418 Kaupel, H, Die Dimonen im Alten Testament, gr. 89 (VIII
u. 150 S.) Augsburg 1930, Filser. Geb. M 10.— K. schenkt uns hier
eine verdienstvolle Arbeit iiber ein Gebiet, mit dem sich die katho-
lische Forschung noch kaum eingehender befaBt hat. Was dariiber
von liberal-protestantischer Seite vorliegt, geht von Ansichten aus
oder verfolgt dabei Absichten, die der Frkenntnts der Wahrheit nicht
forderlich sein konmen. Brauchbare Vorarbeiten waren darum nicht
vorhanden; immerhin konnte M. Hagen, Der Teufel im Lichte der
Glaubensquellen, als Wegweiser dienen zu jenen Resultaten, die durch
ein_traditionelles Verstindnis der einschligigen Schriftstellen gesichert
schienen. Eine kurze Einleitung bietet eine zusammenfassende Uber-
schau iiber die Stellung des Dimonenglaubens im religiésen Denken
der Nachbarvolker, Es wird dabei ausdriicklich dem MiBverstindnis
vorgebeugt, als wolle man damit entwicklungsschematisch einen »Aus-
gangspunkt” suchen, von dem man a priori iiberzeugt wire, daB er
gefunden werden kénnte und miiBte. Das erste Kapitel stellt die direk-
ten Zeugnmisse des A. T. iiber den Dimonismus zusammen, Das zweite
wertet ihn durch die atl. Religion, indem gezeigt wird, wie im A. T.
nicht nur die dimonenabwehrenden heidnischen Briuche verworfen,
sondern auch der Glaube an die Existenz der Dimonen, soweit er
heidnisch iiberspannt ist, abgelehnt wird, Das dritte Kapitel -behandelt
die Frage, ob gewisse Vorstellungen und Briuche der legitimen
Religion als Umbiegungen der Volksdimonologie oder als Konzes-
sionen an sie zu verstehen sind. Damit ist der Boden bereitet fiir die
positive These des vierten Hauptkapitels: Der ati. Satansglaube ist
wesensverschieden vom heidnischen Dédmonenglauben und gehort zum
Inhalt der religiosen Offenbarung. Ein besonders wertvoller letzter
Abschnitt erortert den Ursprung und den Anhang Satans nach den
atl. Schriften. R.

419. Kaupel, H. Die Beziehungen des afl. Kénigtums zum
Kult, 8° (S. 32) Hamburg 1930, Lettenbauer. M 1.— Die Erforschung
der Kulturen des alten Orients enthiillt immer mehr die Vormacht-
stellung des heidnischen Konigtums auch im Bereich der Religion und
des Kultus. Demgegeniiber erweist K. aus den zahlreichen AuBerungen
der atl. Quellen, daB die israelitischen Kénige nur Ehrenrechte und
Auisichtsbefugnisse im gottesdienstlichen Leben besaBen. Das atl.
Priestertum bestand eben schon vor der Konigszeit mit festgefiigten
Traditionen und hat seine Rechte gegen gelegentliche Ubergriife von
seiten einzelner Koénige allzeit erfolgreich gewahrt. R.

420, EiBfeldt, Otto, Vom Werden der biblischen Gottes-
anschauung und ihrem Ringen mit dem Gottesgedanken der griechi-
schen Philosophie. 8° (18 S.) Halle 1931, Niemeyer. M 1.— Hellas
und Israel begegneten sich im Anfang des dritten vorchristlichen Jahr-
hunderts in den Diasporagemeinden, zumal zu Alexandrien. Es gibt
wohl in der gesamten Geistesgeschichte nichts Bedeutungsvolleres
und Folgenreicheres, wenn man absieht von der Menschwerdung der
ewigen Wahrheit. Das Ringen, das damals begannm, fiihrte erst auf
der Hohe des abendlindischen Mittelalters zu einem Sieg fiir beide
Seiten in der groBartigen Synthese der Scholastik. Verf. streift dieses
Ringen nur fliichtig und oberilichlich; breiter behandelt er das Werden
der bibl. Gottesidee. Leider beachtet er dabei das Zeugnis der
Quellen, die auf die Offenbarung als Ursprung hinweisen, durchaus
nicht hinreichend, sondern versucht, nach entwicklungstheoretischem
Schema einen vorprophetischen Jahwe zu konstruieren, der noch nicht

der eine wahre und heilige Gott im Sinne des ethischen Monotheis-
ns gewesen sei. R.
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421. Procksch, O, Jesaia I gr. 8° (XI u. 476 S.) Leipzig 1930,
Deichert. M 22.—; geb. M 25— Die hier vorgelegte Erklirung des
ersten Teiles des Isaiabuches besitzt alle Vorziige des Sellinschen
Sammelwerkes. Eine gute Einleitung unterrichtet iiber die Zeitlage der
prophetischen Titigkeit, iiber die Persénlichkeit des Propheten und
iiber die Entstehung, Anordnung und Uberlieferung seines Buches.
Im Aufbau des ersten Teiles unterscheidet P. vier Hauptabschnitte:
A. c. 1—12, Reden iiber Juda und Jerusalem; B. c. 13—27 Volker-
reden; C. ¢. 28—35 Wehereden der Spitzeit; D. c. 36—39 Jesaia-
erzihlungen. Fiir die Scheidung von echt und unecht innerhalb dieser
Textgruppen unserer heutigen Buchgestalt will P. vom methodischen
Grundsatze ausgehen, ,daB die Urgestalt des Buches, wie es aus
Jesaias Hand hervorging, von denkbarer Vollkommenheit war, wie
es dem formgewaltigsten aller alttestamentlichen Schriftsteller ent-
spricht“. Diese Regel diirite doch ein bedenkliches a priori_enthalten,
das zu Willkiirlichkeiten fithren miiBte. Welche Art von Vollendung
der Prophet dem Zusammenhang seiner schriftstellerischen Auizeich-
nungen, die sich wenigstens iiber eine Frithzeit und eine Spitzeit
seines prophetischen Wirkens erstrecken, geben wollte, kdnnen wir
immer erst aus der tatsichlich vorliegenden Leistung ableiten. In der
Anwendung dieses Grundsatzes erkennen wir aber gern eine groBere
Besonnenheit an, als sie bisher vielfach in der protestantischen
Exegese iiblich war. Das gilt noch mehr von der eigentlichen Text-
erklirung. Wenn man erwigt, daB die Versuche zur Ausmerzung des
Begriffes der Jungirdulichkeit aus der Wortbedeutung von ‘alma in
Is. 7, 14 schon ins Lexikon von Gesenius eingedrungen waren, mufl
man es P. danken, daB er in aller Deutlichkeit erklirt: ,Nie wird
eine verheiratete Frau als ‘alma bezeichnet. Hitte Jesaia lediglich die
Weiblichkeit, nicht das Wunder betonen wollen, so hitte er ischa,
nicht ‘alma gesagt. DaB er nicht btila sagt, erklirt sich daraus, daB
btfila den Begriff des Gebirens ausschlieft. Sachlich ist die Uber-
setzung der LXX mapdévos, V. virgo ganz im Recht® (121). Noch
entschiedener spricht sich P. iiber den Sinn dieser ,messianischen
Weissagung erster Ordnung® aus, wenn er mit Recht betont, dal der
Evangelist den Propheten am besten verstanden habe: ,Uberblickt
man den ganzen Abschnitt auf Grund der Exegese, so hebt sich
Matthdus als Ausleger turmhoch iiber das Gewirr der Meinungen
empor, wenn er die Emmanuelweissagung in Jesus erfiillt sieht” (IR‘ZA).

422. Ziegler, ]., Die Liebe Gottes bei den Propheten (Atl. Abh.
XI 3). gr. 8 (VI uw 129 S) Minster 1930, Aschendorff. M 6.—
Wohl auf keinem anderen Teilgebiete der biblischen Wissenschaften
ist der katholische Theologe, eben infolge seiner gliubigen Gesamt-
haltung, in einer so giinstigen Lage, um fruchtbare Forschungsarbeit
zu leisten, wie auf dem noch wenig bebauten Felde der alttestament-
lichen Theologie. Die protestantische Exegese muB sich hier grund-
sitzlich auf Untersuchungen iiber die israelitische Religionsgeschichte
beschrinken. Damit kann sie gewiB brauchbare Vorarbeit verrichien,
aber die Synthese der wissenschaftlich gesicherten Ergebnisse mit dem
gesamten Wahrheitsgehalt der gottlichen Offenbarung wird sie um
ihrer eigenen Voraussetzungen willen der katholischen Theologie iiber-
lassen miissen. Gerade darum sind Beitrige zur Losung dieser Auf-
gabe wie die vorliegende sehr zu begriiBen. Allerdings mufl dabei
das Ziel der zu schaffenden Einheitsschau zwischen alten und neuen
Frkenntnissen klar im Auge behalten und unentwegt verfolgt werden.
Uber das gestellte Thema hat auch die patristische Exegese bleibend
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wertvolle Gedanken zutage gefordert; und umgekehrt sind manche
Einfille der rationalistischen Kritik so toricht, daf sie nicht einmal
mehr registriert werden sollten. Vielleicht hitte Z. von der einen
Seite her etwas mehr, von der anderen etwas weniger bieten diirfen
und sollen, R.
423, Lofgren, Oskar, Jona, Nahum, Habakuk, Zephanja, Hag-
gai, Sacharja und Maleachi ithiopisch, Unter Zugrundelegung des
Oxiorder Ms. Huntington 625 nach mehreren Handschriften heraus-
gegeben. 4° (VIII u. 103 S.) Uppsala 1930, Almquist & Wiksells.
M 8.— VerhidltnismidBig rasch konnte L. auf seine fthiopische Daniel-
ausgabe (1927) die in Aussicht gestellte Ausgabe des &dthiopischen
Dodekapropheton folgen lassen, zunidchst die sieben letzten Biicher.
Der Grund fiir diese Wahl liegt in der handschriftlichen Uberliefe-
rung. Die einzige alte Hs der Kleincn Propheten, die eine europidische
Bibliothek ihr eigen nennen kannm, ist die oben verzeichnete Oxforder.
Sie ist jedoch am Anfang verstiimmelt, Hosea und ein Teil von Amos
fehlen. So ergab sich die Notwendigkeit, zuerst durch vollstindige
Aufarbeitung des Materials die Grundlage fiir die Textfassung der
in der Oxforder Hs fehlenden Stiicke zu schaffen. Uber Handschriften
und Methode wie iiber den Wert der Ubersetzung soll in der Ein-
leitung zum ersten Teil des Zwoliprophetenbuchs berichtet werden.
Die Wichtigkeit der Oxforder Hs rechtfertigt es, dafl deren Varianten
in einem ersten Apparat fiir sich verzeichnet werden. Im zweiten
Apparat kommen die spiteren Hss und die frilheren Ausgaben ein-
zelner Biicher wie die Gesamtausgabe von P. Franciscus a Bassano
(Asmara) zur Verwertung. Die Ubersichtlichkeit des Apparats hat
dadurch sehr gewonnen. Druck und Ausstattung sind vortrefflich. Mit
dem Herausgeber erhofien wir den baldigen AbschluB der Aﬁsgzbe.
€TrK.
424, Peters, Norbert, Das Buch der Psalmen, iibersetzt und
kurz erklart. gr. 8% (XII, 45’ u. 384 S.) Paderborn, Bonifacius-Druckerei.
M 7.20; geb. M 9.60. — Die Einleitung behandelt die allgemeinen
Vorfragen in kurzer, aber ausreichender Weise. Jedem einzelnen
Psalme sind einfiilhrende Bemerkungen vorausgeschickt und sinn-
deutende Noten beigefiigt. Der Ubersetzung liegt ein Text zugrunde,
den P. nach den jeweils annehmbarsten Lesarten und mit gelegentlich
hochst besonnen ausgewihlten Besserungsversuchen wiederhergestellt
hat. Wieviel Flei und Scharfsinn diese Vorarbeit gekostet hat, kénnen
die letzten 18 Seiten gedringter textkritischer Anmerkungen nur eben
vermuten lassen, Wenn heute die Bitten des brevierbetenden Klerus
um kirchliche Anerkennung eines verbesserten, d. h. urspriinglich
richtigeren und verstindlicheren Psalmtextes immer lauter werden,
dann diirfte man wohl auch diese tiichtige Leistung des angesehenen
Paderborner Exegeten als vorbereitende Hilfsarbeit zur Erfiillung
solcher berechtigter Wiinsche empiehlen. Rembold.
425, Konig, Eduard, Die Psalmen, eingeleitet, iibersetzt und
erklart. (VIII u, 686 S.) Giitersloh 1927, Bertelsmann. Geb. M 30.—
Die Einleitung (81 S.) behandelt neben den gewohnten Fragen auch
das im Kommentar befolgte Einteilungsschema der althebr, Dich-
tungen nach ,jihrer Beziehung zu dem Seelentitigkeiten® und nach
ihrem Inhalt, Wie empfehlenswert eine solche Umordnung der Pss.
nach sachlichen Gesichtspunkten auch scheinen mag, wir miissen
heute froh sein, daB die Textiiberlieferung uns die scheinbare ,Un-
ordnung” des Psalteriums treu erhalten hat. Denn so bieten uns die
Sammelschichten in ihrer urspriinglichen Lagerung allerlei Auf-
schliisse iiber das allmihliche Wachstum des Psalters. Die Uber-
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selzung ist so eigenartig, daB man wohl aus jeder Zeile mit Sicher-
heit auf K. als Urheber schlieBen konnte. Wer sich vom anerkannten
Meister der hebr. Philologie sagen lassen will, was genau an jeder
Psalmstelle der masoretische Text bedeutet, kann sich auf die gram-
matische und lexikalische Richtigkeit der Antwort unbedingt ver-
lassen, Wire jener Text vollstindig verloren, so konnte man ihn aus
dieser Ubersetzung mit Hilfe des dreibindigen ,Lehrgebdudes“ von
K. vollkommen wiederherstellen. Dieser Vorzug bringt es vielleicht
notwendig mit sich, daB vom Standpunkt des deutschen Sprachgefiihls
die Uberfraging K.s kaum lesbar, jedenfalls nicht singbar ist. Die
Erklirung beschiftigt sich sehr eingehend und liebevoll mit dem
religisen Gedankengehalt der Pss. Gerade gegeniiber der oft un-
ertriglichen Ehriurchislosigkeit des modernen rationalistischen Ver-
fahrens (Gunkel, Mowinckel, Staerk u. a.) beriihrt die bewuBt-fromme
Art K.s recht wohltuend. Schade nur, daB ein protestantischer Autor
diese Haltung immer wieder durch seinen Subjektivismus gefdhrdet,
so daB er sie doch schlieBlich nur durch einen gliicklichen Mangel
an Logik behaupten kann. Wenn K. z. B. in den Gerechtigkeits-
beteuerungen der sogenannten Unschuldspsalmen unsittlichen Tugend-
stolz findet, so muB er doch fiir den Augenblick vergessen, daB er
es mit dem Worte Gottes zu tun hat. GewiB gibt es in den Pss.
manche Stellen, die mit der lutherischen Lehre von der vélligen Siind-
haftigkeit auch des begnadeten Menschen unvereinbar sind; aber dann
kann doch fiir eine wahrhaft gliubige Seele, die jhr eigenes Denken
und Meinen dem Ausspruche Gottes zu unterwerfen bereit ist, kein
Zweifel sein, wem sie zuzustimmen hat. R.
426. Galdos, R, Commentarius in librum Tobit. Lex.-8° (XX u.
350 S.) Paris 1930, Lethielleux. Fr 40.— Die Kunde, daB das grofie
Kommentarwerk des Cursus Scripturae Sacrae mnach lingerer Zeit
wieder durch einen neuen Band bereichert ist, wird iiberall in der
katholischen Welt der theologischen Wissenschaiten dankbare Freude
wecken. Der ,,Cursus® darf nicht unvollendet bleiben, zumal gar nicht
mehr so viel fehlt, um das so angesehene und segensreiche Unter-
nehmen zu einem gliicklichen AbschluB zu bringen. Zwar wird es
nicht ganz leiclt sein, neuere Arbeiten in den vor nunmehr 50 Jahren
gespannten Rahmen einzufiigen und in allem der gewdhlten Arbeits-
methode treu zu bleiben. Der neue Band, der das Biichlein Tobias
auslegt, hat nun ohne Zweifel manches vom Geiste und von der Art
des P. Cornely. Zugleich sind die modernen Fragen, welche die
rationalistische Kritik auigeworfen hat, in ausreichender Weise be-
riicksichtigt. Aber G. bedient sich eines ermiidend breitspurigen Stiles,
durch den sein Beitrag von den letzten Arbeiten des P. Knabenbauer
absticht, Vor allem diirften Gebetsergiisse von der Inbrunst und Linge
der n, 113f. nicht in die Druckmaschine geraten, R.
427, Bévenot, H., Die beiden Makkabéerbiicher. gr. 8° (XII u.
260 S.) Bonn 1931, Hanstein. M 9.60; geb. M 11.60. — Das AT
der Bonner Bibel macht riistige Fortschritte. Nachdem der bedeutende
Genesiskommentar von Heinisch die von den verdienten Herausgebern
vielleicht etwas eng gezogenen Raumgrenzen, mit denen iriihere Mit-
arbeiter schon ofters fithlbare Maingel entschuldigen zu miissen
glaubten, in gliicklicher Weise gesprengt hatte, erkliart B. es als sein
Ziel, ,die Makkabierbiicher im Lichte der altjiidischen Religion, der
damaligen hellenistischen Weltanschauung und auf Grund der moder-
nen Forschung zu untersuchen®, Die Darlegung seiner Ergebnisse
»gut zu veranschaulichen®, verspricht aber auch B. wieder mit der
Beschriinkung: ,soweit dies im Rahmen des Werkes moglich war®.
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Immerhin sind diese Moglichkeiten gut ausgenutzt worden. Vielleicht
wire dies noch besser geschehen, wenn B. seinen Stil etwas straffer
gestalten wollte. Goettsbergers Danielkommentar kénnte dafiir muster-
giiltig sein. Bei den Einleitungsfragen werden neben den herkémmlichen
mit besonderer Sorgfalt die historischen Voriragen in guten Ubersichten
behandelt. Die Schwierigkeiten gegen die Irrtumslosigkeit der bibli-
schen Darstellung, an deren L&sung die katholische Exegese immer
besonders _interessiert ist, werden allerdings nicht durchweg von ge-
niigend einheitlichen Grundsitzen aus erortert. Wir sind es ja ge-
wohnt, daB der Inspirationsdogmatiker die Anwendung der von ihm
aufgestellten Prinzipien den Exegeten iiberldBt; aber der Exeget selber
darf wohl nicht zu oft auf noch ungeborene Fachgenossen vertrosten,
die alle ,Unstimmigkeiten erkliren wiirden. Es klingt fast, als wolle
B. die kommenden Exegetengeschlechter vor der Gefahr der Arbeits-
losigkeit bewahren, wenn er sagt: ,,Hier bleibt jedoch ein Betitigungs-
feld auch fiir kiinftige Ausleger. R.
428. Lietzmann, Hans, Ein Beitrag zur Mandierirage (Sonder-
ausgabe aus den Sitzungsber. der PreuB. Akad. d. Wissensch. Phil.-
hist. KI. 1930. XXVII). gr. 8° (15 S.) Berlin 1930, Kommissionsverlag
W. de Gruyter & Co. M 1.— L. wendet sich gegen die Versuche, das
Manddertum und seine Schriften mit Johannes dem Taufer und der
von ihm ausgegangenen Bewegung in Verbindung zu bringen. Jesus
selbst soll ja mit manddischen Anschaucngen verfraut gewesen sein.
Von der Tatsache ausgehend, daB die manddischen Schriften erst in
arabischer Zeit die jetzige Fassung erhalten haben, untersucht L. die
Stellung Johannes’ des Taufers in der Liturgie und Ginza, In den
Liturgien begegnet der Name des Tiufers iiberhaupt nicht, somit wird
die Ableitung der Mandiertaufe von der Johannestaufe in keiner
Weise gestiitzt. Die Stellen im ,Schatz“ (Ginza), die von Johannes
sprechen, sind ohne Ausnahme aus spiter Zeit, wie sich bei genauerer
Priiffung unschwer dartun 148t, Die Taufliturgie offenbart Abhingig-
keit von der ostsyrischen christlichen Liturgie. Alle Anzeichen
sprechen dafiir, daB das MandZertum erst in spiferer Zeit, zuletzt noch
im 7. Jahrhundert, von christlichen Elementen durchsetzt worden ist.
Damit bricht alles zusammen, was man als gnostische Grundlagen
des Urchristentums glaubte bezeichnen zu diirfen. Die ruhigen Dar-
legungen L.s wirken iiberzeugend. Merk.
429. Hygiene und Judentum. Eine Sammelschrift, hrsg. v.
Hans Goslar. 4° (121 S.) Dresden 1930, Sternlicht. Geb. M 5—
In unserer so stark auf praktischen Diesseitsnutzen eingestellten Zeit
fiihlt sich auch die Religion oft aufgerufen, ihre Brauchbarkeit fiir
die ndchsten Zwecke menschlicher Wohlfahrt und irdischen Gliickes
zu erweisen. Sie darf dieser Vorladung nur mit einem deutlichen
Protest Folge leisten. Die Absolutheit der religiésen Forderungen ent-
hebt sie aller Notwendigkeit, ihre Berechtigung durch irgendwelche
Niitzlichkeiten rechtfertigen zu miissen. Die Religion hat ihr einziges
Ziel in Gott. Anderen Zwecken dient sie nur aus dem UberfluB ihrer
eigenen, unabhingigen Gutheit. Mit Recht stellt darum G. an die
Spitze der zahlreichen Beitrige iiber die Gesundheitsférderlichkeit der
Thoravorschriften einen Aufsatz mit der Frage: ,Religionsgesetz oder
hygienische Vorschrift?® Die Antwort darauf lautet sehr trefflich:
»Heiligkeit ist Grund und Absicht aller Gottesgesetze, aber Gesund-
heit ist ihre ungewollte begliickende Folge. Es gibt keine bessere
Medizin als Gutsein, keine echtere Hygiene als Sittlichkeit, keinen
tiichtigeren Arzt als Gott.“ Leider haben nicht alle Mitarbeiter diese
hohen Gedanken der einfilhrenden Abhandlung allzeit vor Augen
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gehalten, Immerhin hat der Herausgeber auch ihre Ausfithrungen bis
auf die Empfehlung der Schiichtvorschriften vom Standpunkt der
Schmerzlosigkeit fiir die Schlachttiere unter den Sammeltitel: , Die
Ausstrahlungen des Gesetzes gestellt. Die Beiziehung von Talmud-
zitaten zur Begriindung oder Erginzung des Alten Testamentes (im
4, Abschnitt) wirkt immer wie der ungliickliche Versuch, eine Rose
zu pariiimieren oder eine Lilie zu kolorieren. Die wirklichen Quellen
der Lebenskrait des Judentums liegen auch heute noch in seinen Offen-
barungsschiitzen aus vorchristlicher Zeit. Es folgen Abschnitte: ,,Aus
groBer Vergangenheit®, deren Beispiele aber wiederum nicht aus der
groBten, sondern der jiingeren Zeit genommen sind. Zum Schlusse wird
auf Zukunftsaufgaben der praktischen Hygienearbeit mit werbender
Dringlichkeit hingewiesen, Rembold.
430, Zorell Franciscus, S. J., Lexicon Graecum Novi
Testamenti, Ed., altera novis curis retractata. Lex.-8° (XXIII S. u.
1502 Sp.) Paris 1931, Lethielleux. Fr 150.— Zorells treffliches Lexikon
erscheint fast zu gleicher Zeit wie Preuschens Worterbuch in neuer
Bearbeitung. Gewissenhaft sind d'e seit dem Jahre der ersten Aus-
gabe neu verdifentlichten Texte und Arbeiten verwertet; damit ist das
Werk wiederum vollstindig dem jetzigen Stand der wissenschaitlichen
Forschung -angepaBt und erfiillt alle Anspriiche, die an ein solches
Buch gestellt werden konnen. Am SchluBf finden sich in der neuen
Auflage die wichtigsten Worter verzeichnet, die im Codex Bezae
und einigen anderen Handschriften vorkommen, aber in den Aus-
gaben keine Stelle gefunden haben, eine willkommene Erginzung,
die in diesem Umfang erstmals von Z. ausgefiihrt worden ist. Unter
den Abkiirzungen zu Anfang des Buches findet sich die wichtigste
Literatur (XVIII—XXIT). Druck und Ausstattung des Werkes sind
sehr gut und machen der Druckerei wie dem Verlag Ehre. Der neue
Zorell wird auch weiterhin als zuverldssigster Fiihrer wertvolle
Dienste leisten, und wenn man frither auch von nichtkatholischer
Seite das Buch als bestes griechisches Lexikon zum NT bezeichnet hat,
so darf die Neuauflage den Anspruch erheben, alles aufgeboten zu
haben, um dieses Urteil auch fiir die Zukunft als berechtigt gelten
zu lassen. Merk.
431. Debrunner, Albert, Friedrich Blaf Grammatik
des neutestamentlichen Griechisch. 6. durchgeseh. u. verm. Auil. gr. 8°
(XX u. 368 S.) Gottingen 1931, Vandenhoeck & Ruprecht. M 9.—; geb.
M 11.— Die neue Auflage dieser fiir den ntl. Exegeten unentbehrlichen
Grammatik ist nach dem Vorwort nicht das geworden, was der Be-
arbeiter gewiinscht hitte. Die Ausgabe ist im wesentlichen ein Neu-
druck der 5. Auflage von 1921, jedoch sind die wichtigeren Neuer-
scheinungen in den verhiltnismiBig ausfiihrlichen ,Nachtrigen und
Berichtigungen® (292—322) verzeichnet, und zur leichteren Auffindung
ist im Text selbst durch ein am Rande vermerktes N auf dem An-
hang hingewiesen. Die Nachtrige werden den Besitzern der 5. Auil.
auch gesondert zum Preise von M 1.80 geliefert. Im Abkiirzungs-
verzeichnis zu Beginn ist die Literatur reichlicher vertreten. Ein
Werk fehlt freilich auch jetzt noch, das in voriger Nummer angezeigte
Lexicon graecum von Zorell, das des Selbstindigen und Anregenden
reichlich bietet. Aus den Nachtrigen sei auf ,Semitismen, Juden-
riechisch, Latinismen, Kolometrie, émtodoios, eic 7élos, 2’ 0 mdos, ive,
hythmus und Stil, schallanalytische Behandlung des NT, Klauseln im
NT* verwiesen, nur weniges aus der Fiille des Neuen, das den Fort-
schritt der letzten zehn Jahre zum Ausdruck bringt. Die neue Aui-
lage wird uns auf schonem, holzireiem Papier dargeboten. M.
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432. Torm, Fr, Hermeneutik des Neuen Testamentes. Lex.-8°
(VI w. 253 S.) Gottingen 1930, Vandenhoeck & Ruprecht. M 9.—;
geb. M 11.— T., Professor an der Universitit Kopenhagen, hatte 1928
fiir seine ZuhSrer in dinischer Sprache einen Leitfaden der Herme-
neutik verfaBit, der nun in erweiterter, neuer Bearbeitung, nicht allein
Ubertragung, deutsch erschienen ist, Das Buch beginnt mit einem ein-
leitenden Abschnitt iiber die Aufgabe der Hermeneutik (1—37), in dem
die Begriffe, deren Scheidung, Gegenstand des Verstehens, Subjekt
des Verstehens, die Arten des Verstehens dargelegt sind, auch ein
Wort iiber ,pneumatische Exegese fehlt nicht. Den Hauptteil gliedert
T. in drei gréBere Unterteile: A. Die Schwierigkeiten, die sich aus der
Form des glI"e:v(’res ergeben (Sprache und Stil). B. Die Schwierigkeiten
aus dem Inhalt des Textes. C. Die wichtigsten im Verlauf der Kirchen-
geschichte auigestellten Prinzipien der Auslegung. Die Einteilung
scheint nicht ganz gliicklich, denn wihrend die beiden ersten Teile
die Durchfiilhrung der im vorbereitenden Abschnitt dargelegten Auf-
gabe sind und darum zur Auigabe gehéren, die sich mit Riicksicht
auf Sprache und Inhalt ergibt, ist der dritte Teil mehr Ergéinzung
und Beleuchtung des Vorauigehenden. Sehr ansprechend und lehrreich
sind die Ausfiihrungen iiber das ntl. Griechisch wie iiber die Sprach-
und Stileigentiimlichkeiten, die nicht nur Zeugnis fiir das Wissen des
Verf. ablegen, sondern auch ein gesundes Urteil bekunden. — Viel
Treffendes und fiir unsere Zeit Beachtenswertes ist in dem Kapitel
»Bildrede“ (100—127) ausgesprochen. Ebenso enthilt der Abschnitt B
(128—170) eine Fiille von guten Beobachtungen und fein abwigenden
Urteilen. So die Ausfiihrungen iiber die Apokalyptik, namentlich iiber
religionsgeschichtliche Vergleiche, mit Beriicksichtigung der mandi-
ischen Schriften, aus denen sich Selbstiindigkeit und tieferes Verstind-
nis fiir diese Probleme offenbart. Besonnen sind die Ausfiihrungen
iiber allegorische und typologische Auslegung. Allzu knapp und liicken-
haft ist die Geschichte der Fxegese behandelt. Der griechische Exeget
Theodoret, in mancher Hinsicht der Fiirst unter den Erklirern, ist
nicht genannt. Aus dem Mittelalter wire Thomas von Aquin gerade
wegen seiner miichternen, auf den Literalsinn zuriickgehenden Methode
zu erwihnen gewesen. Von den groBen katholischen Exegeten des
16. und 17. Jahrhunderts héren wir nichts. Beji einer Neuauflage
sollte dieser Mangel behoben werden, M

