Aufsitze und Biicher.

1. Aligemeines. Fundamentaltheologie.

296. Wissenschaft und Weisheit. Vierteljahresschrift
fiir systematische franziskanische Philosophie und Theologie in der
Gegenwart. Hrsg. von Marianus Miiller O. F. M. 1. Thaddaeus
Soiron 0. F. M., M.Gladbach (Rhld.). Verlag und Druck B. Kiih-
len, M.Gladbach. Jedes Heft umfaBt 5 Bogen. Bezugspreis jahr-
lich M 6.50; Einzelhefte M 1.65. — , Zur Einfithrung® wird gesagt:
»Die vorliegende Zeitschrift will sich der Aufgabe widmen, die
Bedeutung der franziskanischen Philosophie und Theologie fiir die
Gegenwart herauszuarbeiten, und will die Ankniipfungspunkte auf-
zeigen, die sie mit den tiefsten und ernstesten Anliegen des heu-
tigen Denkens verbinden“ (1). Nicht historisch und ebensowenig
polemisch eingestellt, will sie ,die franziskanische Philosophie
und Theologie als Philosophie und Theologie des Lebens frucht-
bar machen, sie ,in die Gegenwart hineinstellen* (2). Dies
eminent praktische Ziel wird denn auch in den Abhandlungen
der vorliegenden ersten zwei Hefte unentwegt und erfolgreich im
Auge behalten: P. Wust, Das augustinisch-franziskanische Den-
ken in seiner Bedeutung fiir die Philosophie unserer Zeit (3—7:
Seine besondere Mission ist, jenes ganz feine Moment der ,unctio®
zu bringen, das der neuzeitlichen Philosophie gefehlt hat). —
R. MeBner O. F. M., Das Individuationsprinzip in skotistischer
Schau (8—27: Wie die allgemeine Natur durch die spezifische:
Form, so kommt das Individuum durch eine neu hinzutretende po-
sitive Entitét, die kaecceitas, zustande; es hat also mehr Seins-
gehalt als die allgemeine Natur). — Th. Soiro n, Vom
Geist der Theologie Bonaventuras (28—38: Thm ist die Theologie
Glaubens- und Heilswissenschaft, deren ticfster Ansporn und Be-
weggrund die Liebe ist). — Mar. Miiller, Theologe und Theo-
logie nach Johannes Duns Skotus (39—51: Auch fiir ihn ist das:
Ziel der Theologie micht bloBe Wissensbereicherung, sondern die
Sapientia und die Befihigung dazu). — Th. Soiron, Logos und
Pathos im Denken der Gegenwart (81—109: L. Erkenntnisindivi-
duale Befrachtung: Dem platonischen Geist Bonaventuras ist
einiges bei modernen Denkern, Dilthey, Troeltsch, Scheler, G.
Wiinsch, verwandt; II. Erkenntnissozio logische Betrachtung:
Bei Bonaventura und Skotus sind Ansiitze zur Erkenntnissoziologie ;
ausgebildet wurde sie in der Gegenwart: Dilthey, die Schiiler von
Stefan Georges, Scheler, O. Spann, andere Philosophen und prot..
Theologen). — Mar., Miiller, Die theologische Gesamisyn-
these des Duns Skotus (110—140: Die franziskanische Idee der
Liebe hat in ihm ihre herrlichste Ausprdgung gefunden). — , Kleine
Beitréige berichten iiber beachtenswerte Gedanken von B. Rosen-
moller, Werner Schultz und Wehrung. Mar. Miiller gibt das Re-
ferat wieder, das E. Longpré 1933 in Kéln iiber den gegen-
wirtigen Stand der Skotusforschung gehalten hat. Die letzten
Seiten der Hefte sind Besprechungen einiger Neuerscheinungen-

gewidmet. — Wir wiinschen der neuen Zeitschrift, die sich so
trefflich einfiihrt, den wohlverdienten Erfolg und eine gliickliche-
Entwicklung. Lange.

297. Le cinquiéme centenaire de la Faculté de
théologie de 1’Université de Louvain (1432—1932)..
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Lex.-8° (XII u. 208 S.) Briigge 1932, Beyaert. Belgien: Fr 35.—;
Ausland: Belgas 8.—. — Fast noch mehr als auf die Fiinfhundert-
jahrfeier von 1932 bezieht sich der Imhalt der vorziiglich ausgestat-
teten Festschrift auf ein Jubildum, das die Lowener theologische
Fakultat in diesem Jahre 1934 feiern kann, da sie vor hundert Jah-
ren nach lingerer Unterbrechung aufs neue erstand. AubBer einem
Beitrag des Archivars der Universitdf, J. Wils, iiber die Verlei-
hung des theologischen Doktorgrades in der alten Zeit nebst einem
Anhang iiber die Professoren der Fakultdt von 1432 bis 1797 bietet
die Festschrift Uberblicke iiber den Studienbetirieb und die wissen-
schaftlichen Leistungen der Fakultdt in den letzten hundert Jahren.
Uber die Bibelwissenschaft berichtet J. Coppens, iiber Dogma-
tik J. Bittremieux, ilber Moral A. Janssen, iiber Kirchen-
recht A. Van Hove, iiber Kirchengeschichte A, De Meyer,
iiber orientalische Sprachen G. Ryckmans. Dabei wachsen sich
.die Mitteilungen iiber die bedeutenderen Professoren zu kleinen
Biographien aus, so iiber die Exegeten A. Van Hoonacker und Ed.
Tobac, den Dogmatiker und Kirchengeschichtler B. Jungmann
(aus Miinster i. W.), den Moralisten J.-E. van Roey (den jetzigen
Kardinal-Erzbischof von Mecheln). In den Anhédngen finden sich
auBer dem Bericht iiber die Jubildumsfeierlichkeiten vom 13. Dez.
1932 Verzeichnisse der Professoren und der Doktorarbeiten (seit
1841). Es ist eine gewaltige Geistesarbeit, die von der theol. Fa-
‘kultdt der Alma Mater Lovaniensis in dem Jahrhunderf geleistet
wurde. Eine besondere Hervorhebung verdient wohl die liebevolle
Pflege, deren sich die orientalischen Sprachen dort stets erfreuten.
Die Festschrift ist von dauerndem geschichtlichem Wert.

208. Textus et Documenta. Series theologica 12—15.
Rom 1934, Univers. Gregoriana (Piazza della Pilotta 4). Das
Bandchen Lire 6.—. — Von dieser fiir Seminariibungen sehr
brauchbaren Sammlung, auf die schon ofters empfehlend hinge-
wiesen wurde (s. Schol 7 [1932] 579; 8 [1933] 476 f. 582; 9 [1934]
430 470) seien vier weitere Nummern der theologischen Reihe an-
gezeigt: 12 u. 13. W. Richter, De origine et evolutione inter-
dicti. I. Scriptores, epistolae, concilia. II. Decreta Rom. Pontifi-
cum (80 u. 78 S.). — 14. E. Hocedez, Quaestio de unico esse
in Christo a docforibus saeculi XIII disputata (132 S.). — 15. C.
Silva-Tarouca u. F. Di Capua, S. Leonis Magni Epistu-
lae contra Eutychis haeresim. I. Epistulae quae Chalcedonensi
Concilio praemiftuntur (XXXII u. 92 S.). s

299. Bange, W., Form-Einheit von Philosophie und Theologie?
Catholica 3 (1934) 10—26. — B. wendet sich gegen die von
Przywara in seinem Buch ,Analogia entis® (vgl. Schol 8 [1933]
429 f) dargelegte Idee einer einheitlichen Metaphysik, die, phi-
losophisch in ihrem Ausgangspunkt und ihrer Methode, doch einen
,.JFormprimat® des Theologischen in sich tragen soll. Der kiihne
Gedanke P.s wire es gewiB wert, durch eine sachliche Erdrterung
der ohne Zweifel in ihm steckenden Schwierigkeiten weiter ge-
kldrt zu werden. Aber Ansdtze zum Rationalismus kann wirklich
nur MiBverstindnis in ihm finden. Insbesondere entspricht P.s
Auffassung von der Erkennbarkeit der Offenbarung nur der allge-
meinen Lehre der Theologen, die sich auf die Entscheidungen der
Kirche stiitzen kann. Auch von der Tatsache der Offenbarung
heiBt es: Quoad has quaestiones ratio fidem praecedit (Denz.
1626). Wenn B. aus einem Kanon des Vaticanums (Denz. .1812)
herauslesen will, die Vernunft konne nicht die Tatsdchlichkeit der
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Offenbarung selbst, sondern nur die Glaubwiirdigkeit dieser Tat-
sache erweisen, so verwechselt er offenbar Tatsache und Inhalt
der Offenbarung. Wie soll denn auch die Tatsache der Offen-
barung Gegenstand des Glaubens sein, wenn, wie B. selbst zugibt,
der Glaube als rationabile obsequium die GewiBheit, daB Gott ge-
sprochen hat, voraussetzt? de Vries.
500. Mausbach, J., Grundziige der katholischen Apologetik,
in 5. u. 6. Aufl. neubearb. u. hrsg. v. G. Wunderle. gr. 8
(VIII u. 196 S.) Miinster 1934, Aschendorff. M 3.80: geb. M 5.—,
— In dankenswerter Weise hat Wunderle die Neuherausgabe der
Grundziige der katholischen Apologetik von Mausbach besorgt.
Das Biichlein, ausgezeichnet durch knappe, klare Darstellung, ist
recht geeignet zur ersten Einfiihrung in die katholische Apologetik
und wird weiterhin manchem Studierenden ein willkommener Fiih-
rer sein. Schiitt.
301. Lercher, L., S. ]., Institutiones Theologiae Dogmaticae.
Vol. I. De vera religione. De Ecclesia Christi. De traditione et
Scriptura. 8° (X u. 658 S.) Oeniponte 1934, Rauch. M 8.—. —
Vol. II. Prolegomena. De Deo uno. De Deo trino. De Deo creante
et elevante. 8° (XXVI u. 518 S.) Ebd. 1934. M 6.50. — Das ge-
diegene, inhalireiche und klare Lehrbuch der Theologie von P.Ler-
cher beginnt in zweiter Auflage zu erscheinen. Bis jetzt liegen
der I. und II. Band vor. GroBere Anderungen sind, so viel ich
.sehe, nicht gemacht worden. Die zwei Biinde wurden Schol 1
{1926) 115 und 3 (1928) 281 besprochen. Eine willkommene #uBere
Anderung ist die Herabsetzung des Preises, die wohl daduzch
ermoglicht wurde, daB das Buch nicht neu gesetzt zu werden
brauchte. Der erste Band kostet jetzt M 8.— statt M 11.—, der
zweite jetzt M 6.50 statt M 8.—. Deneffe.
302. Vosté, L-M., De baptismo Iesu: Angelicum 11 (1934)
187—213 325—340. — Ausgehend von den vier evangelischen Be-
richten, ihrem Kommentar und den apokryphen Ergénzungen, be-
spricht V. die verschiedenen rationalistischen Deutungen, die in
der Taufszene den Ursprung des messianischen BewuBtseins Jesu
sehen, und weist ihre Willkiirlichkeit im einzelnen nach. Sodann
befaBt er sich ebenso mit den Deutungsversuchen der religions-
geschichtlichen Schule, um schlieBlich positiv als Sinn der Taufe
den Beginnm und die Bezeugung der messianischen Sendung darzu-
tun. Zum SchluB wird die Lehre des hl. Thomas (3 q. 39 mit
Beiziehung der q. 38) dargelegt. Kosters.
305. Poschmann, B., Ecclesia principalis. Ein kritischer
Beitrag zur Frage des Primats bei Cyprian. gr. 8 (106 S.) Bres-
lau 1933, Franke (Borgmeyer). M 4.50. — Immer noch umstrit-
ten ist die Frage der Primatauffassung bei Cyprian. P., der be-
reits 1908 in seiner Schrift ,,Die Sichtbarkeit der Kirche nach der
Lehre des hl. Cyprian“ zu diesem Problem Stellung genommen
hatte, greift es jetzt wieder auf, angeregt durch eine 1931 erschie-
nene Arbeit von Hugo Koch: ,,Cathedra Petri. Neue Untersuchungen
ilber die Anfdnge der Primatslehre.“ Da die Ergebnisse in nicht
unwesentlichen Punkten von seiner fritheren Auffassung abweichen,
seien sie hier kurz skizziert. — Gegeniiber Koch hilt P. absolut
daran fest, daB nach C.s Lehre Petrus nicht nur Symbol, sondern
auch Realgrund der Einheit der Kirche ist, die durch ihn und von
ihm her innerlich begriindet wird (17 30). Jedoch betrachtet C.
nach P.s Auffassung das Fundamentsein des Petrus in der Kirche
nicht als eine aktive, sondern als eine rein passive Funktion;

Scholastik, IX. 4, 38



594 Aufsétze und Biicher

m. a. W. Petrus kommt keine aktive Jurisdiktionsgewalt iiber die
andern Apostel zu (32). Dasselbe gilt natiirlich vom rdmischen
Bischof in seiner Beziehung zu denm andern Bischofen. Einen Juris-
diktionsprimat erkennt C. dem romischen Bischof nicht zu, nur die
Ehrenpflicht, sich vor allen andern besonders fiir die Einheit der
Kirche einzusetzen. Zwar bezeichnet C. die romische Xirche als
die Urkirche (ecclesia principalis), von der in Petrus die unitas
sacerdotalis ausgegangen ist (64), aber die Folgerung daraus zieht
er nicht, daB namlich Rom das Zentrum der kirchlichen Einheit
sei. Das blieb spiiteren Zeiten vorbehalten (65). Die hohere HAu-
toritdt, die Stephanus in der causa des Bischofs Marcianus von
Arles und der spanischen Bischife Basilides und Martialis ohne
Zweifel fiir sich in Anspruch nimmt und die auch von C. aner-
kannt wird, leitet P. aus dem Patriarchalverhdltnis zwischen Rom
und den Kirchen Galliens und Spaniens her (87). Seine Auffas-
sung, daB C. dem romischen Bischof keinen Jurisdiktionsprimat
anerkennt, findet P. bestiitigt in dem Verhalten C.s im Ketzer-
taufstreit (88), in dem sich C. in seiner antirémischen Polemik
durch keine dogmatische Riicksicht auf die Stellung seines Wider-
parts gehemmt fithlt (89). Obschon also C. nicht als Zeuge fiir
den Primat angerufen werden kann, so ist er doch fiir die Entwick-
lung der Primatslehre von micht geringer Bedeutung (94). Durch
die enge Verbindung, in die er die cathedra Roms mif Petrus und
der Urkirche brachte, hat er sozusagen die Pradmissen formuliert,
aus denen eine Gleichsetzung sich als Folgerung ergibt (95). Zum
SchiuB zeigt dann P., daB diese Stellung C.s nicht mif dem klaren
katholischen Dogma in Widerspruch steht, daB der Primat un-
mittelbar von Christus eingesetzt ist (98). Da es sich beim Juris-
diktionsprimat um ein dogma implicite revelatum handelt, ist da-
mit die Moglichkeit einer Entwicklung sowohl in der Erkenntnis
als auch in der Ausiibung der Gewalt gegeben. ,Dem Primats-
dogma tut die Anerkennung dieser Entwicklung keinen Abbruch.
Auch so bleibt es wahr, daB Christus den Jurisdiktionsprimat un-
mittelbar eingesetzt hat und Petrus sowohl wie die Bischife von
Rom von jeher im Besitz des Primates gewesen sind. Denn ein
Recht kann kraft géttlicher Anordnung sehr wohl bestehen, ohne
daB von Anfang an davon Gebrauch gemacht wird. Auch darin
liegt kein Widerspruch gegen die Existenz eines Rechtes, wenn
seine Inhaber und ihre Mitwelt sich seiner zundchst nicht bewubBt
sind“ (101 £.). Schiitt.
304. Jugie, M, La primauté romaine d’aprés les premiers
théologiens monophysites (Ve—VIe siécles): Echos d’Orient 37
(1934) 181—189. — J. beweist am Vorgehen des Dioskur von
Alexandrien (+ 454), sodann aus den Theologen Philoxenus vorm
Hierapolis (+ 523) und Philoponus (1 c. 570) die zunéchst iiber-
raschende Tatsache, daB der Monophysitismus (nicht der Eutychia-
nismus) zuerst weniger eine Héresie als ein Schisma war: die
Leugnung der Unfehlbarkeit des Papstes oder, mehr in der Sprache
der Zeit ausgedriickt, der romischen Kirche, des Stuhles Peiri.
Kosters.
305. Roth, Korbinian, Die Seele der Weltkirche: ThGL
26 (1934) 397—403. — DaB der Hl. Geist die Seele der Kirche ist,
ergibt sich aus Augustinus, Thomas und Joh 17, 18—21. Der HL.
Geist ist die substantielle Liebe; also ist die Kirche ihrem tiefstem
dogmatischen Wesen nach Liebeskirche. Der HI. Geist schafft dem
mystischen Leib, indem er das Haupt schafft, die Menschheit
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Christi und mittels dieser die Glieder. Sodann belebt und orga-
nisiert der HI. Geist diesen mystischen Leib. — Vielleicht schenkt
uns der Verf. eine eingehendere theologische Begriindung zu dem
dankenswerten Beitrag zur Beantwortung der schwierigen Frage
(vgl. Specht, Die Lehre v. d. Kirche nach dem hl. Augustinus,
53 if.; Grabmann, Die Lehre d. hl. Thom. v. A. von der Kirche,
115 ff.; Képpeli, Zur Lehre des hl. Thom. v. A. vom Corp. Christi
myst., 99 ff.). Ferner wire eine weitere Untersuchung erwiinschf
iiber das Verhaltnis des Wirkens des HI. Geistes, das doch wohl
als Appropriation zu fassen ist, zur heiligsten Dreifaltigkeit und
zur zweifen gottlichen Person, die durch hypostatische Union die
Menschheit Jesu zu eigen hat. Soll die ,erste Schopfung® dem
HIL. Geist (nicht dem Vater) appropriiert werden? Ist nur der
Mensch Jesus Haupt der Kirche oder der Gottmensch? Wie ver-
hilt sich das Wirken des Hauptes zum Wirken der Seele? Wollte
der hl. Thomas in unserer Frage eine abschlieBende Antwort
geben? AuBer dem vom Verf. erwihnten ,gleichsam* schreibt
er dem HI. Geist als dem ,,Herzen*“ der Kirche den unsichtbaren,
dem Haupte den sichtbaren EinfluB zu. Ks.
306. Reinhard, W. Der Laie im iibernatiirlichen Organis-
mus der Kirche (Beitrége zur neuzeitlichen Seelsorgshilfe. Heft 8).
gr. 8 (24 S.) Freiburg i. Br. 1933, Freie Vereinigung fiir Seel-

sorgehilfe. M 0.50. — Der Verf. geht aus von der Auffassung
marncher Moderner von dem rein pneumatischen Charakter der
Urkirche. Diese Theorie — so falsch sie ist in ihrer Einseitig-

keit, besonders in der Leugnung des Rechtsfundamentes der Kirche
in ihren hierarchischen Amtern — hat doch manches Richtige ge-
sehen, vor allem, daB die Kirche ein iibernatiirlicher Qrganismus
ist, dessen Lebensprinzip das goéttliche Pneuma, der HI. Geist, ist,
der alle Glieder iibernatiirlich belebt und begnadet, wenn auch
nicht alle in demselben MaB und in derselben Weise. Also auch
in den nicht-hierarchischen Gliedern wohnt und wirkt er, und zwar
nicht nur zur persénlichen Heiligung, sondern auch zum Aufbau
des Lebens des Gesamtorganismus. Auf dieses Charisma des HIL
Geistes (Charisma — iibernatiirliche, nicht notwendig Wundergabe)
griindet sich die iibernatiirliche Beféhigung und gottliche Berufung
der Laien zum Apostolat in der Kirche, allerdings notwendig in
Unterordnung unter die Hierarchie, da das ,freie Charisma*
leicht Selbsttduschungen unterworfen ist. Umgekehrt bedarf aber
auch das Amt der individuellen Geistbegabung und Geisterweckung.
— Viel werivolle Anregung bietet das Schriftchen, vor allem eine
tiefe biblisch-dogmatische Begriindung des Apostolates der Laien
in der katholischen Aktion. Schiitt.
307. Metzler, J.,, Der norwegische Konvertit Johann Daniel
Ramus S. I. nach ungedruckten Quellen: ArchHistSI 3 (1934) 223
bis 247. — Jeder zuverldssige Konversionsbericht, zumal iiber
einen hervorragenden, wissenschaftlich gebildeten Mann, ist stets
ein wertvoller Beitrag zur Lehre von der ,Ecclesia per se ipsa“
(Vat. s. 3 c. 3; Dz 1794), in diesem Falle um so mehr, weil
einerseits die skandinavische Literatur diesen ihren Landsmamn
seit der Konversion tfotschweigt und anderseits seine Konversion,
die direkt auf theologischem Studium beruhte und zu einem wis-
senschafflichen Apostolat und heiligméBigen Leben der Eingang
war, besonders lehrreich ist. Kosters.
308. Van Leeuwen, A.,, L'Eglise régle de Foi dans les écrits
de Guillaume d’Occam: EphThLov 11 (1%54} 249—288. — Die tri-
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dentinische Lehre iiber die Glaubensregel ist nicht allein als eine
Reaktion gegen Luther zu verstehen, sondern ist bereits in den
bekannten Konfroversen des 14. Jahrhunderts vorbereitet. Wegen
des auBerordentlichen Einflusses des ,Venerabilis Inceptor” und
wegen des personlichen Lebensganges, der ihnm dazu fiihrte, iiber
die Grundlagen des Glaubens nachzudenken, lohnt sich eine Son-
derbetrachtung Occams. Verf. gibt zunéchst einen Uberblick iiber
Occams Schriften und die zu ihrer wissenschaftlichen Erkldrung
notwendigen Grundsédtze, welche vor allem die Veranlassung der
Schriften und Occams Entwicklung zu beriicksichtigen haben. Das
Ergebnis der dann folgenden gemauen Untersuchung ist dieses: In
allen seinen Schriften sieht Occam die Glaubensregel in ,,Schrift
und Lehre der Kirche“; aber die genauere Erkldrung blieb nicht
die gleiche. In den friiheren Schriften haben die Offenbarungs-
quellen nur eine untergeordnete Bedeutung, wéhrend die Autoritit
der Kirche (Symbola, Definitionen, aktuelles Lehramt) an erster
Stelle steht. In den spdteren Schriften kennt er nur eine einzige
absolut sichere Glaubensregel: den iibereinstimmenden Glauben der
Gesamtkirche. Er leugnet ausdriicklich die Unfehlbarkeit des Pap-
stes und schwankt beziiglich der Unfehlbarkeit des Konzils. Der
Gesamteindruck ist der, daB es O. gem#B seinem gespannten Ver-
hdltnis zur kirchlichen Autoritdt mehr darum zu tun ist, Schwie-
rigkeiten aufzuhdufen, als deren Losung zu suchen. Ks.
309. Stolgz, A, O. S. B.,, Neue Dogmen? BenedMschr 16 (1934)
187—201. — AnlaB zu dieser interessanten Studie waren die in
den letzten g)ahrzehnten hervorgetretenen Bemiihungen um Erlan-
gung einer Definition der Himmelfahrt Marias und ihrer allge-
meinen Gradenvermittlung. Die zwei Hauptsétze, die St. hier auf-
stellt, sind, so viel ich sehe, folgende: 1. Eine Konzilsentscheidung
kommt ,nur in Frage“, ,wenn sich das Glaubensgut der Kirche
ernsilich in Gefahr befindet (195). 2. Auch fiir unfehlbare pipst-
liche Entscheidungen gilt: ,Ihr eigentlicher AnlaB ist eine den
Glauben bedrohende Gefahr* (197). Dabei gibt aber St. zu, daB
auch ohne Anwesenheit einer solchen Gefahr eine Konzils- oder
Kathedralentscheidung erfolgen kann (197). — Gegen diese Auf-
fassung, daB eine Glaubensentscheidung tatséchlich nur bei einer
den Glauben bedrohenden Gefahr erfolge, scheint sich aber aus
der Definition der Unbefleckten Empfangnis durch Pius IX. vom
8. Dez. 1854 ein Bedenken zu erheben. Bei dieser Definition han-
delte es sich nicht um die Abwehr einmer das Glaubensgut der
Kirche bedrohenden Gefahr, sondern um die Erfiillung eines von
vielen Verehrern Marias lang gehegten Wunsches. Der erste Satz
der Enzgklika Pius’ IX. vom 2. Febr. 1849 an die Bischéfe der
ganzen Welt iiber die in Aussicht gemommene Definition lautet:
»UDbi primum nullis certe nostris meritis ... fotius Ecclesiae
gubernacula fractanda suscepimus, summa quidem consolatione
afiecti fuimus, venerabiles fratres, cum noverimus, quomodo . . .
in catholico orbe mirifice revixerit desiderium, ut ab Apostolica
Sede tandem aliquando sollemni iudicio decerneretur SS. Dei geni-
tricem omniumque nostrum amantissimam matrem, Immaculatam
Virginem Mariam, absque labe originali fuisse conceptam* (Ros-
kovany, B. V. Maria in suo conceptu immaculata tom. IV [Buda-
pestini 1873] p. 221). Und gerade auf der gegeniiberliegenden
Seite steht bei Roskovéany die Bitte des Kapuzinerordens um ErlaB
der Definition, worin der Satz vorkommt: ,Cum solatio observa-
tur, quodsi Ecclesia ut plurimum dogmaticis suis definitionibus ful-
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mina vibrat contra filios religioni catholicae rebelles, in hac haud
praeexistentibus inimicis aliud non faceret, quam consolaretur fi-
deles et produceret dulces solatii lacrimas“ (a. a. O. 220). Ahnlich
diirften die Verhdltnisse beziiglich einer zukiinftigen Definition der
Himmelfahrt und der Gnadenvermittlung Marias liegen. Wenn
St. (193) darauf hinweist, daB eine Glaubensentscheidung ein
richterlicher Akt ist, daB aber die Ausiibung des Richteramtes ein
Vergehen voraussetze, so gilt das letzte doch wohl nur in der
»causa criminalis“; es gibt im biirgerlichen Leben auch eine ,,causa
civilis®, in der ein Richterspruch geféllt werden kann, ohne daB ein
Vergehen vorausgeseizt wird; und etwas Ahnliches gilt fiir die
Kirche. Mit Recht weist St. auf den wichtigen Satz des Vatica-
nums hin: ,Porro fide divina et catholica ea omnia credenda sunt,
quae ete.” (Denzinger 1792; Cod. iur. can., can. 1323 § 1). Es kann
aber kaum geleugnet werden, daB es in einigen Féllen nicht leicht
ist, festzustellen, ob nun eine bestimmte Lehre vom magisterium
ordinarium et universale »tamquam divinitus revelata credenda
proponitur, und daB es wenigstens in einigen Fillen leichter ist,
die Zugehtrigkeit einer Lehre zum geoffenbarten Glaubensschatz
aus einer feierlichen Definition zu erkennen. Deneffe.
310. Rivieére, J., Le probléme actuel de I’histoire des dog-
mes. A propos de 'ceuvre de M. Turmel: RevThom 39 (1934) 3
bis 31. — Der Besitzer kann nicht ruhig sein Haus unterminieren
lassen: wir diirfen nicht® die Dogmengeschichte den nicht- und
unkatholischen Bearbeitern iiberlassen. Turmel, der lange geheim,
dann offen die Kirche dogmengeschichtlich bekdmpfte, ist ein
lehrreiches Beispiel. — Wort und Begriff, bei den Protestanten,
zumal in Deutschland (anfangs mehr sachlich: Loofs, Seeberg;
dann konstruierend: Chr. Baur, Harnack), in Ansehen, fand auf
katholischer Seite MiBtrauen und erst nach unvollkommenen Ar-
beiten (Klee, Schwane) allméhlich Anfiénge wissenschaftlicher Be-
handlung (Duchesne, Grandmaison, Batiffqol, Tixeront). Aber Be-
griff und Methode sind noch nicht ganz klar. Die ,biblische
Frage* kann fiir das Verstdndnis der verschiedenen Bezeugung
derselben unverdnderlichen Wahrheit manchen Fingerzeig geben.
Mit ,einem abgegriffenen Wort zwar, aber immer noch am tref-
fendsten bezeichnet man den Wechsel als »Entwicklung”. Was
der hl. Thomas iiber das Verhiltnis des A. T. zum N. T. sagt, gilt
positis ponendis auch iiber die theologische Entwicklung: ,,non
quantum ad substantiam, sed quantum ad explicationem®, und das
andere: ,oportuit quod ab imperfectis ad perfectum procederet
cognitio fidei in hominibus“ (2, 2 q. 1 a. 7). Kosters.
311. Backes, L, Der Viterbeweis in der Dogmatik: ThQschr
114 (1933) 208—221. — Es werden drei Fragen beantwortet:
1. Kann ein Viterbeweis uns GewiBheit geben, daB eine bestimmte
Lehre von der Kirche als mit gébttlichem Glauben von allen fest-
zuhalten vorgelegt worden ist? Antwort: Ja. a) Die Viter kon-
nen uns z. B. bezeugen, daB eine bestimmte Lehre auf einem all-
gemeinen Konzil, etwa von Nizda, definiert wurde. b) Sie kénnen
uns auch eine Lehre als Lehre des ,magisterium ordinarium et
universale“ erkennen lassen. — 2. Kann der Viterbeweis uns Ge-
wiBheit dariiber geben, daB eine bestimmte Lehre eine von Gott
geoffenbarte Glaubenslehre ist? Man sollte meinen, das sei schon
in 1 enthalten: Wenn feststeht, daB die Kirche eine Lehre als mit
gottlichem Glauben von allen unbedingt festzuhalten vorlegt, dann
steht damit zugleich fest, daB diese Lehre wirklich von Gott ge-
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offenbart ist. Tatséchlich hat der Verf. etwas anderes im HAuge.
Seine Frage lautet eher so: Konnen wir in gewissen Fallen aus den
hl. Vitern eine Dogmenentwicklung herauslesen? Ja; es 14Bt
sich bisweilen nachweisen, daB ein Dogma in der Lehre der Viter
wenigstens implicite enthalten war. Insofern uns iibrigens die
Viter auch hier ein Erkenntnismittel oder Kriterium fiir die Er-
mittlung der Lehre der Kirche sind, ist damit zugleich gezeigt, daB
eben die Kirche diese Dogmen wenigstens implicite gelehrt hat. —
3. Bei der spekulativen Behandlung der Dogmen bietet die Lehre
der Véter noch nicht einen Beweis, wohl aber oft eine groBe Hilfe,
da manche Vater hier GroBes geleistet haben. Der Verf. meint,
wenn die Véter eine theologische SchluBfolgerung gezogen hétten,
so sei aus ihrer Lehre noch kein Beweis fiir die Wahrheit der
SchluBfolgerung zu entnehmen (220). Es diirfte zu unterscheiden
sein: Solange die theologische SchluBfolgerung nur eine theolo-
gische Arbeit der betreffenden Véter ist, ist ihre Lehre noch kein
theologischer Beweis; wenn aber eine theologische SchluBfolge-
rung so allgemein von den Véfern vorgetragen wird, daB man
sagen muB: wir haben es hier mit einer von der Kirche selbst ge-
billigten und vorgetragenen Lehre zu tun, dann ist auch hier die
Véterlehre ein theologischer Beweis. Die Kirche selbst ist ja
auch unfehlbar in den mit dem Glauben zusammenhédngenden
Wahrheiten, z. B. in den theologischen SchluBfolgerungen.
Deneffe.
312. Madoz, J., El argumento patristico segiin Bessaridon en
Florencia: Greg 15 (1934) 215—241. — M. zeigt hier an einem
Beispiel aus der Oratio dogmatica des Erzbischofs von Nicda und
spéferen Kardinals Bessarion, die er als Konzilstheologe der Grie-
chen auf dem Unionskonzil zu Florenz hielt, dessen Auffassung
von dem dogmatischen Beweis aus dem Zeugnis der Véter. Nach
‘Bessarion sind in dogmatischen Fragen wirkliche Meinungsver-
schiedenheiten zwischen den Vétern und den kirchlichen Lehrern
von vornherein ausgeschlossen, weil derselbe HI. Geist durch sie
alle spreche. Anscheinende Widerspriiche unter den Véfern seien
darum, wie in der HI. Schrift, miteinander in Einklang zu bringen.
Aus dieser Voraussefzung beweist er dann gewissermaBen a priori,
daB die morgenléndischen Véter in der Lehre von dem ,Filioque*
in der Sache nicht von den abendldndischen abweichen konnen,
wenn auch diese sich klarer ausdriickten. Bessarion scheint also
hier, wie manche andere Theologen des Miitelalters, den einzelnen
Vitern eine Art Inspiration zuzuschreiben, die ihre Schriften fast
auf eine Stufe stellt mit den Biichern der HI. Schrift.
Brinkmann.
313. Tromp, S., De Bellarmini indice haereticorum Treveris
reperfo: Greg 15 (1934) 187—214. — Frisch und launig erz&hlt T.,
wie er in Trier, durch G. Kentenichs vorziigliches ,,Beschreiben-
des Verzeichnis der Handschriften der Stadtbibliothek zu ‘Trier*
(1920) aufmerksam gemacht, die ,,ovis deperdita* des bisher ver-
miBten Index haereticorum Bellarmins in einer zuverldssigen und
vollstdndigen Abschrift gefunden habe. Der Codex wird zun#chst
schulgerecht nach ,,groBer Garnitur®, wie K. Krumbacher zu sagen
pflegte, beschrieben, woraus sich ergibt, daB er im (bald erhoff-
ten) Druck etwa 150 Seiten im Format dieser Zeitschrift um-
fassen wird. Die Echtheit ergibt sich aus der Aufschrift, einem
Hinweis Bellarmins, einem Vergleich mit den Praelectiones Lo-
vanienses und den Controversiae. Seiner Eigenart nach war er fiir
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Bellarmin das, was wir heute eine Kartothek nennen; so versteht
sich, warum er ihn nie zitiert und nicht herausgegeben hat. Bell-
armins allbekannter FleiB und seine auBerordentliche Erudition
werden aufs neue bestétigt, und zwar schon fiir seine Jugendzeit;
denn der Index muB aus den Jahren 1572/73 der Lowener Zeii
stammen. Kosters.
314. Lebreton, J., Le développement des Institutions ecclésia-
stiques a la fin du second siécle ef au début du troisieme: Rech-
ScRel 24 (1934) 129—164. — L. behandelt die Jahre von etwa
180 bis 250, wo die Kirche nach Uberwindung der Urhéresien und
beim Abflauen der Verfolgungen sich auf sich selber besinnen
kann. Nacheinander untersuchf er, was in dieser Zeit bezeugt ist
iiber Geheimdisziplin und Katechumenat, die Festlegung der litur-
gischen Texte (besonders bei Taufe und Eucharistie), den Kanon
des N. T., die Betonung der apostolischen Sukzession, die BuB-
disziplin, die Verbindung der Einzelkirchen untereinander, die Pro-
vinzialsynoden und die Autoritdt des rOomischen Papstes. Uberall
zeigt sich dasselbe Bild: statt Ubung und direkten Bekenninisses
die Reflexion, statt lokaler oder regionaler Gewohnheit rechtliche
Ordnung und Formulierung; aber alles im Geiste der Sukzessiom,
in der gestaltenden Kraft des géttlichen Stifters. — L. bringt nicht
eigentlich neue Gedanken; aber ihre einheitliche Zusammenord-
mung wirkt allerdings frappierend. Auf die Periode der duBeren
Organisation der Kirche, die um 150 abgeschlossen ist, folgt die
Periode des inmeren Erstarkens und Zusammenwachsens: nicht
Verfall und Krise, sondern organische Enfwicklung. Ks.
315. Van den Eynde, D, O. F. M, Les Normes de I'En-
seignement Chrétien dans la littérature patristique des trois pre-
miers siecles (Univ. Cath. Lovan. Dissert. ad gradum magistri in
Fac. Theol. consequendum conscriptae. II 25). gr. 87 (XXVIII u.
360 S.) Gembloux, Duculot; Paris, Gabalda 1933. Fr 50.—. — Der
HI. Geist, der stets die Kirche leitet, hat auch dafiir gesorgt, daB
die bestellten Verkiinder der christlichen Lehre von Anfang an
die Lehre aus den rechten Quellen schopften und die rechten
Lehrnormen befolgten. Da die Lehrnormen eher zur Methode als
zum Gegenstand der christlichen Unterweisung gehoren, ist es
nicht zu verwundern, wenn in den ersten christlichen Jahrhunder-
ten noch nicht viel iiber dieselben nachgedacht und geschrieben
wurde. Aus den zerstreuten, aber doch bei einzelnen Schriftstel-
lern, wie bei Iremdus, ausfiihrlichen Angaben hat der Verf. ein
Bild der Lehre der ersten Viter iiber die Lehrnormen zusammen-
gestellt. Als einzelne Lehrnormen zdhlt er auf (S. IX): die goft-
liche Offenbarung, die HI. Schrift, die apostolische Tradition, das
Lehramt der Kirchen oder der Lehrer, die Glaubensbekenntnisse.
Einige Schriftsteller betonen oder iiberschitzen vielmehr die christ-
liche Gnosis als Quelle der Lehre. Ein wichtiger SchluBsatz lau-
tet: ,Die fundamentale und in gewissem Sinne einzige Norm ist
die Kirche selbst” (314; vgl. 103). Ich finde meine Auffassung
von der , Tradition im Hauptsinn“, wie sie in der Schrift ,,Der
Traditionsbegriff* (Miinster 1931) dargelegt ist, bestétigt. Er-
wiinscht wéire am Anfang oder SchluB des Werkes eine etwas
genauere Einteilung und Erkldrung der Normen. Die Offenbarung,
wenigstens im Sinne von geoffenbarter Wahrheit, ist eigentlich
keine Lehrnorm, sondern Gegenstand der Lehre, der nach einer
Norm als Gegenstand erkannt wird. Sie ist Norm nach der Art,
wie das Objekt Norm der Erkenntnis ist. Eine ldngere Bespre-
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chung des Werkes habe ich in der ThRev 33 (1934) 2171—219
verotfentlicht. Deneffe.
316. Wieter, Fr., Das Ringen des Evangeliums um die Seele
Chinas. Christus oder Konfuzius? (Allgemeine Missions-Studien,
14. Heft). gr. 8 (XI u. 184 S.) Giiterslon 1933, Berfelsmanim.
M 5.50; geb. M 1.—. — Die vorliegende Untersuchung stellt sich
drei Ziele. Sie will den Gegensatz zwischen Konfuzianismus und
Christentum herausstellen, das Heimweh nach Christus bei Meister
Kung und seiner Schule nachweisen, das Christentum als Erfiillung
des Konfuzianismus untersuchen, Daraus werden dann die prak-
tischen Folgerungen fiir die Missionierung Chinas herausgestellt.
Der Verfasser steht auf gldubigem, protestantischem Standpunkt
(sola-fides-Lehre, Welt und Mensch von Natur aus bdse u. a.).
Seine Polemik gegen einen christlich-konfuzianischen Synkretismus
bleibt innerhalb des protestantischen Lagers (vor allem gegen
Witte, Wilhelm und die Jerusalemer Konferenz), wenn er auch
im katholischen Lager (Schmidlin) gleichfalls zu weit gehende
Anpassungsforderungen feststellen zu konnen meint. Die neue
Wirklichkeit des Glaubens wird stark herausgestellt und in ge-
sunder Reaktion gegen den abendléndischen Rationalismus die
Selbstgeniigsamkeit des Konfuzianers auf das Schérfste abgelehnt.
Eine letzte, befriedigende Klarstellung des Problems wird jedoch
nur von der Fiille der katholischen Wahrheit her geschehen

konnen. Lutterbeck.
317. Hiéromoine Pierre, Notes d’ecclésiologie orthodoxe: Iré-
nikon 11 (1934) 147—167. — Im Verfolg der Darlegungen im