433. Edelsheim, Fery Freiherr von, Das Evangelion nach
Markos psychologisch dargestellt, mit einem Anhang: Schallanalytische
Auswertung des Marcus-Evangeliums von E, Sievers, gr. 8° (4148)
Leipzig 1931, Pfeiffer. M 22.50. — Ein Versuch, das Evangelienproblem,
hier zunichst, wie es sich im Markus-Evangelium darstellt, auf neuem
Wege zu behandeln und zu l8sen, in psychologischer Betrachtung in
die Denk- und Handlungsweise der darstellenden wie dargestellten
Personen einzudringen, so dem Verstindnis des Evangeliums nahe-
zukommen und die den Berichten zugrunde liegenden Tatsachen zu
ermitteln und zu verstehen. Durch Verwertung der Schallanalyse, der
Sievers das ganze Evangelium unterworfen hat, soll die psychologische
Untersuchung erginzt und vervollstindigt werden. Mit Sievers erkennt
E. im Markus-Ev. vier verschiedene Stimmen, die Markusstimme, die
Petrusstimme, die Anonymusstimme (der Aufzeichner der Petrus-
erzdhlung), die Johannesstimme (der Presbyter Johannes des Papias),
aus denen sich das Evangelium im wesentlichen zusammensetzt, Fr-
weckt schon dieses Verfahren mit seinen Ergebnissen ernsteste Beden-
ken, so noch viel mehr die psychologische Betrachtungsweise, die nicht
in sich, wohl aber in dem vom Vert. eingenommenen Standpunkt und
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der von ihm eingehaltenen Methode den grobsten Rationalismus ver-
gangener Jahrzehnte zur Schau trigt, namentlich der Person Christi
gegeniiber. Auch manche ansprechenden, lebendig empfundenen und
trefflich gezeichneten Einzelheiten, etwa im Petrusbild, konnen dariiber
nicht hinwegtduschen. M.
434, Hansmann, Karl, Ein neuentdeckter Kommentar zum
Johannesevangelium. Untersuchungen und Text (Forsch. z. chr. Lit- uw
Dogmengesch., hrsg, v. Ehrhard u. Kirsch. XVI 4/5). gr. 8° (322 S.)
Paderborn 1930, Schoningh. M 16.— Der neue Johanneskommentar
entstammt einer Hs, die im Jahre 1917 dem Britischen Museum zufiel
und 1925 durch H. J. Bell bekannt wurde. Der Name Gregors von
Nyssa, den die Hs an der Spitze trigt, schien die Bedeutung der Neu-
erwerbung noch zu erhdhen. Doch es ergab sich bald, daB eine spite
Hand den Namen nachgetragen hatte und Gregor nicht als Veriasser
der Schrift gelten kann, Auch die Bezeichnung ,,Johanneskommentar*
kommt den Homilien, denn um solche handelt es sich, mur in be-
schriinktem MaBe zu, Von den 10 Homilien ist die 8. vollig verloren-
gegangen, die beiden letzten haben zwei Matthdusworte zum Gegen-
stand (Mt 19, 12 und 11, 27). Von den anderen Homilien geben nur
die ersten eine einigermaBen fortschreitende Auslegung des Evangelien-
textes, schon vom 4. Logos an werden einzelne aus dem Evangelium
herausgegriffene Stellen erklart. Da sich aus inneren Griinden die
Urheberschaft Gregors von Nyssa nicht festhalten 1iBt, sah sich der
Herausgeber vor die Aufgabe gestellt, aus den Angaben der Homilien
Zeit und Verfasser zu ermitteln. Ersteres ergab sich verhiltnismiBig
leicht, da einerseits schon die Bilderstiirmer bekdmpit werden, ander-
seits die Hs micht iiber die Mitte des 10. Jahrhunderts herabgeht. Aus
den Angaben der Homilien, der Darstellung des Theophanes und den
Briefen Theodors von Studion gelingt es H. als Abfassungszeit der
Homilien den Ausgang des 8.]Jahrhunderts zu ermitteln. Der Verd.
erscheint als Gesinnungsgenosse der mutigen Abte Platon von Sakku-
dion und Theodor von Studion, die sich mit ihren Mdnchen feierlich
vom Patriarchen Tarasius und Kaiser Konstantin VI. wegen dessen
Ehebruchs lossagten. Die vorliegenden Homilien sind offenbar einer
groBeren Sammlung entlehnt. Nicht in allen begegnen wir jenen An-
spielungen auf die Zeitverhiltnisse, wohl fast in allen werden Irrlehrer
vergangener Jahrhunderte bekimpit. Nur die letzte Homilie iiber die
Jungiriulichkeit macht eine Ausnahme, und obwohl sich da dem Veri.
fast von selbst eine Gelegenheit bot, auf die groBe Frage seiner Tage
anzuspielen, so hat er es unterlassen, sie wahrzunehmen, Der Mann,
der diese Homilien verfaBt hat, tritt nicht allein als entschiedener Ver-
fechter des Rechtes und kirchlichen Geistes vor uns hin, sondern auch
als Gelehrter, der iiber ein reiches theologisches und geschichtliches
Wissen verfiigt und als Zierde der griechischen Kirche des ausgehen-
den 8. Jahrhunderts gelten darf. M.
435. Jaeger, Werner, Der neuentdeckte Kommentar zum Jo-
hannesevangelinm und Dionysios Areopagites (Sonderausgabe aus den
Sitzungsber. der PreuB. Akad. d. Wissensch. Phil-hist. Klasse. 1930.
XXVI). gr. 8° (28 S.) Berlin 1930, Kommissionsverlag W. de Gruyter &
Co. M 2— J. fiihrt Hansmanns Untersuchungen iiber den neuen
Kommentar weiter und stellt fest, daB die bisher so ritselhaite Schrift
Theognosia von dem Verf. der Homilien herriihrt und damit nun zeit-
lich bestimmbar ist. Vielleicht sind in unserem Kommentar groBere
Stiicke der Theognosia aufgenommen. Mit Gregor von Nyssa teilt der
Verf. die stark spekulative Geistesrichtung und Neigung zur Ketzer-
bestreitung. Dazu steht er dem groBen Kappadozier in der Sprache,
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namentlich in der theologischen Ausdrucksweise, nahe. Daher mag
sich die Zuweisung der Homilien an Gregor zum Teil erkliren, wenn
nicht ein anderer Weg gangbarer erscheint. Die Theognosia galt als
Gregors Werk und damit muBte das andere, von demselben Verf.
herriihrende diesem zuerkannt werden. — Neben Gregor hat Dionysius
Areopagita die Denkweise und Sprache unseres Unbekannten in ganz
anffilliger Weise beeinfluBt, Es ist ].s Verdienst, diese Beziehungen
erkannt und dargestellt zu haben, Damit erst wird die Eigenart und
Bedeutung des Kommentars wie seines Verfassers vollig erfaBt. i

436. Kastner, Karl, Jesus vor dem Hohen Rat. Ein Beitrag zur
Leidensgeschichte des Herrn. gr. 8° (IIl u. 119 S.) Breslau 1930, Goer-
lich. M 3.— K. hatte schon im Jahre 1912 einen Beitrag zur Leidens-
geschichte des Herrn ,Jesus vor Pilatus“ vertifentlicht. Das Ver-
sprechen, diese Arbeit zu ergiinzen, wird zum Teil in dieser neuen
Schrift eingeldst. Nachdem seit den letzten Jahren der Gegenstand
dieser Studie wiederholt und von verschiedenster Seite aus behandelt
worden ist und durch die Vertffentlichungen Dalmans und Billerbecks
die jiidischen Quellen ganz erschlossen sind, lohnte es sich, eine zu-
sammenfassende Darstellung zu versuchen. Der erste Teil bietet den
Inhalt der Quellen, hier fast ausschlieBlich unsere kanonischen Evange-
lien, da sich die apokryphe Literatur mit dem ProzeB Jesu vor dem
Hohen Rat nicht beschiftigt hat. Im zweiten Teil wird die Kritik
der Quellen gegeben (59—99) mit einem Uberblick iiber die Aui-
fassungen moderner Bibelkritiker, bei dem auch der formgeschicht-
lichen Forschung gedacht wird und Bultmanns und Bertrams willkiir-
liche Aufstellungen zuriickgewiesen werden. Der SchluBteil (99—112)
zeichnet den mutmaBlichen Verlauf des Prozesses Jesu in vorsichtig
abwigender Weise. Wieweit der Hohe Rat sich beim ProzeB an das
damals geltende Recht gehalten, entzieht sich unserem Wissen, da das
in Mischna und Talmud niedergelegte Verfahren sicher moch nicht in
allen Ziigen entwickelt war und fiir die sadduzdische Richtung keines-
falls als maBgebend angenommen werden darf, selbst wenn es jemals
in der vollstindig ausgebildeten Form zur Anwendung gelangte. K.
Schrift erscheint zur rechten Zeit und darf auf aufmerksame Leser
hoffen. M.

437. Meinertz, Max, u. Tillmann, Fritz, Die Gefangen-
schafisbriefe des hl. Paulus (Die Heilige Schrift des N. T., hrsg. v.
Dr. Fr. Tillmann Bd. VII) 4. Aufl. gr. 8 (VIII u. 169 S.) Bonn 1931,
Hanstein. M 5.80; geb. M 7.80. — Mit dem vorliegenden Bande tritt
die in weiten Kreisen bekannte ,,Heilige Schrift des Neuen Testamen-
tes“ in meuer Bearbeitung und HuBerer Ausstattung zum vierten Male
ihren Gang in die Offentlichkeit an. Ein Blick in das Werk zeigt, daB
die seit dem ersten Erscheinen neu getane Arbeit nicht nur in den
Literaturangaben erwihnt ist, sondern auch in der Auslegung zur
Auswertung kommt, Fs sei nur an die Namen Délger, Lohmeyer,
Barth, J. Schmid erinnert. Die im Vorwort ausgesprochene Hoffnung,
der Kommentar werde an Wert und Brauchbarkeit gewonnen haben,
ist durchaus berechtigt. Die Neubearbeitung des Werkes hat sich
gliicklich eingefiihrt. M.
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4. Protestantische Theologie.

438—448. Neben den im letzten Halbjahrsbericht (Schol 6 [1931]
2801if.) genannten Werken iiber den Glauben sind diesmal be-
sonders zwei Arbeiten zu nennen. Die erste ist der Bericht iiber die
dritte Tagung der protestantischen Theologieprofessoren: (438)
Deutsche Theologie 3. Band Vom Worte Gottes. Be-
richt iiber den dritten deutschen Theologentag in Breslau vom 5. bis
8. Oktober 1930. Hrsg. von E. Lohmeyer. gr. 8 (100 S.) Gottingen
1931, Vandenhoeck & Ruprecht. M 550, Willkommen erginzt wird
das Buch durch zwei Artikel: (430) H. Windisch, Vom dritten
TheoloFentag (ChrWelt 44 [1930] 1083—1080) und (440) Fritz
Heidler, Fr. W. Schmidt, G. Wobbermin: Zum Breslauer
Theologentag (ebd. 45 [1931] 72—76). — Alle Voririge handelten
vom Worte Gottes: im Neuen Testament (Bultmann), im Alten Bund
(Hans Schmidt), in der reformatorischen Theologie, besonders bei
Luther (Bornkamm), in der neuesten Theologie (Wobbermin). Daran
schlossen sich am letzten Tag mehr praktische Vortrige iiber die 6ku-
menische Bewegung (Titius), die Mission und das Wort Gottes (Jul.
Richter). Im Vortrage Bultmanns kam sehr stark das Streben zum Aus-
druck, die modernen Theorien iiber den Glauben schon im N.T, zu
finden. Im Gegensatz zum Alten Bund, wo ,Wort“ wesentlich Gottes
Wirken im Wort bzw. seine Forderung im Wort, nicht so sehr den Sinn-
gehalt bezeichmet, hat das Griechentum ,Wort“ im Sinne eines Mit-
teilens und des Einsichtmachens in eine Wahrheit verstanden. Fiir das
N. T. war der Sinn des Alten Bundes maBgebend. Es besteht aber
der Unterschied, daB im A. B. das anredende Gotteswort, sofern es
auf eine Gegebenheit hinweist, diese nicht vergegenwirtigt, sondern
nur an sie erinnert. Das anredende Gotteswort des N. T. aber macht
die Heilstat Christi auch eschatologisch gegenwirtig. Windisch hat
in seinem erwihnten Artikel wie auch schon in der Diskussion auf
das Einseitige dieser Erklirung hingewiesen. Er schreibt: ,Auch in
der alttestamenflichen wie in der synoptischen Wortverkiindigung
findet sich das Bemiihen, einen konkreten Inhalt auszudriicken
und ihn einsichtig zu machen® (1085). Und von Bultmanns Erklirung
des N. T. heiBt es: ,eine fruchtbare, aber einseitige Interpretation,
die... von Luther inspiriert ist, die aber der apostolischen Uber-
lieferung nicht gerecht wird* (ebd.). Aus der Diskussion zu diesem
Vortrag fallt das scharfe Eintreten der Opponenten fiir das historische
Wunder auf wie der Hinweis auf die Gefahr einer doketischen Christo-
logie, wenn man von der Person Christi zu sehr absieht und die
personliche Anrede an den Glaubenden zu stark hervorhebt. Nach
Bornkamms Vortrag: ,AuBeres und inneres Wort in der reformatori-
schen Theologie“ soll Luther schon die moderne Theorie der Anrede
gelehrt haben. Das Material, welches dafiir im vorliegenden Auszug
des Vortrages vorgelegt wird, diirffe das kaum iiberzeugend dartun.
Es scheint mir daher vorliufig Stephan das historisch Richtigere
getroffen zu haben, wenn er nur die Anfinge davon in Luthers
Lehre findet (Glaubenslehre, 2. Aufl. 60). Wobbermin legte in seinem
Referat: ,,Das Wort Gottes und der evangelische Glaube® (46 if.)
erneut seinen religionspsychologischen Zirkel als Losung vor (vgl.
Schol 5 [1930] 6231.). Daneben enthielt der Vorirag auch eine klare
Auseinandersetzung mit der dialektischen Theologie, die aber, wie
aus dem Bericht in der ChrWelt hervorgeht, unter den anwesenden
Nichtprofessoren Proteste hervorrief. Leider machte sich hier in der
Diskussion das Fehlen der offiziellen Vertreter der dialektischen Schule
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bemerkbar. Aus Wobbermins Vortrag selber méchte ich aber noch auf
einen Gedanken hinweisen. Die moderne protestantische Theologie
steht heute in der Glaubensbegrifiserklirung weithin im Bann der
modernen Existenzphilosophie. Dazu sagt W. &duBerst richtig: ,Es
ist hier immerhin vor der Gefahr zu warnen, daB nicht theologische
Arbeit sich einfach in die Abhingigkeit von einer philosophischen
Schulrichtung begibt® (56). Ob nicht der auf der Tagung wiederholt,
sowohl im letzten Vortrag wie in der Diskussion, ausgesprochene
Tadel, daB die Theologie zu unverstindlich sei, gerade in der zu
%;oﬁen Abhingigkeit von philosophischen Sondermeinungen seinen

und hat? Vorstellungen wie die der ,,Ubergeschichtlichkeit* Christi,
der Gegenwirtigsetzung dieses iibergeschichtlichen Geschehens Christi
durch den Glauben, nicht nur in der Erinnerung oder den Wirkungen,
sondern auch in der Tat: das alles sind Aufstellungen, die weder den
Menschen befriedigen noch die Wissenschaft, wie es ja die ver-
schiedenen Theorien heute schon zeigen. Sie werden auch dann nicht
befriedigen, wenn man hinzusetzt, daB eben Gottes Wort immer un-
begreiflich bleiben muB. GewiB soll Gottes Wort ,,an mich* gerichtet
sein. Denn Gott hat sich geoffenbart, damit ich ihn erkennend liebe.
GewiB ist Christi Tod und Auferstehung ,fiir mich* geschehen. Dazu
braucht aber weder Auferstehung noch Kreuz und Tod ,,iibergeschicht-
lich® zu werden. Wenn ich mich, nachdem ich sie als wahr erkannt
habe, ihrer objektiven Wahrheit, ,,vom Vater gezogen®, in klarem Ge-
horsam beuge, dann erfahre ich ihre Kraft und Macht. Sie dariiber
hinaus ,iibergeschichtlich® zu machen, ist reine Konstruktion auf
Grund einer Philosophie, welche die Tatsache der gegebenen Natur
nicht geniigend bei ihrer Spekulation beriicksichtigt und so zu Er-
gebnissen kommt, welche den Glauben in etwas Irrationales auflésen,
dem sich zu unterwerfen der Natur des Verstandes als sehender
Fihigkeit unmoglich ist. Hier von einem sacrificium intellectus® zu
reden, ist zwecklos. Denn ein Opfern des Verstandes kann nur darin
bestehen, daB er sich sehend Gott unterwirft. Nur so kommt man zu
einer Unterwerfung des ganzen Menschen unter Gott, des Willens
und des Verstandes,