vorigen Jahrgang (111—139 253—269 409—446) bespricht Verf. die
kirchliche Neuordnung der Orthodoxie, besonders in den durch
den Krieg neugebildeten Lindern: die Lage der Patriarchen von
Moskau und Konstantinopel, die Neuerrichtung des Patriarchats
in Serbien (durch ,Wiederherstellung des alten Patriarchats von
Ypek“), die Ordnung der Diaspora von Nordamerika durch den
Patriarchen von Konstantinopel, desgleichen von Zentraleuropa
(Thyatira, Wien), die Ubernahme eines Teiles der in der Tschecho-
slowakei von Rom abgefallenen Katholiken, die zwischen Belgrad
und Konstantinopel schwankten. Trotz allen Berufens auf die
Canones von Chalcedon und die (Ubernahme der rémischen Rechte
nach dem Schisma zeigt sich iiberall, am meisten in Amerika,
,le chaos résultant du manque d’unité au sein des Eglises ortho-
doxes®. Kosters.
318. Marquardt, Generosus, 0. F. M,, Das Wunderpro-
blem in der deutschen protestantischen Theologie der Gegenwart.
gr. 80 (VIII u. 336 S.) Miinchen 1933, Hueber. M 825; geb.
M 9.50. — Eine Fiille von Anregungen fiir die Fundamentaltheo-
logie und zugleich einen guten Fiihrer durch die moderne prote-
stantische Theologie bietet M.s Werk. Der Verf. geht die einzel-
nen neueren Schulen durch: die religionsgeschichtliche (Troeltsch,
Bousset), die Ritschlsche Schule (Ritschl, Harnack, Wendland),
die modern-positive Theologie (Seeberg, Gruetzmacher), die Lu-
theraner (Hunzinger, Pfenningsdorf), die Biblizisten, endlich die
Theologie der Krisis (Barth, E. Brunner, Gogarten, Bultmann) und
untersucht ihre Stellung zum Wunderproblem. Die Behandlung
der einzelnen Schulen ist iibersichtlich und klar, Wiederholungen
werden nach Moglichkeit vermieden. Mit dem Wunderproblem
zusammenhéngende Fragen, besonders erkenntnistheoretischer Na-
tur, werden, soweit sie zum Versténdnis der einzelnen Systeme not-
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wendig sind, herangezogen und verhelfen, indem sie die letzte
Begriindung der dargelegten Auffassung aufweisen, zu einer kla-
reren und nutzbringenderen Auseinandersetzung. Verbindungslinien,.
die immer wieder zwischen den Schulen und den Vertretern der
einzelnen Schulen gezogen werden, sowie die persdnliche Stellung-
nahme verraten groBe Vertrautheit mit den Problemen und ein be-
sonnenes Urteil. Schiitt.
319. Christliche Welt 48 (1934) 1. Jahreshilfte. — Fiir den
Fundamentaitheologen sei notiert: W. Petersmann, Die ,,Theo-
logie der Krisis“ in Japan (27—30): will auf Grund von person-
lichen Besprechungen mit japanischen Theologen Ergénzungen
geben zu A. Keller, Weg der dialektischen Theologie durch die
kirchliche Welt (1931). — J. Naumann, Ein Mediziner fiir
Freiheit des Willens (34—38): bespricht C. R. H. Rabl, Das Pro-
blem der Willensfreiheit unter medizinischen und naturwissen-
schaftlichen Gesichtspunkten, das niemand ,vor einem Menschen-
alter fiir mdglich gehalten hitte. — E. Wendland, Die
Deutsche Glaubensbewegung (122—128 162—166): ,,Die Oifenba-
rung in Christus muB das Ubergeordnete bleiben (an dem sich alles.
andere fromme Erleben zu kldren hat)“, nicht aber ,,das, was der
Gegenwartsmensch fiir echt vélkisch hélt“. — ]J. Naumanun, Mo-
derne Naturfrommigkeit in ihrem Verhéltnis zur kirchlichen From-
migkeit dargestellt und beurteilt (191—195 2u44—249 294—208 341
bis 346 391—397): behandelt die allméhliche Loslosung der Na-
turfrémmigkeit von der Kirchenfrémmigkeit, die Eigenart der er-
steren (bedingt durch Erfolge und Grenzen der Naturwissenschaft,
unklarer pantheistischer Religionsbegriff), Urteile der prof. Theo-
logie iiber das gegenseitige Verhéltnis, Mdglichkeit einer Verstédn-
digung in gegenseitiger Ergénzung. Der Artikel enthdlt fleiBig ge-
sammeltes Material, dessen Beurteilung freilich frotz positiver:
Einstellung des Verf. nicht immer geteilt werden kann. Es wer-
den aber Wurzeln aufgedeckt von vielem, was sich in unseren
Tagen ausgewachsen hat. Kosters.
320. AllgEvLuthKZtg 67 (1934) 1. Jahreshilfte. — Fast der ge-
samte Inhalt besteht in Registrierung der Tageskdmpfe, die
durch die politische Neuordnung entstanden, und in Stellungnahme:
zu ihnen. Der kath. Theologe findet dabei nicht selten ein sym-
pathisches Sichbesinnen auf das Erbgut aus dem Vaterhause und
eine erfreuliche Entschiedenheif in seiner Verteidigung. Zugleich
zeigt sich sehr anschaulich der bekannte Mangel an einem bibli-
schen Fundament der Kirchenverfassung und, damit zusammen-
hiingend, einer straffen Einheit. Das einzelne aufzufiihren, ist nicht
moglich. Speciminis gratia sei hingewiesen auf den Artikel
Sub specie aeternitatis (635—638). — AuBerdem sei erwidhnt
W. Knopp, Die Religion der isléndischen Saga (255—277 296 f.
321—324 341 f. 367—371 412—414 436 f. 462464 484 f. 534 f.
554—556 579—581): Die in ihrer Veranlassung zeitbedingte, in-
haltlich aber dauerwertige, ausfiihrliche Arbeit bietet einen dan-
kenswerten Beitrag zur Religionsgeschichte, weil wir so iiber die
vielfach anderen Einfliissen ausgesetzte Edda hinaus zum 4&lteren
Religionsleben vorstoBen und damit leichter ein Bild von dem
Seelenleben gewinnen, wie es die christlichen Missionare vorfan-
den. Dabei ist allerdings festzuhalten, daB die ,,Saga“ nur einenm
ganz kleinen Ausschnitt bietet. Lehrreich, weil ganz in den Rah-
men dessen passend, was W. Schmidt und seine Mitarbeiter an-
derswo nachgewiesen haben, ist die Feststellung, dal die Saga
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eine ,,Zeit viel groBeren religiosen Besitzes voraussefzt, die damals
-aber voriiber war*, Ks.
321. Messaut, J.,, Les derniers manifestations du modernisme
et I'apologétique contemporaine — Loisy et Laberihonniére: Rev-
Thom 39 (1934) 32—86. — Der erste groBere Teil (32—72) iiber
Loisy sei, weil hier weniger in Befracht kommend, nur notiert.
Der zweite iiber Laberthonniére (im AnschluB an das Buch von
Thérése Friedel, 1931) entwickelt zunéchst einiges iiber das We-
sen der ,,Apologetik, das in den Satz ausmiindet: ,l’apologétique
purement rationelle est un art, wihrend der Name einer Wissen-
schaft der theologischen Apologetik zu reservieren sei; wohl des-
halb, weil erstere nur Wahrscheinlichkeit, letztere Sicherheit ver-
mittle. Ob das ganz zutrifft? Eine historisch-philosophischie Be-
weisfiilhrung kann zu einer sicheren Erkenntnis der durch Wunder
bezeugten Offenbarungstatsache fiihren und muB wissenschaftlich
genannt werden. Es geht heute doch nicht mehr an, bloB eine
aprioristische Gedankenentwicklung wissenschaftlich zu nennen. Im
iibrigen ist der bisweilen lebhaft gefiihrte Streit, ob die wissen-
schaftliche Fundamentaltheologie eine eigentlich theologische Dis-
ziplin sei oder micht, zu einem guten Teil ein Streit ums Worl. Ver-
stehi man unter ,,Fundamentaltheologie die rationale Begriindung
der Offenbarungstatsache, wie es schon nach den kirchlichen Ent-
scheidungen unvermeidlich ist, und unter ,,Theologie* die Glaubens-
wissenschaft, d. h. die Wissenschaft aus dem objektiven Glauben
mit Hilfe des (die Vernunft erleuchtenden) subjektiven Glaubens,
dann ist die Fundamentaltheologie sicher nicht eine streng theo-
logische Disziplin. Wohl ist der Glaube fiir Ausgangspunki, Me-
thodenwahl, Beweismittel und Zielpunkt der Fundamentaltheologie
von solchem EinfluB, daB wir von einer zur engeren Theologie ge-
hérigen, ihr zu- und untergeordneten Disziplin reden miissen. DaB
die Gnade nach molinistischer Auffassung ,un ormement extérieur
plaqué sur elle [la nature]“ sei, entsprichi sicher anicht den Tat-
sachen. — Gegeniiber der immaneniphilosophischen Auffassung
Laberthonniéres entwickelt M. die scholastische (thomistische) Er-
kenntnistheorie. Das ist gut, aber wohl nicht ausreichend. Der
Apologet tut doch wohl gut daran, der modernen Einstellung, so-
weit sie nicht Immanentismus und Modernismus ist, dadurch Rech-
nung zu iragen, daB zur Vorbereitung oder Ergénzung der syn-
thetischen Methode, wie es z. B. auch bei Garrigou-Lagrange ge-
schieht, die analytische Beweisfithrung, d. h. die Unfersuchung der
rationalen Motive fiir die mit dem tatséchlichen Glauben gegebene
{berzeugung von der Offenbarungstatsache beigezogen wird. Ks.
322. Brogger, J., Ernst Bergmanns Deutsche Nationalkirche:
ThGl 26 (1934) 153—161. — Der sehr begriiBenswerte, weil not-
wendige Aufsatz vermittelt zundchst den Inhalt des Buches so, dab
Bergmanns religiose Zukunftsentwiirfe, die mit seinen Worfen an-
gefiihrt sind, auf ihre Grundgedanken zuriickgefiihrt werden. Von
einer ausfiihrlichen Widerlegung sieht Verf. ab, mit Recht: sa-
pienti sat. Die Unkenntnis christlicher Lehre und theologischer
Wissenschaft paBt nicht zur Zuversicht der Darstellung. Es
ist verstdndlich, daB Verf. von dem Buche ,Erkenntnisgeist und
Muttergeist abgesehen hat: die in derb-drastischer Sprache ge-
botene totale Zuriickfilhrung des Religiésen auf das direkt Ge-
schlechtliche ist fiir das Empfinden auch reifer Menschen eine
starke Belastung. Aber so wird einem doch die extrem naturalisti-
sche Einstellung Bergmanns zur Evidenz klar. Uber Einzelfragen
zu disputieren hat da keinen Zweck. Ks.
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2. Heilige Schrift.

323. Cornely, R, S. J.-Merk, A, S. J., Introductionis in S.
Scripturae libros Compendium (Cursus Scripturae Sacrae V, 1) 11.
Aufl. 2 Bde. gr. 8 (XI u. 1092 S.; 10 paldograph. Tafeln) Paris
1934, Lethielleux. Fr 50.—. — Wenn ein wissenschaftliches Buch
in unsern Tagen seine 11. Aufl. erlebt, zeugt das allein schon
von seinem nichf gewdhnlichen Wert. Die vorliegende neue Aufl.
gleicht im wesentlichen der 1927 erschienenen, von M. stark umge-
arbeiteten 9. Aufl. Schon die 1929 folgende 10. brachte auBer
einer feilweisen Neubearbeitung der Abhandlung iiber die Schrift-
inspiration in den Nr. 550 553 556—559 — dabei verfritt M. nun-
mehr die psychologische Verbalinspiration in ihrer geméBigten
Form, die er aber mif Recht von der bisher vertretemen Realinspi-
ration nicht sehr verschieden wissen mdchte — 5 S. Additamenta
und mehrere neue paldographische Tafeln in Lichtdruck. Die Addi-
tamenta wurden in der 11. Aufl. noch um 1 S. vermehrt. Im
iibrigen hat sich der Herausgeber darauf beschrédnkt, die neuere
Literatur nachzutragen und einige Fehler auszumerzen. Ein gliick-
licher Gedanke war es, am FuBe jeder Seite die Randnummern
hinzuzufiigen. Brinkmann.

324, %unker, H., Das Buch Deuteronomium iibersetzt u. er-
klart (Die HI. Schrift des A. T., Bd. II, Abt. 2). gr. 8 (X u.
144 S.) Bonn 1933, Hanstein. M 4.80; geb. M 6.40. — Der Verf.
gibt im vorliegenden neuen Kommentar zum Deuteronomium zu-
ndchst auf 21 Seifen einen klaren Uberblick iiber den gegenwdr-
tigen Stand der Forschung zur Entstehung des Buches und macht
den Leser mit den hauptsédchlichsten Losungen bekannt, die von
katholischer wie nichtkatholischer Seite gegeben werden. Er selbst
bekennt sich, entsprechend der Entscheidung der Bibelkommission
vom 27. Juni 1906, zum mosaischen Ursprung des Deuteronomiums,
dem jedoch eine spéitere Weiterentwicklung in der sprachlichen
Form wie in der sachlichen Ausgestaltung des Inhaltes nicht
widerspreche; denn auch das heutige rémische Brevier werde noch
offiziell als ,vom Tridentinischen Konzil wiederhergestellt und
von Pius V. herausgegeben bezeichnet, obwohl es seitdem bedeu-
tende HAnderungen und Erweiterungen erfahren habe. Von der
genauen Feststellung der Entwickelung, die die deuteronomischen
Gesefze im Laufe der Zeit durchgemacht haben sollen, wird
begreiflicherweise abgesehen. In der Einzelerkldrung 148t der
Verf., so weit der Raum es gestattet, auch andere Autoren zu Wort
kommen. Dabei schlieBt er sich in vielen Punkten der Auffassung
von Fr. von Hummelauer, Commentarius in Deuteronomium (Cur-
sus Scripturae Sacrae) Paris 1901, an. Br.

325, Condamin, A, S. J., Poeémes de la Bible. Avec une
Introduction sur la strophique hébraique. gr. 8 (VII u. 285 S.)
Paris 1933, Beauchesne. Fr 36.—. — Was C. bietet, soll nicht
ein eigentlicher Kommentar ausgewdhlter Geséinge der Bibel sein,
sondern vielmehr eine Erlduterung der von ihm schon in den Kom-
mentaren zu Isaias und Jeremias vertretenen Strophentheorie an
Hand von Beispielen, die den Propheten, den Weisheitsbiichern
und vor allem den Psalmen entnommen sind. Von den 150 Psalmen
werden 32 in strophischer Gliederung mit jeweiliger kurzer Ein-
fiinrung wiedergegeben. Die Grundséfze fiir die Vers- und Stro-
pheneinteilung kommen in der Einleitung ausfiihrlich zur Sprache.
Als Haupteinteilungsnorm habe die Sinneinheit zu gelten. Dazu
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kiimen als Hilfsnormen Parallelismus und Symmeirie, gelegentlich
auch Kehrreim, ,selah® und von den Masoreten iiberlieferfe Text-
gliederung. Auf Grund dieser Normen ergébe sich als gewdhnliches
Schema fiir die Gesdnge der Bibel die Gliederung in Sirophe,
Gegenstrophe und Mittelstrophe (= Zenner ,Wechselstrophe®).
Dieser Aufbau lasse darauf schlieBen, daB die Gesdnge, jedenfalls
urspriinglich, von zwei Chdren im Wechselgesang vorgeiragen
worden seien. In den spéteren Geséingen sei ein offenbarer Nieder-
gang der hebr. Poesie beziiglich des harmonischen Aufbaues und
der Reinheit des Parallelismus festzustellen. Dafiir habe man
sich mehr auf Wortspielereien und ,Akrostichen verlegt. In der
Anwendung seiner Strophentheorie muB der Verf. freilich zugeben,
daB sich nicht alle Gesidnge der Bibel glatt in Strophen aufteilen
lassen. Er hat die schwierigeren Stiicke im 2. Teile eigens be-
handelt. Hier glaubt er nicht selten, auf Grund des strophischen
Aufbaves und der Gedankenverbindung berechtigt zu sein, einen
oder mehrere Verse umzustellen. So vermeidet er es bis auf we-
nige Ausnahmen, Verse oder Versteile als bloBe Glossen auszi-
scheiden. Wenn z. B. Prov 9, 7—12 nur an falscher Stelle ein-
gesetzl ist, wird damit natiirlich seine Echtheit noch nicht in Frage
gestellt. In einem Anhang werden zum Vergleich ein babylonischer
Gesang aus dem 19. Jahrh. v. Chr. und ein assyrischer aus dem
1. Jahrh. v. Chr. beigefiigt. — So anregend C.s Arbeit ist, kann
man sich doch des Eindruckes nicht erwehren, daB die Anwen-
dung der Strophentheorie noch in vielen Féllen selr problematisch
ist. Man wird kaum zwei Autoren finden, die sich in der Vers-
und Stropheneinteilung einig sind. Schon ein bloBer Vergleich
der vorliegenden Arbeit mit der vor kurzem erschienenen Psalmen-
iibersetzung von A. Rembold (vgl. Schol 8 [1933] 280 f.) wird
einen davon iiberzeugen. Damit soll aber der Wert der sorgfél-
tigen und anregenden Arbeit nicht herabgesetzt werden. Br.
326. Courte, Edouard, Le Psaume vingt-deuxiéme au point
de vue ecdotique, exégétique, de la forme ainsi qu’au point de vue
messianique et dans la liturgie. gr. 8 (VIII u. 144 S.) Paris 1933,
Geuthner. Fr 60.—. — Der vollstdndige Titel gibt schon Aufschlub
iiber den Inhalt und die Einteilung der vorliegenden Arbeit. Der
1. Teil sucht auf der Grundlage des masoretischen Textes text-
kritisch den urspriinglichen Wortlaut des Ps. herauszuarbeiten,
der anschlieBend hebréisch und in franzdsischer Ubersefzung ab-
gedruckt wird. Daran schlieBt sich eine schematische Ubersicht
iiber seinen strophischen Aufbau, wo der Verf. z. T. eigene Wege
gehi. Es folgt der 2. Teil mit der eigentlichen sachlichen Erkld-
rung, die in allen wesentlichen Punkten im Sinne der iiberlieferten
katholischen Exegese gehalten ist. Der 3. Teil gibt im einzelnen
BufschluB iiber den technischen Aufbau (Parallelismus, Allitera-
tionen, Metrik, Strophenbau), die literarische Einheit, den davidi-
schen Ursprung und damit zusammenhéngend iiber die Abfassungs-
zeit des Ps., wihrend der Verf. im 4. Teile auf Grund der jiidi-
schen und christlichen Uberlieferung der Frage nachgeht, ob und
inwieweit wir es im vorliegenden Falle mit einem messianischen
Ps. zu tun haben. Ein kurzer Uberblick iiber die liturgische Ver-
wendung des Ps. bei den Juden und in den verschiedemen christ-
lichen Riten schlieBt als 5. Teil das Werk ab. — Der Wert der
Arbeit ist weniger in neuen Forschungsergebnissen zu suchen, son-
dern liegt vielmehr darin, daB uns hier ein griindlicher, allseitiger
Kommentar zum 22. (21.) Ps. geboten wird. Daran hindert nicht,
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daB mancher dem Verf. in seiner Stropheneinteilung, sowie in der
Auffassung des einen oder anderen Verses nicht unbedingt zustim-
men wird. Br.
327. Marieés, L. Etudes préliminaires a I’édition de Diodore
de Tarse sur les Psaumes (Collection d’Etudes anciennes). gr. 8°
(184 S.) Paris 1933, Sociéte d’édition ,Les Belles Lettres®.
Fr 30.—. — Gerade hat Staab in seinem wertvollen Textband
nPauluskommentare aus der griechischen Kirche. Aus Katenenhand-
schriften gesammelt” uns einen groBen Teil des Romerkommentars
des Diodor von Tarsus wiedergeschenkt, da erscheint diese Vor-
arbeit fiir die Veroffentlichung eines Psalmenkommentars, der uns
in 5 Handschriften (Coislin. gr. 275; Paris. gr. 168; Athos Laura
© 70; Messan. 38; Vindob. 8) erhalten ist. (Drei weitere Hand-
schriften, Vat. gr. 627 u. 718; Ottob. gr. 74, konnen unberiicksichtigt
bleiben, da sie offenbar nur Abschriften von Messan. 38 smd]
Coislin. und Vindob. geben den Kommentar als Mittelstiick einer
Katene, die drei andern dagegen allein. Der Kommentar ist in
allen Handschriften, jedenfalls so wie sie uns vorliegen (ob feil-
weise nur wegen Unvollstdndigkeit, 18Bt sich nicht mehr fest-
steuen] anonym mit Ausnahme von Coislin., wo er den Titel trigt:
.. GO @ovig "Avactaciov pntgomolitov Ntro.uxg Da sich aber ge-
rade hier von den aus der Katenenforschung bekannten 82 Anasta-
sius-Fragmenten 72 und von den 93 bekannten Fragmeaten des
Diodor von Tarsus 75 finden, glaubt M. schlieBen zu diirfen, daB
Anastasius um 700 n. Chr. einen ihm vorliegenden anonymen Psal-
menkommentar des Diodor von Tarsus diktiert habe, dem man
darum in einem Exemplar die Uberschrift gab: ... dnd @wviig
*Avaotaciov wt.h’, wihrend die anderen HAbschriften als anonym
weitergegeben wurden. Eine genauere Untersuchung des Inhaltes
bestdrkt M. darin, daB er einen Psalmenkommentar aus der
Antiochener Schule vor sich habe, der im einzelnen enge Ver-
wandtschaft mit dem Genesiskommentar des Diodor von Tarsus
und den von Staab veroffentlichfen Fragmenten seines R&mer-
kommentars aufweise, die auf den gemeinsamen Autor aller drei
Kommentare schlieBen lasse. Bt
328. Fischer, J., Die hebrdischen Bibelzitate des Scholasti-
kers Odo. Ein bedeutsamer Fund fiir die Geschichte des hebréi-
schen Bibeltextes. gr. 8 (47 S. u. 1 Faksimile) Rom 1934, Pont.
Inst. Bibl. (Sonderabdruck aus Biblica 15 [1934] 50—93). — Es
handelt sich um das Ms Nr. 317 (B 14, 33, 548) im Trinity Col-
lege zu Cambridge, das Landgraf aufgefunden hat und demndchst
herausgeben wird. Der Verfasser des Ms nennt sich Odo und muB
nach Landgraf ,nicht spdter als Ende des 12., hochstens anfangs
des 13. Jahrhunderts geschrieben haben® (4). N&heres 4Bt sich
einstweilen ilber ihn nicht feststellen. Er hat sein gelehries Werk,
das nach F. in unserm Ms nur in einer Abschrift vorliegt, ver-
faBt, um die Juden zu bekehren, und darum nicht weniger als
78 hebr. Bibeltexte aus den verschiedensten Biichern des A. T.,
die zusammen an Umfang das Buch Joel iibertreffen wiirden, in
den lateinischen Text eingestreut. Davon sind nur die ersten 4 vo-
kalisiert, und zwar nach einem Punktationssystem, das nach F.
vermutlich eine Vorstufe des tiberischen darstellt. Auch in der
Orthographie ist ein Unterschied von den meisten masoretischen
Bibeln festzustellen, sofern die Matres lectionis viel hiufiger ge-
schrieben werden als gewohnlich. Aber vor allem weicht auch
der eigentliche Konsonantentext hier und da vom masoretischen
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ab, ein Zeichen, daB er von der letzten masoretischen Uniformie-
rung verschont geblieben ist. Das Ms. ist darum bei dem Mangel
an vormasoretischen hebr. Bibeltexten fiir die Textgeschichte des
B. T. zweifellos von groBer Bedeufung. Br.
329. Lagrange, M.-]J., O. P., Introduction a I’étude du Nou-
veau Testament, premiére partie: Histoire ancienne du Canon du
Nouveau Testament (Etudes bibliques) gr. 8° (188 S.) Paris 1933,
Gabalda. Fr 30.—. — Nach der protestantischen, von Harnack,
Lietzmann, Monceau und anderen vertretenen Anschauung hat sich
die Kirche ihr N. T. im wesentlichen zwischen 170 u. 200 selbst
geschaffen, indem sie aus der Menge der christlichen Erbauungs-
biicher eine beschrdnkte Anzahl auswihlte. Demgegeniiber zeigt
L. in der vorliegenden Arbeit an Hand der altchristlichen Uber-
lieferung, daB die Biicher des N. T. nichf letztlich deshalb ihre
iiberragende Bedeutung erhalten haben, weil sie von der Kirche zu-
sammen mit den Biichern des A. T. beim Gottesdienst vorgeleset
und schlieBlich in den Kanon aufgenommen wurden, sondern daB
vielmehr ihre Autoritdt das Urspriingliche ist, die letztlich unmit-
telbar oder doch mittelbar (Mk u. Lk) auf ihren apostolischen
Ursprung zuriickgeht. Die meisten katholischen Theologen, dar-
unter Franzelin, Pesch, Bea u. a. hitten zwar die Apostolizitét
als Unterscheidungsmerkmal fiir die Inspiration und Kanonizitét
abgelehnt, ohne jedoch etwas Positives an dessen Stelle zu setzerl.
Nach L. konnte Gott die Tatsache der Inspiration fiir alle 27
Biicher des N. T. unter einer allgemeinen Formel offenbare.
Sie sei enthalten in der Vollmachf und Sendung der Apostel durch
Christus zur Verwirklichung der Griindung der Kirche. Wer wirk-
lich als Apostel im Namen Gottes und mit seiner Autoritdf rede,
bekenne, daB er sein Werkzeug sei und unter seiner Inspiration
handle. So ergebe sich von selbst die Haltung der Kirche beziig-
lich dieser 27 Biicher: Unterwerfung unter die von Jesus Chrisfus
auserwihlten Diener seines Wortes. — Ob der apostolische Ur-
sprung allein fiir die Aufnahme der 27 Biicher des N. T. in
den Kanon der HI. Schrift den Ausschlag gegeben hat, mag da-
hingestellt bleiben; jedenfalls 1Bt sich micht leugnen, daB er inm
der alten Kirche fiir die Bewertung der christlichen Literatur eine
bedeutende Rolle spielf. Br.
330. Willam, Fr. M. Das Leben Jesu im Lande wund
Volke Israel. 3. verb. Aufl. gr. 8 (XII u. 529 S.; 1 Karte u. 33
Bilder in Lichtdruck). Freiburg i. Br. 1934, Herder. M 5.80; Lw.
M 150. — Allein die Tatsache, daB innerhalb eines Jahres die
3. Aufl, erscheinen konnte, zeugt davon, wie weit W.s Leben Jesu
dem Bediirfnis der Zeit entgegenkommt. Wer selbst aus eigener
Anschauung Paléstina kennt, kann sich auf jeder Seite von der
Gediegenheit der Darstellung iiberzeugen. Nicht Phantasiebilder
zeichnet der Verf., wie man sie in manchen anderen Jesu-Leben
findet, sondern das geschichtliche Bild Jesu, wie es sich nach den
Berichten der Evangelien auf dem geschichtlichen und landschaft-
lichen Hintergrunde Paldstinas abhebt (vgl. Schol 8 [1933] 597).
Dabei versteht er es meisterhaff, Personen und ihre Beziehungen
psychologisch einfithlend in einer Weise zu deuten, daB sie dem
Leser bei aller Sachlichkeit personlich nahegebracht werden. Der
Verf. hat in dankenswerter Weise die Gelegenheit der neuen Aufl.
benutzt, einige unwesentliche Verbesserungen anzubringen und vor
allem ein 15 Seiten langes Personen- und Sachregister anzufiigen.
Die eingestreuten Uberblicke, die auch fiir solche Leser, die nicht
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schon damit vertraut sind, den Rahmen fiir das Leben Jesu schaf-
fen sollen, sind zum Gliick nicht, wie es gelegentlich in wohl-
meinender Absicht angeregt wurde, verkiirzf worden. Br.
331. Watzinger, C., Denkmiler Paléstinas. Eine Einfilthrung
in die Archiologie des Heiligen Landes. I. Teil: Von den An-
fingen bis zum Ende der israelitischen Konigszeit. gr. 8 (VIIT
u. 117 S.; 1 Karte u. 40 Tafeln mit 88 Abbildungen u. 10 Abbil-
dungen im Text) Leipzig 1933, Hinrichs. M 7.—. — Die Ausgra-
bungen im HIl. Lande haben nach dem Welfkriege sowohl an Um-
fang wie an Methode einen ungeahnten Aufschwung genomimeu,
und damit sind auch die Grabungsberichte mif ihren ungezidhlten
Einzelheiten stdndig gewachsen. Aber es fehlte bisher moch an
einer alle Ergebnisse kurz zusammenfassenden Darstellung, die es
erleichtert, die Funde fiir das Geschichisbild des alten Paldstina
auszuwerten. Diese Arbeit hat nun W. in Angriff genmommen, der
unter der Leitung von Th. Wiegand zusammen mit W. Bachmanm
und K. Wulzinger wiahrend des Weltkrieges an topographischen
und archdologischen Untersuchungen in der Wiiste siidl. von Juda,
in Petra, Jerusalem, Damaskus, Palmyra und an der phonizischen
Kiiste teilnahm. Nach einem kurzen Uberblick iiber die Geschichte
der Ausgrabungen in Paldstina behandelt der Verf. im vorliegen-
den 1. Teilbiandchen in 4 Abschanitten die Friihzeit (&ltere, mitt-
lere und jiingere Steinzeit), die kanandische Epoche, gewdhnlich
als Bronzezeit bezeichnet, die Zeit der Wanderungen und Kémpfe,
die mit dem Beginn der Eisenzeit zusammenfallt, und endlich die
israelitische Konigszeit. Die jahrtausendelang im Boden Paldsti-
nas verborgenen Uberreste erscheinen als ebenso viele unparteiliche
Zeugen seiner Geschichte und Kultur und ihrer Beziehung zu den
anderen Kulturen des Ostens, vorab der #gyptischen, und werden
dem Leser in den zahlreichen Abbildungen, zum gréBtem Teil im
Lichtdruck, anschaulich vor Augen gefiihrt. Ein 2. Teilbéndchen
wird die folgende Zeit bis zum Ausgange der Antike behandeln. Br..
332, (Polzl, Franz ) Tanitzer Theodor, Kommen-
tar zum Evangelium des hl. Matthéus mit AusschluB der Leidens-
geschichte (KurzgefaBter Kommentar zu den vier hl. Ev. Bd. Iy
4. verb., vbllig neubearb. Aufl. gr. 8 (XX u. 451 S.) Graz 1932,
Styria. M 12.—. — Mit dieser Neuauflage des schon seit einigen
Jahren vergriffenen Mt-Kommentars haben wir eigentlich ein ganz
neues Werk vor uns; so sehr hat das Werk Pdlzls von seinem Her-
ausgeber, dem gegenwdrtigen Kardinal und Erzbischof von Wien,
eine Umarbeitung erfahren. Vor allem war es das Bestreben, dem
Kommentar zeitgemdB zu gestalten, und darum haben die neueren
Arbeiten, besonders das Kommentarwerk von Strack-Billerbeck
weitgehende Beriicksichtigung gefunden. Die Einleitung wurde
zwar mit Riicksicht auf den Preis des Buches bedeutend gekiirzt,
gibt aber einen guten Uberblick iiber die neueren Losungsversuche:
der synoptischen Frage auf kath. Seite. Fiir andere Einleitungs-
fragen, wie die Ursprache des Mt-Evangeliums, die ersten Leser
und Zweck des Ev., Abfassungszeit, Einheit und Integritdf, wird
auf die 3. Aufl. oder auf die Einleitungswerke von Gutjahr, Holz-
meister, Sickenberger, Vogels und Meinertz verwiesen. Leider ist
dem Bestreben nach Kiirze auch das Literaturverzeichmis zum
Opfer gefallen. Aber das hindert nicht, daB gerade diese Neu-
bearbeitung sicher ,zum besseren Verstdndnis des heiligen Got-
teswortes bei den Theologiestudierenden beitragen wird, fiir
die der Kommentar ja in erster Linie bestimmt ist. Br.
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333, Schniewind, J., Das Evangelium nach Markus iiber-
setzt u. erkldrt; Strathmann, H, Die Entstehung u. der Wori-
laut (Text) des N. T. (Das Neue Testament Deutsch, hrsg. von
P. Althaus u. Joh. Behm, 1. Teilbdndchen) gr. 8° (200 S.) Gottin-
gen 1933, Vandenhoeck u. Ruprecht. M 7.20; Subskr. M 5.80. —
In dem vorliegenden 1. Teilbéindchen des neuen Gottinger Bibel-
werkes (vgl. zum 2. Bd. [Teilbdch. 5—8] Schol 9 [1934] 268 f.)
behandelt Str. auf 3% S. kurz die Entstehung und Textgeschichte
des N. T. vom liberalen Standpunkte aus. So ist es nicht ver-
wunderlich, daB er in den Evangelien vielfache Widerspriiche (2),
sowie zahlreiche unbeabsichtigte und beabsichtigte Hnderungen
glaubt feststellen zu miissen (11). Diesen Standpunkt teilt auch
Schn. Fiir ihn gibt es ,keinerlei @uBere Biirgschaft fiir den In-
halt unmserer Evangelien“ (38). Die Zweiquellentheorie scheint
ihm gesichert (36), erkldre aber allein nicht alles. Der Form-
geschichte legt er fiir die Entstehung der Evangelien groBe Bedeu-
fung bei. DaB Markus der Verf. sei, sehe nach ,,guter Uberlie-
ferung* aus. Beziiglich der Abfassungszeit scheine die Zersto-
rung Jerusalems nirgends vorausgesetzi zu werden (40 f.). In der
Erkldrung zeigt der Verf. durchweg Mé&Bigung und Besonnenheit.
Die Taufvision am Jordan ist ihm ein bildhaftes Schauen des Gei-
stes, das nicht psychologisch zu ergriinden sei (45 ff.). Er lehnt
es ab, die Worte Jesu iiber den Zweck seiner Gleichnisreden mit
Jillicher als nachtrégliche Deutung der MiBerfolge Jesu durch die
Urgemeinde anzusprechen, sondern will sie von dem ,,Messias-
Geheimnis® verstanden wissen, wie es uns auch bei den Wundern
begegne, wenn Jesus den Geheilten Stillschweigen auferlege. Die
Gleichnisse seien an sich klar und durchsichtig, nur der tiefere
messianische Sinn bleibe den Juden verborgen (72 f.). Betreffs
der Wunder teilt der Verf. nicht den Standpunkt derer, die jedes
Wunder als ,,Durchbrechung der Naturgesetze“ von vornherein ab-
lehnen. Dabei will er freilich in den Wundern des Evangeliums
keinen Beweis der Gottessohnschaft Jesu sehen (80). Er gibt fer-
ner zu, daB die Botschaft vom leeren Grab auch eine Erkldrung der
Osterbotschaft fordere, die mit Vermutungen iiber Scheintod nicht
gegeben werde, aber sie sei doch nirgends im N. T. etwas in sich
Wichtiges. Mk 16, 9—20 mochte er als die #lteste Evangelien-
harmonie bezeichnen, die noch in apostolischer Zeit dem 2. Evan-
gelium angefiigt worden sei. Br.

334, Dirksen, Aloys H, C. PP. S, The New Testament
‘Concept of Metanoia. gr. 8 (XI u. 256 S.) Washingfon, D. (68
1932, The Catholic University of America. — In der vorliegenden
Dolktorarbeit untersucht der Verf. den Begriff der pevdvow und
des entsprechenden Zeitwortes petavoeiy in der Umwelt des N. T.,
um daraus auf seine Bedeutung im N. T. selbst zu schlieBen; denn
da die beiden Worte im N. T. ohne weitere Erkldrung gebrauchf
werden, miissen sie notwendig in der damals gebrduchlichen Be-
deutung verstanden werden. Der Verf. kommi zu dem Ergebnis,
daB sie im klassischen Griechisch zunichst eine bloBe Sinnesénde-
tung bedeuten, daB sie aber auch schon in der Bedeutung einer
gefiihlsbetonten Sinnesdnderung vorkommen. Im Hellenistischen
tritt das Gefiihlsmoment mehr in den Vordergrund. Im A. T. ist
die Terminologie schwankend. Die LXX brauchen petovoelv ab~
‘wechselnd mit émoroépew. In der spéteren auBerkanonischen jii-
dischen Literatur (Sibyllinen, Testament der 12 Patriarchen, Philo,
Josephus) sind pevdvowr und perovoeiv offenbar gleichbedeutend mit
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dem rabbinischen ,,teSubah“ und ,,‘asah teSubah‘, d. h. sie bezeich-
nen ,BuBe“ und ,BuBe tun“, was Reue, Bekenntnis, Besserung
und Genugtuung einschlieBt. In derselben Bedeutung finden wir
die beiden Worte in der christlichen Uberlieferung, angefangen von
den apostolischen Vétern bis hinab ins 16. Jahrhundert. Das muB
also auch ihre Bedeutung im N. T. sein, und eine Nachpriifung
der ntl. Texte bestédtigt das. Die lat. Ubersetzungen geben sie da-
rum mit Recht mit ,,poenitentia® und ,,poenitentiam agere“, und
nicht, wie z. B. Erasmus spater wollte, mit ,resipiscentia® und
nresipiscere” wieder. Die Reformatoren haben also den nil. Be-
griff der pevdvow. eingeengt, indem sie darunter nur eine Sinnes-
anderung des Siinders, verbunden mit Vertrauen auf die verzei-
hende Barmherzigkeit Gottes, verstehen. Ein besonderer Vorzug
der Arbeit liegt in der kurzen und klaren Zusammenfassung der
Ergebnisse am Schlusse der einzelnen Abschnitte, die die Uber-
sichtlichkeit bedeutend erhdht. Br.
335. Hauck, Fr., Die katholischen Briefe iibersetzt und er-
klart (Das Neue Testament Deutsch, hrsg. v. Paul Althaus u. Joh.
Behm. 10. Teilbdch.) gr. 8° (158 S.) Goéttingen 1933, Vandenhoeck
u. Ruprecht. kart. einzeln M 5.60; im Gesamtbezug M 4.70. —
Nachdem H. schon 1926 in dem von Zahn herausgegebenen Komm.
z. N. T. den Brief des Jakobus bearbeitet hatte, legt er nun im
Rahmen des ,Neuen Gottinger Bibelwerkes” (vgl. Schol 9 [1934]
268 f.) eine kurze Erklédrung der 7 kathol. Briefe vor, worin er sich
redlich bemiiht, das tiefe und fiir das christl. Leben wertvolle Ge-
‘dankengut dieser Schriften des N. T. fiir weitere Kreise zu heben.
Dabei kommt gerade auch der Jakobusbrief, gegen den Luther eine
besondere Abneigung zeigte, wieder zu Ehren. Seine Befonung der
guten Werke wird in einem eigenen Exkurs iiber ,,Glaube u. Werke
bei Paulus“ als Ergénzung zu Pauli Rechtfertigungslehre aus
dem Glauben gewiirdigt (20 f.). Auch bei Paulus flossen die gu-
ten Werke mit innerer Notwendigkeit aus der Erneuerung des Men-
schen durch den Zusammenschlu% mit Christus im Glauben. Dabei
faBt H. die Rechtfertigung aus dem Glauben natiirlich im prote-
stantischen Sinne, wenn er sagt, um dieser Haltung des Glaubens
willen lasse Goit den Menschen gnadenweise fiir gerecht gelten.
Beziiglich der Echtheit der kathol. Briefe ist der Verf. leider der
Ansicht, daB wohl bei allen eine gewollte Verkleidung unter dem
Namen eines Apostels statthabe, die freilich in damaliger Zeit
nicht als unredlich gegolten habe. Nur bei 2 Petr streife sie an
bewuBte T&uschung (2). 2 und 3 Joh seien sicher vom selben
Verfasser, der wahrscheinlich auch das 4. Evangelium und 1 Joh
geschrieben habe, aber es sei schwerlich der Apostel Johannes ge-
wesen (151). 1 Joh 2, 21 soll auf ein friiheres Schreiben hin-
weisen [2 Joh P] (127); aber das diirfte sich doch aus dem Aor.
#yooypo. schwerlich folgern lassen, der wohl einfach als Aor. epi-
stolaris zu verstehen ist. 2 Petr soll unbedingt von Jud abhéngig
und als jiingste Schrift des N. T. nicht vor der ersten Hilfte des
2. Jahrhunderts entstanden sein (79 f.). Jak sei wahrscheinlich
eine jiidische Grundschrift mit christlicher Bearbeitung, die sich
trotz des Ausdruckes ,,an die 12 Stdmme in der Zerstreuung® an
alle Christen wende (4 f.). Jud sei friihestens am Ende der
apostolischen Zeit in dem hellenistischen Teil der Kirche geschrie-
ben (100). Es macht sich auch in dem vorliegenden Kommentar
-trotz mancher wertvollen Anregung wieder das Unsichere und Un-
befriedigende einer Erkldrung stark bemerkbar, die das unwandel-
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bare Fundament der Inspiration verlassen hat und héchstens nocle
gelegentlich eine personliche Inspiration des Verf. im weiteren
Sinne anzunehmen geneigt ist. Katholische Literatur wird nir-
gends erwihnt. Br.
336. Schiitz, Roland, Die Offenbarung des Johanines und
Kaiser Domitian. (Forsch. z. Rel. u. Lif. d. A. u. N. T., neue
Folge, 32. Heft) gr. 80 (67 S. u. 2 Tafeln) Gottingen 1933, Van-
denhoeck u. Ruprecht. M 4.50. — Der Verfasser nimmt in der
vorliegenden Arbeit Stellung sowohl gegen die einseitige traditions-
geschichtliche Erkldrung Gunkels wie gegen die ausschlieBlich
eschatologische Auffassung Lohmeyers. Nach ihm wird nur eine
gem#Bigte zeitgeschichtliche Erkldrung der Wahrheit gerecht. Er
will darum den von Weizsécker vorgeschlagenen Versuch machen,
,die Grenzen zu bestimmen zwischen den historisch begriindefen
oder gefdrbten Bildern und den aus der apokalyptischen Phantasie
stammenden (13). Wenn man den zeitgeschichtlichen Hinter-
grund iiberschaue und Einzelheiten der Offenbarung auf ihn be-
ziehe, miisse man notwendig erkennen, wie nahe es liege, die Bil-
der der Apokalypse vom Weltreich und seinem Beherrscher auf
Rom und das Kaisertum zu deuten. Mit Hilfe anderer Apokalypsen:
komme man auf Domitian als den angegriffenen Weltherrscier.
Auf ihn deute auch die geheimnisvolle Zahl 666 bzw. 616, die der
Verf. aus einer als Zahl ins Lateinische hiniibergelesenen Miinz-
umschrift aus dem 16. Regierungsjahr des Domitian erkldren
mochte. Diese Umschrift hieBe griechisch AK| i’ und lateinisch
DCXVI (Domitianus Caesar XVI, oder als Zahl gelesen 616).
Wenn bei dem Hiniiberlesen ins Lateinische das griechische Jah-
reszeichen | falschlich als L mitgelesen wiirde, bekomme man
DCLXVI (666). Br.