Andere Wege als die Existenzphilosophie geht das Werk
von (441) Erich Schaeder, Das Wort Gottes. Eine
systematische Untersuchung (Beitr. z. Férd. chr. Theol.
2. Reihe 22. Bd.) gr. 8° (171 S.) Giitersloh 1930, Bertelsmann.
M 6.—; geb. M 7.50. — Gottes Wort ist uns immer nur als Menschen-
wort gegeben. Wie kann es daher Gottes Wort werden? Es ist iiber-
dies in der Vergangenheit gesprochen. Wie kamnn es fiir uns Gegen-
wartscharakter erhalten? Um diese beiden Hauptiragen handelt es sich
bei Sch. Vornehmlich im Kampf gegen die dialektische Schule wird
die Losung versucht. Fiir das erste Problem ist es zunichst wesent-
lich, daB der Glaube keine Lehre ist, sondern der ,Vollzug der Zu-
wendung Gottes zu uns“ (105) und unser Versetzen ,in diejenige
personliche Haltung, welche dem heiligen Liebeswillen Gottes gegen-
iiber insofern normal ist, als dieser Wille in ihr sich durchsetzt®
(92). Beides kann nun auch durch Menschenwort geschehen, freilich
nur dann, wenn Gott in diesem Menschenwort selber spricht. So wird
das Menschenwort ,fiir uns zur Mittlerin des Geistes Gottes. ...
Es macht den Gott, von dem es in menschlichen Anschauungsformen
redet, zu dem Nahen, Gegenwirtigen, der uns geistig bindet, in An-
spruch nimmt und aus der schuldhaiten Willensabwendung von ihme
befreit (1081.). So ist es ,Gotteswort” geworden. Damit ist zugleich
schon die Losung des zweiten Problems angedeutet, wie Gott im



Protestantische Theologie 611

historischen Wort gegenwirtig uns anredet: Gottes Geist spricht
odirekt“ in diesem Wort jetzt zum Glaubenden, im ,geistgeeinten
Wort“ (171). ,Das ist das Eigenartige dieses Wortes: indem es in
menschlichen Vorstellungsiormen ... redet, ... wird es zur Vermitt-
lerin einer unbedingten geistigen Macht, welche die kommenden und
gehenden Glieder der Geschichte unmittelbar vor die GroBen riickt,
von denen es redet, und zwar so, daB Gott in Christus glauben-
schaffend an den Horenden wirkt (50). Der Inhalt dieses direkten
Geistwortes kann nicht auf dem Vernunftwege erkannt werden, sondern
nur in der ,,Autopsie“ oder ,Intuition® (108). Diese zeigt als Letztes
und Grundlegendes, daB Gott der Herr ist. Von hier aus entwickelt
dann Sch. analysierend den weiteren Glaubensinhalt: Siinder, Gesetz,
Erlésung, Rechtferticung, Kirche, Gericht. Die ,Intuition” ist zwar
an die Schrift gebunden, doch wird das Urteil iiber letztere im ein-
zelnen dem individuellen Glaubenden zugesprochen, der fireilich auch
als Mitglied der Gemeinde, wie diese als Glied der Kirche, Bindungen
hat. Da also schlieBlich die Intuition doch das letztlich Entscheidende
ist, wird das objektiv gegebene Gotteswort gefihrdet. Soweit hat die
dialektische Schule in der Kritik gegen Schaeder zweifellos recht, wenn
si:fl:_l ldabei auch, wie ich schon 6fter bemerkte, in das Gegenteil iiber-
schldgt,

Zu einem anderen Grundproblem des Protfestantismus nimmt
(442) Rudolf Hermann Stellung in seinem Buch: Luthers
These ,Gerecht wunnd Siinder =zugleich®. gr 8°
(301 S.) Giitersloh 1930, Bertelsmann. M 14.— In dieser mehr syste-
matischen als eigentlich geschichtlichen Untersuchung sucht H. be-
sonders auf Grund von Luthers Rémerkommentar die letzte und
tiefste Grundlage des Fiduzialglaubens herauszustellen und im Sinne
Luthers zu entwickeln. Das ,,Gerecht und Siinder zugleich“ hat Luther
die Ruhe der Seele gebracht, die er im katholischen Denken infolge
der in ihm wirkenden Konkupiszenz nicht fand. Er durchschnitt den
Knoten nicht, indem er wie Augustin zwischen der Begierlichkeit und
ihrer Schuld unterschied, sondern indem er Siinde und Gerechtigkeit
zugleich in der Seele lieB in der angerechneten Gerechtigkeit Christi.
Mit Recht stellt H. einen tiefen Unterschied zwischen Augustin und
Luther fest. Fein legt er dann die Voraussetzungen wie auch die
Folgerungen des ,,Zugleich® dar; freilich auch hier mehr systematisch
als geschichtlich. Noch tiefer aber wire er sicher in Luthers Gedanken
eingedrungen, wenn er ihn mehr im Lichte der Ideen der Scholastik
betrachtet hiitte. Denn das diirfte der vom Verf. so scharf angegriffene
Denifle wie auch der véllic unbeachtet gebliebene H. Grisar doch
gezeigt haben, daB ein vblliges Verstindnis Luthers nur so méglich
ist. Sonst besteht die allzu groBe Gefahr, ihn nach den heutigen
Ideen zu interpretieren. Die groBe Voraussetzung zu Luthers ,Zu-
gleich® ist seine Auffassung von der Erbsiinde. Hier hat Luther das
Willenselement, das doch wesentlich zur vollen Siindhaftigkeit gehort,
stark vernachlidssigt. Es ist sicher sehr begriiBenswert, daB die moderne
protestantische Theologie im Gegensatz zum Kulturprotestantismus
wieder schirfer Gott als Richter und damit auch die Siinde betont.
Leider aber fillt sie dabei, wie auch diese Arbeit H.s wieder zeigt,
sehr stark in das andere Extrem, indem sie mit Luther die aktive
Konkupiszenz schon Siinde im vollen Sinn sein 148t. Dadurch bekommt
die ganze Weltauffassung einen sehr negativen Sinn. So ist es sicher
nicht unangebracht, wenn Schaeder im vorhin genannten Buch ,vor
einer charakteristischen Ubersteigerung des Siindenbegriffes” (a. a. O.
70) warnt, Siinde ist doch Auflehnung gegen Gott. Sie kann also nur
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im gewollten, bewufiten Gegensatz zu Gott bestehen, nicht im un-
gewollten Dridngen zum Bosen. DaBl bei Luther freilich neben der
Ubersteigerung des Siindenbegriffes auch eine Unterschitzung sich
findet, zeigt die von H. sehr hervorgehobene Unterscheidung zwischen
remissio und ablatio der Siinde. In der Rechtfertigung tindet nach
Luther die erste statt, nicht aber die zweite. Wenn nun die Siinde
nicht etwas Naturhaftes, sondern eine bewuBte Beleidigung und Feind-
schaft gegen Gott ist, dann ist es doch zur wirklichen Rechtfertigung
notwendig, daB sie nicht nur ,vergeben®, sondern auch , weggeschafft®
wird, bevor dem Menschen Gottes Freundschaft im Vollsinn des
Wortes wiedergegeben werden kann, wie sie in der Schrift als Wirkung
von Christi blutigem Tod dargestellt ist: nihil damnationis! Grofe
Schwierigkeiten muBte auf Grund dieses Siindenbegriffes H. finden,
wenn er die AuBerungen Luthers iiber den notwendigen Consensus
zur Siinde und den perstnlichen Fortschritt in der Rechtfertigung und
im religitosen Leben darlegen wollte. Hier ist Luther sicher von seinem
iritheren Bekenntnis abhingig und hat nur teilweise seine.ehemaligen
Ideen umgestaltet. Gerade hier hitte eine engere Verbindung mit den
Gedanken der Scholastik viel Licht gebracht. So wie dieser Teil der
Abhandlung vorliegt, bleibt er recht dunkel. Vielleicht baut der Ver-
fasser ihn bei anderer Gelegenheit aus. Das wiirde sicher fiir diese
in der Lutherforschung nicht genug beachtete Seite Licht bringen, wie
es die vorliegende Arbeit z. B. schon in der Unterscheidung von
gratia und donum getan hat: gratie ist das Umfassendere, die unteil-
bare Ganzheit der gottlichen Huld; donum das teilbare Geschenk,
z. B. des Glaubens, das also den Menschen mehr oder weniger durch-
dringen kann und so mit dem ,zugleich Siinder” vereinbar ist.

Inwieweit diese Rechtfertigungsauifassung ein ganz anderes Gottes-
bild voraussetzt und schafit, als es im Katholizismus besteht, zeigt
(443) Gustaf Aulén in seinem Werk: Das christliche
Gottesbild in Vergangenheit und Gegenwart. Eine
UmriBzeichnung, Autoris, Ubers. v. Gretel Jonsson. gr. 80 (X u.
401 S.) Giitersloh 1930, Bertelsmann. Geb. M 15— Das lutherische
Gottesbild wird in die Geschichte der Entwicklung des Gottesbildes
im allgemeinen, vom Alten Bunde ab bis zur Jetztzeit, hineingestellt.
Statt ,,Gottesbild sagte man freilich besser: , Auffassung des lieben-
den und gerechien Gottes®, weil sich darum alles gruppiert. Der
Verfasser hat sicher erreicht, was ihm vorschwebt: andere zu tieferen
Einzeluntersuchungen anzuregen. Solche sind aber auch notwendig,
da das Buch, wie es vorliegt, wirklich nur eine ,,UmriBzeichnung®
ist. Sie hitte freilich auch heute schon einen tieferen wissenschaft-
lichen Wert erhalten kénnen, wenn der Verfasser mehr die zahlreiche
schon bestehende — auch die katholische! — Literatur benutzt hitte.
A. kommt zu folgendem Ergebnis: Die groBe dogmengeschichtliche
Trennungslinie ist zwischen Christus und den Alten Bund zu legen,
nicht zwischen Christus und Paulus bzw. das Urchristentum; denn
der Gottesglaube des Judentums bewegt sich prinzipiell in den Bahnen
der Rechtsordnung (21 ff.), wihrend bei Christus wie bei Paulus das
letzte ,die spontan gebende, freie und souverine Liebe® ist (24).
Marcion suchte den liebenden Gott und den gerechten (den Gott der
Welt) in zwei zu trennen. Gegen diese radikale Losung des Problems
der beiden Gotteseigenschaften, erhob sich mit Recht die Theologie.
Dabei verfielen die abendlindischen Viter ,legalistischen und morali-
stischen Gedankengingen” (82), wihrend die griechische Theologie
wviel stirker um den Gedanken an die Erlésung in Christus als ein
gottliches Werk konzentriert ist und darum auch einen viel schirferen
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Blick fiir die iibergeordnete Stellung der géttlichen Liebe hat“ (82).
Augustin hat beide Gedankenginge vereinigt: ,Die gottliche Liebe
selbst wird in Christus ,inkarniert'®“ (123). Daneben aber treten bei
ihm auch stark ,moralisierende” Gedanken auf, wie z. B. beim Ver-
dienstbegriii (117). Im Mittelalter ist der ,,Typ der Ausgleichung® ge-
kennzeichnet durch Thomas von Aquin: ,die thomistische Synthese
kommt durch eine dialektische oder rationale Ausgleichung zustande®
(129). Dies System wurde aber bald gesprengt. Duns Scotus befindet
sich bereits auf dem Weg, die Souverinitit Gottes als ,qualititslosen
und willkiirlichen Willen” zu bezeichnen. Occam erreicht dies Ziel.
Dadurch aber wird der Moralismus verstirkt. Denn bei der Unsicher-
heit, in der der Mensch nun Gottes Willen gegeniiber lebt, muff er
zumindest ,das leisten, was er von sich aus kann“ (143). Der dritte
Typ ist der ,der Abgleitung” (146). Er wird dargestellt durch die
Mystiker, welche das Hauptgewicht auf das unmittelbare Verhiltnis
zu Gott legen und damit aui die Liebe. Da aber die mortificatio als
Weg zu Gott sehr hervortritt, wird bei ihnen die Liebe doch ,im
Grunde nirgends absolut souverdn® (153). Luther bildet den Hohe-
punkt. Er steht selbst iiber Paulus (199). Er hat die Losung der
»dynamischen Synthese“ gebracht: Nicht rationale Abschwichung
beider Begriffe und damit ihre Ausgleichung wie bei Thomas, sondern
klares Festhalten der ganzen Werte und ihre Verschmelzung und Ver-
edelung, nicht in der Vernunit, sondern nur im Glauben. Huld und
Strafe kommen aus der gleichen Quelle: der Liebe (202). Christi Tod
hat die Rechtsordnung aufgehoben; von nun an herrscht nur noch die
Liebe, da Gottes Gesetz zufriedengestellt ist. Das darf freilich nicht
so verstanden werden, als ob nun jeder Kampf aufgehoben sei. Aber
dank Christi Sieg ist der Sieg gesichert, — Die protestantische Ortho-
doxie hat zwar Luthers Sola-fides-Lehre beibehalten, aber sie fiel
stark in den Legalismus zuriick. Grund dafiir war der starke Ein-
fluB der Scholastik, vor allem aber der Biblizismus. Beide Elemente,
Sola-fides-Lehre, d. h. Antimoralismus, und Legalismus, suchte die
Orthodoxie wie die Scholastik durch Abschleifen rationell auszu-
gleichen, Anders die Aufkldrungstheologie, der Idealismus (Schieier-
macher) und der Historizismus (A. Ritschl). Hier sprach man vom
»sanften Gott“, nicht vom ,besinftigten der Orthodoxie. Man sah
Gott wesentlich als Vater (296 1.). Die Gerechtigkeit Gottes wird nach-
sichtig. So wird das Gottesbild ,humanisiert“, Die Aufklirung kam
dazu, als sie mit der Verbalinspiration brach und nach dem Wesent-
lichen im Evangelium suchte, um es von dem umrahmenden unechten
Nebenwerk zu befreien. Sié¢ sah das Wesentliche im Vatergedanken.
Schleiermacher und der Idealismus begriindeten dann die Vaterliebe
Gottes auch systematisch durch das monistische System; die historische
Schule, vor allem also A. Ritschl, festigte es historisch, als sie am
geschichtlichen Christus die gottliche Liebe nachweisen wollte. Diesen
Stromungen steht Kierkegaard als Gegenpol gegeniiber: Gottes Macht
und Souveridnitit muB gegeniiber diesem humanisierten Gottesbild
wieder mehr hervorgehoben werden. Kein Angleichen, sondern para-
doxes Gegeniiberstellen, und Vereinigung nur im Glaubenserkennen!
Der SchluB der Arbeit A.s stellt dann den EinfluB Kierkegaards auf
unsere heutigen Stromungen dar. — Fiir A. selbst liegt die letzte
Losung darin, daB auch in dieser Frage Glaube Glaube bleiben muf:
»Es ist notwendig, daB die Motive, von denen hier die Rede ist,
wirklich unbestritten Glaubensmotive sind und nicht mit rationalen
Weltanschauungsmotiven vermischt werden (398). So ist es unmég-
lich, die Einheit im Gottesbild ,,zu demonstrieren” (ebd.); man kann
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ihr nur im Glauben Ausdruck zu geben versuchen, wobei freilich der
souverinen Liebe* der erste Platz einzuriumen ist. — Wie unsere
Analyse auf den ersten Blick zeigt, ist A. wesentlich abhingig von
allgemeinen Anschauungen, welche in vielen protestantischen Kreisen
herrschen und durch Harnack, Soderblom u. a. vertreten werden, wenn
er auch in einigen Einzelheiten Stellung gegen Harnack nimmt. DaB
aber gerade in diesen Grundlagen der Darstellung Fehlerquellen
liegen, ist lingst gezeigt. Ich will nur auf wenige Einzelheifen hin-
weisen, wie die vorgelegte allgemeine Charakteristik der abend- und
morgenlindischen Theologie, Schon Augustin sollte da vorsichtig
macﬁen, da er, wie auch A. zugesteht, beide Ideenkreise verbindet
und doch Abendliinder ist. Die Geschichte, auch die Dogmengeschichte,
ist nicht so einfach, daB sie sich in ein derartiges Schema einspannen
14Bt. Dafiir war z. B. die Verbindung zwischen Okzident und Orient
viel zu lebendig. Die Zeit der Scholastik ist offenbar A. am wenigsten
bekannt. Sonst hitte er doch auch ein Wort von der inhabitatio
Spiritus Sancti sagen miissen, wenn er der Scholastik immer wieder
vorwirft, sie kenne nur eine mittelbare Verbindung mit Gott durch
Kreaturen (127). Eine wesentliche Anderung verlangt auch der immer
wiederholte Satz, daB in der ,westlichen Tradition” nicht Gott, son-
dern nur Christi menschliche Natur uns erlost habe und so Gott nur
der Empfangende sei. Das setzt ein MiBverstindnis der kirchlichen
Lehre von der hypostatischen Vereinigung voraus. Um das richtige
Verhiiltnis von Liebe und Gerechtigkeit bei Thomas festzustellen, ver-
weise ich den Verfasser auf die Summa theol. 1 q. 20f, wo alles
auf Gottes Liebe zuriickgefiihrt wird, die freilich als wahre und
echte Liebe auch eine starke und gerechte sein muB. Zu dieser Syn-
these ist keine ,,Abschleifung® erforderlich, sondern nur der von
Thomas so oft hervorgehobene Gedanke, daBl unsere Begriife von
Gott analog sind, d. h. aller Unvollkommenheit entkleidet werden
miissen, bevor man sie auf Gott anwenden kann. Darin liegt natiirlich
die Erkenntnis, daB das letzte groBe Geheimnisvolle im Gottesbild,
wie es in sich ist, unfaBbar bleibt. Das sagt aber nicht, daB unser
Verstand, der doch auch Gottes Gabe ist, ihn nicht einmal in etwa
wahr und sicher in Schopiung und Offenbarung erkennen kann. Leider
hat der Verfasser diese feinen Linien der Gedankenarbeit von Jahr-
hunderten iibersehen.

Das Werk, auf dem Aulén wesentlich aufbaut, das (444) Lehr-
buch der Dogmengeschichte von Adolf von Harnack,
erscheint in fﬁn%ter, photomechanisch gedruckter Auflage bei Mohr,
Tiibingen. Der erste Band ist vor kurzem (1931) herausgekommen:
gr. 8 (XV u. 826 S.), in Subskription M 36.—; geb, M 42.— Das
ganze Werk wird angezeigt fiir M 102.—; geb. M 120.— Die Vor-
ziige dieses Lebenswerkes Harnacks sind bekannt: gldnzender Stil,
packende Darstellung, groBe, leider oft allzu groBe Ideen; im N. T.
alles gesehen in Riicksicht auf die Gott-Vater-Idee der Ritschlschen
Schule und den Einbau des Hellenismus in das Urchristentum. Die
Wissenschait von heute steht dem Werke ruhiger und kritischer gegen-
iiber als die Vorkriegszeit. Manche der grofien Ziige hat die Einzel-
forschung lingst zerstért und in vielen Punkten, wie z. B. in der
Frage des Einflusses des Hellenismus, die Stellungnahme der katholi-
schen Forschung schon heute bestitigt~Dazu kommt, daB auch die
moderne protestantische Theologie in ihrem Kampf gegen den Histo-
rizismus und die Schule Ritschls dem Hauptwerk dieser Schule anders
gegeniibersteht als frither. Dennoch bleibt der Wert des Werkes fiir
manche Einzelirage bestehen, Zu begriiBen ist, daB die neue Aus-
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gabe im Manuldruck, also unverindert, erscheint; denn eine ver-
bessernde Hand hiitte dem Gesamtwerk nur geschadet. Die neue Aus-
gabe ist erstklassig und stellt, was Papier und Reproduktionskunst
angeht, sicher einen Hohepunkt dar.

Auch ein Teil der zweiten groBen protestantischen Dogmengeschichte
von (445) R, Seeberg ist neu erschienen: Lehrbuch der Dog-
mengeschichte. 3. Band: Die Dogmengeschichte des Mittel-
alters. 4., neu durchgearb. Auil. gr. 8° (XVI u. 797 S.) Leipzig 1930,
Deichert. M 271.—; geb. M 30— Neben Harnack wird dies Werk
dauernden Erfolg haben wegen seiner genaueren Einzeldarstellung,
die besonders auch fiir die Scholastik, der dieser Band gewidmet ist,
beibehalten und vermehrt worden ist. Die neue Literatur ist sorgfiltig
verarbeitet. Ich werde in einem der niichsten Hefte dieser Zeitschrift
genaver auif die wertvolle Neuausgabe eingehen.