3. Dogmatik und Dogmengeschichte.

331. Pesch, Chr., S. J., Compendium Theologiae Dogmaticae.
Tom. II. De Deo uno. De Deo frino. De Deo creante et elevante.
De Deo fine ultimo. Ed. 5. gr. 8 (VIII u. 292 S.) Friburgi Brisg.
1934, Herder. M 6.—; geb. M 7.50. — Das Compendium voi
Pesch beginnt mit diesem Band in 5. Auflage zu erscheinen. Der
angewandte Manuldruck hat den doppelten Vorteil, daB der Text
von P. Pesch unversindert geblieben ist und der Preis des Bandes
verhdlinismaBig niedrig gehalten werden konnte. Wie im Vorwort
gesagt wird, sind nur ein paar Worte in Nr. 58 gedndert. Es sei
gestattef, hier iiber diese kleine Anderung Rechenschaft abzulegen.
Vorher stand dort der Satz: ,Quia Deus est physice immutabilis,
etiam moraliter immutabilis est, ut non possit mutare decreta sua.*
Es wird also die physische Unverédnderlichkeit Gottes einfachhin
als Grund angefiihrt, warum er seine Beschliisse nicht #indern kann.
Diese Begriindung scheint aber nicht stichhaltig zu sein. Denn
Gott konnte ohne jedes Schopfungsdekret sein, und in diesem Falle
wire er physisch nicht anders, als er jefzt ist. Er konnte auch,
wenn er es von Ewigkeit her so gewollt hétte, ein anderes Schop-
fungsdekret haben, als er jetzt hat. Und doch wire er physisch
nicht anders, als er jetzt ist. Daher wiirde eine Anderung eines
einmal gefaBten Beschlusses auch ohne physische Verdnderung in
Gott vor sich gehen, und somit kann man nicht aus der physischen
Unverénderlichkeit Gottes ohmne weiteres auf die moralische Un-
verdnderlichkeit schlieBen. Die Griinde fiir die tatsdchlich vor-
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handene moralische Unveréinderlichkeit sind anderswo zu suchen,
etwa in dieser Richtung: Die Anderung eines Beschlusses wiirde
eine Unvollkommenheit in Gott hineintragen, sei es eine Unvoll-
kommenheit des Verstandes, der die Verhaltnisse micht von Ewig-
keit her vollkommen durchschaute, sei es eine Unvollkommenheit
des Willens, der bei gleichbleibender Erkenntnis in einer gewissen
Wankelmiitigkeit seine Beschliisse dnderte. Daher ist die Begriin-
dungspartikel ,,quia“ in dem angefiihrten Satz ausgelassen und so
gesagt: ,Deus non solum physice, verum etiam moraliter immi-
tabilis est, ifa ut non possit mutare decreta sua.“ Es ist Lercher
zuzustimmen, der (Institutiones Theol. Dogm. II2 [Oeniponte
1934] n. 106, alinea 2) sagt: ,,Ex eo, quod Deus physice immuta-
bilis est, non immediate inferre licet, eum moraliter immutabilem
esse. Deneffe.
338. Diekamp, F., Theologiae Dogmaticae Manuale. Juxta
editionem sextam versionem latinam curavit Ad. M. Hoffmann
0. P., Vol. Il. De Deo creatore. De redemptione per Jesum
Christum, 8° (X u. 454 S.) Parisiis, Tornaci, Romae 1933, Desclée
et Soc. Belgas 7.—; geb. Belgas 9.80. — In rascher Folge erscheint
schon der zweite Band der lateinischen Ubersetzung von Die-
kamps hochgeschitzter Dogmatik. Vgl. Schol 8 (1933) 608. —
Im Tex{ des Ubersetzers sind mir einige sprachliche Kleinigkeiten
aufgefallen. Das affinet sollte mit ad verbunden werden: »quod
attinet ad corpus* (101). Statt ,ires annos ante” hieBe es besser
»iribus annis ante* (273). Statt »gauderefur” sollte ,,gauderet‘
stehen (147, 1 a). D.
380, JArnion, R., S, I [nité numérique et unité de nature chez
les Peres, aprés le Concile de Nicée: Greg 15 (1934) 242—254, —
Im ,8. Brief des hl. Basilius“ (Rouét, Enchiridion n. 911), der
nach R. Melcher ein Werk des Evagrius Ponticus ist, steht der
merkwiirdige Satz: ,,Denen, die uns die Dreigétterlehre vorwerfer,
sei gesagt, daB wir einen Gott bekennen, eimem nicht der Zahl
nach, sondern der Natur nach.“ Es kommt darauf an, was marn
unter dem ,,der Zahl nach einen versteht. Wenn es nur ausgesagt
wird von einem materiellen Efwas oder (besser) von einem Etwas,
das ein anderes gleichartiges Etwas neben sich duldet, dann ist
Gott nicht der Zahl nach eins. Vgl S. th. 1 q. 11 a. 3 ad 2: ,,Di-
cendum, quod unum, quod est principium numeri, non praedica-
tur de Deo, sed solum de his, quae habent esse in materia.“ Die
nachnizéinischen Véter betonen die Einheit der gottlichen Natur,
kraft welcher der Vater und der Sohn eins sind. Die Einheit der
Natur ist bei ihnen ,,I’absolue simplicité de I’essence® (253). Man
mochte hinzufiigen: aber doch wohl mit dem Gedanken der
Nichtmultiplizierbarkeit, die sich eben aus dieser hochsten Einfach-
heit ergibt. B
340. Bonhoeffer, D. Schopfung und Fall. Theologische
Auslegung von Genesis 1—3. gr. 8 (87 S.) Miinchen 1933, Kaiser.
M 2.20. — Diese im Wintersemester 1932/33 an der Berliner Uni-
versitdl gehaltene Vorlesung hat nichts von den iiblichen rationali-
stischen Deutungen der ersten Genesiskapitel an sich. Sie ist aber
auch in keiner Weise ecine fraditionelle Exegese De Genesi ad
litteram. Eher fiihlt man sich an die allegorische Exegese der
Alexandriner erinnerf. Das Buch will eine »theologische Aus-
legung” bieten. ,,Theologisch* ist sie wenigstens in dem Sinne,
daB eine sehr religidse, gott- und christusbezogene Auffassung sie
durchdringt. Aber ,Auslegung“? Woer nicht bereits zuvor Im
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Bannkreis dieser Art von Theologie steht, wird zweifellos der
Meinung sein, hier werde nicht das Wort Gottes nach seinem
theologischen Gehalt ,,ausgelegt®, sondern vorgefaBte Ansichten des
Verf. ,hineingelegt”, und diese Ansichten, die theologischen wie
die zugrunde liegenden philosophischen, sind zum guten Teil der-
art, daB sie wiederum bei solchen, die nicht auf diese theologische
Richtung eingeschworen sind, nur Kopfschiitteln verursachen kon-
nen. Was soll man z. B. dazu sagen, daB Gott zwar bestindig
Schopfer und die Welt sein Geschopf oder Werk genannt, aber
gleichwohl behauptet wird: ,,Schopfer und Geschopf konnen kei-
nesfalls im Verhdltnis von Ursache und Wirkung interpretiert wer-
den* (12)? Offenbar fehlt dem Verf. der Begriff einer frei wir-
kenden Ursache. Als theologisches Urprinzip B.s konnte man
tast das bekannte ,,Credo, quia absurdum‘ bezeichnen. Lange.
341, Weippert, G., Siindenfall und Freiheit. 8° (109 S.)
Hamburg [1933], Hanseatische Verlagsanstalt. M 3.50; geb. 4 4.80.
— W. will ,eine Bestimmung des Menschen vom Wort der Bibel
her” geben. Aber ebensowenig wie bei Bonhoeffer (s. vor. Nr.)
handelt es sich hier um eine Eruierung des biblischen Wortsinns.
Eher kénnte man von einer ,,symbolischen Auslegung reden. Doch
vermutlich will W., philosophisch und nicht theologisch eingestellt,
iiberhaupt nicht auslegen, sondern die Schriftworte bloB zum Aus-
gangspunkt nehmen, um allerlei mehr oder weniger philosophische
Gedanken ohne weitere Begriindung vorzulegen. Dabei stoBt den
gliaubigen Christen, daB manche ihm heilige Ausdriicke, z. B. Wort,
HI1. Geist, Gottes Ebenbild, so arg umgedeutet und miBbraucht
werden. Die philosophischen ‘Anschauungen des Verf. sind in
manchen Stiicken mit dem Christenglauben unvereinbar. Gut christ-
lich ist freilich, daB er die Autonomie des Menschen und seiner
Vernunft bekdmpft, den Stolz als Satanie* brandmarkt und die
Demut preist. Anregend sind manche Rusfithrungen iiber den Ge-
gensatz der ,apollinischen und der ,,dionysischen Einstellung
zum biblischen Christentum. L
342, Huhn, J., Ursprung und Wesen des Bosen und der Siinde
nach der Lehre des Kirchenvaters Ambrosius (Ehrhard-Kirsch,
Forsch. z. Chr. Lit.- u. Dogmengesch. 17, 5). gr. 8 (154 S.)
Paderborn 1933, Schéningh. M 840. — Da Ambrosius keine ei-
gene Abhandlung iiber den im Titel genannten Gegenstand hat,
muBte das Material aus den verschiedenen Werken des Kirchen-
vaters zusammengesucht werden — eine miihsame Arbeit, die sich
aber reich gelohnt hat. H. hat ein recht gut zusammenhéngendes
Gesamtbild der Anschauungen des hl. Ambr. iiber Bdses und Siinde
zu Dbieten verstanden. Dabei wird vielfach gezeigt, wie sehr
Ambr. von den Griechen, besonders Basilius und Origenes, ab-
héngt, und anderseits auch, wie er seinem groBen Schiiler Augu-
stinus die Wege gebahnt hat. Die Hauptgedanken sind: Weder
ein boses Prinzip noch Gott, sondern der geschopfliche freie
Wille ist die Quelle des Bosen, das seinem Wesen nach keine
Substanz ist, auch keine reine Negation, sondern eine Privation
des Guten, das dasein sollte. Die Siinde ist Ubertretung des gott-
lichen Gebotes, Ungehorsam gegen Gott. Wenn Ambr. sie auch
mit den Stoikern als Abweichen vom NaturgeméBen definmiert, so
denkt er dabei — im Gegensatz zur heidnischen Philosophie — an
die aus Gottes Schopferhand hervorgegangene Natur, versteht dem-
nach die Formel in einem durchaus religiosen Sinn (70—78).
Recht eingehend wird die Erbsiinde behandelt (98—152) und da-
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bei auch die Stellung zur Unbefleckten Empféngnis Mariens (109
bis 126). Eine ausdriickliche Bezeugung des Privilegs der Gottes-
mutter liegt nach H. nicht vor. Ambr. ist da nicht zur Klarheit ge-
kommen; er hat aber die Prdmissen ausgesprochen, aus denen sich
das Dogma ergibt. Wenn dann im letzten Teil (126—152) gezeigt
wird, wie der Kirchenvater vom Wesen der Erbsiinde, ihrer Fort-
pflanzung und ihren Folgen wesentlich die gleiche Lehre vortréigt
wie die heutige Theologie, so wére vielleicht auch hier eine Be-
merkung am Platze gewesen, daB es sich da ebenfalls durchweg
mehr um Pr#émissen, Keime und Ansétze als um ein klar erkann-
tes System handelf. L
343. Lohn, L., Docirina Nestorii de mysterio incarnationis.
gr. 8 (39 S.) Leopoli (Lemberg) 1933, Bibljoteka Religijna. —
In temperamentvollen Ausfithrungen verteidigt L. die Ansicht, Ne-
storius sei wirklich Irrlehrer gewesen. Es werden zundchst die
Griinde dagegen vorgelegt. Dann wird die Lehre der treukirch-
lichen Viter, besonders Augustins und Leos d. Gr., dargestellt. An
Hand der Nestoriustexte aus Loofs zeigt L. auf diesem Hinter-
grund den Unterschied der Lehren der Kirche und des Irrlehrers.
Weisweiler.
344. Amann, E., La docirine christologique de Théodore de
Mopsueste. (A propos d'une publication récente): RevScRel 14
(1934) 161—190. — A. untersucht an Hand der von M. A. Min-
gana herausgegebenen Katechesen Theodors dessen Stellung zu den
umstrittenen christologischen Fragen. Es kommen vor allem die
3. und 5.—8. Homilie in Betracht. Dem Zweck der Katechesen,
den Taufkandidaten durch Erkldrung des Symbolums eine Einlei-
tung in die christliche Religion zu geben, entspricht der positiv
darlegende Inhalt der Katechesen. Streitfragen werden nicht ei-
gentlich behandelt. Man sieht, wie es Theodor darauf ankommt, seine
werdenden Christen in das Wesensgeheimnis des Christentums tief
einzufilhren. Daher werden sowohl die echte Menschheit wie die
wahre Gottheit Christi scharf herausgehoben; dabei wird aber auch
— wohl wegen der ihm gemachten Vorwiirfe — die Einheit beider
stark betoni. Nur wenige Stellen geben AnlaB zu eigentlichem
Tadel. Ww.
345. Richard, M. Un écrit de Théodoret sur l'unité du Christ
aprés I'Incarnation: RevScRel 14 (1934) 34—61. — Zu der bekann-
fen Streitfrage, ob der von A. Bongiovanni 1759 edierte Traktat
‘Ot zal petd o)y évavibodmow elg Yiog 6 Kiguog (vgl. PG 83, 1433
bis 1440) ein Werk Theodorets von Cyrus ist, bringt R. einen
beachtenswerten Beitrag, in dem er sich wie jiingst auch
E. Schwartz (Acta conciliorum I 1, 6 S. 3 fiir die Echtheit ent-
scheidet. Grundlage ist fiir R. Ep. 16 Theodorets an Irendus von
Tyrus, worin er sich gegen die beiden Vorwiirfe verteidigt, er habe
nur von der theofokos, nicht aber von der anthropotokos gespro-
chen, und Diodor wie Theodor nicht erwé#hnt. Die friiher ziem-
lich allgemeine Ansicht, daB hier Theodorets Eranistes die Grund-
lage zur Klage geboten hat, weist R. ab, da beide Anklagen fiir
dieses Werk nicht zutreffen. Dagegen stimmi fiir elc Yiéc die An-
gabe, daB die Klagen einer apologetischen Schrift entstammen,
wie auch der Inhalt und die Klagen selber. Es wird von R. ferner
Brief 145, der an die Mdnche von Konstantinopel gerichtet ist, und
Brief 109 an Eusebius von Ancyra herangezogen. Besonders der
letztere erscheint fiir die Frage der Authentizitdt sehr wichtig, da
die Beschreibung der in ihm genannten Schrift wiederum gut auf
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elc Yiéc paBt. Mit Recht nimmt aber R. an, daB die in Ep. 130
an Timotheus von Dolicheus genannte Schrift nicht unsere Arbeit,
sondern vielleicht die Demonstrationes sind. Das letztere erscheint
freilich noch sehr hypothetisch. Auch sonst wird wohl noch stér-
ker, als es von R. geschieht, der Inhalt, die Wortbildung und &hn-
liches zu vergleichen sein, bis man zu einer Sicherheit kommit.

34. Kopf, G, La liberté de l'acte de charité dans le Christ:
RevThom 39 (1934) 355—369. — Es wird das Problem der Frei-
heit Christi fiir den Spezialfall der vollkommenen Liebe behandeit.
Die Losung, die nichts Neues bringt, liegt in der bekannten Unter-
scheidung der Liebe Gottes um seiner selbst willen als h&chsten
Gutes in sich und Gottes als Grund der Liebe zu den Geschopfen:
Deus in se — Deus ut ratio formalis diligendi creafuras. Der
erste Akt ist notwendig, der andere frei. Die Folge wire selbst-
versténdlich, daB uns Christus nicht mit dem hochsten Akt der
Liebe erldst hédtte! Fiir dem Artikel ist kennzeichnend Anm. 45:
»Que ,la conception moliniste rende plus facile la conciliation
de la liberté et du précepte chez le Christ’ comme I'écrit M. Ri-
viere (Le dogme de la Rédemption 280) ce n’est pas certain,
d’'une part, et d’aufre part on peut se rappeler que superficiel et
facile sont souvent en étroite corrélation.” Da ist selbstverstéind-
lich keine Grundlage fiir eine wissenschaftliche Auseinanderset-
zung. W.
347. Riviere, J., Le dogme de la rédemption chez saint Au-
gustin. Troisieme édition complétement refondue et comsidérable-
ment augmentée. gr. 8 (XIII u. 422 S.) Paris 1933, Gabalda.
— Aus der 1. Auflage mit nur 115 Seiten ist hier ein statt-
liches Buch von 422 Seiten geworden. Schon allein diese
Zahlen zeigen, wie richtig der Verf. von einer vélligen Umarbei-
tung seines Werkes spricht. Vollig neu sind zum groBten Teil die
wertvollen Anhéinge, die allein den fritheren Umfang ausmachen.
Behandelt sind u. a.: Régne du démon sur I'humanité; Le ,droit’
du démon; La loi de ,justice‘; La rangon; L’abus de pouvoir; Le
sacrifice du Christ et le démon. Die Anhédnge enthalten Spezial-
fragen wie: Le ,droit’ du démon dans l’ancienne église; Tendicula
crucis; Muscipula diaboli; Dossier scripturaire de la Rédemption;
Evolution de s. Augustin? u. a. Es eriibrigt sich, noch ein Wort
itber den Wert der Arbeit beizufiigen. Das Ansehen, das der Verf.
und die friiheren Auflagen besitzen, wird durch die vorliegende nur
bestétigt und vermehrt. Bedauern wird man es freilich, daB auch
die Neubearbeitung so stark in der Koniroverse mit Gallerand-
Turmel aufgeht, die doch schlieBlich sehr zeitbedingt ist. Dafiir
hédtte die Auseinandersetzung in den Zeitschriftenartikeln, in
denen das Buch zuerst erschien, oder doch wenigstens die erste
Auflage geniigt. Das Material des Buches ist dadurch fiir die
Forschung als solche nicht zur vollen Wirkung gekommen. So
bleibt es immer ein zeitgebundenes Werk, das fiir spétere Zeiten
und auch heute schon fiir Lander auBerhalb Frankreichs an Inter-
esse und auch an systematischer Bewerfung und Auswerfung Ein-
buBe erleidet. Vielleicht wird es dem verdienten Verfasser mog-
lich, in einer neuen Auflage sein Werk zu einem iiberzeitlichen
zu gestalten. .

348. Riviere, J., Unpremier jet du,,Cur deus homo*?: RevScRel
14 (1934) 329—369. — In Schol 9 (1934) 132 f. hat der Rezensent
das Werk von E. Druwé, Libri s. Anselmi ,Cur deus homo‘ prima
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forma inedita (Rom 1933) schon angezeigt. R. lehnt die Zu-
teilung des von Druwé verdffentlichten Traktates an Anselm von
Canterbury als erster Vorlage zu Cur deus homo glatt ab. Ich
habe in der erwdhnien Besprechung schon gezeigt, daB tatséchlich
groBe Schwierigkeiten vorliegen, zu einer Sicherheit zu kommen,
da gerade in der Vor- und Frithscholastik solche Bearbeitungen
sehr hiufig sind und dann falschlich dem Verfasser des urspriing-
lichen Buches zugeschrieben wurden. Der inzwischen erschienene
Artikel iiber die Summa sententiarum und ihre félschliche Zueig-
nung an Hugo beweist das von neuem (RechThAncMéd 6 [1934]
143—183). Wenn ich dennoch damals die Zuteilung an Anselm
fiir eine begriindete Hypothese hielt, so hat mich dazu vor
allem die Bemerkung in Anselms Cur deus homo bewogen, in der
er selbst von einer friiheren Arbeit iiber den gleichen Gegenstand
spricht. Auch wire so die zweifellos vorhandene Doppeltendenz in
Cur deus homo iiber die Notwendigkeit der Menschwerdung gui
erkidrbar. Es ist damals schon gesagt worden, daB Sicherheif erst
von dem von Druwé versprochenen Werk, in dem er den Inhalt
dogmengeschichtlich ndher untersuchen wollte, zu erwarten sei.
Dem hat nun R. in seinem Artikel schon vorgegriffen, und es
1aBt sich nicht leugnen, daB durch seine Ausfithrungen die An-
nahme Druwés bedeutend erschiittert ist. Starken Eindruck haben
dabei auf mich die Darlegungen iiber die literarische Form ge-
macht. Die Sprache ist tatséchlich von der Anselms stark ver-
schieden, und zwar in ganz charakteristischer Weise. Die inhalt-
lichen Verschiedenheiten, auf die R. hinweist, iiberzeugen mich noch
nicht. Dagegen ist wieder sehr auffallend die gleiche Stelle
aus De concordia, wihrend die gleichen Ausdriicke und Séatze
aus De conceptu virginali leicht aus #hnlichen Gedankengéngen
erklarl werden konnen, ohne daB man notwendig eine unmittelbare
Vorlage annehmen miiBte. Es ist schade, daB R. seine Darlegun-
gen hie und da in so scharfer Form vorgebracht hat. Denn die Ar-
eit Druwés bleibt eine wirkliche Leistung und Bereicherung der
Forschung. Es ist ja immer leichter, nachher kritisch ein gedruck-
tes Werk zu untersuchen. Wenn noch alles im Manuskript vor-
liegt, iiberschaut man manches, besonders in Erstlingsarbeiten,
nicht so genau. Daher méchte ich an Druwé die Bitfe richten, der
Wissenschaft nun bald sein versprochenes Werk zu schenken, da-
mit man noch klarer sehen kann. Bis dahin wird man das Werk
nicht Anselm zuschreiben konnen, sondern als eine wertvolle
friilhe Bearbeitung ansehen miissen. Der Dank der Wissenschaft
bleibt Druwé auf jeden Fall. W.
349. Rucker, I, Florilegium Edessenum anonymum (syriace
ante 562). (Sitzungsber. d. Bayer. Akad. d. Wiss. Philos.-hist. Ab-
teilung. 1933, Heft 5). 8° (XXIV, 92 u.8* S.) Miinchen 1933, Beck.
M 8.—. — Diese neue Veroffentlichung des katholischen Pfarrers,
dessen Studien zum Concilium Ephesinum {riiher besprochen wur-
den (s. Schol 6 [1931] 591 f. und 7 [1932] 277 f.), ist eine Bliiten-
lese aus Viterstellen von Ignatius von Antiochien und Polykarp
bis auf Chrysostomus und Cyrill von Alexandrien. Der syrische
Text ist nach einer Handschrift des Britischen Museums heraus-
gegeben. Die griechische Vorlage der einzelnen Stellen ist vielfach
mit abgedruckt, oder es ist auf die Fundstelle, z. B. Migne, ver-
wiesen. Uber den Inhalt gibt der Titel des Florilegs Auskunit:
»Viele Ausspriiche der hl. Véter zeigen: 1. daB die hl. Jungfrau
Gottesgebérerin ist; 2. daB Jesus Christus wahrer Gott ist; 3. daB
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der Sohn, der als aus Gott und aus dem Vater in gottlicher Weise
[hervorgehend] bekannt wird und der als aus der heiligen Jung-
frau Fleisch annehmend in den Genealogien beschrieben wird, ein
und derselbe ist; 4. daB der fleischlichen Geburt des Wortes Lei-
den und Tod folgt; 5. daB Christus selbst das Wort Gottes ist“ (1).
Ich weiB nicht, mit welchem Recht R. von diesen Séifzen sagt:
,Der fiinfteilige Titel umfaBt die Thesen, die zweifellos cyrillisch,
aber ebensosehr, wenn nicht noch mehr apollinaristisch gehalten
sind“ (X). Die Behauptung, daB der Sohn Fleisch angenommen
hat, enthédlt an sich keine Leugnung der Seele, wie auch das ,,Ver-
bum caro factum est“ bei Joh 1, 14 die Seele nicht verneint. Und
die Behauptung, daB Christus der Gottlogos ist (XI), schlieBt je-
denfalls an sich keine Leugnung der Menschheit ein. Die ge-
lehrte Einleitung wiinschte man sich etwas iibersichtlicher und
durchsichtiger. Der erste Satz der Einleitung: ,Ein wichtiger
Zeuge der altkirchlichen Lehriiberlieferung, zumal der frilhmono-
physitischen Glaubensformulierung ist das im Brifish Museum
Cod. syr. 729 addit. 12156 vorliegende Corpus dogmaticum* scheint
mir nicht gliicklich formuliert zu sein. Unter altkirchlicher Lehr-
iiberlieferung versteht man fiir gewdhnlich nur die rechfgldubige,
katholische Uberlieferung, und die ist nicht monophysitisch, auch
nicht frithmonophysitisch. Deneffe.
350. Maria, die unvergleichliche Jungfrau und hochheilige Gottes-
gebédrerin vom hl. Kirchenlehrer Petrus Canisius aus der
Gesellschaft Jesu aus dem Lateinischen zum erstenmal als Gan-
zes in das Deutsche iibersetzt (mit Weglassung nicht mehr zeit-
gemiBer Kontroversen) von Dr. Karl Telch. gr. 8 (719 S.)
Warnsdorf 1933, Opitz. M 9.50; geb. M 12.50. — 351. Petrus
Canisius, Katholische Marienverehrung und lauteres Christen-
tum. Hrsg. von Josef Jordans S. J. 8° (280 S.) Paderborn
1934, Schoningh. M 3.80; geb. M 4.80. — Fast gleichzeitig sind
zwei deutsche Ubersetzungen des groBen Werkes des hl. Kirchen-
lehrers Petrus Canisius, De Maria Virgine Incomparabili et Dei
Genitrice Sacrosancta, erschienen, eines Werkes, von dem M. Grab-
mann, Die Geschichte der kath. Theologie (Freiburg 1933, S. 150),
im AnschluB an Scheeben sagt: ,Letzteres Werk, eine vollsiéin-
dige Mariologie, ist eine klassische Verteidigung der ganzen ka-
tholischen Lehre iiber Maria.“ Die beiden Ubersetzer haben
schwerlich etwas davon gewuBt, daB sie an derselben Sache ar-
beiteten. Keine Ubersetzung ist vollstdndig. Beide begniigen sich
mit einer Auswahl und nehmen Umstellungen vor. Die griBere
ist die von T. mit 510 Seiten in GroB-Oktav, wdhrend die Uber-
setzung von J. 249 Seiten in gewdhnlichem Oktavformat umiaBt.
Beide sind flieBend und gut lesbar. Die Ubersetzung von J. ist
ganz deutsch. T. hat hier und da einen lateinischen Ausdruck mit-
ten im deutschen Text, ohne ihn zu iibersetzen oder zu erkléremn,
z. B. ,die verecundia“ (133, Z. 6) oder ,,aut aequaliter dilige aut
aequaliter ignora“ (132, Z. 11). Damit diirfte doch dem Volk nicht
gedient sein. Eine merkwiirdige Verschiedenheit besteht beziiglich
der Art des Zitierens: Wahrend J. bei den Viterstellen den Band
und die Spalte nach Migne und bei den Reformatoren das Corpus
Reformatorum bzw. bei Luther die Weimarer Ausgabe sorgféltig
zitiert, begniigt sich T. im AnschluB an seine Vorlage mit der
Angabe des Werkes und etwa noch des Kapitels. Es stand ihm
wohl keine solche Hilfe zur Verfiigung, wie sie J. zuteil wurde,
der am SchluB des Vorwortes (17) seinen Dank ausspricht ,na-
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mentlich dem verehrten hochwiirdigen Mitbruder, der die zahl-
reichen Zitate nachgepriift hat, um so mehr, weil er nicht zugab,
daB sein Name erwihnt wiirde. Er ist mittlerweile zu seinem
himmlischen Lohne berufen worden.“ Inzwischen ist auch J. ihm
dahin nachgefolgt. Ein weiterer Unterschied liegt darin, daB J..
vielfach die Worte der Reformatoren selbst anfiihrt, wahrend T.
mit diesen Zitaten sehr sparsam ist. Die Methode von J. diirfte
den Vorteil haben, daB man manche Satze des hl. Canisius besser
versteht, weil man sieht, worauf sie Bezug nehmen. Anderseits hat.
T. einige Sétze oder Ausdriicke, die man, wenn nun einmal eine
Auswahl getroffen wird, nach unserem heutigen Empfinden lieber
iibergangen sehen méchte. Doch 1dBt sich dariiber streiten. J. hat
ein Namen- und ein Sachverzeichnis; T. hat einen vierfachen An-
hang und drei Register, darunter ein groBes ,Analytisches Re-
gister, das eine fortlaufende Inhaltsangabe des ganzen Werkes,.
soweit es iibersefzt ist, darstellt. — Der Theologe wird, auch wenn
er sich schon viel mit Mariologie beschiiftigt hat, hochst wahr-
scheinlich noch manche Ergédnzung seiner mariologischen Thesan.
aus dem Werk des heiligen Canisius schépfen konnen. 1D):
352. Mueller, F. S, S. I, Die Unbefleckte Empféngnis der
heiligsten Jungfrau im Bekenntnisse der koptischen und dthio-
pischen Kirche: Orientalia christiana 35 (Roma 1934) 157—192. —
Es wird ein reiches Material aus dem schismatischen Orient bei-
gebrachtf. Die koptischen Theotokien, Lobgesdnge auf Maria fiir
jeden Tag der Woche, nennen Maria die ,,allzeit Unbefleckte;
sie reden von ihrer Reinheit #hnlich wie von der Reinheit Christi;
durch Maria wurde Adam in seinen friiheren Stand zuriickversetzt,
d. h. in ihr erstand wieder die urspriingliche Reinheit (163). Die
schismatische &thiopische Kirche nennt Maria die ,,immerwihrend
reine Gottesgebdrerin“, den Engeln #hnlich an Reinheit, zweifach:
Jungfrau. Eine merkwiirdige Sage 14Bt den Leib Marias als Perle:
schon vor der Erschaffung Evas in Adam gebildet und bis auf
Anna, die Mutfer Marias, weitergeleitet werden. Selbst der Ko-
ran enthilt einen Hinweis auf die einzigdastehende Reinheit Ma-
rias und ihres Sohnes (190). Auch findet sich in der mohammeda-
nischen Uberlieferung folgender Satz, der als Ausspruch des Pro-
pheten bezeichnet wird: ,,Es wird kein Kind Adams geboren, ohne
daB ein Démon es im Augenblick der Geburt beriihrte; wen der
Démon so beriihirt, der st6Bt einen Schrei aus; eine Ausnahme hat
es nur gegeben fiir Maria und ihren Sohn* (191). 1B
353. Bali¢, C., 0. F. M., De Ordine Minorum tamquam duce
pii fidelium sensus in quaestione de Immaculata Conceptione B. V..
Mariae. Sermo academicus occasione solemnis inaugurationis novi.
Athenaei Antoniani de Urbe, die 14. Decembris 1933, habitus. kl.
80 (57 S.) Ad Claras Aquas 1934, Collegium S. Bonaventurae. —
Man findet hier reichen Stoff zusammengetragen iiber den her-
vorragenden und fithrenden Anteil des Franziskanerordens an der
Verteidigung und Ausbreitung der Lehre von der Unbefleckten
Empféngnis Marid. Die Rede schlieBt mit dem Wunsche, daB
dem groBen Verteidiger der Unbefleckten Empféngnis, Duns Sco-

tus, bald die Ehre der Altdre zuteil werden moge. D.
354. Bittremieux, ], Ex doctrina Mariana Pii XI: EphTh-
Lov 11 (1934) 95—101. — Der verdienstvolle Artikel ist eine

Weiterfilnrung des von demselben Verf. geschriebenen Buches.
Docirina Mariana Leonis XIII (Brugis 1928), worin B. auBer der-
Lehre Leos XIII. auch Sétze von Pius X. und Benedikt XV. an-
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fiihrt. Hier hat er eine Reihe von Ausspriichen Pius’ XI. iiber die
Mittlerschaft Marid in geordmeter Folge zusammengestellt, iiber
ihre allgemeine Mutterschaft, ihre Mitwirkung beim Erlosungs-
werk und ihr Amt als Ausspenderin aller Gnaden. Einige gute
Erkldrungen sind eingeflochten. D.
355. Lubac, H. de, S. J., Remarques sur Lhistoire du mot
,surnaturel“: NouvRevTh 61 (1934) 225—249 350—370. — Wahrend
der Aufsatz Geschichte des Wortes ,supernaturalis“ in ZKathTh
46 (1922) 337—360 mehr wortgeschichtliche oder, wenn man will,
wortistatistische Ziele verfolgt, sind die zwei Artikel de L.s mehr
ideengeschichtlich eingestell. Der Aufsalz in der ZKathTh geht
in der Hauptsache bis auf Thomas von Aquin, der dem Wort so-
zusagen das Biirgerrecht in der Theologie verschaffte. L. behan-
delt auch eingehend die spéteren gahrhunderte, bis auf unsere Zeit.
Es ist nicht gerade leicht, seine Gedanken knapp und klar heraus-
zuschilen. Er unterscheidet eine lateinische und eine griechische
Verwendung des Wortes oder gleichwertiger Ausdriicke. Die lat.
Gruppe sieht das Ubernatiirliche besonders in Tatsachen oder Ge-
-schehnissen, die griechische in Substanzen verwirklicht (227). Die
Frage eines Naturstrebens nach der Anschauung Gottes wird reich-
lich herangezogen. Ofters kommt das Ubernatiirliche, wie es in den
‘Wundern, und das Ubernatiirliche, wie es in der Goftesschau und
in der Gnade verwirklicht ist, zur Sprache. Dieses Ubernatiir-
liche ist ,wunderbarer* als das sinnfdllige Wunder (370). Der
Verf. sielit auch eine Entwicklung des Wortes ,,iibernatiirlich® und
sucht den Griinden derselben nachzugehen. Zwischen dem ordo
supernaturalis und dem status supernaturalis wird unterschieden
(358). Gegen SchluB redet L. von einer ,réinvention de I'ésprit
et de la finalité* (369). Interessant ist ein Zitat aus dem hl
Bellarmin (De gratia 1, 7): ,Respondeo beatitudinem finem
hominis naturalem esse quoad appetitum, non quoad consecutio-
nem* (248, nota), und dazu der Satz des Suarez (De gratia,
Prolegomena 4, 1, 8) ,,disant qi’il repugne ,quod finis, supernatu-
ralis quoad consecutionem, sit naturalis quoad appetitionem, cum
.appetitus naturalis non fundetur nisi in naturali potestate®*‘ (357,
nota 1). IS
356. Cappuyns, M., Lorigine des ,Capitula“ d’Orange 529:
RechThAncMéd 6 (1934) 121—142, — Das Ergebnis der scharfsin-
nigen Untersuchung ist: Alle 25 Capitula sind in der vorliegenden
Form als eine Art Syllabus aus Rom an Caesarius von HArles ge-
.schickt worden. Cap. 1—8 finden sich (als Cap. 3—10) in den
19 sog. Capitula Augustini, die in 3 Hss bekannt sind (Trier,
Lucca, Namur). Diese Capitula haben eine ganz auffallende Ahn-
lichkeit mit den betr. Ausfiihrungen in zwei Schriften des Jo -
hannes Maxentius, des Fiihrers der bekannten skythischen
Ménche, und zwar in dem Libellus fidei an Papst Hormisdas und
dem Brief an die verbannien afrikanischen Bischofe. Das wird
durch Nebeneinanderstellung der Texte in 3 Kolumnen iibersicht-
lich gezeigt. C. glaubt, fiir die Ubereinstimmung gebe es keine
andere Erkldrung als die, daB Max. auch der Verfasser der Ca-
pitula Augustini sei. Verstdrkt wird seine Annahme durch den
Vergleich des Lehrgehalts und der Ausdrucksweisen der Capitula
und der anerkannten Schriften des Max., vor allem aber dadurch,
daB Max. auch 12 Capitula contra Nestorianos et Pelagianos in
Form von Anathematismen verfaBt hat, die zu dem Libellus fidei
und dem Brief an die Bischéfe ganz das gleiche Verhdltnis haben
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wie die Capitula Augustini. Demnach diirfte Max. diese Capitula
verfaBt und als Anklage gegen die Gnadenlehre des Faustus von
Riez an den Papst geschickt haben. Nach dem Urteil Roms ent-
hielten sie die wahre katholische Gnadenlehre. Als daher einige
Jahre spéter Caesarius Papst Felix IV. um eine MeinungsiuBerung
in der gallischen Kontroverse iiber die Gnade bat, schickte ihm
dieser Cap. 3—10 der Capitula Augustini des Maxentius, ver-
mehrt um ausgewéhlte Sentenzen aus Prospers Liber senfentiarum
ex operibus s. Augustini delibatarum. Caesarius verdffentlichte die-
sen Syllabus bei Gelegenheit der Kirchweihe in Orange, nachdem
er ihn mit einer Einleitung versehen, ein Glaubensbekenntnis am
SchluB  hinzugefiigt und die Unterschriften der Teilnehmer an
der Synode gewonnen hatte. Die Bestdtigung durch Bonifatius IL.
bezieht sich, wie ihr Wortlaut ergibt, nichf so sehr auf die ja
von Rom iibersandten 25 Capitula, sondern auf die von Caesarius
beigefiigte Confessio. Lange.
357. Conrad-Martius, Hedwig, Natur und Gnade, nach
»des hl. Thomas von Aquino Untersuchungen iiber die Wahrheit:
Catholica 3 (1934) 49—82. — In ecinem der Lehre des hl. Thomas
gewidmeten Sonderheft der Vierteljahrsschrift des Winfriedbundes
(Bezugspreis jahrlich M 5.—) legt eine ,,Philosophin evangelischen
Glaubens* auf Grund der Quaest. disp. de veritate (nach der
Ubersetzung von Edith Stein zitiert) die Lehre des Aquinaten iiber
Natur und Gnade vor. Die Verfasserin hat sich erstaunlich guf in
das schwierige Lehrgebiet eingearbeitet und eingefiihlt. Mit Wirme
und Begeisterung, mitunter in leichter Polemik gegen reformato-
rische oder dialektische Theologie, tritt sie fiir die katholische
Lehre des hl. Thomas ein, ,,der nicht nur von Natur iiberragende
Verstandeskréfte besaB, sondern auch die iibernatiirliche Gnade und
Gabe eines von Gott erleuchteten Herzens und Geistes* (Anm. 1).
— Was iiber die natiirliche Hinordnung der Natur auf die Gnade
gesagt wird (68 f.), ist wohl mit der katholischen Lehre, daB die
Gnade ,zu der Naturanlage aus purer géttlicher Freigebigkeit
hinzugefiigt wird (vgl. Anm. 35), nicht leicht vereinbar; aber
hier bestehen fiir die Thomasdeutung ohne Zweifel ungeldste
Schwierigkeiten. Zu S. 79 f. wére zu bemerken, daB Thomas die
Frage, ob der Mensch sich aus eigenen Kriften auf die rechtfer-
tigende Gnade vorbereiten kénne, in verschiedemen Werken sehr
verschieden beantwortet. Hier hat er eine deutliche Entwicklungs-
linie durchlaufen (vgl. mein Lehrbuch De gratia n. 219—224). L.
358. Vallaro, St., De naturali desiderio videndi essentiam
Dei et de eius valore ad demonstrandam possibilitatem eiusdem
visionis Dei quidditativae: Angelicum 11 (1934) 133—170. — Es
gilt, den hl. Thomas so zu erkldren, daB seine Lehre vom natiir-
lichen Verlangen, Gott zu schauen, zu der absoluten Ubernatiirlich-
keif ' dieser Schau nicht in Widerspruch tritt. Thomas denke an
ein desiderium naturale elicifum (nicht innatum), das aber rein
natiirlich sei und keine iibernatiirliche Erkenntnis voraussetze. /n
ordine physico ef exsecutionis sei es bedingt und unwirksam, d. h.
es sagi nichts dariiber, ob die Gottesschau in der tatsfichlich be-
stehenden Ordnung wirklich erreichbar ist; dagegen kinne man
es in ordine metaphysico et intentionis absolut und wirksam nen-
nen; d. h. es beweist, daB die unmittelbare Gottesschau der Na-
tur des Verstandes nicht widerspreche. In diesem Sinne fiihre
Thomas aus dem Naturverlangen des verniinftigen Geschépfes ein
argumentun demonstrativum fiir die Moéglichkeit der unmittelbaren
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Gottesschau. — Die Berechtigung eines solchen Beweises scheint
mir in der Abhandlung nicht erbracht zu sein. Aber es sollte ja
wohl nur eine Deutung des hl. Thomas geboten und nicht die
Schliissigkeit der Beweisfiinrung, wie sie ihm zugeschrieben wird,
innerlich begriindet werden. L
359. Dumont, P., Le caractére divin de la grace d’aprés la
théologie scolastique: RevScRel 13 (1933) 517—552; 14 (1934)
62—95. — Wie kann die heiligmachende Gnade, eine endliche Ei-
genschaft der Seele, diese in einem wahren Sinne vergdttlichen?
Dies groBe, wohl unlésbare Geheimnis und einige mit ihm eng ver-
kniipfte Fragen haben den theologischen Schulen, zumal in dem
]]Dahrhundert nach dem Tridentinum, viel Geistesarbeit gekostet.
. stellt die verschiedenen Lehrmeinungen und die fiir und wider
vorgebrachten Griinde klar und kritisch abwégend dar, und zwar
in bezug auf folgende vier Probleme: 1. Die Gnade als Ursache
der Siindentilgung (K&lner Schule, Skotisten, Thomisien, Suarez).
2. Die Gnade als Ursache der Gottesfreundschaft und -kindschait
(Skotisten, Thomisten, Suarez). 3. Die Beziehungen der geschaf-
fenen zur ungeschaffenen Gnade (Lessius). 4. Die Mdoglichkeit
einer iibernatiirlichen Substanz (Thomas, Scotus, Skotisten, Tho-
misten, Suarez, Vazquez, Molina und andere Jesuiten bis auf Ri-
palda). D. befont 6iters, daB alle diese Auffassungen (auBer der
vom Tridentinum zuriickgewiesenen Kélner ,,doppelten Gerech-
tigkeit*) theologisch zuldssig seien, die Moglichkeit einer iiber-
natiirlichen Substanz nicht ausgenommen, daB aber keine ganz be-
friedige und die aus der Schrift oder dem Tridentinum versuchten
Beweise durchaus nicht durchschlagen. ,Ziemlich erstaunlich® er-
scheint ihm, daB dort, wo das Tridentinum die wesentlichen Ele-
mente der Rechtfertigung aufzdhlt (s. 6 cap. 7), jegliche Anspie-
lung auf die Einwohnung der gbttlichen Personen in der Seele
des Gerechten fehlt. In dem auf das Konzil folgenden Jahrhun-
dert hétten die Theologen offensichtlich die ungeschaffene Gnade
gegeniiber der geschaffenen zu sehr in den Hintergrund treten las-
sen (62 f.). — Die persénliche Meinung D.s geht dahin, daB man
das eigentlich Géttliche der eingegossenen Gnadengaben in der von
Lessius gewiesenen Richtung zu suchen habe, d. h. in ihrer un-
léslichen Verbindung mit der besondern Gegenwart des HI. Geistes
(92). Dabei fasse man am besten diese Gegenwart als der Natur
nach der EingieBung der geschaffenen Gaben vorausgehend und
sie in einer der Gnadenordnung eigentiimlichen, von der Erschaf-
fung oder Hervorbringung endlicher Wesen verschiedenen Weise
verursachend. Die geschaffene Gnade sei sozusagen ,lirradiation
créée d’une union extraordinairement intime de la substance divine
avec nofre ame* (94) oder ,comme le rayonnement inévitable
de sa gloire infinie** (92). So fliichte man sich zwar, um einem
Geheimnis zu entgehen, in ein anderes nicht minder dunkles; aber
es scheine doch auf diese Weise die dogmatisch gesicherfe enge
Verbindung zwischen der geschaffenen und der ungeschaffenen
Gnade mehr ins Licht geriickt und vom gottlichen Charakter der
eingegossenen Gerechtigkeit besser Rechenschaft gegeben zu wer-
den. — Derartige Gedanken sind gewiB noch nicht bis zur letz-
ten Vollendung ausgereift, verdienen aber vielleicht, daB die Theo-
logie sich ndher damit beschéftigt. L.
360. Simonin, H. D., O. P.,, A propos d’un texte eucharistique
de S. Irénée: RevScPhTh 23 (1934) 281—292. — S. untersucht
den schwierigen Text Adv. haer. 1. 4 c. 18, 5: ex duwabus rebus
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constans, terrena et coelesti. Nachdem er die verschiedenen pro-
testantischen und katholischen Erkldrungen kurz auseinandergesetzt
hat, weist er zunéchst die Ansicht Massuet-Batiffol ab, wonach das
irdische Element Christi Leib ist, das himmlische das Verbum di-
vinum. Mit de La Taille betont er mit Recht, daB eine solche
Terminologie in der Patristik unbekannt ist. S. schlieBt sich also
der anderen katholischen Erkldrung an, wie sie vom hl. Robert
Bellarmin, von d’Alés, de La Taille u. a. vertreten wurde: Das
himmlische Element ist Christi verkldrter Leib, das irdische sind
die eucharistischen Gestalten. Es scheint ein gliicklicher Gedanke
zu sein, auf die mehr dynamische als statische Ausdrucksweise des
Irendus hinzuweisen und so besser dartun zu kénnen, wie im Ver-
gleich mit andern Stellen (V 2, 3; III 11, 5; V 10, 2) fiir Irendus
nicht das Statische, Bleibende im Mittelpunkt stand, sondern das
Werdende, sich Verdndernde. Das zeigt z. B. gut die Parallele
mit dem , Werden* des Weines aus dem Wasser oder das Hinein-
stellen der eucharistischen Verwandlung in die groBe werdende
Wandlung, die Schopfung und Mensch bis zur Vollendung der
Auferstehung durchmachen. Uberall ist hier nicht nur ein neues
statisches Element hinzugetreten, sondern das Vorhandene ist durch
das Folgende dynamisch innerlich ge#indert worden. So ist tat-
séchlich aus dem Grundgedanken des Irendus gezeigt, daB die pro-
testantische Auffassung vom bloBen Hinzutreten des neuen Elemen-
tes viel zu duBerlich ist. Weisweiler.
d6l. Euringer, S, Ein orientalisches Kommunionlied: ThGl
26 (1934) 200—205. — HAus der #thiopischen Liturgie wird eine
gute Ubersetzung des von A. Dillmann nach zwei Hss (Oxford,
Bodl. und London, Brit. Museum) in der Chrestomathia aethiopica
{Lipsiae 1866) 131—136 im Urtext gedruckten Liedes geboten.
Es ist ein Beispiel der Lieder, die in der Liturgie bei Austeilung
der hl. Kommunion gesungen werden und nach den immer vor-
handenen gleichen Anfangsworten Machbara meemanan, d. h. Ge-
meinde glaubiger [Ménner und Frauen] heiBen. E. bringt zur
‘Ubersetzung auch einen kurzen Kommentar. W.
362. Hoh, ]., Die kirchliche BuBe im II. Jahrhundert. Eine
Untersuchung der patristischen BuBzeugnisse von Clemens Roma-
nus bis Clemens Alexandrinus (Breslauer Studien zur hist. Theol.
22) gr. 8 (138 S.) Breslau 1932, Miiller & Seiffert. M 7.50. —
Die BuBlehre des 2. Jahrhunderts wird fiir den ,italischen“, den
kleinasiatischen und den paldstinensisch-alexandrinischen Kreis be-
handelt. Eine solche doch recht schematische Einteilung hat, wenn
nicht dauernd Hinweise auf den anderen Kreis vorhanden sind, den
groBen Nachteil, daB man jedesmal einen ganzen Kreis durch ein
Jahrhundert durchgehen muB, um dann im néchsten wieder unten
zu beginnen. So wird das Gesamtbild der Entwicklung stark aus-
einandergezogen. Das ist gerade bei der schwachen Quellenlage
der BuBe des 2. Jahrhunderts doppelt empfindlich. Denn so ist
«die groBe Gefahr gegeben, in den alten Fehler, aus dem wir nun
gliicklich durch die neueren groBen BuBuntersuchungen seit d’Ales
herausgekommen sind, wieder zuriickzufallen und den einzelnen
Verfasser zu sehr in sich selbst zu betrachten. Dem ist der Verf.
leider nicht iiberall entgangen. Dennoch bietet das Buch den
Vorteil, daB an einer neuen Untersuchung gezeigt wurde, was bei
der Beurteilung der einzelnen Quellenzeugnisse in sich herausge-
stellt werden kann, wenn auch tatséchlich die Zeugnisse, ganz in
die Umwelt gestellt und so in voller historischer Betrach-
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tungsart vorgelegt, weit mehr sagen. Man vermiBt sehr, daB der
Verf. die so vorziiglichen Arbeiten von P. Galtier unberiicksichtigt
gelassen hat und nur auf der letzten Seite das eine Werk De pae-
hitentia kurz in zwei Sitzen erwdhnt. Es wire daher zu wiin-~
schen, daB er die hier niedergelegten Einzelerkenntnisse, mit den
Forschungen anderer verbunden, numn auch in einer wirklich zu-
sammenfassenden Schau bieten moge. Dabei wird es auch not-
wendig sein, den Spezialcharakter der einzelnen Zeugnisse als
Briefe, Apokalypsen, Gesprdche usw. zu beriicksichtigen, die ihtrem
Charakter entsprechend nicht den gesamten BuBweg zeigen miissen.
Als interessantes Einzelergebnis des Buches mdchie ich vor allem
auf die Darlegungen iiber die groBe Bedeutung der briiderlichen
Zurechtweisung hinweisen. Man sieht daraus erneut, wie sehr die
BuBe mitten im Gemeindeleben der Urkirche stand, wenm sie sich
darin auch nicht erschopfte, sondern das hierarchisch-kirchliche
Element die Siindenvergebung vollzog, wie es auch das 2. Jahr-
hundert im Licht der johamnesstelle und Tertullians De pudicitia
deutlich genug zeigt. W.
365, Ellard;, G, S. ]!) Ordination Anointings in the Western
Church before 1000 A. D. (Monographs of the Mediaeval Aca-
demy of America. No. 8). gr. 8 (XII u. 123 S. w VI Tafeln.)
Cambridge, Massachusetts 1933, The Mediaeval Academy of Ame-
rica. — Wir haben hier eine aufschluBreiche Untersuchung iiber
ein eng umgrenztes, aber interessantes Gebiet der Sakramenten-
liturgie. Der Verf. behandelt auf Grund der alten Sakramentarien
und Ritualien und einiger sonstigen Nachrichfen die Frage, wann
und wo in der abendlandischen Kirche die Salbung bei der Weihe
aufkam und wie und wo sie sich bis zum Jahre 1000 verbreitete.
In Rom findet sich bis zum 9. Jahrh. keine Spur einer Salbung
der Hande des Priesters oder Diakons. Nikolaus I. erklért auf
eine Anfrage, daB es das in Rom nicht gebe (60; Mansi 15, 882).
Der erste dem Verf. bekannte Zeuge fiir die Salbung bei der Prie-
sterweihe ist das sog. Missale Francorum, 700—730. Es enthdlf die
Worte: ,,Consecrentur manus istae et sanctificentur per istam unc-
tionem . . .“ (20). Das Land, wo diese Salbung zuerst greifbar
erscheint, ist das Aquitamien der Westgoten (28). Auch das Haupt
des Bischofs wurde gesalbt: Sacramentary of Gellone (31); und
der Daumen (98). Die Ansicht, daB die keltische Kirche bereifs
im 6. Jahrh. eine Salbung der Hénde gekannt habe, wird zuriick-
gewiesen (9—11). Karl d. Gr. suchte den einfachen romischen
Ritus zur Geltung zu bringen. Aber nach seinem Tode breitete sich
der Gebrauch der Salbung aus. Sogar die Hande des Diakons wur-
den gesalbt (80). Auch in Rom wurde im 10. Jahrh. die Weihe-
salbung eingefithrt (98) und gemdB einem ,Gesetz des Weit-
eifers”, law of emulation (98), reich ausgebildet. Der Verf. meint,
daB auch politische Einfliisse bei Ausbreitung des Gebrauches
tatig waren (101). — Auf S. 18 sollte es statt De Uiribus Inlu-
stribus heiBen: De Uiris Inlustribus. Gut sind die Indices und die
Tafeln mit den Photographien von Handschriften. Deneffe.
364, Stockums, W. Weihbischof von Kiln, Das Priesterium.
Gedanken und Erwégungen fiir Theologen und Priester. 8 (VIII
u. 223 S.) Freiburg 1934, Herder. M 3.—; geb. M 420. — Auch
die Dogmatik kann fiir dieses schéne Buch iiber das Priestertum
dankbar sein. Es beschreibt treffend den Unterschied zwischen all-
gemeinem und besonderem Priestertum, bringt gute Stellen iiber
die Erhabenheit und die Aufgaben des Priestertums und entwickelt
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das Verhdltnis des Priesterfums zur Kirche, zum Volk, zur Welt.
Der Verf. wundert sich, daB der Catechismus Romanus (2, 7, 7)
die Absolutionsgewalt zur potestas ordinis rechnet. Er selbst rech-
net sie zur potestas iurisdictionis (43). Beides ist notwendig;
sowohl Weihegewalt als auch Jurisdiktionsgewalt sind zur Aus-
iibung der sakramentalen Lossprechung erfordert. Nicht ganz be-
friedigt die Erkldrung des Unferschiedes zwischen Weltpriester-
und Ordenspriester (113—115). 2
365. ReuB, Jos., Die theologische Tugend der Liebe nach der
Lehre des Johannes Duns Scotus: ZKathTh 58 (1934) 1—39 208
bis 242. — Mehr einleitend, behandelt der 1. Teil (2—19) Scotus”
Lehre iiber die eingegossenen Tugenden im allgemeinen; dann
stelll der 2. Teil eingehend und griindlich all die vielen Fragen
iiber die Caritas dar, die Scotus untersucht hat, wobei seine Lehre
auch stets mit der seiner bedeutenderen Vorgédnger kritisch vergli-
chen wird. Auf Einzelheiten kann hier nichf eingegangen werden.
Das Gesamtergebnis ist: Jos. Klein, Die Charitaslehre des J. D.
Sc. (Miinster 1926; s. Schol 2 [1927] 624), und: Die Uberlegen-
heit der Charitaslehre des J D. Sc. (FranzStud 16 [1929] 141
bis 155; s. Schol 5 [1930] 318), hat zu Unrecht Scotus auf diesem
Gebiet eine ,unleugbare Superioritdt” gegeniiber Bonaventura und
Thomas zugesprochen. Der Doctor subfilis hat in vielen Punkten
einfachhin die Lehranschauungen der friilheren Theologen iiber-
nommen, und wo er auf den Ergebnissen seiner Vorgédnger weiter-
baut, bedeuten seine Sonderlehren keineswegs immer einen Fort-
schrift. Heinrich von Gent ist in den von ihm behandelien Fragen
der Caritaslehre ein Vorldufer skotistischer Gedanken. Viel weni-
ger gilt das von Richard von Mediavilla und Wilhelm VOI_I,l Ware.
ange.
366. Segarra, F., Algunas observaciones sobre los principales
textos escatolégicos de Nuestro Sefior, Mat. 16, 28. Continuacién:
EstudEcl 12 (1933) 345—367. — Der Verf. verteidigt mit Geschick
als wahrscheinlich die Ansicht, daB in den Worten Christi: ,,Unter
den Anwesenden sind einige, die den Tod nicht kosten, bis sie den
Menschensohn in seinem Reiche kommen sehen® dieses Sehen
zundchst nichts anderes sei als das Schauen der sechs Tage spéter
stattfindenden Verkldrung. In ihr schauten Petrus, Jakobus und
Johannes weiterhin wie in einem Bilde die glorreiche zweite An-
kunft Christi. Der Verf. kann sich fiir seine Erklédrung auf viele
heilige Véter und einige Exegeten berufen. Den Einwand, daB
Christus doch auf ein fernes Ereignis anspiele, bei dessen Ein-
tritt manche der Anwesenden schon den Tod gekostet haben wiir-
den, beseitigt er mit der Bemerkung, daB diese Auffassung nicht
notwendig sei; es geniige, wenn man Christi Worten den Sinn gibt:
Einige der Anwesenden werden schon vor ihrem Tode den Men-
schensohn in seinem Reiche kommen sehen (366 f.). Deneife.