Einen guten Einblick in die Arbeit eines der Fiihrer in der modernen
Stromung der Riickkehr zu Luther bietet (446) Paul Althaus,
Theologische Aufsitze gr. 8 (VI und 222 S.) Giitersloh
1920, Bertelsmann. M 7.—; geb. M 850. — Das Buch ist ein fast un-
verinderter Sammelabdruck schon friiher getrennt erschienener theolo-
gischer Aufsitze des Verfassers, Der erste stellt das ,Kreuz Christi“
in nichste Beziehung zur Rechtfertigungslehre. , Zur Lehre der Siinde“
bringt eine Ablehnung der Siindenlehre Schleiermachers und Ritschls,
die aus der Geschichte der Siinde ihr Wesen wiedergeben wollten, In
der , Theologie des Glaubens® wird die lutherische Sola-fides-Lehre
systematisch behandelt. Es folgt eine Kritik iiber Barths ,,Auferstehung
der Toten®. Von Luther handelt: ,Gehorsam und Freiheit in Luthers
Stellung zur Bibel“. Nach einem Exkurs iiber das Verhiltnis von
,,Mission und Religionsgeschichte® folgt eine lesenswerte systematische
,Christologie des Glaubens®. Hier wird entgegen den Bestrebungen
des Psychologismus und Historizismus gesagt, dafB schon die Tatsache
der Gottheit Christi nur im Glauben erkennbar ist. Im Gegensatz zur
Zweinaturenlehre, soweit sie der Versuch ist, das Gottliche und
Menschliche in Christus genauer zu bestimmen, wird der Gedanke
abgelehnt, daB fiir uns Menschen eine solche Erkenntnis auch nur im
Glauben moglich sei: ,Es gibt keine Christologie gleichsam hinter
dem Glauben® (215).

Gegen die moderne Tendenz, Jesus mehr nach seiner Lehre als nach
seiner Person zum Gegenstand der christologischen Untersuchungen
zu machen (vgl. Bultmann, Brunner u, a.) will (447) Paul Feine
in seinem Buche Jesus, 8° (X u. 300 S.) Giitersloh 1930, Bertels-
mann, geb. M 12—, als Neutestamentler zur Persénlichkeit Jesu
fithren. Fr versucht aus den vier Evangelien die Aufgabe zu zeichnen,
wie sie Jesus vorschwebte: Er sah sich als Bringer der universalen
Heilsbotschait Gottes. In dieser Auigabe erschien er sich als wesens-
gleicher Sohn Gottes, aber auch als niedriger Menschensohn, der durch
eigenes Leiden die Menschen zu Gott fithren sollte. F. schildert dann
die Personlichkeit Jesu selber: Sein BewuBtsein volliger Abhingigkeit
vom Willen des Vaters, sein Beten, seine Affekte und Gemiits-
bewegungen, seine Stellung zur Natur, zur Umwelt, seine Seelsorger-
auffassung. Der ganzen Arbeit geht eine kurze Geschichte der
modernen Jesusforschung und ein lingerer Beweis der Geschichtlich-
keit der vier Fvangelien vorauf (15—124). Bei der bekannten mehr
konservativen Stellung des Verfassers muBte gerade dieser Teil zu
einer berechtigten scharfen Auseinandersetzung mit der iibertriebenen
liberalen Bibelkritik werden. Das Ergebnis dieses ersten literarge-
schichtlichen Teiles 1Bt sich zusammeniassen: Urspriinglich ist ein
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Urmarkus. Daneben steht eine Redequelle (Urmatthius). Letztere hat
Lukas zusammen mit dem kanonischen Markus benutzt. Das hat auch,
unabhidngig von Lukas, der Verfasser unseres Matthiusevangeliums
getan. Johannes ist der Verfasser seines Evangeliums. Alle Evangelien
haben historischen Wert, wenn auch jeder Evangelist die geschicht-
lichen Tatsachen im Lichte seines Interessenkreises sieht. Freilich
sicher verbiirgt ist nur das Wesentliche, nicht jede Einzelheit. Gerade
fiir diesen letzten Punkt zeigt aber der Verf., wie sich heute z. B. auf
Grund der genaueren Erforschung der jiidischen Literatur die Ver-
biirgtheit mancher Stellen beweisen 14Bt, an deren Echiheit man friiher
aus inpneren Kriterien zweifelte. Genannt sei u. a. die Ldsung der
Nisanschwierigkeit, Ich glaube, daB dieses Ergebnis, schon rein histo-
risch betrachtet, den Verf, auch bei anderen Fragen, wo er schwankt,
noch vorsichtiger hitte machen diirien; so z. B. bei Mt. 2, 9; Mt. 5,
32; Joh. 3, 11if. Weshalb soll die Unterredung mit Nikodemus nicht
so stattgefunden haben, wie Johannes sie schildert? Nichts spricht da-
gegen; dafiir aber alles, da Johannes, auch nach F., sonst treu berichtet.
— Das Lebensbild Jesu ist von F. an manchen Stellen ergreifend ge-
schildert, Und doch spiirt der Leser, daB eigentlich das Letzte, das
Johannes an Jesus so ergriff, doch nicht recht zum Durchbruch kommt:
»gloriam quasi unigeniti a patre”. Das Bild, das F. entwickelt, bleibt
schlieBlich doch zu ,natiirlich®. Der Mensch Jesus ist trotz alles Be-
tonens der ,,Goltheit” zu stark hervorgehoben oder, besser gesagt, die
Folgerungen, die sich aus der Gottheit ergeben, werden nicht genug be-
achtet. So hat z. B. Christus von Anfang an gewifl eine Erkenntnis seiner
Aufgabe; aber ganz lernt er sie erst bei der Taufe verstehen. Der letzie
Grund scheint mir darin zu liegen, daB Feine nicht zur vollen ,,ding-
lichen Gottheit Christi vorgedrungen ist. Er spricht zwar von dem
»wesensgleichen Sohn“ des Vaters, von seiner Priexistenz. Aber leiden
konnte nur der ,Mensch®, in dem Gott handelt und wirksam wird, und
der so gottliche Wiirde mit Recht in Anspruch nimmt. Daher lehnt er
auch die Zweinaturenlehre ab, die aber doch, auch vom Neuen Testa-
ment gesehen, die groBe Synthese aller Aussagen ist. So kann man es
verstehen, wenn Brunner sich gegen solche Lebensbilder wendet, die
schlieBlich nur zum , Menschen® Jesus filhren. Dem Bild F.s fehlt die
ganze Durchfiihrung der vollen Gottheit bis ins Letzte hinein und das
Schauen aller Vorkommnisse im Lichte dieser Gottheit, wie es die
Evangelisten selber getan haben. Soweit das nicht gescﬁieht, hat die
systematische Theologie recht, es abzulehnen. Unter dieser Riicksicht
ist das Buch F.s recht instruktiv und interessant auch in diesem seinem
zweiten Teil, dem Leben Jesu,

Enttduscht legt man aber das Buch von (448) H. Schlier,
Christus und die Kirche im Epheserbriei (Beifr. z.
hist. Th. Heit 6), gr. 8° (IV u. 78 S.) Tiibingen 1930, Mohr, M 6.—,
aus der Hand. Sch. sucht die ,mythologische Sprache, in der im
Epheserbrief das Verhiltnis Christi und der Kirche dargestellt ist, aus
gnostischem Gedankengut zu erkliren. Der Verf. des Briefes — er ist
nach Sch. ,schwerlich® Paulus (39) — hat zwar seine Ausdriicke und
Ideen nicht unmittelbar unseren gnostischen Quellen entnommen; aber
er spricht in ihrer Sprache. Daher lautet der SchluBsatz: ,,Jn Hinsicht
auf die Vorstellungen und die Sprache ist der Epheserbrief also ein
Erzeugnis der hellenistisch-orientalischen (syrischen) Umwelt¢ (75).
Gezeigt wird das an einzelnen Ideen und Ideenkreisen: Im Epheserbrief
liegt wie in der Gnosis das Geisterreich in den émovodwa, Aber ist
das nicht auch die Ansicht vieler jiidischer Kreise, Philos, des Buches
Henoch? Auch der Beweis, daB die Mauer- (Eph. 2, 14) oder die Bau-
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allegorie (2, 19) gnostischer Herkunit seien, ist zu weit hergeholt.
Dafiir sind die Bilder zu sehr aus dem tdglichen Leben genommen,
und die Ideenkreise, in die sie hineingestellt werden, sind in den Evan-
gelien schon vollig vorhanden. Des hl. Paulus Geisteskrait wird
ferner sehr gering eingeschitzt, wenn Sch. meint, daB der Verf. des
Epheserbriefes die Idee der Kirche als des Leibes Christi aus dem
Gnostizismus nehmen muBte. Nachdem einmal im Rom. die Idee, daB
der Christ in Christi Leib lebt, vorgelegt ist, diirfte es unverstindlich
sein, wie Sch. schreiben kann: ,Fiir Paulus wéire es unméglich zu
zeigen, daB Christus das Haupt des o®ua wire” (41). Es bleibt als
Wert der Arbeit nur die Zusammenstellung gewisser spiterer Parallel-
stellen in der gnostischen Literatur der apokryphen Apostelakien, in
den Berichten des Irenius iiber die Gnosis und den mandiischen
Schriiten. Weisweiler.
449, Heim, K., Ontologie und Theologie: ZThK 38 (1930) 325—388;
— 450. Bultmann, R., Die Geschichtlichkeit des Daseins und der
Glaube: ebd. 3390—364; — 451. Lowith, K., Phinomenologische Onto-
logie und protestantische Theologie: ebd. 365—399. — Die Ausein-
andersetzung mit der ,,Ontologie” Heideggers fiihrt die protestantische
Theologie zu einer Besinnung iiber das Verhilinis der Theologie zur
Philosophie iiberhaupt. Die Schwierigkeit ist vor allem diese: Wenn
die Theologie von einer philosophischen Analyse der Grundtendenzen
des Menschen ausgeht und so etwa eine Wesensbeziehung zu Gott
findet, ist es dann nicht eine bloBe »Mythologisierung®, wenn der so
durch rein menschliches Forschen entdeckien Seinsmdglichkeit nachher
vom Theologen die Weihe einer géttlichen Offenbarung gegeben wird?
Heim sucht die Schwierigkeit dadurch zu l8sen, daB er die ,Onto-
logie“ nur den notwendigen Unterbau fiir die christliche Theologie
liefern 1#8t. Er geht von dem ,Mitsein® aus, das Heidegger neben dem
oIn-der-Welt-Sein“ und dem ,Sein zum Tode“ als dritte wesentliche
Beziehung des menschlichen ,Daseins hinstellt. Dieses Mitsein habe
Heidegger nicht vollstindig analysiert, da er bei der Beziehung des
Menschen zu seinesgleichen stehen bleibe. Eine tiefere Analyse zeige,
daB der Mensch nach einem Du suche, an dem er allein Ich werden
kann, und bald merke, daB der andere, bei dem er Halt sucht, selbst
keinen ewigen Halt hat. Wenn also die Ich-Du-Beziehung Sinn haben
soll, wird ein letztes Du vorausgesetzt, eben der personliche Gott.
Das ontologische Verstindnis dieser Ich-Du-Beziehung ist Voraus-
setzung fiir die Theologie. — Im Gegensatz zu Heim scheint Bult-
mann Heideggers Analyse des natiirlichen Daseins fiir vollstindig zu
halten. Trotzdem ist ihm diese philosophische Arbeit fiir die Theologie
von grofter Bedeutung. Denn 1. zeige sie die Moglichkeit einer
,, Offenbarung®, einer ,,Verkiindigung® iiberhaupt (iiber B.s Offen-
barungsbegriff vgl. Schol 4 [1929] 609), 2. kdune die Theologie nur
auf Grund der natiirlichen Daseinsstrukturen die christlichen Ge-
danken begrifflich kliren. Die Tatsichlichkeit der Offenbarung freilich
kennt nur der Glaube. Dem gliubigen Dasein erscheint die durch
ontologische Analyse entdeckte Freibeit als Unireiheit, die ,Ent-
schlossenheit® des natiirlichen Menschen als Entschlossenheit der Ver-
zweiflung, seine ,Geschichtlichkeit* als unecht: denn das vorgldubige
Dasein steht im HaB (hier scheint sich die lutherische Auffassung der
Erbsiinde auszuwirken). Trotzdem soll zwischen Theologie und Philo-
sophie kein Widerspruch bestehen. — L&with dagegen nimmt einen
solchen Widerspruch an. Heideggers Ontologie sei nicht voraus-
setzungslos, ein bestimmtes Existenzideal leite vielmehr von vornherein
auch sein ,schlichtes* Vernehmen, das Ideal der absoluten Selbstdndig-
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keit des Daseins, wie es sich schon im ersten Ansatz in der Kenn-
zeichnung des Daseins als eines ,je eigemen“ zeige. Die Theologie
beruhe aber auf anderen Voraussetzungen, konne also die philosophi-
schen Begriffe nicht iibernehmen. Vorurteilslosigkeit sei auch der
Philosophie nur in dem Sinn moglich, daB sie sich der eigenen Vor-
urteile bewuBt sei. In diesem Sinn soll ein friedliches Nebeneinander-
leben protestantischer Theologie selbst mit der ungldubigsten Philo-
sophie — etwa der Feuerbachs — moglich sein. Das erinnert freilich
stark an die skeptische Theorie der doppelten Wahrheit. de Vries.
452. Scholz, H., Wie ist eine evangelische Theologie als Wissen-
schait moglich? Zwischen den Zeiten 9 (1931) 8—53. — AnschlieBend
an die Frage Kants ,Wie ist Metaphysik moglich?“ sucht Veri, bei
Behandlung seines Themas ,griindlicher zu sein, ,als Kant es ge-
wesen ist und fiir sein Zeitalter zu sein brauchte®. Die Frage wird
dahin prizisiert, ob es ,eine“ (nicht ,die”“) Wissenschait der protestan-
tischen Theologie (Dogmatik) gibt. Zugrunde gelegt wird weder die
Aristotelische noch irgendeine andere Definition der Wissenschait. Es
werden zuniichst ,,Mindestforderungen® und dann ,Hochstforderungen®,
die an eine ,,Wissenschaft zu stellen sind, aufgefiihrt. Auf die Frage:
Wie werden wir uns entscheiden? heift die Antwort: ,,Wir werden
uns iiberhaupt nicht entscheiden”, weil wir es (noch) nicht kénnen.
Zum SchluB heiBt es: ,Es ist richtig, daB mein Wissenschaftsbegriff
... der katholischen Theologie in einem gewissen Sinne... viel bessere
Aussichten als der evangelischen ertfinet.” Kosters.
453. Barth, K., Die Not der evangelischen Kirche: Zwischen den
Zeiten 9 (1931) 90—122. — B. handelt zundchst von der ,wesentlichen
Not“ der Kirche, die eine ,,Kirche unter dem Kreuz ist, um dann die
Not ,der heutigen Existenz der evangelischen Kirche“ offenzulegen.
,,Es handelt sich auf der einen Seite um die Flucht vor der Sichtbarkeit
der Kirche, womit man ,zum Wesen der evangelischen Kirche, zu
ihr selbst faktisch Nein sagt“. Anderseits handelt es sich ,um die
Flucht in die Sichtbarkeit — nicht etwa der Kirche, gerade nicht der
Kirche!, sondern ganz allgemein in die Sichtbarkeit® (der Welt): kritik-
lose Stich- und Schlagwérter, charakterlose Theologie, Selbsttauschung
iiber den Besitz des Evangeliums, Vermengung mit Volkstum und
Politik. Im Nachwort wendet sich B. gegen O. Dibelius und die heute
noch ungebrochene Herrschaft seines Geistes und seiner Art in der
Kirche. Ks.
454, Heiler, Fr.,, Die evangelisch-katholische Bewegung im deut-
schen Protestantismus. Riickblick und Ausblick: ChrWelt 45 (1931)
591—605. — H. berichtet iiber die Ausgangspunkte, vor allem die
beiden zum Lutherjubilium erschienenen Schriiten von H. Hansen und
A. Lowentraut, die ,,auf den ersten Blick vielen als ein Attentat auf
den deutschen Protestantismus erscheinen mufBten®; sodann iiber die
am 9, Oktober in Berlin gegriindete ,,Hochkirchliche Vereinigun ¢, den
aus ihr hervorgegangenen ,Hochkirchlich-Skumenischen Bund® mit
seiner Zeitschrift ,Una sancta® und die ,Evangelisch-katholische
Eucharistische Gemeinschaft® mit ihrem liturgischen Gottesdienst, den
Exerzitien und dem ,sakramentalen Leben“, das sie in der ,Bruder-
schait“ in ,Ankniipfung der apostolischen Succession® fifhren wolle.
Zum SchluB verteidigt H. ,das evangelische Recht der evangelisch-
katholischen Bewegung*. Ks.
455, Thurneysen, E., Christus und seine Zukunit. Ein Beitrag
zur Eschatologie:” Zwischen den Zeiten 9 (1931) 187—211. — ,,Seine
Zukunft bezeichnet etwas ganz anderes als wir sonst unter Zukunft
verstehen: sie liegt ,aller jemals denkbaren und méglichen Gegenwart
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gegeniiber”. Durch den Namen Jesu nehmen wir ,dieses Unmégliche,
dieses iiber alles Menschendenken Hinausgreifende als wirklich, als
real an“, Diese Zukunit hat Jesus uns gebracht. ,,Anders als eschato-
logisch kann gar nicht von Jesus gesprochen werden.“ Das zeigen
seme Wunder, sein Kreuz und ,das Ritselwort Auferstehung®. Den
,Inhalt dieser Zukunft bezeichnen wir mit dem Worte Hoffoung®,
welche ist ,,die auf uns zukommende Sache Gottes®. ,Das Reich Gottes
ist nahe herbeigekommen*: es kommt ein Ende mit Schuld und Gericht,
mit Erlosung und ewigem Leben. Ks.
456. Bonhoeffer, D, Sanctorum communio, Eine dogmatische
Untersuchung zur Soziologie der Kirche (Neue Studien zur Gesch. der
Theol. u. der Kirche. Hrsg. v. R. Seeberg. 26. Stiick). gr, 8° (VIII und
180 S.) Berlin u. Frankfurt/Oder 1930, Trowitzsch & Sohn. M 18.—
Verf. will das Wesen der Kirche erforschen: ,Es handelt sich also
darum, die in der Offenbarung in Christus gegebene Wirklichkeit einer
Kirche Christi sozialphilosophisch und soziologisch strukturell zu ver-
stehen“ (4). Er kommt zu dem Ergebnis: ,Kirche ist Gemeinschafts-
gestalt sui generis, Geistgemeinschaft, Liebesgemeinschaft. In ihr sind
die soziologischen Grundtypen Gesellschait, Gemeinschaft und Herr-
schaftsverband zusammengezogen und iiberwunden. Der objektive Geist
der Gemeinschaft in allen seinen Wirkungen muB als darstellend wie
als zwecksetzend aufgefaBt werden. Die Beziehung der Personen unter-
einander ist geistgemeinschaitlich, nicht gesellschaftlich. Gesellschait-
lich ist nur die objektive Konstituiertheit der Kirche durch einen
letzten Zweck® (167). Nein, gesellschafilich ist an der von Christus
gewollten Kirche sicher auch die von ihm gewollte, an seiner Statt
leitende und lehrende Autoritit (Mt 16, 18; 18, 18; Jo 21, 16, Act 20,
21). — Auch mit einigen philosophischen und theologischen Einzel-
heiten konnen wir uns nicht einverstanden erkldren, z. B. mit dem
Personbegriff: ,,Nur am Du entsteht Person“ (18). Adam war Person,
ehe er zu Eva Du sagen konnte. Merkwiirdig redet der Verf. vom
Verhiltnis Christi zur Kirche: ,,Jesus Christus ist ebensowenig wesent-
lich Stifter der christlichen Religionsgemeinschaft gewesen, wie er
Religionsstiffer gewesen ist. Fiir beides kommt der Ruhm der Ur-
gemeinde, d. h. den Aposteln zu“ (82). Wie paBt dazu Mt 16, 18?
»An der ,reinen Lehre‘ scheitert die katholische Kirche... ,Reine
Lehref ist nicht Bedingung fiir das Vorhandensein der Gemeinde der
Heiligen® (169). Aber es ist Bedingung fiir das Vorhandensein der
wahren Kirche Christi. Wie konnte Christus sonst unter Strafe der
Verdammnis Glauben an die von den Aposteln und ihren Nachiclgern
gepredigte Lehre verlangen, Glauben an eine nicht reine Lehre? Vgl
Mc 16, 15f. Der Veri. scheint neben seinen spekulativen Bestrebungen
auch praktische Anliegen zu haben, z. B. Forderung des Kirchen-
besuchs und der Privatbeichte: ,,Es wiire hinzuzufiigen, daBl es m. E.
zur Zeit die groBte Aufgabe ist, die Privatbeichte wieder zu einer
lebendigen Quelle der Kraft fiir die Gemeinde zu machen® (152 A. 1).
Denetfe.
457. Weber, H. E, ,Eschatologie® und ,,Mystik“ im Neuen Testa-
ment. Ein Versuch zum Verstindnis des Glaubens (Beitr. z. Ford.
christl. Theol., 2. Reihe. Sammlung wissenschaitl, Monographien.
20. Band). gr. 8° (X u. 236 S.) Giitersloh 1930, Bertelsmann. Geb.
M 11— Bewundernswert ist die Vertrautheit des Verf. mit dem Neuen
Testament und mit der protestantischen Literatur. Auch das katholische
Schrifttum wird an einzelnen Stellen herangezogen. Was der Veri.
eigentlich sagen will, ist nicht leicht zu sehen. In welcher Richtung
das im Haupttitel des Buches angedeutete Problem liegt, kénnte man
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vielleicht so ausdriicken: Wie kann es zusammen bestehen, daB die
ersten Christen einerseits mit Christus vereint sind, in Christo sind
(,;Mystik®), anderseits erst die Vereinigung mit Christus erwarten
(,,Eschatologie”)? Und eine einfache Antwort ist: Weil sie und wir
auch hier noch im Glauben, nicht im Schauen wandeln und eine zu-
kiinftige Stitte suchen, Man vgl. etwa S. 217f. Wie der Glaubende
das Wort Gottes hort und als Gottes Wort erkennt, hat der Verf. nicht
deutlich gemacht: ,,Jetzt begegnet Gott dem Menschen in dem Wort,
das Glauben heischt” (224). ,,Als evangelische Christen halten wir uns
an das Wort, an den Ruf Gottes in Christo® (235). Woher wei8 der
Glaubende, daB da Gott spricht? D.

5. Dogmatik und Dogmengeschichte.

458. Diekamp, F. Katholische Dogmatik nach den Grundsitzen
des hl. Thomas. II. Bd. 6.. verm. u. verb. Aufl. gr. 8° (X u. 585 S.)
Miinster 1930, Aschendorff. M 13.70; geb. M 15.70. — Band I dieses
vorziiglichen Lehrbuches wurde Schol 5 (1930) 308 angezeigt. Hier
liegt die 6. Auflage des Il. Bandes mit der Lehre von der Schopfung,
der Erlésung und der Gnade vor. D.s katholische Dogmatik ist klar,
gediegen, reich an Imhalt und Literaturangaben, die bis in die letzte
Zeit nachgetragen sind, treu dem hl. Thomas folgend. Erginzungen
finden sich beispielsweise in der Abhandlung iiber den Urzustand
des Menschen, iiber das Konigtum Christi, iiber die Himmelfahrt und
die Mittlerschaft Marias. Der Satz: ,Die Menschwerdung erfiillt viel-
mehr ein natiirliches Streben der menschlichen Natur in der aller-
vollkommensten Weise“ (180d) miiBte meiner Meinung nach etwas
anders formuliert werden; es sieht so aus, als werde ein Naturstreben
der menschlichen Natur nach der hypostatischen Vereinigung ange-
nommen. J. Stufler wehrt sich in ZKathTh 55 (1931) 208 if. gegen
die thm von D. (331) zugeschriebene Thomasauslegung in Sachen
der Mitwirkung Gottes bei den Handlungen der Geschopfe. D. wird
wohl selbst eine Antwort geben. Wenn Stufler erklirt, Thomas lehre,
daB Gott ,als erste und Hauptursache allen Wirkungen das esse ab-
solute gibt* (ZKathTh [1931] 208), was fehlt dann noch am con-
cursus simultaneus et immediatus? Auch die faleitas ist eine entitas,
und als solche wird sie von Gott hervorgebracht. Wie kann dann
Stufler zugleich sagen, die Lehre vom concursus simultaneus sei
dem hl. Thomas fremd (De Deo operante 414)? Er scheint concursus
in einem besonderen Sinn zu nehmen, etwa als neben geordnete
Ursache. Einen solchen concursus wird Thomas allerdings mnicht
lehren. Deneffe.

459. Penido, T.-L., La valeur de la théorie ,psychologique® de la
Trinité: EphThLov 8 (1931) 5—16. — Der Vergleich der innergott-
lichen Hervorgidnge mit dem Hervorgehen des geistigen Wortes aus
dem menschlichen Verstand und des Liebesaktes aus dem mensch-
lichen Willen ist nicht nur ein schones Bild, sondern wahrscheinlich
und vielleicht sicher eine wahre Analogie, eine analogia proportionis
proprige. Allerdings, nachdem es theologisch sicher ist, daB der ewige
Sohn aus dem Verstand des Vaters und der Heilige Geist aus dem
Willen des Vaters und des Sohnes hervorgeht, ist die Analogie mit
den Vorgingen im Menschengeist gegeben. D.

460. Nisters, B, Die Christologie des hl. Fulgentius von
Ruspe. [Miinsterische Beitr. z. Theol, Heft 16.] gr. 8 (116 S.)
Miinster 1930, Aschendorff. M 5.80. — Nach einer ldngeren Ein-
leitung mit biographischen und bibliographischen Angaben iiber den
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hl. Fulgentius stellt die fleiBige Arbeit in guter systematischer An-
ordnung, unter stindigem Hinweis auf die Schriften und unter Her-
anziechung dogmengeschichtlicher Literatur die Lehre des Heiligen
iiber Christus dar: die Gottheit Christi und seine g&ttlichen Eigen-
schaften, die besonders gegen die Arianer verteidigt werden, die
wahre Menschheit und die hypostatische Vereinigung samt den sich
daraus ergebenden Folgerungen. Auch eine Entwicklung in der Lehre
des Heiligen wird aufgezeigt, die namentlich durch seine Auseinander-
setzung mit den sogenannten skythischen Monchen veranlaBt war. Mit
Recht lobt der Verf. den hl. Fulgentius wegen der Klarheit und
Sicherheit seines Urteils (81). Fulgentius war ein treuer Hiiter des
iiberkommenen Glaubensgutes, nicht so sehr ein spekulativer Ver-
arbeiter desselben (107). DaB Fulgentius das Wort Perichorese in
bezug auf die Heiligste Dreifaltigkeit nicht gekannt hat (44), kann
kithn behauptet werden; vgl. ZKathTh 47 (1923) 506 und Schol 3
(1928) 605. D.
461. Bittremieux, J., De principio supremo Mariologiae:
EphThLov 8 (1931) 249—251. — B. bespricht in einer kurzen Notiz
eine kleine Schrift von J. Bover: Sintesis orginica de la Mario-
logia en funcién de la asociacion de Maria a la obra redentora de
Jesucristo (Madrid 1929), worin dieser als oberstes Prinzip der
wissenschaftlichen Mariologie die gottliche Mutterschaft bezeichnet,
und zwar im vollen geschichtlichen Sinne genommen, insofern sie auch
die aktive Teilnahme Marii am Erlosungswerk einschlieBt. Bittr.
meint, es sei besser, ein doppeltes Prinzip aufzustellen, namlich
1. Maria ist Mutter Gottes, 2. Maria ist Genossin Christi beim Er-
losungswerk. Er findet eine Analogie im theologischen Traktat iiber
Christus, wo die Theologen auch zwei Grundwahrheiten aufstellen:
1. Christus ist Gott, 2. Christus ist Erléser (Christologia, Soteriologia).
Die Analogie trite noch mehr hervor, wenn die Mariologie in die
zwei Hauptteile zerlegt wiirde: 1. Maria in ihrer Verbindung mit der
Person Christi, 2. Maria in Verbindung mit dem Werke Christi.
462. Gickler, Dominikus M., O. P., Ist Maria nach der Lehre
des hl. Thomas physische oder moralische Gnadenvermittlerin? ThQschr
111 (1930) 234—252. — Gegen andere Theologen ist der Verf. der
Meinung, ,,daB ausschlieBlich nur eine mm'alisie Gnadenvermittlung
Mariens besteht* (236). Dieser Meinung stimmen wir gern zu. Er
glaubt dieselbe auch aus den Grundsitzen und Lehren des hl. Thomas
begriinden zu konnen, und zwar in einer Weise, die zugleich ,auch
vielleicht am ehesten einen Einblick in die Lehre von der Gmaden-
vermittlung Marias iiberhaupt gewdhrt* (236). Maria hat durch
moralisches Tun die ‘Menschwerdung des Gottessohnes und ihre eigene
Mutterwiirde de congruo verdient. Sie gab ihre Willenszustimmung
zur Botschaft des Engels. Physisch wirkte sie als Mutter mit zum
Eintritt Jesu in die Welt. Moralisch wieder vereinigte sie sich mit
dem Opferwillen Christi, moralisch verdiente sie de congruo alle
Gnaden unter und mit Christus. Nur moralisch ist auch ihre Tatig-
keit bei der Ausspendung aller Gnaden: ,DaB Maria jedoch nur
moralisch alle Gnaden vermittelt, ist eine Konsequenz ihres Verhilt-
nisses zum Erlosungsopfer” (250). Beziiglich der Sakramente glaubt
G., daB Thomas eine physische Ursichlichkeit ihrer Gnadenbewirkung
annehme (249). Ich weiB nicht, warum er Hugon zu denen zihlt,
die nur eine moralische Gnadenvermittlung Marias lehren (236). In
seinem Buch ,La causalité instrumentale en Théologie* (1907)
S. 104—205 verteidigt Hugon als wahrscheinlich die Lehre von_der
physischen Mitwirkung Marias bei der Gnadenverleihung. D.



622 Aufsitze und Biicher

463. Clément, P.,, C, SS. R, St. Alphonse de Liguori: Son
apologie pour la Médiatrice de toutes les grices (1750): EphThLov
8 (1931) 47—66. — C. stellt die Verdienste des hl. Alfons um die
Lehre von der allgemeinen Gnadenvermittlung Marias ins rechte
Licht und verteidigt dessen Lehre gegen A. Fischer und besonders
gegen die Angriffe Udes in dem Buch: Ist Maria die Mittlerin aller
Gnaden? (Vgl. Schol 4 [1929] 302.) Beachtenswert ist der Hinweis
auf das Werk von Ben. Plazza S. ]., Christianorum in Sanctos, Sanc-
torumque Reginam, eorumque festa, imagines, reliquias propensa
devotio etc. (Panormi 1751). D.

464, Sajdak, I, Ioannis Kyriotis Geometrae Hymni in SS. Dei-
param. Recensuit prolegomenis instruxit (Analecta Byzantina edita
cura Soc. Litt. Posnaniensis. Fasc. 1.). gr. 8° (96 S.) Posnaniae 1931,
Sumptibus Societatis Litterarum Posnaniensis (Sekretariat: Poznan,
Polen, via Mielzynski 26/27). Schw. Fr 6.— Die Posensche Litera-
rische Gesellschait beginnt die Herausgabe von Analecta Byzantina,
in denen Werke der byzantinischen Zeit, die sich mit den griechischen
Kirchenvitern des 4. Jahrhunderts, besonders mit Gregor von Nazianz,
befassen, verdffentlicht werden sollen. Der Beziehung zu Gregor von
Nazianz verdankt auch dieses erste Heft sein Entstehen. Als der
Herausgeber einige Hss von Scholien zu Gregor von Nazianz durch-
forschte, stieB er auf bisher unvertifentlichte Scholien des Ioannes
Kyriotes Geometra (10. Jahrhundert). Das fiihrte ihn weiter auf die
iibrigen Werke dieses Schriftstellers. Hier haben wir nun als Frucht
emsiger Forscher- und Editionsarbeit die erste kritische Ausgabe der
prachtvollen fiinf marianischen Hymnen des Ioannes Geometra. Der Text
beriicksichtigt 11 Hss und den ersten Druck, der 1591 zugleich mit einer
metrischen lateinischen Ubersetzung in Paris erschien (MG 106, 855—
868). Die vier ersten Hymmen bestehen zusammen aus 152 Distichen,
deren jedes mit dem Worte Xaios beginnt. Der Gedanke der Mittlerschaft
ist schon ausgedriickt in dem Pentameter (1, 16): “H deor avdodmors, éc deiw
dvdoas dysic. — In sieben weiteren Heften sollen die iibrigen Werke
des loannes kritisch herausgegeben werden. DaB die lateinische Uber-
setzung der Hymmnen beigegeben wurde, ist sehr dankenswert und
bei solchen Ausgaben griechischer Texte durchaus angebracht. Er-
wiinscht wire es, daB der lateinische Text, statt am SchluB des
Buches, gleich neben oder unter dem griechischen Text stinde, wie
es bei Migne iiblich ist. B

465. Ferndndez A, O. P, Justitia originalis et gratia sancti-
ficans, juxta D. Thomam et Cajetanum: DivThom(Pi) 34 (1931)
129—146 241—260. — Zuniichst wird eingehend gegen J. Bittremieux
(vgl. Schol 4 [1929] 2971; 5 [1930] 309f) nachgewiesen: Nach
Cajetans Thomaserklarung ist die heiligmachende Gnade ein innerer,
und zwar der formelle Wesensbestandteil der urspriinglichen Gerech-
tigkeit, so daB beide sich zwar realiter, aber nur inadaequate unter-
scheiden. Dies sei stets die allgemeine thomistische Lehre gewesen,
zu deren Vertretern auBer Cajetan und dem Ferrariensis (gegen
A. Michel) insbesondere auch Bafiez (gegen M.-H. Laurent) gehort.
Abgewichen seien davon nach der einen Seite hin D. Soto, B. Medina
und Billuart, die das Wesen der Urgerechtigkeit in der heiligmachen-
den Gnade allein erblicken, nach der anderen Seite hin J. B. Kors,
R. Martin und Bittremieux, die aus dem Wesensbegriff der Urgerech-
tigkeit die heiligmachende Gnade ganz ausscheiden. Lange.

466. De Bruyne, D., Un écrit antipélagien: RevBénéd 43 é[lg?,l)
142—144, — De Br. ediert hier einen kleinen Traktat gegen Pelagius
aus Cod. Par. Nat. 13344 (9. Jahrh,, aus Corbie) fol. 61—63. Es ist
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eine Sammlung von Schrifttexten mit kurzem, begleitendem Kommen-
tar, durchaus abhiingig von Augustin, wohl dem 5. Jahrhundert an-
gehorend. 1
467. S. Agostino. Pubblicazione commemorativa del XV cen-
tenario della sua morte: RivFilNeo-scol Supplemento speciale al Vol.
23, Gennaio 1931. gr. 8° (510 S.) Milano, Soc. editr. ,Vita e Pen-
siero®. L 50.— Aus dieser wiirdigen Augustinus-Festgabe seien hier
einige Beitrige theologischen Inhalts herausgehoben. Pelluzza,
Fr., La causalita della grazia efficace nel pensiero di S. Agostino
(167—181): Ob die wirksame Gnade #uBerlich oder innerlich wirksam
ist, ob ihre Unfehlbarkeit sich auf Gottes Weisheit oder seine All-
macht griindet, das hat Augustin nicht direkt untersucht. Hat er viel-
leicht mehr indirekt eine Antwort gegeben? Es finden sich bei ihm
nebeneinander Ausdrucksweisen, die der einen wie der anderen Auf-
fassung giinstig sind. Nie macht er eine Andeutung, daB man zwischen
der untriiglichen Weisheit und der unbesieglichen Macht Gottes
wihlen miisse, um die Unfehlbarkeit seines Gnadenwirkens zu er-
kliren. De praed. Sanct. c. 9 n. 18 méchte man annehmen, Augustin
habe hier die zwei Meinungen iiber das gottliche Vorauswissen: vor
oder nach den Dekreten des gottlichen Willens, vor Augen gehabt
und sich fiir die letztere enischieden; aber eine genauere Erwigung
des Zusammenhanges zeigt, daB das nicht der Fall ist. — Oddone,
A., La dottrina di S. Agostino sulla menzogna e la controversia con
S. Girolamo (264—285), berichtet u. a. auch iiber den Verlauf des
Streites mit Hieronymus, und zwar unter der besonderen Riicksicht
des zarten Eifers Augustins, als Schiitzer und Anwalt der Wahrheit
aufzutreten. — Olgiati, Fr.,, L’antiagostinismo di Giansenio (286—
304), kommt beziiglich der Gnadenlehre Augustins zu dem gleichen
Ergebnis wie Portalié, aber auf anderem Wege. Er priift den Geist,
der Augustin und Jansenius beseelt, und da tritt scharf der Gegen-
satz hervor: Bei Augustin Aktivismus, gerade auch in der caritas-
Lehre — bei Jansenius Passivitit: der Mensch erfdhrt bloB passiv
die delectatio der siegreichen Gnade. i
468, Zigon, F., Marin-Sola O, P, de motione divina: EphThLo
8 (1931) 17—46 225—237. — Zu den bedeutsamen Abhandlungen,
die der inzwischen leider lingst von seinem Lehrstuhl in Freiburg
(Schweiz) entfernte spanische Dominikaner Marin-Sola in der Cienc-
Tom 1925 und 1926 veroffentlicht hatte, habe ich bereits Schol 1
(1926) 533—565 eingehend Stellung genommen. Die vorliegende
scharfsinnige Studie des Gorzer Professors Z. wird dazu beitragen,
daB die Geistesarbeit des gelehrten Dominikaners nicht unverdienter
Vergessenheit anheimfalle. In wesentlicher Ubereinstimmung mit ihm
zeigt 7. zunichst, daB die Zulassung der Siinde durch Gott vollig
unerklirbar wird, wenn man zu allen menschlichen Handlungen eine
unfehlbare, innerlich wirksame gottliche Vorausbewegung annimmit,
sodann im Gegensatz zu Marin-Sola, daB eine Losung dieser Frage
ohne Annahme der scientia medie (die von Marin-Sola wie so vielen
anderen miBverstanden wird) ganz unméglich ist. Sehr gut werden
die Widerspriiche bei Gonet und Billuart aufgedeckt. Die trefiliche
Arbeit bietet dem Verf. zugleich Gelegenheit, sich mit seinen Kritikern
und Gegnern Petrone, Usenicnik und Mazzone auseinauderzusetfen.

469. Weijenberg, Joh, M. S. F., Die Verdienstlichkeit der mensch-
lichen Handlung nach der Lehre des hl. Thomas von Aquin. gr. 8° (XIV
w. 212 S.) Freiburg i. Br. 1931, Herder. M 6.— Wissenschaitlich steht
die Arbeit, die die iibernatiirliche Verdienstlichkeit der menschlichen
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Handlung an sich untersuchen will, nicht eben hoch. Als Einleitung
und Grundlegung werden manche Fragen ausfiihrlich behandelt, die man
hier schwerlich erwartet. Das eigentliche Thema wird nur unvollstindig
und oberfldchlich erledigt. Neue Ergebnisse bietet das Buch nicht. Auch
gereichen ihm die zahlreichen Sprachfehler des vermutlich hollindischen
Verfassers nicht zur Zierde. Genaueres in ThRev. Is
470. Lottin, O, Les classifications des dons du S.-Esprit au
XIle et au XIIle siecle: RevAscMyst 11 (1930) 269—285. — Hugo
von St. Viktor, De quinque Septenis, stellt eine vollige Parallele auf
zwischen den sieben Hauptsiinden, Vaterunser-Bitten, Gaben des
Heiligen Geistes, Tugenden der Bergpredigt und Seligkeiten. Spiter
werden die Gaben auBerdem in Beziehung gesetzt zu den drei gott-
lichen und vier Kardinaltugenden sowie zu den Friichten des Heiligen
Geistes. L. zeigt im einzelnen, wie die Theologen von Hugo bis
Thomas die Dona klassifizieren nach den Hauptsiinden, den Folgen
der Siinde, den Bediirfnissen des beschaulichen und tdtigen Lebens,
dem Gegenstand der einzelnen Dona, den Gesinnungen des leidenden
Heilandes, den Tugenden (hier sind besonders Philipp der Kanzler
und Thomas bemerkenswert). Als einzige Grundlage aus der Tradi-
tion treten zwei Texte der Glossa ordinaria auf; im {ibrigen ver-
suchten sich die Theologen in geistreichen Konstruktionen, an die
unsere heutige Theologie natiirlich nicht gebunden ist. Meist lassen
sie auch mehrere verschiedene Klassifikationen zu, wie Bonaventura,
der im Sentenzenkommentar deren acht bringt, von denen ihm vier
zuldssig erscheinen, aber vielleicht keine ganz befriedigend, wihrend
er im Breviloquium sogar sieben Klassifikationen auf einmal verteidigt.
E

471. Lavaud, Fr. B., Les Dons du Saint-Esprit d’aprés Albert
le Grand: RevThom 36 (1931) 386—407. — Unter hiufiger Heran-
ziehung der Lehre des hl. Thomas und Bonaventura wird Alberts
allgemeine Theorie der Dona nach seinem Sentenzenkommentar dar-
gelegt, insbesondere: Unterschied von Gaben und Tugenden; die Ver-
vollkommnung der Seele durch die Gaben; deren Vorziiglichkeit im
Vergleich mit den Tugenden; ihre Siebenzahl und einige andere
Fragen. s

472. Paris, Ger. M, O. P., Ad mentem S. Thomae Aquinatis
dissertatio de donis Spiritus Sancti in genere. gr. 80 (XII u. 114 S.)
Taurini 1930, Marietti. L 6.— Der erste Teil bringt Quellen (Schrift
und Tradition) nebst einer Erkldrung der betreffenden Artikel der
Summa theol.; gegen de Guibert wird verfochten, daB Thomas im
Sentenzenkommentar die gleiche Lehre vortrage (28). Der zweite
Teil stellt Thesen iiber die Gaben auf. Ihre Existenz und Siebenzahl
konne ohne Verwegenheit nicht geleugnet werden. Moralisch gewiB
sei ihre Verschiedenheit von den Tugenden, ihre Heilsnotwendigkeit
und ihre Fortdaver im anderen Leben (40). Die Lehre des Scotus
und seiner Schule wird als Liberalismus, Minimismus, Libertismus
bezeichnet (51 57). Die meisten neueren Arbeiten iiber die Dona (etwa
Raymond, Siemer, Joret, Mitterer, Bonnefoy, Lottin) sind dem Verf.
offenbar unbekannt. Eine Forderung ernster, wissenschaftlicher Theo-
logie stellt sein Werk nicht dar. L.

473. Saint-Martin, Fr, A. A, La Pensée de Saint-Augustin
sur la Prédestination gratuite et infaillible des élus & la gloire d’aprés
ses derniers écrits (426/7—30). gr. 8% (166 S.) Paris 1930, Maison
de la Bonne Presse. Fr 10.— Diese Doktorarbeit eines Augustiner-
Assumptionisten diirfte die Erkenntnis der Lehre des hl. Augustinus
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wohl kaum fordern. Aus dem Streben nach volliger Objektivitit und
um nur aus der Quelle zu trinken (11), hat sich der Verf. um fast
alle Vorarbeiten auf diesem Gebiet nicht gekiimmert! Unter den
S. 10—12 auigefiihrten Dispositionen, mit denen der Forscher sich
an das Studium dieses augustinischen Lehrstiickes begeben miisse,
vermiBt man: methodische Schulung und genaue Arbeitsweise —
und leider vermift man sie nicht nur an dieser Stelle der Arbeit.
Einige Beispiele: Dafiir daB die Pridestinationslehre Augustins von
der Kirche selbst verbiirgt werde, sind S. 3 bloB solche Texte des
Arausicanum und des Papstes Hormisdas angefiihrt, die iiberhaupt
nicht von dieser Lehre handeln. Ebensowenig beruft sich Aug. in der
Pridestinationslehre auf Cyprian (5). Wie er in seinen Friihwerken
gedacht habe, sollen die Confessiones lehren (71i.), obwohl diese doch
bekanntlich nach der entscheidenden Wendung geschrieben wurden.
Vitalis wird zum Bischof von Karthago gemacht (18). Aus geschicht-
licher Unkenntnis wird den Massilienses 6fter schweres Unrecht zu-
gefiigt (21 24); Julian von Aeclanum wird sogar zu ,leur coryphée
plus ou moins attitré“ (94). — Die gelegentlichen Ausfille gegen den
Molinismus beweisen, daB Verf. seine Kenntnis dieses Systems aus
sehr {riiben Rinnsalen bezogen hat (warum denn nicht auch hier
»préférer la source aux ruisseaux®?), Zu S. 111: Das soll concursus
simultanens sein? — Nach molinistischer Lehre sollen die in einer
bestimmten Ordnung bedingt vorausgesehenen Verdienste fiir Gott
der Grund sein, diese Ordnung auszuwéhlen: ,Dieu devait donc 2
sa sagesse et 4 la liberté humaine de le choisir (135 Anm. 231).
Molina und alle Molinisten sagen ausdriicklichst das Gegenteil; z. B.
Conc. q. 23 a. 4 u. 5 disp. 3 Ad secundam partem (Paris 1876
S. 560): ,,Quod Deus elegerit eum rerum ordinem... non fuit ex
nobis aut pro meritorum et cooperationis nostrae qualitate, sed ex
sola misericordia Dei.“ — S. 58 if.: Daraus, daB bei Aug. nicht die
Gnade der Terminus der Pridestination sei, wird ohne weiteres ge-
folgert: Also die Glorie. Die dritte Moglichkeit, auf die jedenfalls
die angefiihrten Texte am ehesten hinweisen und die bei den Schola-
stikern und Exegeten des 13. Jahrhunderts ziemlich ausschlieBlich er-
ortert, also wohl auch aus Augustin herausgelesen wurde (vgl. J.
Santeler in ZKathTh 52 [1928] 1—39 183—201): die Vorausbe-
stimmung zu Gnade und Glorie zusammen, wird ganz auBer acht
gelassen. Das ist ein schwerer methodischer und logischer Fehler, der
sich auf die ganze Arbeit auswirkt. Irrefiihrend ist auch die Unter-
suchung 8. 99—113, wo Augustins wirksame Gnade der bafieziani-
schen praedeterminatio physica gleichgesetzt wird. Es wird so gut
wie iibergangen, da8 nach Augustin die Gnade Liebe zum Guten,
Lust am Guten einflsBt und dadurch unfehlbar wirkt. — Zu
S. 117if.: Die eine Art der Gnadenhilfe auxilium sine que (statt:
Sine quo nmon) zu nennen, ist ebenso ungebriuchlich wie ungeeignet.
Unbefriedigend lassen auch im SchluBkapitel die Ausfithrungen zu
Augustins Exegese von 1 Tim. 2, 4 (145 ff.) und zu seinem Brief 102
(155 £.). L.
474. Garrigou-Lagrange, R, La Volonté Salvifique et 1a
Prédestination selon le Bienheureux Albert le Grand: RevThom 36
(1931) 371—385. — Albert 14Bt sich in diesen Fragen von Augustin
wie von Damascenus inspirieren; insbesondere verteidigt er mit Augu-
stin die gottliche praedilectio und die von der Voraussicht der Ver-
dienste unabhingige Vorausbestimmung (es wird nicht gesagt, wozu,
ob zur Seligkeit allein, wie Verf. wahrscheinlich versteht, oder zu
Gnade und Seligkeit zusammen, wie es die Autoren des 13. Jahrh.
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durchgingig verstanden; vgl. Santeler a. a. O. [oben Nr. 473]).
Im einzelnen wird die Lehre Alberts im Sentenzenkommentar und in
der theol. Summe untersucht. Thomas sei ein grofer Fortschritt an
Prizision zu verdanken. L.
475. Umberg, J. B, S. J., Systema Sacramentarium. gr. 8° (VIII
u. 122 S.), Oeniponte 1930, Rauch. M 2.40; geb. M 4.— Der durch
seine Einzelveroifentlichungen iiber die Sakramentenlehre bekannte
Verf. legt hier in ,asserta® mit kurzen ,explicationes” ein System der
allgemeinen Sakramentenlehre vor. Er cetzt dabei die eingehenderen
Beweise aus den dogmatischen Lehrbiichern voraus, um nicht oft
Gesagtes zu wiederholen. So bietet das Werk einen systematischen
Einblick in den allgemeinen Aufbau der Sakramentenlehre, ein Ver-
such, der doppelt zu begriiBen ist, da leider oft viel zu viel nur die
Einzelfragen allein betrachtet werden. Dort, wo der Veri. seine per-
sonliche Ansicht vertritt, wird es eigens bemerkt, so daB der Leser
selber sehen kann, was kirchliche Lehre, was mehr personliche Meinung
ist. Weisweiler.
476. Lattey, C, S. J., Six Sacraments. 8° (294 S.) London 1930,
Sheed & Ward. Sk 7/6. — Die ,Sommerschule“ zu Cambridge behan-
delte in ihrer Tagung vom 27. Juli bis 5. August 1929 die Lehre von
den Sakramenten mit Ausnahme der Eucharistie, iiber die schon 1922
gesprochen war. Die Vortriige sind hier gesammelt. Dem Zweck der
Veranstaltung entsprechend, legen sie die modernen wissenschaftlichen
Ergebnisse in einer dem Zuhtrerkreis angepaBten Form vor. So bietet
das Buch eine gute Zusammenfassung des augenblicklichen Standes
der Sakramentenlehre fiir Gebildete. W.
477. Laurent, M. H., O. P., La causalité sacramentaire d'aprés
le Commentaire de Cajetan sur les Sentences: RevScPhTh 20 (1931)
77—82. — L. vertffentlicht aus Cod. lat. 3076 der Pariser National-
bibl. einen wichtigen Text aus dem noch unedierten Sentenzenkommien-
tar, den Cajetan als Bakkalaureus in Padua schrieb. Die Stelle zeigt,
daB Cajetan in seiner ersten Lehrtitigkeit, wie die Thomisten des
14. und 15. Jahrhunderts allgemein, die dispositive Kausalitit der
Sakramente mit Thomas im Sentenzenkommentar lehrte: , Est autem
sacramentum causa instrumentalis: effective quidem ornatus vel
caracteris; dispositive autem gratiae; quia scl. attingit effectum dispo-
nentem in quantum in se est ad gratiam®“ (a. a, O. fol. 538v). Ww.
478. Tuyaerts, M, O. P.,, Utrum S. Thomas causalitatem sacra-
mentorum respectu gratiae mere dispositivam unquam docuerit: Ange-
licum 8 (1931) 149—186. — T. sieht wohl richtig, wenn er behauptet,
daB Thomas schon im Sentenzenkommentar nicht so fest wie manche
Autoren seiner Zeit an der bloB dispositiven Kausalitit der Sakramente
gehangen habe, mag er auch von ihr sagen: ,Hoc videtur magis theo-
logis et dictis sanctorum conveniens.” Der Hauptbeweis dafiir scheint
mir freilich nicht so sehr in der Ausdrucksweise wie ,videtur® zu
liegen, als in der ziemlich deutlichen Stellung, die Thomas schon
damals in der Frage einnahm, welche potestas cooperationis Gott dem
Spender geben konnte. Wann Thomas freilich zu der direkten Ur-
sichlichkeit tatsichlich fest gekommen ist, wird man nicht so sicher
wie T. sagen konnen, der dafiir das Jahr 1260 angibt. Aus dem bloBen
Schweigen iiber die dispositive Ursichlichkeit kann man das doch nicht
schlieBen. Méoglich ist das Datum auch nur, wenn man, wie T. es
mit Mandonnet tut, De potentia schon 1259/60 ansetzt, was kaum
moglich ist. Es ist auBerdem nicht richtig, daB Bonaventura einer
Ansicht mehr zugetan ist. Sagt er doch ausdriicklich: ,nescio, quae
sit verior* (In IV d. 1 p. 1 art. un. q. 4 s.). W.
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479. Umberg, J. B, S.]. Die Grundbedeutung der Taufformel:
75 Jahre Stella Matutina. Festschrift Band I (Feldkirch 1931, Selbst-
verlag Stella Matutina) 533—552. — Nach einer kurzen Darlegung der
verschiedenen Losungsversuche, in der besonders die neuere Arbeit
von Eloy Refié Oré (Analecta Tarraconensia 1 [1925] beriicksichtigt
wird, sucht der Verf. die Grundbedeutung der Taufformel selbst fest-
zustellen. Sie liegt ,in der Weihe an die drei géttlichen Personen® (542).
sis v6 Ovous ist entweder mit dem hebr. beschem (Bohmer) oder
leschem (Brandt) oder dem aramiischen beschum (Chase) gleichzu-
setzen. U, vertritt gut gegen Bohmer die Ansicht, daB der Ausdruck
beschem auch auf leschem zuriickgefiihrt werden kann. Sollte das nicht
der Fall sein, so kann auch beschem genau wie leschem (was gramma-
tikalisch belegt wird) die Weihe und Hingabe ausdriicken. Somit
schlieBt U. mit Recht, daB der aram. und hebr. Ausdruck die Hingabe
jedenfalls ausdriicken konnte. DaB auch die Jiinger den Ausdruck
so verstehen konnten, folgert U. u. a. aus der psychologischen Ein-
stellung der [iinger, welche durch Beschneidung und Proselytentaufe,
die ja auch eine Hingabe an Jahwe bedeuteten, mit diesem Gedanken
vertraut waren. DaB sie die Worte dann auch wirklich so auffaBten,
zeigt 1 Kor. 1, 13 if. — Damit ist auch eine Auseinandersetzung mif
Joh. Leipoldt, Die urchristliche Taufe im Lichte der Religionsgeschichte,
Leipzig 1928 (vgl. Schol 4 [1920] 623 f.) S. 34 66 gegeben, wenn das
Werk auch nicht genannt wird. L. unterscheidet zwischen der jiidischen
und griechischen Bedeutung der Taufformel. Das ist aber, wie hier U,
zeigt, nicht notwendig, da auch die jiidische Form dasselbe ausdriicken
konnte wie die griechische. W.

480. Rahner, H., S.]., Pompa diaboli. Ein Beitrag zur Bedeu-
tungsgeschichte des Wortes wouns — pompa in der urchristlichen Tauf-
liturgie: ZKathTh 55 (1931) 239—273. — Die Arbeit verrit gute
Schulung. R. zeigt durch Vergleich mit dem weltlichen Schrifttum
und durch Zuriickgreifen auf die urchristliche Tauftheologie, daB der
urspriingliche Sinn der Formel: ,abrenuntio satanae et pompae eius*
dieser ist: ,Ich sage mich los von Satan und seinem Triumphzug¥
(257). Das griechische wous hat sakrale Bedeutung: Geleite der Men-
schen durch Gotter, dann Geleite der Gottheit durch Menschen und
sakraler Gotterumzug. Das lateinische pompa hat zuniichst dieselbe
Bedeutung. Auch der Triumphzug des siegreichen Feldherrn hieB
pompa, womit sich aber der Gedanke eines Triumphzuges des sieg-
reichen Gottes verband. Das griechische Wort fiir abrenuntio ist
dmordaoouar, ich verlasse die zdfwi, das Heer (die Fahme) Satans und
schlieBe mich der vdéw, dem Heer (der Fahne) Christi an. Je mehr mit
der Ausbreitung der christlichen Kultur der in pompa liegende Sinn
eines sakralen Triumphzuges verlorenging, um so mehr trat die auch
schon im profanen Gebrauch vorhandene Bedeutung ,Pracht® in den

Vordergrund (264 ff.). ‘ Deneffe.
481. Delazer, J., O.F. M., De baptismo pro mortuis (1 Cor. 15,
20): Antonianum 6 (1931) 113—136. — Nach einer wertvollen Zu-

sammenfassung der verschiedenen Erkldrungen der Korintherstelle in
alter und neuer Zeit deutet D. sie mit Theodoret und Chrysostomus
so, daBl sie nicht von der stellvertretenden Taufe fiir die Toten handle;
tzép kann ndmlich, wie er zeigt, auch den Grund angeben, wegen
dessen etwas geschieht. So wiirde der Sinn des Textes sein: Ihr
werdet doch nicht eurer toten (d.h. nicht auferstehenden) Korper
wegen getauft, sondern weil sie auferstehen. Sicher ist so die groBe
Schwierigkeit gelost, warum Paulus aus der Praxis der stellvertre-
tenden Taufe, die er doch verwarf, ein argumentum ad hominem vor-
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legen konnte, ohne ein Wort gegen die Praxis zu sagen. Aber gegen-
iiber dem ganzen Wortlaut des Textes diirfte die Erklirung doch zu

gekiinstelt sein. Weisweiler.
482. Coppens, J., Les soi-disant analogies juives de I'Eucharistie:
EphThLov 8 (1931) 238—248. — Es werden auf Grund der Auf-

stellungen moderner Religionsgeschichtler die jiidischen Analogien zur
Eucharistie als Mysterium (Christi wahre Gegenwart), Sakrament und
Opfer untersucht. Insbesondere wird den Analogien in den heiligen
jiidischen Mahlzeiten nachgegangen. C. kommt zu dem wohlbegriin-
deten SchluB: Es gibt keine wirkliche Parallele zum Sakrament. Nur
das Ritual, in dem es in der ersten Kirche vollzogen wurde, entnahm
einiges den jiidischen Segensriten und der Feier des Ostermahls. W.
483. Galtier, P, S.]J., De Paenitentia, Tractatus dogmatico-
historicus. Ed. 2. recognita. 8°(VIII u. 491 S.B Paris 1931, Beau-
chesne. Fr 40.— Diese beste systematische BuBlehre, welche wir be-
sitzen, ist in zweiter Auflage erschienen. Der Umfang des Werkes
ist fast derselbe geblieben. Verindert wurden viele Einzelheiten, be-
sonders die Fassung der Beweise, um deren Kraft und Klarheit noch
deutlicher zu machen. Die neue Literatur ist selbstverstindlich ein-
gearbeitet und ein sehr begriiBenswertes Personen- und Sachver-
zeichnis zugefiigt. So wird das ausgezeichnete, solide und ruhige Buch
sich noch weitere Leserkreise erobern. .
484. Hertling, L., S.]., Hagiographische Texte zur friihmittel-
alterlichen BuBgeschichte: ZKathTh 55 (1931) 109—122; — Hagio-
graphische Texte zur BuBgeschichte des friihesten Mittelalters: ebd.
274—286. — Eine Sammlun%vvon hagiographischen Texten iiber die
BuBle im weitesten Sinn des Wortes, meist aus den Bollandisten ge-
nommen. Sie bietet eine wertvolle Hilfe fiir eine Weiterverarbeitung,
da diese Texte bisher weniger beachtet wurden und doch fiir die BuB-
geschichte Bedeutung haben als gelegentliche Zeugnisse, die in an-
derem Zusammenhang zufillig von der BuBe sprechen. Manche der
angefiihrten Stellen haben freilich mit der sakramentalen BufBle nichts
zu tun, wie es schon der Verf. bemerkt. W.
485. Stolz, A. Was definiert das vatikanische Konzil iiber den
Glaubenszweifel? ThQschr 111 (1930) 519—560. — Das Vaticanum
ist mach St. bisher sowohl von den ,Subjektivisten wie von den
»Objektivisten miBverstanden worden. Wie die scheinbar allgemeine
Lehre des Kap. 3 zu verstehen sei, ergebe sich aus der Einschrinkung
des Kan. 6: ,...bis sie den wissenschaftlichen Beweis der Glaub-
wiirdigkeit und Wahrheit ihres Glaubens vollendet haben. Das Konzil
verurteile nur diesen sog. hermesianischen Zweifel, d.i. die freiwilige
Authebung der Glaubenszustimmung zwecks einer wissenschait-
lichen Untersuchung der Kredibilitit und Wahrheit des Glaubens.
Dieses Verhalten erklire es als immer formell siindhaft; dabei sei ein
uniiberwindlicher, unverschuldeter Irrtum und Abfall nicht méglich
(559). Die Richtigkeit dieser Deutung ergebe sich aus Adnot. 20 zum
ersten Schema mit ihren Bemerkungen iiber Tanner und Platel (525 ff.).
Die verurteilte Lehre sei Hermes, Vigil und Al Schmid gemeinsam,
mogen sie auch auf verschiedenen Wegen dazu gelanft sein. Eine
Analyse des Kap. 3 und Kan. 6 nach Anleitung der Adnot. 19 fiihre
zum gleichen Ergebnis, und endlich sei dies die Auffassung aller Theo-
logen gewesen, die dem Konzil nahestanden: Franzelin, Kleutgen,
Martin, Heinrich, Scheeben, Chr. Pesch, Hettinger.
Die auf den ersten Blick bestechende Beweisfiihrung wird bei ge-
nauerer Priifung doch leicht als verfehlt erkannt. Unrichtig ist, daB
die positive Lehre der Kapitel niemals iiber den Inmhalt der bestimmte
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Irrtiimer verwerfenden Kanones hinausgehe (s. z. B. Harent in
DictThCath 6, 290). In unserem Fall beschrinkt sich nicht einmal der
Kanon ausschlieBlich auf die hermesianische Art des Zweifels (Harent
ebd. 287 ff.); ohne Frage aber spricht das Kap. allgemein von jedem
Aufgeben des einmal richtig angenommenen katholischen Glaubens. Es
fragt sich nur, ob die Adnot. 20 gewisse Ausnahmefille (keineswegs
alle Fille des Glaubensabfalls von Ungelehrten) nicht einbegriffen
wissen will. Der Wortlaut der Adnot. spricht dafiir, daB in den be-
zeichneten Ausnahmefillen bloB kein peccatum formale contra fidem
behauptet werden soll; desgleichen die ufung auf Tanner, der hier
nur von einer Siinde redet, die den Glaubenshabitus zerstort. Weil
aber auch Platel genannt wird und dieser in der Tat Tanners
Lehre (unrichtig) wiedergibt, als ob in jenen Fillen der Ubergang zu
einer Sekte ganz schuldlos und sogar verdienstlich sein konne, so 1Bt
sich immerhin verfechten: Von gewissen extremen Ausmahmefillen bei
Ungebildeten hat das Konzil keine subjektive Schuldbarkeit behaupten
wollen. Mehr folgt keineswegs aus Adnot. 20.

Erstaunlich ist, wie es St. gelingt, alle die genannten Theologen als
Kronzeugen seiner Erklirung heranzuziehen. Das moge kurz an
Scheeben gezeigt werden, der, wie St. meint, mit ihm ,in der
Auslegung der Konziltexte vollig iibereinstimmt” (556). Sch. teilt
(Dogm. I n. 843) die Lehre von der Unwiderruilichkeit des Glaubens
in vier Punkte. Punkt 4 gn. 844) lautet: ,Dagegen ist 4. unbedingt
moralisch unméglich, und daher immer unberech-
tigt und frevelhaft, die Retrakiation des katholischen
Glaubens, nachdem man denselben formell als solchen angenommen und
besessen hat. Das sagt Sch. ganz allgemein, nicht bloB von der
Retraktation zwecks einer wissenschaftlichen Untersuchung. Punkt 1, 2
und 4 seien ,ausdriickliche Glaubenslehren®, ,,2 und 4 zusammen neuer-
dings definiert vom Vatikanum (de fide cath. c. 3 Abs. 5 u. 6)“. Das
wird im folgenden Satz begriindet, und damit hat Sch. aufs klarste
gesagt, daB er Punkt 4 in seiner ganzen Allgemeinheit als vom Vati-
canum definiert betrachtet. Dann fihrt Sch. fort: ,Noch spezieller er-
klirt es sich in can. 6 gegeniiber der hermesischen Lehre... . Die
vorher ausgefiihrte Lehre des Kap. 3 ist also allgemeiner! Nun
beginnt Sch. n. 846: ,Der letzte Punkt, worauf es vor allem ankommt,
ist in neuerer Zeit mehrfach geleugnet und bestritten worden, am ein-
gehendsten von Hermes, aber auch von manchen andern St. ver-
steht hier unter dem ,letzten Punkt* die ,noch speziellere Erklirung
des Kanon gegen Hermes; aber Inhalt und Zusammenhang der Aus-
fiilhrungen Sch.s zeigen ganz klar, daB er hier wieder von dem
letzten seiner vier Punkte in dessen ganzer Allgemeinheit
reden will. Z. B, sagt Sch.: ,Selbst unter gediegenen kath. Theologen
ist dieser Punkt zeitweilig verdunkelt worden, aber hauptsichlich nur
deshalb, weil man die Frage nicht speziell genug stellte und den 4. Punkt
zugleich mit dem 3. Punkte behandelte. (So mnamentlich bei
A. Schmid...).* Die Frage wurde somit nach Sch.s Meinung nicht
speziell genug gestellt, weil sein Punkt 4 von Punkt 3 nicht geschieden
wurde; aber micht, weil aus Punkt 4 nicht jene ,noch speziellere®
Frage herausgehoben wurde, die Kan. 6 gegen Hermes entscheidet. In
n. 847 spricht Sch. wieder ganz allgemein von ,jedem katholischen
Christen, und n. 848 sagt er: ,So entwickelt das Vat. mit Recht aus
der (Abs. 5, erster Satz) behaupteten H eils notwendigkeit der vera
fides die von Gott zu bewirkende unbedingte subjektive
Moglichkeit, solange man guten Willens ist, im einmal ange-
nommenen kath. Glauben zu verharren, und eben mit dieser Moglich-
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keit auch die unbedingte moralische Pilicht, dem kath. Glauben treu
zu bleiben. Man sieht: Sch. ist strengster ,Subjektivist“ in der Auf-
fassung des Vat., und St. konnte ihn nur durch ein arges MiBverstind-
nis in seinem Sinne deuten. Daran kann selbstverstindlich nichts
dndern, daB Sch. mit Riicksicht auf Al Schmid jetzt in n. 849 auf
die Frage der Erlaubtheit einer wissenschaftlichen Nach-
priifung der Kredibilitit eingeht. Wenn er dabei vom Vat. sagt:
»Es verwirft bloB, ... so ist evident, daB er jetzt nur anfiihren will,
was das Konzil in dieser spezielleren Frage, und nicht, was
es iiberhaupt in der Frage der Schuldbarkeit des Glaubensabfalles ver-
wirft. Ebenso stand es natiirlich Sch. irei, in seiner Auseinander-
setzung mit A. Schmid im Katholik 1868 II (400 f.) die Frage in dem
spezielleren Sinn zu nehmen, in dem sie damals ,auf beiden Seiten
hauptsichlich ventiliert wurde®, nidmlich ob wissenschaftlich Gebildete
aus wissenschaftlichen Griinden dahin kommen kénnten, den Kkath.
Glauben aufzugeben. Was von den ungebildeten Katholiken gilt, davon
sieht er hier ab. Wie er dariiber denkt, hat er deutlich genug in seinem
ersten Artikel im Katholik (1863 II, 280 ff.) gesagt und wird er
(nach dem vat. Konzil) in seiner Dogmatik sagen.
DaB ich Tanner falsch interpretiert haben soll (5261i.), will mir
nicht einleuchten. Unter ,interna illa ratio credibilitatis fidei nostrae
opria versteht doch T., wie aus dem ganzen Dub. V (und ebenso aus
ub. IIT) hervorgeht und wie er noch im unmittelbar vorhergehenden
Satz erkldrt (etiam ex parte nimirum interni illius luminis, de quo
dixi), eben die Hilfe, die das innere Glaubenslicht, die habituelle und
die aktuelle Glaubensgnade, gewihrt. Aber St. hat Tanner nicht ver-
standen, wenn er schreibt (527): ,,,... Unachtsamkeit auf
die inneren Motive (nicht auf das Glaubenslicht, wie L.
meint)“. Tanners ,per inadvertentiam non adeo crassam® iibersetzt
St.: ,aus einer nicht eben schweren Unaufmerksamkeit® (526). Aber
nach allgemeiner theologischer und kirchenrechtlicher Terminologie ist
doch ignorantia und inadvertentia crassa vel supinea mehr als igno-
rantia und inadvertentia gravis (oder graviter culpabilis). Falsch ist
also der SchluB, den St. aus T.s Worten zieht: ,,Also handelt es sich
zum mindesten um keine schwere Siinde* (527). — Die ileiBige Unter-
suchung des Verf. hat also leider nicht zu einem annehmbaren Ergebnis
gefiihrt. Lange.
486. Bukowski, A., L'opinion de S. Augustin sur la réincarnation
des ames: Greg 12 (1931) 57—85. — Nachdem die Stellungnahme der
Kirchenviter im allgemeinen zur Seelenwanderungslehre friiher (Greg 9
[1928] 65—91) behandelt war, wird jetzt Augustin einer besonderen
Untersuchung unterzogen. Er verwirft die Lehre selbst und ihre
Grundlagen, wie immer sie von den Manichiern oder von den griechi-
schen Philosophen vorgelegt wurde. Seine Beweisfiihrungen sind auch
heute noch von Wert. 17
487. Segarra, F., ¢Temeraria? o ¢algo menos? EstudEcl 10
(1931) 106—136. — Der Aufsatz ist ,ein Wort an meine Kritiker®.
Von 35 Besprechungen seines Buches ,De identitate corporis mortalis
et corporis resurgentis® (vgl. Schol 4 [1929] 629), die dem Verf. zu
Gesicht kamen, sind fiinf, darunter vier franzosische, mit seinen Aus-
filhrungen und besonders mit der Zensur ,temerarium® als Kenn-
zeichnung der Ansicht des Durandus vom Geniigen der Identitdt der
Seele nicht einverstanden. S. antwortet ausfiihrlich namentlich auf die
Kritik Spaéils in den Orient. Christ. 18 (1930 II) 181 ff. sowie auf eine
ohne Namen erschienene Besprechung in L’Ami du Clergé 1929, 811 if.
Mit Geschick verteidigt er seine Aufstellungen und die Berechtigung
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der Zensur. Der Kritiker in L’Ami du Clergé hatte unter anderem den
Einwand erhoben: Damit die heiligen Vater zugunsten der Lehre von
der materiellen Identitit des Auferstehungsleibes mit dem sterblichen
Leibe angerufen werden kinnten, miiBte feststehen, daB sie die andere
Ansicht vom Qeniigen der Identitit der Seele ausschlieBen wollten;
das steht aber nicht fest, da sie diese philosophische Ansicht gar nicht
beachteten. S. antwortet (133 if.): Es handelt sich um eine Tatsachen-
frage; die Tatsache wird von den heiligen Vitern bezeugt. Diese Tat-
sache leugnet nicht die Moglichkeit, daBl Gott es hitte anders anordnen
konnen, da auch vielleicht etwas anderes innerlich moglich ist. Deshalb
brauchfen die heiligen Viter diese bloBe Moglichkeit nicht zu berfick-
sichtigen. Deneffe.
488. Jeremias, Alir., Der Antichrist in Geschichte und Gegen-
wart. 80 (32 S.) Leipzig 1930, Klein. M 1.20. — ,,Das Problem des
Antichrist ist das Christusproblem im Gegensinn, Wie jemand zum
Christusproblem steht, wird er zum Antichrist-Problem stehen miisserl.
Ist Christus der Weltheiland im allumfassenden kosmischen Sinne, so
fordert die Logik des gesamiten Geschehens als einer Gigantomachie
swischen Licht und Finsternis, zwischen Glauben und Unglauben den

leben und Tod, Licht und Finsternis vollzieht sich nicht in einem
linienhaften Nebeneinander, sondern im kreislaufigen, spiralischen
Geschehen (4 u. 31 Anm. 4). Das gehort zu den ,,weltanschaulichen
Voraussetzungen® (I. Abschn.) und wird vom Standpunkt des Verf.
aus in vier weiteren Abschnitten durchgefiihrt. Sie behandeln: ,die
Geburt der mythischen Idee von Christ-Antichrist in Sumer (6 ff.);
den ,,Antichrist im Glauben der Bibel“ (9 if.); den ,Antichrist i der
Kirchengeschichte (18 if.) und geben schlieBlich mit einem deutlichen
Hinweis auf das ,Programm des Antichrist, das von der russischen
Weltecke her an die Tore der Vdlker klopft*: ,,Gegenwartsbetrachtun-
gen zum Problem des Antichrist® (27 ff.). Koftler.

6. Moral, Pastoral und Kirchenrecht.

480. Ménnichs, Th, S. J., Tugendlehre. Unterrichte und Lesun-
en. kI. 8° (231 S.) Kevelaer 1930, Butzon & Bercker. Geb. M 2.50. —
er bekannte Katechet erstrebt auch hier in erster Linie Begritfs-
klarheit, aus der die berechtigten Anwendungen und Anregungen sich
ganz ungezwungen und darum um so wirksamer ergeben. Ein erstes
Kapitel bietet einen Gesamtiiberblick iiber die gottlichen und sittlichen
Tugenden unter dem Gesichtspunkt des Mitte-Prinzips, das
nicht auf das subjektive , Tugendstreben®, sondern auf die objektive
, Tugendlichkeit* bezogen wird. Sodann werden die gottlichen Tugen-
Jen und die Kardinaltugenden mit ihren wichtigsten Teiltugenden be-
handelt. Es sei auf die klirenden Ausfiihrungen iiber die Glaubens-
zweifel, die Frommigkeit, die Gottesfurcht hingewiesen. Gemmel.
400. Brouillard, R., Pour lhistoire de I'imperfection morale:
NouvRevTh 58 (1931) 217—238. — Die Lehre von der Unvollkommen-
heit, die sich von der liBlichen Siinde unterscheidet, erscheint B. nicht
als die Schépfung Lugos, als die sie oft gilt, sondern als das Ende
einer theologischen Entwicklung, die mit dem 16. Jahrh. begann. Als
erster hat Joh. Sanchez diese Lehre untersucht, um die Beichte von
Nachlissigkeiten in Sachen des Rates und des Nichtbeachtens der Ein-
gebungen des Heiligen Geistes zu tadeln. Besonders hat Dominikus von
der hl, Theresia (17. Jahrh.) diese Lehre entwickelt. de Blic.
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491. Richard, T., O. P, Les imperfectiones et la doctrine de
Saint Thomas: RevThom 36 (1931) 131—156. — In der bekannten
Streitfrage iiber die Moglichkeit einer imperfectio positiva, non-pecca-
minosa hatte das Greg (10 [1929] 20—b51) zu zeigen versucht, daB
wenigstens im Moralsystem des hl. Thomas kein Platz fiir derartige
mimperfectiones positivae* sei. R. weist in dem vorliegenden Artikel
nach, daB und warum die dort vorgebrachte Beweisfiihrung nicht
stichhaltig' sei. Im gleichen Sinne wurde auch in dieser Zeitschrift zu
den Ausfithrungen des Greg Stellung genonmmen (Schol 4 [1929] 630
n. 374). Hiirth.

492. Kolnai, Aurel, Sexualethik. Sinn und Grundlagen der
Geschlechtsmoral. Mit einem Vorwort von Universitdtsprofessor Hans
Eibl, Wien. gr. 80 (XII u. 447 S.) Paderborn 1930, Schiningh. M 8.—;
geb. M 10.— Das Buch setzt sich das Ziel, sexualethisches Denken zu
vermitteln, wissenschaftlich in sich und seinen Voraussetzungen zu
begriinden und zugleich einen Einblick in die verwickelten und stellen-
weise dunklen Ginge der Sexualpsychologie zu geben. Es ist in dem
Buche eine Menge Material zusammengefaBt und systematisch ge-
ordnet. Wenn auch das meiste hiervon nach der rein sachlichen Seife
bereits bekannt war, so erscheint es doch in der Zusammenordnung des
Buches und durch die Bewertung des Verf. in gewisser Hinsicht als
neu. — Der erste Abschnitt bietet eine Recl tiertigung der
Sexualethik, die heute von manchen geleugnet wird, weil sie in diesen
Dingen ,rein natiirliche Funktionen® auBerhalb des Bereiches des
Sittlichen sehen mochten. Von den zwei folgenden Abschnitten, die den
Kern des Buches ausmachen, behandelt der erste die allgemeine
Sexualethik (bietet aber zum weitaus groBeren Teil Sexualpsych o
logie); der zweite enthilt die spezielle Sexualethik, die aber auch in
der Form, wie sie geboten wird, mehr den psychologischen Unterbau
und die psychologische Struktur der verschiedenen Sexualfunktionen
und -phiinoniene behandelt als die eigentliche Ethik. Letztere tritt jeden-
falls hinter den psychologischen Darlegungen stark zuriick. Der Verf,
sagt in der Einleitung (6), er wolle keine Moraltheologie schreiben;
seine Arbeit beschéiftige sich ,,mit der tieferen philosophischen Begriind-
barkeit der sexualethischen Stellungnahme, nicht mit dem lehrhaften,
handbuchartigen, gleichsam moraljuristischen Ausbau derselben, der
die Gesinnung bereits als fertig voraussetzen kann. Beziiglich der
denkerischen Seite der Sache méchte sie freilich auch denen einiges
bieten, die gesinnungsmiBig sich im Kreise der Moraltheologie be-
wegen.“ Es ist das gute Recht des Verf., so sein Ziel zu umschreiben;
indessen méchte man gerade nach ,.der denkerischen Seite® ein tieferes
Eindringen in die eigentlich ethischen Probleme und Begriindun-
gen wiinschen, wie es sich in den klassischen Werken der groBen
Moraltheologen findet. So wertvoll die psychologisch-phinomenologi-
sche Beschreibung und Zergliederung fiir das ethische Verstindnis ist,
sie ist keine ethische Analyse und noch weniger eine ethische Begriin-
dung. Um nur ein Beispiel anzufiihren, so ist gleich eingangs der
»allgemeinen Sexualethik die ethische Fassung und Wertung der
nLust“ nicht gelungen. Und doch ist dieses Problem in klassisch klarer
Form schon bei Aristoteles und in christlicher Fortiiihrung bei Thomas
von Aquin gefaBt und bewiltigf. Was K. hieriiber sagt, soll micht in
Abrede gestellt werden, aber nach der ydenkerischen Seite” geniigt es
nicht zur ethischen Begriindung, — Etwas Ahnliches wiire zu den
Ausfithrungen S. 170 ff. iiber die Zwecke der Ehe zu sagen. Bei allem
Schénen und Wertvollen treffen sie nicht klar und sicher in das Zen-
trum der ethischen Kreise, die es doch vor allem zu erhellen gilt. Es
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wiegt vielmehr auch hier die natiirlich-psychologische Be-
trachtungsweise und Wertung iiber. — Bei Behandlung der Abartun-
gen (231ff.) wird dieser psychologische Einschlag Erziehern, und
vielleicht auch Seelsorgern, willkommen sein, da er ein Verstidndnis
und eine Fiihrung der abmormen Personlichkeiten erleichtert. Fiir das
ethische Urteil ist hier, namentlich modernen Abschwichungsversuchen
gegeniiber, manches Beachtenswerte gesagt. — Der letzte, vierte Ab-
schnitt (330 ff.) behandelt die ,gesellschaftliche Sexualmoral® mit den
Unterabteilungen: der sexualethische Anspruch der ,,Gesellschaft,
sozial betonte Moralfragen, Kulturprobleme der Sexualethik. In diesem
Abschnitt ftritt die Behandlung des typisch Ethischen anerkennens-
werterweise mehr in den Vordergrund. — Als Ganzes betrachtet, ver-
i ag das Buch seinen Lesern vieles zu sagen; namentlich solchen, die
auf sexuellem Gebiet entweder iiberhaupt keine ethischen Richilinien
kennen bzw. kennen wollen, oder die vitale und soziale Bedeutung dieser
Linien nicht zu werten vermdgen. Das Buch mioralisiert nicht, sondern
bringt vor allem ,Sache”, um durch die Sache auch das Gebiet des
Ethischen einsichtig zu machen; das &ffnet ihm einen weiten Leserkreis.
Anderseits verlangt es ,Distanz. Wer, ohne bereits Einblick in das
Gebiet der Sexualpsychologie und Sexualethik zu haben, das Buch liest,
wird zu leicht und zu viel der etwas diktatorischen Art der Darstellung
Folge leisten und erst nach einiger Zeit inne werden, daB er (nament-
lich was die psychologische Seite angeht) eine Auffassung mit viel
Wahrem und Gutemn gelesen hat, daB es aber eben eine Auffassung
ist. — Zu bedauern ist, daB dem Buch ein Sachverzeichnis mangelt, was
seiner Handhabung Abbruch tut. H

493. Adam, Aug., Der Primat der Liebe. Eine Untersuchung iiber
die Einordnung der Sexualmoral in das Sittengesetz. 8° (35 S.) Strau-
bing 1931, Ortolf & Walther. M 1.— (In etwas gekiirzter Form ein
gleichbetitelter Artikel des Verf. in ThGl 23 [19031] 15—33.) — Die
Schrift dient der Darlegung des Satzes, daB an innerem Wert und an
praktischer Bedeutung der erste Platz der Ubung der Liebe, nicht
der Castitas gebiihrt, daB aber im Sprachgebrauch wie in der prak-
tischen Behandlung vielfach eine unberechtigie Verlegung des Schwer-
punktes der Sittlichkeit in die Keuschheit vorgenommen worden ist. —
Indem man in der ,Unkeuschheit“ die ,Unsittlichkeit* erblickt habe,
sei man einem Sprachgebrauch zum Opfer gefallen, der der Auf-
klarungszeit entstamme, der die ,,Sittlichkeit“ zu veriduBerlichen und zu
relativieren drohe. Diese Gefahr werde durch eine iibertrieben rigorose
Auifassung iiber Hiufigkeit und Schwere der Unzuchtssiinden ver-
stirkt. — Was A. iiber die der Liebe gebiihrende Zentralstellung sagt,
ist richtig; indes kann seiner Deutung der Sprechweise von Predigt-
und Moralwerken wie von EinzelduBerungen in Gegenwart und Ver-
gangenheit nicht zugestimmt werden. Tatsdchlich liegt hier keine Ver-
duBerlichung und Relativierung der ,Sittlichkeit® vor — so sehr der
sprachliche Ausdruck fiir sich allein genommen eine solche Annahme
nahelegen mag — noch auch eine iibertrieben rigorose Auffassung der
Unzuchissiinde, sondern der vollig richtige Ausdruck fiir die Wirk-
lichkeit, daB auf dem Gebiete der Castitas fiir viele — fiir wie
viele, weil nur Gott — die Entscheidung fiir ihr Glaubens- und Gna-
denleben gelegen ist und gelegen war. Es wird dem Verf, nicht un-
bekannt sein, daB es heute Kreise gibt, die eine neue theologische
Orientierung auf dem Gebiete der Sexualmoral im Sinne einer ,weniger
rigorosen® (in Wirklichkeit aber ,falschen”) Auffassung herbeizu-
fithren streben und die eine eigene ,Richtung® darstellen. Die Gefahr
liegt nahe, daB diese Kreise die gutgemeinten, wissenschaftlich unter-
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bauten Darlegungen des Verf. fiir ihre Zwecke miBbrauchen werden.
H

494, Vermeersch, A, S. ], Litterae encyclicae 31, dec. 1930.
Annotationes: PeriodMorCanLit 20 (1931) 42—68. — Die ,,Anno-
tationes“ bringen eine ganze Reihe wertvoller Einzelheiten, die fiir ein
volleres Verstindnis des Rundschreibens von groBem Nutzen sind; der
Lauf der Darstellung folgt der Einteilung der Enzyklika. — In der
vergleichenden Darstellung der Ehezwecke und -griinde scheint der
Veri. die Bezugnahme auf den Rom. Katechismus nicht ganz erfaBt zu
haben (s. dazu Schol 4 [1929] 634 f.). — Gegen die Behauptung, die mit
Riicksicht auf die Lambeth-Konferenz erfolgte feierliche Verwerfung
des Abusus matrimonii sei eine sollemnis definitio ex cathedra, sprechen
doch einige Bedenken; man wird sich an die Bestimmung des Can. 1323
§ 3 erinnern miissen: ,Declarata seu definita dogmatice res nulla
intellegitur, nisi id manifeste constiterit — Wenn S. 56,
um ein MiBverstehen der Enzyklika zu verhiiten, betont wird, daB eine
(libera) cooperatio materialis unerlaubt sei, wenn die Art des Ehe-
miBbrauches von Anfang unerlaubt sei, so ist das richtig; aber die
bloBen Worte des Rundschreibens diirften einem aufmerksamen Leser
geniigen, um einen solchen Irrtum fernzuhalten. In einem solchen Falle
gélte eben nicht mehr ,pati potius quam patrare peccatum®, es
lige vielmehr ein ,patrare peccatum® vor. H

495, Karrer, Otto, Die ,Ordoung der Liebe¥ in der Ehe nach
der neuen Eheenzyklika Pius XI.: Schweizerische Rundschau 31 (1931)
140—151. — Viel Feinsinniges wird hier iiber das Verhilinis der Uber-
und Unterordnung in der Ehe gesagt. Das rein ,Verfassungsrech t-
liche“ dagegen in der Institution der Ehe liegt dem Veri. offenbar
weniger; darin wird es wohl auch seinen Grund haben, daB er (141f.)
glaubt, das Rundschreiben sage wohl negativ, worin die Unterordnung
nicht bestehe, schweige aber fast ganz iiber deren positiven Inhalt.
»Ungebundenheit und iibersteigerte Freiheit ohne Riicksicht auf das
Familienwohl® sei doch auch dem Manne verwehrt. Ungebundenheit
und iibersteigerte Freiheit chne Riicksicht auf das Staatswohl ist im
Staate den Trigern der Autoritit ebenso verwehrt wie den Untertanen,
und doch sind letztere den ersteren untergeordnet. H.

496. Mayer, Jos, Die wichtigsten Entscheidungen der Enzyklika
»Casti connubii“ vom 31. Dezember 1930. 1. Die Geburtenverhiitung:
ThGIl 23 (1931) 295—314. — Der Behandlung der einzelnen Bestim-
mungen betreffs Geburtenregelung (300ff.) werden drei Abschnitte
allgemeinerer Natur vorausgeschickt: iiber die Vorgeschichte und Ver-
anlassung der Enzyklika, iiber ihre Methode, iiber den wissenschaft-
lichen Charakter. Der Artikel bringt die wesentlichen Punkte in klarer
Form, bietet aber zugleich AufschluB iiber manche Zeitstrémungen der
Gegenwart, wie iiber friithere kirchliche Entscheidungen, die das Ver-
stindnis des Rundschreibens erleichtern. — In kleineren Einzelheiten
wiirde man eine andere Formulierung oder auch Wertung vorziehen.
So diirfte die Bedeutung der Lambeth-Konferenz und der Ehegesetz-
gebung von SowjetruBland fiir die Entstehung der Enzyklika be-
deutend geringer sein, als M. annimmt; die Veranlassung des Rund-
schreibens wird vielmehr im Innern der Kirche selbst zu suchen sein,
und zwar in gewissen theoretischen und praktischen Bestrebungen, die
sich dort immer mehr geltend zu machen suchten, und in Einwirkun-
gen, die von aufien einzudringen drohten. — Die Bemerkung iiber die
Methode (304) wire in Anbetracht der Unkenntnis selbst weiter
katholischer Kreise dahin zu erginzen, daB die Pipste in ihren En-
zykliken anders vorgehen, als bloBe Theologen vorgehen konnen; bei
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den Pipsten ist die einfache Tatsache, daB sie so lehren, schon Beweis;
sie ,lehren® eben in erster Linie; sie haben nicht zu ,beweisen”. —
DaB der Hauptakzent des ganzen papstlichen Erlasses im SchluB
des Rundbriefes und in den dort ausgesprochenen sozialen Forde-
rungen liegt, ist wohl zu viel gesagt; eher liegt er im ersten dogma-
tischen Teil, der fiir alles andere die theoretische und praktische Grund-
lage bildet und bilden muB. E
497, Zeiger, 1, S. J., Nova matrimonii definitio? PeriodMorC
Lit 20 (1931) 37*—59*, — Eine kanonistische und zugleich moral-
theologische Untersuchung der beiden Fragen: 1. Ist die eheliche Liebe
ein konstituierendes, wesentliches Element der Ehe? 2. Wie verhilt sich
die procreatio prolis zum Wesen der Ehe? — Die Darlegung wendet
sich einerseits gegen gewisse Ehereformer, die, mit Ausschaltung des
biologischen Zweﬁ(es, das Wesen der ehelichen Gemeinschaft aus-
schlieBlich in der ehelichen Zuneigung erblicken; anderseits aber auch
gegen katholische Autoren, die das Element der ,Liebe* in die
W e s e n s definition mitaufgenommen wissen mochten. Was die Frage
nach den eigentlich konstituierenden Elementen der Ehe an-
geht, so lautet die Antwort dahin: daB der contractus matrimonialis,
durch den das ius in corpus in ordine ad actus generativos gegeben
und entgegengenommen wird, das einzige, wesentlich konstituie-
rende Element ist; nicht die Liebe; daB diese aber anderseits, wenn
auch nicht als konstituierendes, so doch als integrierendes Element, eine
gewisse Notwendigkeit fiir die Ehe darstellt (53* if.). — So begrifflich
klar und griindlich die Darstellung ist, so diirfte doch der tiefste Kern
der von katholischer Seite erhobenen Schwierigkeiten nicht erfaBt sein.
Daran liegt es wohl auch, da man den Eindruck gewinnt, dem Verf.
sei der Text des Catechismus Romanus und seine Ubernahme in die
Enzyklika ,,Casti connubii“ eigentlich recht ungelegen (50*f.). Der
Catechismus Romanus sagt: ,,Prima ratio [d. h. matrimonii ineundi]
est, haec ipsa diversi sexus naturae instinctu expetita societas, mutui
auxilii spe conciliata; ut alter alterius ope adiutus, vitae incommoda
facilius ferre, et senectutis imbecillitatem sustentare queat. Weder der
Cat. Rom. noch die Enzyklika nennt hier das ,mutuum adiutorium®
ein konstituierendes Element der Ehe (darin ist dem Verf. durchaus
beizustimmen), sondern nur ,ratio, cur vir et mulier coniungi de-
beant”. Beziiglich einer weiteren Erklirung sei aber auch hier auf das
schon frither Gesagte hingewiesen (Schol 4 [1029] 6341.). H.
408, Oesterle, G. Ehekrisis und Ehekritik im Lichte der pipst-
lichen Enzyklika vom 31. Dezember 1930. I: ThPrQschr 84 (1931)
307—320. — Fine Art ,Konfrontierung® des inzwischen (s. Kirchl
Amtsanz. Trier 1931 8. 132) widerrufenen Larosschen Artikels im
Hochland (s. Schol 5 [1930] 578 {f.) mit der pépstlichen Enzyklika,
deren Grundgedanken in kurzen Ziigen wiedergegeben werden, um die
moderne Ehekrisis zu beleuchten und zu zeigen, wo eine gesun-
dende und helfende Ehekritik vom Katholiken gefunden werden
kann: in dem Schatz der Lehren und der Gnaden, die der kath. Kirche
anvertraut sind. H.
400, Traumann, Fr. E., Das Rundschreiben des Papstes Pius XI.
iiber die christliche Ehe und die Sexualreform I1: Ztschr. f. Sexualwiss.
u. Sexualpolitik 18 (1931) 37—45. — Der Artikel will eine kritische
Wiirdigung des genannten Rundschreibens sein; eingehender pole-
misiert er gegen die Ausfithrungen iiber die Ehescheidung. Um von
anderen Ungenauigkeiten und Unrichtigkeiten zu schweigen, so hat der
Verf. die Darlegungen des Rundschreibens iiber die Unaufloslichkeit
der Naturehe einfach nicht verstanden, so daB sein scharfes Verdikt
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auf ihn selbst zuriickfillt, Nachdem Tr. den im Rundschreiben wieder-
gegebenen Brieftext Pius VI, angefiihrt hat, fihrt er fort: ,Der
Schwiiche dieser dogmatischen Beweisfithrung scheint — wenigstens in
etwa — das Rundschreiben sich bewuBt zu sein. Es muBl in der Tat
der Boden des dem Menschengeist zuginglichen rationalen Denkens
verlassen werden und das Reich der Mystik betreten werden® (39 1.).
— Zuniichst hat Tr. bei der Zitation den Zusammenhang falsch er-
ginzt; er gibt wieder: ,,Auch die Naturehe ,ist von Urbeginn nach
gottlichem Recht derart mit der Ehe verwachsen, daf sie keiner welt-
lichen Gewalt unterliegt’“; nach dem Zusammenhang des Rundschrei-
bens miifite er aber schreiben: Auch die Verbindung auf Le-
benszeit (d. i. die Unaufléslichkeit) ,ist von Urbeginn nach gott-
lichem Recht derart mit der Ehe verwachsen, daB... . — Sodann
bilden nicht die Worte Pius’ VI. den Beweis fiir die These des Rund-
schreibens, sondern das Wort des Herrn: ,,Was Goit verbunden hat,
soll der Mensch nicht trennen®, auf das auch Pius VI. seine Behaup-
tung stiitzt. Das Rundschreiben geht von dem Rechtsgrundsatz
aus, daB Gott als der héchste éesetzgeber die Gewalt hat, auch fiir
die Naturehe das Gesetz der Unauflgslichkeit zu erlassen, und von
der durch das Wort des Herrn gewihrleisteten Rechtstatsache,
daB er ein solches Gesetz erlassen hat. (Ob diese Rechistatsache sich
auBer aus dem Wort des Herrn auch aus der Natur der Sache be-
weisen 14Bt, wie Thomas von Aquin meint, wird in dem Rundschreiben
nicht bestritten, aber auch nicht behauptet.) — Die Rechtsinstitution der
Fhe ist somit in wesentlichen Stiicken dem Parteiwillen der Ehe-
schlieBenden entzogen. Es steht zwar in ihrem Belieben, eine ,Ehe®
einzugehen oder nicht; aber es steht nicht in ihrem Belieben, die durch
den Gesetzgeber beziiglich der Ehe mit zwingendem Recht festgelegten
Rechtssiitze und deren Folgen zuzulassen oder fernzuhalten. Ist ihr
iiberwiegender Wille, diese durch den Gesetzgeber festgelegte Ge-
staltung der Ehe nicht anzunehmen, so kommt eben in der Rechts-
ordnung, wo dieses Gesetz zwingende Giiltigkeit hat, eine Ehe nicht
zustande, d. h. die betreffende , Ehe® ist vor Gott keine Ehe, gleich-
giiltig, was die Parteien und menschliche Gerichte dariiber befinden
mogen., — Jemand mag das Bestehen eines derartigen gottlichen Ge-
setzes leugnen; dann leugnet er eine tatsdchliche Voraussetzung
des Beweisganges (weil ihm der betreffende Tatsachenbeweis eben noch
nicht einsichtig geworden ist); aber einen Mangel an logischem
Denken in diesem Beweisgang des pipstlichen Rundschreiben wird
nur jemand behaupten konnen, der entweder den Beweisgang bloB
oberfiichlich gelesen hat oder selbst im logischen Denken Schwierig-
keiten empiindet. H.

500. Capellmann-Niedermeyer, Fakultative Sterilitit ohne
Verletzung der Sittengesetze. 8° (109 S.) Limburg a. d. L. 1931,
Steffen. M 3.50. — Die Schrift orientiert in dem umfangreichen Mate-
rial der Anmerkungen (S. 61—105) gut iiber den gegenwirtigen Stand
der Frage. Die bekannten Angaben von Knaus und Ogino werden
einer kritischen Wiirdigung unterzogen; der Verf. warnt vor einer
Uberschitzung, zumal die Angaben dieser Autoren noch einer Uber-
priifung und Bestitigung auf breitester Grundlage bediirfen. Vor allem
erscheint ihm unwahrscheinlich, daB die ersten neun Tage nach Beginn
des Zyklus als Zeiten der Sterilitit anzusehen seien. Die Ansicht
Capellmanns ergénzt er in manchen Punkten. Unter Beriickmdltlgun%'
aller Gesichtspunkte glaubt er nur den 20. bis 25. TaE des Normal-
zyklus von 28 Tagen als Tage ,sehr unwahrsc elnl_lchier“
Empfingnisbereitschaft bezeichnen zu sollen (59). — Die Schrift bringt
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im iibrigen den urspriinglichen, aber im Buchhandel vergriffenen Text
der Schrift von Capellmann; jedoch unierbrochen und erginzt durch
Erorterungen des Verf. — Was S. 58 (dhulich in Anm. 45 Ende) iiber
die ,zu Heilzwecken vorgenommene, also gesetzlich und moralisch
erlaubte Operation® einer Dauersterilisierung gesagt wird, ist miB-
verstindlich. Die hier angefiihrte Literatur (Anm. 128) diirfte nicht
vollig richtig orientieren. Ebenso ist das in Anm. 13 iiber Pflichten-
kollision Gesagte zu wenig genau gefaBt. — Als Ganzes ist aber die
Schrift zu billigen und durchaus lesenswert. H.

501. Hittmair, Ant. Die fakultative Sterilitit der Frau:
ThPrQschr 84 (1931) 277—280. — 502. Grosam, W., Pastoral-
theologische Einstellung zu den neuesten Forschungen iiber ,fakultative
Sterilitat“: ebd. 280—287. — In dem ersten Artikel berichtet der Arzt
Dr. H. iiber die Knaussche Sterilititshypothese; er macht darauf auf-
merksam, daB die einzelnen Punkte dieser Theorie (Dauer der Be-
fruchtungsfihigkeit von Ovulum und Sperma, Zeitpunkt der Ovulation)
keineswegs sicher feststehen, Die ganze Hypothese kann heute noch
keineswegs als sicher bezeichnet werden. — In dem zweiten Artikel
wird die Frage nach der sittlichen Erlaubtheit des Einhaltens der
tempora agenneseos behandelt. Gr. stellt die Sitze auf: 1. Der Ehe-
vollzug ist in diesen Zeiten einwandfrei, wenn sonst kein sittliches
Hindernis der Forderung besteht (283); 2. eine Verweigerung des
Debitum coniugale auBerhalb dieser Zeiten ist nicht zuldssig, wenn
nicht ein anderer gerechter Grund zur Weigerung vorliegt (284);
3. eine Beschrinkung des Verkehres (beiderseitiges Einverstindnis vor-
ausgesetzt) auf die fempora agenneseos ist unsittlich, wenn sie einem
unsittlichen Motiv entspringt; es gibt aber auch sittliche Motive fiir
eine ausschlieBliche Innehaltung dieser Zeiten (284 ff.). — Es ist der
dritte Satz, iiber den anscheinend einzelne Autoren noch eine ab-
weichende Auffassung glauben vertreten zu miissen. Sie neigen der
Auffassung zu, ein usus matrimonii zur Zeit der in Frage stehenden
Sterilitit werde ohne weiteres zu einem widersittlichen Tun, wenn der
Wahl dieses Zeitpunktes das Motiv zugrunde liege, den Folgen auf
diesem natiirlichen Wege auszuweichen, und einfach deshalb, weil dieser
Wunsch da sei; wie die Gatten zu diesem Wunsch gekommen, sei
ohne Belang. — Diese Auffassung entbehrt in solcher Allgemein-

heit jedes stichhaltigen Grundes. H.
503. Heymeijer, W., S. J., Periodieke Onthouding — Katholiek
Malthusianisme? — Huwelijksmoraal en Eugenetica: Studién 115

(1931 I) 223—233 432—434 481—480. — Die beiden ersten Artikel
gelten der Frage nach der Erlaubtheit der wfakultativen Sterilitat”
durch planmiBiges Einhalten der Zeiten mangelnder natiirlicher
Empfingnisbereitschaft. Der Verf. kommt zu dem Ergebnis, daB dieses
EinEalten, rein in sich genommen, nichts Sittenwidriges enthilt; daB
aber (micht anders als bei jedem anderen auf Uberlegung und Frei-
heit beruhenden Verhalten des Menschen) auch die Absicht und das
Motiv mit dem Sittengesetz in Einklang stehen muB,. Es muB also ein
sittlich einwandfreies Motiv vorliegen fiir die jeweilige Betdtigung
des ehelichen Rechtes, und es darf kein sittenwidriges Motiv bestim-
mend sein, weshalb die Betitigung gerade zu dieser Zeit ge-
schiehit. Die Absicht jedoch, durch ein in sich einwandireies
Mittel die Weckung neuen Lebens fernzuhalten, ist nicht schon aus
ihrer Natur sittenwidrig; sie kann aber sittenwidrig werden. — Der
dritte Artikel behandelt in Anlehnung an die Enzyklika ,,Casti connubii®
die Stellung der kath. Sittenlehre zu den Zielen und Mitteln der Euge-



638 Aufsitze und Biicher

nik; es wird gezeigt, was berechtigt ist und wo fiir den einzelnen wie
fiir den Staat die Grenze liegt. Fl:
504. Luxenburger, Hans, Moglichkeiten und Notwendigkeiten
fiir die psychiatrisch-eugenische Praxis: Miinch. Mediz. Wochenschr.
78 (1931) 753—758. — Der Artikel nimmt unter anderem Stellung zu
den Ausfiihrungen der Enzyklika ,Casti connubii“ iiber die Eugenik.
Der Verf. glaubt, das Rundschreiben gehe beziiglich des sterilisierenden
irztlichen FEingriffes von mangelnder Kenntnis des Unterschiedes
zwischen Kastration und Sterilisation aus und nehme zu
Unrecht an, die eugenischen Bestrebungen triiten fiir die ,Kastration
als rassenhygienische MaBnahme ein, was offensichtlich den Tatsachen
widerspreche. Er begriindet seine Auffassung mit dem Hinweis auf
die bekannten Worte des Rundschreibens ,,und zwar nicht als Korper-
strafe fiir begangene Verbrechen, noch auch um kiinftigen Vergehen
solcher Schuldigen vorzubeugen® [erginze: verlangen die Eugeniker
ein operatives arztliches Eingreifen], deren letzter Teil ,Kastration®
voraussetze, die allein zur Verhiitung kiinftiger Vergehen in Frage
kommen konne. Die Auffassung des Verf. ist irrig, ebenso die bei-
gebrachte Argumentation. Die einschligigen Abschnitte des Rund-
schreibens sprechen von der Zeugungsunfihigmachung, die
die Eugenik vertritt, einfachhin (nicht von einer bestimmten
Ausfiihrungsart der Eugeniker) und verwerfen sie. Wenn die
soeben angefiihrten Worte und der in ihnen genannte Zweck die Aus-
fiilhrungsart ‘der ,Kastration“ voraussetzen, so ist festzuhalten, daB
diese Worte ausdriicklich sagen, daB die Eugeniker diese Zwecke
nicht betonen, und daB sich deshalb auch das Rundschreiben selbst
in seiner Auseinandersetzung mit den Eugenikern mit diesem mehr
strafrechtlichen Zweck nicht befassen will. Also wenn auch die
Verhiitung kiinftiger Vergehen nur durch Kastration erreichbar ist
und darum jemand, der diesen Zweck erreichen will, die Kastration
fordern muB, so folgt nicht, daB das Rundschreiben diesen Weg fordert
oder voraussetzt, und zwar deshalb nicht, weil es eben nicht von
der Erreichung dieses Zweckes handelt. F;
505. Brouillard, R., Causerie de Morale: 1. Eugénique et Eugé
nisme. 2. L’Eugénique et PEugémsme Anglo-Saxons devant la Morale
catholique: Etudes 207 (1931 II) 440—454 578—600. — Die Artikel
behandeln die Stellungnahme der Enzyklika ,Casti connubii® zur Euge-
nik mit gleichzeitiger Beriicksichtigung des einschligigen Dekretes des
S. Officium vom 21. Marz 1931. Der erste Artikel bringt einen Uber-
blick iiber die eugenische Lehre und Bewegung (vor allem in England
und Nordamerika); der zweite bringt die moraltheclogische Wiirdigung
im AnschluB an die genannten kirchlichen Erlasse. Es wird im ein-
zelnen gezeigt, daB nicht die eugenische Wissenschait und Praxis
einfachhin verworfen wird, sondern nur ihre Auswiichse und irrigen
Voraussetzungen. Der Artikel geht auch auf die im Dekret des
S. Officium gebrauchte Terminologie der ,negativen’ (447 587 f.) und
L positiven® (448 588) Eugenik ein. Beziiglich der negativen E. heiBt
es: ,,...un certain nombre de réformes générales qui visent I’amélio-
ration de la race et de I'hérédité par celle du milieu social et écono-
mique; elles constituent ce que les eugénistes appellent volontiers
PEugénisme négatif et visent en effet plutot 3 améliorer indirectement,
.négativement, la race en supprimant les obstacles a son progrés‘ (447);
beziiglich der positiven heifit es: ,Ce qui est encore plus spécifique de
PEugénisme américain, ce sont les mesures plus directes qu’il pro-
pose: elles forment la partie plus ,positive’ de 'Eugénisme, ce que le
Saint-Office, dans son décret récent, nomme VEugénisme positif. —
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En définitive, ces mesures ne visent rien moins qu'une transformation
radicale du mariage® (448). H.
506. Cordovani, M., Il salario familiare nell’enciclica ,Casti
connubii“: Angelicum 8 (1931) 235—236. — Der Verf. hebt den Satz
der Enzyklika heraus: ,hanc (d. h. einen Arbeitslohn, der zum Unter-
halt der Familie geniigt) negare aut aequo minorem facere gravis in-
justitia est ..., und schlieBt daraus, daB der Familienlohn dem Arbei-
ter ex iustitic geschuldet wird. Es bleibt nur die Frage, ob die iustitia
commutativa oder die socialis (legalis) gemeint sei. Inzwischen ist diese
Frage in der spiteren Enzyklika ,,Quadragesimo anno® ausfiihrlicher
behandelt. H.
507. Fattinger, R., Pastoralchemie. Eine Orientierung iiber die
sakramentalen Materien, liturgischen Metalle, Textilien und Beleuch-
tungsstoffe nach den kirchlichen Bestimmungen. 8° (XIT w. 192 S.)
Freiburg 1930, Herder. M 6.50; geb. M 8.— Das Buch legt die kirch-
lichen Vorschriften und die Erlasse aus dem kirchlichen Gesetzbuch,
aus Missale, Rituale, Kongregationsentscheidungen usw. zugrunde.
Manche Anfragen und Bestimmungen sind wortlich abgedruckt. Als
Moralisten werden besonders Noldin und Cappello herangezogel Mit
theologischen Kenntnissen verbindet der Verf. eine umfassende Kennt-
nis der Naturwissenschaiten und der Technik. Seine Arbeit besteht
darin, daB er der Reihe nach und in groBer Ausfiihrlichkeit die sonst
zerstreut und kurz behandelten stofflichen Sakramentsmaterien und
liturgischen Materien darlegt. Fast genau die Hilite des Buches han-
delt iiber die Materie der Eucharistie, Brot und Wein. Es werden die
Weizenarten beschrieben mit ihren botanischen Namen, das Weizen-
mehl, seine Verfilschungen und Verunreinigungen, das Weizenbrot, die
Hostienbereitung usw. Es folgen Kapitel iiber die heiligen Ole, das
Wasser, die liturgischen Metalle, Textilien und Beleuchtungsstoffe.
Manche interessante Einzelheit ist in dem Buche zu finden, z. B. iiber
die ,blutenden Hostien (34). Man wird nicht verlangen konnen, daB
jeder Priester alle in einem solchen Buch enthaltenen Einzelheiten
weiB. Aber wer sich niher iiber dieses Wissensgebiet unterrichten will,
findet hier einen guten Fiihrer. Die kirchliche Wissenschaft kann dem
Verf. fiir seine Leistung dankbar sein. Deneffe.
508. Uccello, Sebast, Epitome morale-asceticum de sacramenti
poenitentiae ministerio. 12° (VII u. 513 S.) Taurini 1930, Marietti.
L 15— Das Werk bezweckt, dem Beichtvater eine Hilfe in der Ver-
waltung des BuBsakramentes zu sein, um ihm sowohl fiir seine eigene
Person als auch fiir die Behandlung der Beichtkinder das notwendige
theoretische und praktische Wissen in klarer und iibersichtlicher Form,
gestiitzt auf die erprobte Lehre der Theologen, Heiligen und der amt-
fichen kirchlichen AuBerungen, zu bieten. In fiinf Hauptabschnitten
werden behandelt: I. Das Amt des Beichtvaters im allgemeinen; II. Die
Eigenschaften des Beichtvaters; III. Die Funktionen des Beichtvaters
in Ausiibung seines Amtes; IV. Die geistliche Leitung (Seelenfiihrung);
V. Die Behandlung bestimmter Arten von Ponitenten. Da das Werk
auch die neuesten einschligigen kirchlichen Entscheidungen bietet und
wertvolle Hinweise auf die theologische Literatur enthilt, wird es dem
praktischen Seelsorger wie auch dem Dozenten der Pastoraltheologie
wertvolle Dienste leisten konnen. Hiirth.
500. ter Haar, F., De matrimoniis mixtis eorumque remediis.
gr. 80 (VIII w 195 S.) Taurini 1931, Marietti. L 11.— Vom pastoral-
theologischen Standpunkt aus wird die Frage der Mischehen nach den
drei Gesichtspunkten behandelt: Das Verbot der Mischehen; Ehedispens
und Dispensgriinde; Heilmittel gegen die Mischehen. In den einzelnen



640 Aufsitze und Biicher

Abschnitten wird eine gute dogmatische und kanonistische Begriindung
gegeben. Eine besondere Eigentiimlichkeit sind die statistischen An-
gaben und die Ausziige aus neueren kirchlichen Dokumenten sowie aus
verschiedenen Zeitschriften der Gegenwart. Besondere Aufmerksamkeit
verdient die im 3. Teil (S.114f.) gebotene lingere Untersuchung der
Frage, ob beziiglich der Dispensgewihrung groBere Milde oder groBere
Strenge das Richtige sei. Der Verf. persomlich entscheidet sich hier
fiir eine strengere Praxis. ; 518
510. Conte a Coronata, Matthaeus, Institutiones Iuris
Canonici ad usum utriusque cleri et scholarum. Vol. II. De rebus. gr. 80
(IV u. 520 S.) Taurini 1931, Marietti. L 25.— Besondere Beachtung
verdient der beigegebene umfangreiche Apparat, der nicht nur von dem
Wissen des Verf. beredtes Zeugnis ablegt, sondern vor allem ein wert-
volles Mittel zum Weiterstudium und zur Bildung eines eigenen Urteils
auf Grund einer Einsichtnahme in die Quellen bietet. Der Kommentar
befaBit sich mit dem 3. Teil ,,De rebus“ des CIC. Zur Behandlung
kommen die einleitenden Kanones de rebus in genere und de Simonia,
sodann mit AusschluB des 1. Teiles de sacramentis, deren Behandlung
der Moral- und Pastoraltheologie zugewiesen wird, die iibrigen fiint
Teile, und zwar in der Reihenfolge und Einteilung des CIC. Die spé-
teren amtlichen Entscheidungen sind eingearbeitet, und wo Verschieden-
heiten der Auffassungen vorliegen, werden die Hauptansichten mit
genauer Quellenangabe beigefiigt. Auch der historischen Entwicklung
des heute geltenden Rechtes wird gebiihrend Rechnung getragen.
Genaver auf Finzelheiten einzugehen, ist im Rahmen einer nur kurzen
Besprechung leider nicht moglich. Sie muB sich vielmehr auf eine
warme Empfehlung des Werkes beschrinken. H.
511. Vromant, G, Ius Missionariorum. Tom. II. De Personis
(Mus. Less. Sect. théol. 20). gr. 8° (XVI u. 435 S.) Louvain 1929,
Editions du Museum Lessianum. Fr 40.— Der Verf. kennzeichnet den
Inhalt seines Buches mit folgenden Worten: nLeges quae spectant ad
ius speciale missionum, cc, 252, 203—311, 1350 summatim collectas,
aliquanto fusius explanare, easque aliis quoque partibus Codicis I, C.
supplere ad usum practicum missionariorum, scopus est huius operis“
(Praef.). Das Buch ist im wesentlichen das Personenrecht des CIC,
soweit es fiir die Missionen in Betracht kommt, auf die Missions-
verhiltnisse angewandt und daher ein sehr niitzliches Handbuch fiir
die Heidenmissionire in den auswirtigen Missionen. Da der groBere
Teil der Missionire Ordensleute sind, hat der Verf. besonderes Ge-
wicht auf das auf die Missionen angewandte Ordensrecht gelegt. Die
in n. 300 gegebene Abgrenzung der Kompetenz zwischen dem Supe-
rior Missionis und Superior religiosus hat inzwischen in der Instructio
der S. Congr. de Prop. Fide vom 8. Dezember 1929 iiber diesen Gegen-
stand Ergdnzung gefunden (AAS 22, 1117ff.). Recht beachtenswert
sind die Ausfithrungen iiber die kanonische Visitation der Ordensobern,
liber das kirchliche Handelsverbot fiir die Missionire, iiber besondere
Privilegien der Missionire. Brust.