4. Moral, Pastoral und Kirchenrecht. Aszetik und
Mystik.

367. Décout, A.,, Y a-t-il conflit entre la morale rafionuelle ef
la morale évangélique? Etudes 218 (1934 I) 273—295 432—453. —
MuB man aufhoren Mensch zu sein, um Christ zu werden?
Ist das sittliche Ideal der Evangelien Gegensatz zur Ethik, die
auf Vernunfterkenntnis aufbaut? Ist die katholische Sittenlehre:
infolgedessen nur ein schwéchlicher Ausgleichsversuch zwischen
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Forderungen, die sich nicht ausgleichen lassen? — Es gibt Men-
schen, die sich von der Ethik des Evangeliums wegwenden, weil
ihnen diese Ethik das edle und heldische Menschentum in ihnen
.zu geféhrden und zu vernichten droht. Und es gibt Menschen, die
die Ethik der Vernunfterkenntnis verdchtlich beiseiteschieben wol-
len, um sich nur von der Gnade, dem Licht und, bewuBt, auch von
der Torheit des Evangeliums leiten zu lassen. Ihr Grundsatz
konnte sein: Moglichst wenig denken, um so mehr lieben und
wollen. — Es gibt endlich Christen, die von den scheinbaren An-
‘tinomien auch innerhalb der Sittenlehre des Evangeliums ent-
tiuschi oder verwirrt sind, so daB kein bewuBter Zielwille, kein
heldischer Aktivismus nach innen und auBen mehr in ihnen auf-
kommt, sondern eine Art Resignation oder Quietismus ihr Wesen
zu beherrschen beginnt. — Diese Gegebenheiten des Innenlebens
unserer Zeit zeichnet der Verf. z. T. in einfacher phénomenolo-
.gischer Schauweise; er veranschaulicht sie an einer Reihe konkreter
Beispiele, um dann zu ihrer Analyse, Kritik und Lésung iiberzu-
gehen. Er verwirft einen selbstgeniigsamen und iibertriebenen Ra-
tionalismus, der keine Spannungen kennen und keine Probleme un-
gelost lassen will; aber ebenso einen Fatalismus, Skeptizismus,
Muystizismus, der am liebsten Dunkel, Resignation, geduldiges Ge-
henlassen als das Allheilmittel hinstellen mdchte. D. gibt gewisse
Antinomien zu, aber nicht ihre Unversthnlichkeit; vollen Ausgleich
aller Gegensétze gibt es nur im Unendlichen. Alles endliche Ver-
wirklichen der sittlichen Forderungen und Ideale wird immer die
eine Seite mehr ausbauen auf Kosten einer andern, aber ohne des-
‘halb mit ihr in Gegensatz zu geraten. Jeder Christ wird die Blick-
weite fiir das volle Ideal sich wahren, aber auch die beschrinkte
Verwirklichung, deren relative Einseitigkeit verstehen miissen.
Mensch und Christ sind Teile eines Ideals, des Christen in der
Vollreife des Mannesalters Christi. Hiirth.
368. Lottin, O., Le probleme de I’,Ignorantia iuris* de Gra-
tien & saint Thomas d’Aquin: RechThAncMéd 5 (1933) 345—368.
— Ders., Le tutiorisme du treiziéme siecle: ebd. 292—301. — Die
ignorantia ist unter einer dreifachen Riicksicht in der sittlichen
Ordnung von Bedeutung: riicksichtlich dessen, was sich aus ihr
als ,causa” ergibt; riicksichtlich des Subjektes, das sie hat; riick-
.sichtlich des Objektes, auf das sie sich bezieht. Die vorliegende
Arbeit nimmt die ignorantia unter der letztgenannten Riicksicht:
‘Unkenntnis bestimmter Inhalte, insbesondere solcher des Natur-
rechtes (,ignorantia iuris®), ,Naturrecht® aber mehr gefaBt
im Sinne des Naturgesetzes, ja, im Sinne der in jener Zeit-
-epoche gebrauchlichen Terminologie, auch der notwendigsten Of-
fenbarungswahrheiten. — Es handelt sich um eine vorwiegend hi -
storische Untersuchung, die allerdings zum guten Teil auch
eine Erdrterung des Sachproblemes ist. Beschrieben wird die Zeit
der Dekretisten und, an sie anschlieBend, die Zeit der Theologen
bis auf Thomas von Aquin. Die Arbeit stellt einen weitgehenden
(wenn auch bei manchen wieder gemilderten) Rigorismus fest,
der die ,ignorantia iuris“ (wie sie oben umschrieben ist) dem
Menschen zur Last legt, weil sie praktisch ohne seine (groBere
oder geringere) Schuld nicht entsteht, noch fortbesteht. — L. ver-
weist auf die einschldgigen Ausfiihrungen von M. Miiller (,,Ethik
‘1. Recht in der Lehre von der Verantwortlichkeit). Bei Miiller
wie auch hier bei L. scheint mir, daB der damalige ,Rigorismus’
und damit die Abweichung von der heute vorherrschenden Auf-
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fassung sachlich zum gréBten Teil nicht besteht, sondern daB
die Differenz in der Verschiedenheit der Fragestellung und der
‘Tatsachenvoraussetzung liegt, nicht in der grundsédizlichen
Einstellung von damals und heute. Soweit ,ignorantia“ bewuBt
und schuldbar gewollt ist, soweit wird sie damals und heute
zur Last gelegt, in sich und in ihren (saltem in confuso) voraus-
gesehenen Auswirkungen. D aDB sie bewuBt und gewollt ist, 1Bt
sich damals wie heute aus keinen aprioristischen Grundséitzen ab-
leiten. DaB die angefiihrten Texte der Sache nach mehr be-
sagen wollen als eine praesumptio iuris, sed non de iure, die also
«den Wahrheitsbeweis des Gegenteils durchaus zuldBt, scheint mir
nicht bewiesen. Aber vielleicht will auch die abschlieBende
Zusammenfassung des Verf. nicht mehr besagen: ,, . . . du seul fait
que 'on peut vaincre l'ignorance, c’en est du méme coup un devoir.
Sans doute, il n’y a de devoir moral que si, au préalable, il y a
en advertance a cette obligation. Mais ceite advertance est sup-
posée, parce qu’elle est aisément réalisée. Car il s’agit en l'occu-
rence des premiers principes de la raison naturelle, innés au cgeur
-de I'homme; et s’il s’agit des vérités de la foi, on sait — ce qu'une
note ultérieure pourrait illustrer — que, selon les théologiens du
temps, Dieu révele ces vérités a tout homme de bonne volonté.
Puis donc que ces vérités, naturelles ou surnaturelles, sont a ce
point accessibles a toute intelligence, 'ignorance de ces vérités ne
peut étre due qu’a une négligence ou omission coupable: nous re-
joignons ainsi la théorie relativement austére du volontaire indirect,
concrétisée dans le péché d’omission. On pourra donc résumer la
doctrine par cette antithese: I'ignorantia facti n’est coupable que si
T'on doit vaincre cette ignorance, mais ignorantia iuris est cou-
pable dés qu'on peut la vaincre* (368). — Der zweite Artikel be-
‘handelt die Frage, wann es erlaubt sei, im Falle des Zweifels, der
nicht gelést werden kann, zugunsten der Freiheit, gegen eine nicht
sichere Bindung durch das Gesetz zu entscheiden. Der Tutioris-
mus erkldrt, daB erst dann zugunsten der Freiheit entschieden
werden kann, wenn sicher ist, daB das in Frage stehende Gesetz
nicht besteht. L&Bt der Zweifel sich nicht losen, so ist zugunsten
des Gesefzes und gegen die Freiheit zu entscheiden. L. behandelt
die Frage nicht nach der spekulativen Seite, sondern gibt in Kiirze
die im 13. Jh. vorherrschende Auffassung wieder. Das Ergebnis
seiner Untersuchung faBt er in die Worte: ,,S’il est grandement in-
exact de voir dans le fufiorisme un cas isolé au moyen ége, il se-
rait exagéré d’en faire une doctrine absolument commune: la jeune
¢école dominicaine, avec Roland de Crémomne, Albert le Grand et
Thomas d’Aquin, a largement contribué a relacher I'étreinte du
rigorisme qui pesait sur les solutions morales du temps* (300 f.).
369. Noble, H.-D., La conscience morale sans !'état de grace:
La Vie spirituelle 38 (1934 I) 135—145. — Es handelt sich um
die Frage, ob und wie der Zustand der ,fides mortua“ auf das
sittliche Urteil und Leben des Christen EinfluB nehme. N. stellt
drei Typen von Menschen auf, bei denmen der Zustand der Un-
gnade mehr oder weniger Dauerzustand ist, und sucht nach der
psychologischen wie nach der theologischen Seite zu zeigen, wie
das Fehlen der Gnade auf das sittliche Gewissen und die
sittliche Haltung einwirkt und zu sittlichen Zustdnden fiihrt, die
-er bezeichnet als: -l'indifférence morale, la perversion morale,
l'oscillation entre le péché et I'état de grace. 5[

Scholastik. IX. 4. 40
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370. Rolland, E. Scrupule-et psychasthénie: La Vie Spiri-

fuelle 37 (1933 IV) [147]—[162]; 38 (1934 I) [1]—[21]. — In einer
eingehenden psychologischen und charakterologischen Studie wird
der Versuch gemacht, die einzelnen psychischen Bestandteile der
auf Nervenschwéche fuBenden, bzw. mit ihr verflochtenen Skru-
pulositit zu zeichnen. Die Darstellung ist z. T. rein phénomeno-
logisch beschreibend, z. T. diagnostisch analysierend: fiir den
Psychologen wie fiir den Erzieher und Seelsorger ecine wertvolle
Einfiilhrung. Der Nervenschwdéche wird eine besondere Be-
deutung fiir all die aufgezéhlten seelischen Einzelsymptome beige-
legt: ,,Clest I'affaiblissement de I’énergie merveuse qui se retrouve
a la base de toutes ces manifestations: de la procéede la diffi-
culté d’inhiber lidée fixe, déprimante, limpulsion; de la vient
aussi le sentiment d’impuissance, d’inadaptation, de dualité; de la
résulte 'humeur antisociale, l'isolement douloureux en soi. Il n'y
avait pas sous ce rapport a séparer le scrupule dela psychasthénie;
il apparait comme une simple espéce de ce malaise plus général
[162]. — Der zweite, fiir den Seelsorger wichtigere, praktische,
wenn auch wissenschaftlich weniger aufschluBreiche Artikel be-
ir,.p%icht die Heilmethode und Heilmittel, natiirliche wie ﬁbernla_iltiir-
iche. :
+ 3711. Bender, L. Consulere minus malum: EphThLov 11
(1934) 347—354. — Eine Fortfiihrung und Klarstellung der Streit-
frage, ob es erlaubt sei, das kleinere (sittliche) Ubel anzuraten,
um dadurch das groBere zu verhiiten. Uber den entscheidenden
Punkt der Kontroverse wurde in dieser Zeitschrift schon berichief
(s. Schol 9 [1934] 311 n. 159). B. macht jetzt darauf aufmerk-
sam, daB mit demselben Ausdruck ,consulere minus malum® zwel
ganz verschiedene Handlungsweisen bezeichnet werden, die ge-
frennt gehalten werden miissen, wenn anders eine Einigung und
richtige Beantwortung des Streitpunktes erreicht werden soll.
»Sub his verbis [i. e. ,consulere minus malum®] enim comprehen-
duntur de facto duo modi agendi diversi, . .., nempe: consulere
minus malum in sensu proprio, et actus, qui tantummodo appa-
renter sunt consulere minus malum sed qui revera sunt ,in memo-
riam revocare peccatoris tale malum esse minus ef tamen suffi-
ciens scopo suo, cum praevisione malum istud revera per ipsum
factum iri‘* (353). Die erste Handlungsweise ist nach dem Verf.
immer unerlaubt, die zweite nicht. H:

372. Lépez, U, Difesa della razza ed efica christiana: Civ-
Catt 85 (1934 I) 574—587; II 27—42. — Ders,, ,»,Razzismo“ e
christianesimo di fronte ai malati ereditari: ebd. (1934 II) 237
bis 252. — Der Verf. iiberpriift auf Grund der feststehenden sitt-
lichen Grundsétze die Frage nach der Erlaubtheit der eugenischen
Sterilisation; er untersucht diesen Eingriff in sich und in Riicksicht
auf das Wohl der ,Rasse“, zu dessen Wahrung und Forderung er
als notwendiges Mittel bezeichnet wird. Das bietet ihm Gelegen-
heit, iiberhaupt zur Frage nach Platz und Rang der »Rasse'
in der Ordnung der Werte Stellung zu nehmen. Der letzte Ar-
tikel befaBt sich mit der Frage nach dem Rechte des Staates,
die Zeugung von minderwertiger Nachkommenschaft zu verhiiten.
Insofern dies durch das Mittel der Sterilisation erreicht werden
soll, ist die Antwort bereits in den vorhergehender Artikeln ge-
geben. Hier wird die Frage erértert, ob die wirtschaftlichen
Folgen und Lasten oder andere soziale Belange einen Grund ab-
geben, den EheabschluB Erbkranker zu verhiifen. Die Endergeb-
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nisse der Untersuchung sind die in ,,Casti connubii Nr. 9 und Nr.
68—T71 ausgesprochenen. — Es diirfte in diesem Zusammenhang
nicht ohne Interesse sein festzustellen, daB offenbar auch von theo-
logischer Seite der Versuch gemacht worden ist, die gesetzliche
Sterilisation und die ihr zugrundeliegenden Gedankengdnge einer
nantiindividualistischen Sozialethik mit der genannien Ehe-Enzy-
klika in Einklang zu bringen; denn in der Form der offiziellen
Mitteilungen bringt der Osservatore Romano in Nr. 157 vom 9.-10.
Juli 1934 (S. 1, Spalte 4, oben) folgende Notiz: ,,E venuta a nostra
cognizione un voto di un professore di S. Teologia in Germania,
nel quale, tra gli altri errori, si pretende di affermare che la nota
legge di sterilizzazione pud essere messa d’accordo colla Enciclica
,Casti connubii‘. Siamo autorizzati a dichiarare che una fale
affermazione & del tutto falsa ed infondata.“ [, Es ist ein Gut-
achten eines Theologieprofessors in Deutschland zu unserer Kennt-
nis gekommen, in dem, neben anderen Irrtiimern, die Behauptung
gewagt wird, das bekannte Sterilisationsgesetz konne mit der En-
zyklika ,Casti connubii’ in Einklang gebracht werden. Wir sind
zu der Erkldrung erméchtigt, daB eine solche Behauptung voll-
stdndig falsch und unbegriindet ist.“] H.
373. Merkelbach, B. H, O. P.,, Summa theologiae moralis.
Tom, III. De Sacramentis. gr. 8° (959 S.) Paris 1933, Desclée.
Fr 40.—. — Eine ausfiihrlichere Besprechung der beiden ersten
Bénde (s. Schol 8 [1933] 252 ff.) hat bereits die besondere Eigen-
art des ganzen Werkes nach der sachlichen wie nach der sprach-
lichen Seite hervorgehoben. Es sei deshalb hier nur auf das da-
mals Gesagte, das von dem vorliegenden 3. Bd. in gleicher Weise
gilt, verwiesen. — Die Stoffeinteilung ist die gebrduchliche: vor-
ausgeschickt ist ein Traktat iiber die Sakramente im allgemeinen;
dann folgt die Behandlung der einzelnen Sakramente., Soweil es
fiir den Sonderzweck der Moraltheologie erfordert isf, sind Teile
der Dogmatik und des Kirchenrechtes eingeflochten, deren fiefere
und vollsténdigere Darlegung aber diesen Disziplinen iiberlassen
ist. Die neuere Literatur iiber die Sakramentenmoral ist ausgiebig
angefiihrt und verwertet; desgleichen mangelt es nicht an kon-
kreten Anwendungen fiir die Praxis, ohne daB indes das mehr
spekulative Geprdge des Ganzen dadurch beeintréchtigt wiirde.
DaB die Lehre des hl. Thomas eine ausgiebige Verwendung fin-
det, sei besonders hervorgehoben. — Der Wissenschaftler wie der
Praktiker werden gerne zu dem Werke greifen und es nicht ohne
Anregung und groBen Nutzen einsehen. H:
374. Gerster a Zeil, Thom. Vill, O. M. Cap., De integritate
confessionis. 8 (VIII u. 115 S.) Turin 1934, Marietti. Lire 5.—. —
Das Biichlein gibt eine gute Ubersicht iiber Wesen und Pflicht der
infegritas confessionis. Einleitend werden einige allgemeinere
Grundsétze iiber das BuBsakrament gegeben; dann folgen die drei
Hauptteile: I. De integritate materiali; II. De integritate formali;
1II. De mediis integritatem procurantibus. Ein kurzer Anhang
ringt einige ,,Casus® zur Veranschaulichung. — Der Verf. sucht
eine verniinftige Mitte zu halten zwischen den verschiedenen An-
sichten bez. so mancher Streitfragen in dieser nicht leichten Ma-
terie. Die Kontroversen sind nach Inhalt und Begriindung kurz
wiedergegeben, so daB dem Leser die Moglichkeit einer selbstén-
digen Urteilsbildung gegeben ist. — Die Schrift wird vor allem
dem praktischen Seelsorger willkommen sein. H.
375. Hecht, Fr.-X., De reparandis defectibus in collatione
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ordinum occurrentibus: PeriodMorCanLit 23 (1934) 73*—111*. — In
doppelter Anordnung werden die amtlichen Entscheidungen der
romischen Kongregationen iiber Fehler bei Erteilung der Weihen
geboten: zuniichst in chronologischer Reihenfolge nach dem Tag
des Erlasses, sodann in der Folge der Erteilung der Weihen. Es
ist eine willkommene und wertvolle Zusammenstellung, die wegen
jhrer Vollstdndigkeit besondere Aufmerksamkeit verdient. H.
376. Alonso, S., La reservacién de pecados: CiencTom %48
(1933 I1I) 5—23 163—171. — Eine moraltheologische und zugleich
kanonistische Darlegung der heute geltenden Normen iiber pec-
cata reservata. Eingehende Wiirdigung finden vor allem die ein-
schligigen Canones des CIC, sodann die seit dessen Erscheinem
von den Moraltheologen veriretenen Ansichten. Gelegentlich wer-
den auch etwas ausfiihrlichere geschichtliche Riickblicke gegeben.

371. Wehr, M. Das Gewohnheitsrecht im Raume der Dibdzese
nach geltendem Recht: Pastor Bonus 45 (1934) 1—22. — Nach
einer ,,Allgemeinen Ubersicht“ iiber Wesen und Bedeutung des
(kirchl.) Gewohnheitsrechtes werden in drei Hauptabschnitten be-
handelt: I. Die gewohnheitbildenden Gemeinschaften (Erforder-
nis der passiven Gesetzfdhigkeit; Namhaftmachung der im Raum
der Dibzese in Frage kommenden Gemeinschaften); II. Die Kon-
sensquelle bei Gewohnheitsbildung (der persénliche Konsens,
der Legalkonsens); III. Beendigung partikuldrer Rechtsgewohn-
heiten (Aufhebung durch Gewohnheit, durch spéteres [allgemeines,
partikuldres] entgegengesetztes Gesetz). — Die Darlegung gibt in
ihrer klaren und griindlichen Art einen sehr guten Uberblick iiber
das geltende kirchliche Gewohnheitsrecht iiberhaupt, wenngleich
die Absicht des Verf. in erster Linie nur auf Darstellung des Ge-
wohnheitsrechts im Raume der Didzese ging. H.

378. Bidagor, R, S. J., La ,Iglesia propia“ en Espafia (Ana-
lecta Gregoriana IV). gr. 8 (XII u. 175 S.) Rom 1933, Pont. Univ.
Gregoriana. — Das von kirchenrechtlichem Gesichtspunkt geschrie-
bene Buch bietet nach einer ausfiihrlichen, wertvollen Ubersicht
iiber den ganzen Fragenkomplex der Eigenkirche (Ursprung, We-
sen, kirchenrechtliche Stellung) die Entwicklung der besonderen
spanischen Eigenkirchenverhéltnisse bis zum 13. Jh. nach dem ge-
druckt vorliegenden Quellenmaterial. Diese Entwicklung ist fiir
die Frage nach der kirchenrechtlichen Stellung der Eigenkirche
von besonderem Interesse, weil Spanien das kirchliche Leben vom
der Gotenzeit an ohne eigentlichen inneren Bruch ganz individuell
bewahren und entwickeln konnte. Hier war das kirchliche Leben
immer stark hierarchisch betont, und B. zeigt nun, daB sich auch
das Eigenkirchentum in starker Abhéngigkeit vom Episkopat ent-
wickelte. Die Bischéfe und Konzilien behielten maBgebenden Ein-
fluB in Fragen der Jurisdiktion und Verwaltung der Eigen-
kirchen (also iiber das jurisdiktionelle Element der Eigenkirche),
wenn auch das patrimoniale Element, die Besitzrechte der Laien-
besitzer, anerkannt wurde. Die Eigenkirche ist nach B. in Spa-
nien nicht als eine mneue, rein privatrechtliche Instifution anzu-
sehen, die von den anderen kirchenrechtlichen Institutionen grund-
verschieden ist, sozusagen neben dem Kirchenrecht sich als selb-
stindige Sache entwickelt und spéter dariiber dominiert, sondern
sie liegt bei allem privatrechtlichen Einschlag doch in der Ent-
wicklung des oOffentlichen kirchlichen Rechts und Lebens. Die
wertvollen Ergebnisse dieses Buches lassen sich freilich auf das



Moral, Pastoral und Kirchenrecht. Aszetik und Mystik 629

Eigenkirchenwesen der anderen von Germanen beeinfluBten Lén-
der (Frankreich, Ifalien und vor allem Deutschland), wo die
jurisdiktionellen Anspriiche der Laienbesitzer stéirker durchdrangen,
nicht ohne weiteres iibertragen. Man wird in dhnlich griindlicher
Weise den Eigenkirchencharakter in diesen Léndern untersuchen
miissen. Sehr zu wiinschen wire, daB der Verfasser noch das
reiche handschriftliche Quellenmaterial Spaniens verarbeiten wiirde,
wenn sich auch wohl kein wesentlich anderes Bild danach g,rgﬁbe.
Ueding.
379. Will, Jos., S. J.,, Handbuch der Katholischen Aktion. 8°
(X u. 138 S.) Freiburg 1934, Herder. M 3.—; Lw. M 3.80. —
Uber des Verf. frithere Schrift ,Die Kath. Aktion“ s. Schol 7
{1932) 620. Das jetzt vorliegende Werk heiBi ,,Handbuch*, ,weil
es dem DPriester und Laien immer wieder zu Hinden sein will,
um die geistigen Vorbedingungen und Grundlagen, kurz den Geist
der Kath. Aktion erkennen zu lassen” (VI). Am meisten Beach-
tung wird das vierte Kapitel ,,Der Weg zur Kath. Aktion* finden
(85—103). Aus den Verlautbarungen Pius’ XI. werden die wich-
tigsten Abschnitte mitgeteilt. Manches im Rundschreiben vom
29. Juni 1931 Gesagte ist fiir die gegenwértige Lage in Deutsch-
land von Bedeutung. Leider wird der hohe Preis der zu wiinschen-
den weitesten Verbreitung im Wege stehen. Lange.
380. Stonner, A., Die religiés-sittliche Fiihrung Jugendlicher
durch den Priester. gr. 8° (XI u. 282 S.) Freiburg 1934, Herder.
M 5.10; geb. M 6.80. — St. hat seine Arbeit iiber ,,Das pddago-
gische Verstehen* im vorliegenden Werk fortgefiihrt und zu einem
iiberaus praktischen Thema, das eigentlich der Pastoral angehort,
ausgeweitet. Er handelt besonders von den Griinden fiir geistliche
Fiihrung, von den Eigenschaften des Fiihrers, von der Art und
Weise der Fiihrung, von der Wirkung sowohl der Fiihrung als
des Mangels an Fiihrung auf die Jugendlichen. Was das Inhalt-
liche angeht, mdchte man zundchst vielleicht meinen, es werde
wenig geboten, was sich nicht schon bei den aszetischen Schrift-
stellern, besonders den groBen geistlichen Fiihrern, wie einem hl.
Franz von Sales, findet. Aber dem ist entgegenzuhalten, daB doch
manches wirklich neu ist, daB auch das Bekannte viel besser
analysiert und zum Teil auch begriindet wird, daB es sich vor
allem nicht auf die Meinung der Fiihrer stiitzt, sondern auf die
der Gefiihrten, deren 317 Bericht aus ihrer Jugend geben. Ein
Fehlgrifi ist es nur, daB St. sich am SchluB etwas auf die all-
gemeine Frage nach der Notwendigkeit der Seelenfiihrung ein-
jaBt und sie im Gegensatz zu den in der Einleitung zifierten Au-
toren megativ beantwortet. — Mit Sts Methode kann man
weniger zufrieden sein. Sicher verlangt man fiir diese geistigen
Vorgénge nicht die Exaktheit des psychophysiologischen Experi-
ments, aber doch dhnliche Grundlagen, wie sie Gruehn und Bolley
in ihren Arbeiten liefern. Von all dem findet sich bei St. auBer
dem umfangreichen Fragebogen nur eine ganz kurze Einteilung und
Charakterisierung der Beantworter. Fiir wissenschaftliche Genauig-
keit hitten der Fragen viel weniger sein miissen; auch von Sug-
gestion halten sie sich nicht geniigend frei. Hhnlich wie bei der
Arbeit itber das Verstehen bediirffen die Lesefriichte einer schir-
feren Trennung. Da man aber im Ganzen eine gute Auswahl der
Versuchspersonen annehmen kann, ist das Resultat fiir die Praxis
ein iiberaus niitzliches. v. Frentz.
381, Humbertclaude, Pierre, Marianiste, La Doctrine
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ascétique de Saint Basile de Césarée. 8° (XIII u. 341 S.) Paris
1932, Beauchesne. Fr 32.—. — H. liefert eine sehr niitzliche,
fleiBig durchgearbeitete Monographie zur historischen Fundierung
der Aszetik. Allerdings darf man nicht mit der Erwartung an das
Buch gehen, man finde etwas ganz Neues. Im Gegenteil ist man
erstaunt, feststellen zu konnen, wie Vieles von der Aszese des 20.
Jahrhunderts, zumal von der Ordensaszese, schon im vierten in
Ubung war. Miindliches Gebet, Betrachtung der HI. Schriff, Ge-
wissenserforschung, Seelenfiihrung, geordnetes Vorangehen auf den
drei Wegen des geistlichen Lebens, werden von Basilius recht aus-
fiihrlich gelehrt. - Aber gerade dieses Rationale und Methodische
ist jhm seinen Vorgédngern gegeniiber eigentiimlich und hat ihm
seinen groBen EinfluB verschafft. Doch zeigt Basilius neben der
Milde in den #uBeren Dingen, eine fast unbeugsame Strenge in
der Durchfiiirung der Prinzipien der Frommigkeit. Besonders
dem gemeinschafilichen Leben hat er von seinen Hirten, die es
vor dem -einsiedlerischen hat, nichts nehmen wollen. Eigen ist
Basilius auch, wie wenig er die Vollkommenheit der gewdhnlichen
Christen von der der Ordensleute trennt. Ein nicht ganz klares
Bild gewinni man von dem Verhiltnis der Presbyteroi und der
Prohestotes. Recht gut hat sich H. mit der einschligigen, beson-
ders protestantischen Literatur auseinandergesetzt. Vi Fri
382. Koch, Hugo, Quellen zur Geschichte der Askese und
des Monchtums in der alten Kirche (Sammlung ausgewdhlter kir-
chen- und dogmengeschichtlicher Quellenschriften. Neue Folge,
Bd. 6). 8° (XII u, 196 S.) Tiibingen 1933, Mohr. M 7.80. — Ob-
wohl das Enchiridion Asceticum von Rougt-Dutilleul und die Docu-
menta ecclesiastica perfectionis studium spectantia von de Guibert
viel Hhnliches enthalten, beh#lt Kochs Arbeit doch ihren Wert.
Auf einen kurzen Zeitraum beschrdnkt, der besonderes Inferesse
beansprucht, ist sie fiir diesen viel reichhaltiger. Dazu biefet sie
nicht nur Normen und Verurteilungen, sondern die ganze Eigenart
des iatsdchlichen Askefen- und Monchslebens. Sehr niitzlich sind
die einleitenden Texte der nichtchristlicnen Askese, die Strath-
manns ,,Friihchristliche Askese® ersetzen und ergéinzen. Sowohl
fiir das Asketen- wie fiir das Ménchtum sind die Texte gliicklich
ausgewdhlf, so daB man von der Ubung und den Motiven der As-
kese ein gutes Bild bekommt. Gerade dieses lefzte hat dann, als
Ergénzung zu den drei genannten Werken, M. Viller sehr schén
herausgearbeitet in seiner ,,Spiritualité des' premiers siécles“.F
Vo Br.
383. Kern, Emmanuel, Das Tugendsystem des hl. Bernhard
von Clairvaux. gr. 8 (XVI u. 98 S.) Freiburg 1934, Herder.
M 3.50. — Aus den regellos durcheinander gewiirfelten Bausteinen,
die sich, vielfach mit fremdem Material verbunden, in den Pre-
digten und Schriften des docfor mellifluus finden, ist in gewandter
Darstellung unter stdndiger Beriicksichtigung der Quellen, zumal
des hl. Augustinus und des hl. Gregor des GroBen, das Tugend-
system des hl. Bernhard errichtet. Zun&chst kommen die psycho-
logischen Grundlagen zur Darstellung, sodann die iiberlieferten
Tugendgruppen und damach, der Art des Heiligen entsprechend,
psychologisch geordnet die Verstandes-, Willens- und Affekttugen-
den. Die mithsame Arbeit gew#hrt unter fleiBiger Benutzung
der einschldgigen Literatur einen guten Einblick in die Gedanken-
welt eines Heiligen, der wie wenige Aszetik und Muystik der Nach-
welt beeinfluBt und befruchtet hat. Richstaetter.
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384. Arnold Beelisens et Jean Ammonius, Chronique
de la Chartreuse de la Chapelle 4 Hérinnes-lez-Enghien, publiée
et annotée par E. Lamalle (Bibliothéque de la RevHistEccl 8).
80 (XLVIII u. 252 S.) Louvain 1932, Bureaux de la RevHis{Eccl.
Belgas 10.—. — L. liefert mit seiner Textausgabe einen werivollen
Beitrag zur Ordensgeschichte. Beeltsens hat die Klosterchronik
vom Anfang bis zu seiner Zeit gefiihirt, von 1314 bis 1489; Ammo-
nius setzt sie, mehr in Form eines Menologiums, fort und bringf
daher mehr Einzelheiten iiber das Leben der Ménche. L. hat das
alles durch zahlreiche Anmerkungen aus andern Quellen ergénzt
und beabsichtigt als zweiten Band eine Klostergeschichte von Hé-
rinnes. Dadurch erweitert er unser Wissen iiber den Karfduser-
orden, das sich bisher besonders auf das groBe Werk von Le Cou-
feulx stiitzte, und legt den Grundstein fiir eine Ordensgeschichte
der teutonischen Provinz. v. Frentz.

385. Gerardi Magni Epistolae, quas ad fidem codicum
recognovit annotavit edidit W. Mulder S. J. gr. 8 (XLVII u.
359 S.) Antwerpiae 1933, Neerlandia. F! 5.—; geb. FI 6.—. —
Mit dieser Ausgabe hat M. der Geschichte der Frommigkeit, be-
sonders der ,Devotio moderna®, einen groBen Dienst erwiesen. Sie
zeigt den groBen EinfluB des Stifters der Fraterherren, des be-
scheidenen Diakons Gerd Groote. Alle Briefe stammen aus dessen
letzten 10 Lebensjahren 1374—84. Sie lassen recht deutlich die
traurige Lage der Kirche in der Zeit des groBen Schismas und
den ernsten und eifrigen Geist der Reformbewegung erkennen. G.
schreibt besonders an Priester und Ordensleute; mit den Kar-
tdusern, die allein den Eifer bewahrt hétten, verbindet ihn beson-
dere Liebe. Die ganze Stimmung der Briefe ist religios. G. eifert
gegen Simonie und Konkubinat, sucht Gefallene mit gliihenden
Worten zuriickzufiihren, h#lt die Pflichten des Priestertums und
das Gliick des Ordenslebens vor Augen, vermittelt Ordensberufe,
spricht viel vom Lesen und Abschreiben dogmatischer und kirchen-
rechtlicher Werke. Manche ausfiihrliche Briefe, wie der iiber das
Schisma oder zum Trost und zur Ermutigung, sind eher Abhand-
lungen zu nennen. — Die Ausgabe ist nach den beiden Mss im
Haag und in Liittich angefertigt, die allein alle Briefe aufbewahrt
haben. Doch sind auch die anderen Mss beriicksichtigt, wenn auch
darin und in der Genealogie mehr hétte geboten werden konnen.
Sehr gut sind die erklérenden Anmerkungen und die #uBerst miih-
sam festgestellte oder gemutmaBte Datierung der Briefe, die im
Original alle der Jahreszahl entbehren. N

386. Daniéls, A. L., S. H., Les rapports entre Saint Fran-
cois de Sales et les Pays-Bas 1550—1700. gr. 8° (198 S.) Nijmegen
1932, Centrale Drukkerij. — D. hat einen kleinen Ausschnitt aus der
Geschichte der Frémmigkeit behandelt, der bisher noch wenig be-
kannt ist. Er tut es mit groBer Erudition, mag er nun von dem
EinfluB der niederlédndischen Frommigkeit auf den Heiligen spre-
chen oder von seinem persdnlichen Verhéltnis zu niederléndischen
Zeitgenossen oder auch vom Nachwirken seines Geistes in die-
sem Land. Gerade das letzte, wie némlich der ,,Humanisme dévot®
niederidndische Prégung erfdhrt, ist fiir die dortige Religionsge-
schichte von groBem Interesse, weil groBenteils Neues, wenn auch
noch nicht AbschlieBendes, geboten wird. Der Ausldnder wird
dageﬂen mit besonderer Befriedigung die ersten Kapitel lesen. Sie
berichten dariiber, wie der Geist der Devotio moderna und die fld-
mische Muystik sich in Philothea und Theotimus ausgewirkt hat.
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Besonders gut hat D. bewiesen, daB die bisher wenig bekannte
Margarita evangelica“, die die Frommigkeit Bérulles besonders
stark beeinfluBt hat, auch dem Bischof von Genf nicht unbekannt
war. Spricht er sich auch iiberaus zuriickhaltend iiber Mystik aus,
soweit es sich um die hohern passiven Stufen handelt, so weist
sein Theotimus doch offenkundige Anklénge an die niederldndische
Mystikerin aus der Schule Ruusbroecs auf. v, Fi;
%87. Graber, 0., Christus lebt in mir. Das Seelenleben der
mystisch begnadeten Ursuline Mater Augustina Mahlendorf. kl. 8°
(220 S.) Modling bei Wien 1934, Missionsdruckerei St. Gabriel.
M 2.—. — Klar tritt hier hervor, wie konsequente Charakterschu~
lung auf Grundlage der Ignatianischen Aszese mitten in iiber-
groBer, verantwortungsvoller apostolischer Arbeit und Lehrtitig-
keit zu passiver mystischer Beschauung fiihrte. Das Biichlein ist
fiir die psychologische Seite der Aszetik und Muystik ein wertvoller
Beitrag, in den Berichten iiber mystische Gottschauung (z. B S,
137) eine theologische Problemstellung. Storend wirkt manches
in der Korrespondenz mit dem Seelenfiihrer. _Richstaetter.
388. Heimbucher, Max, Die Orden und Kongregationen
der katholischen Kirche. 3. neubearb. Aufl. gr. 8 (831 u. 829 S.)
Paderborn 1933/34, Ferd. Schoningh. Lw. Je M 21.—. — Die
netie Auflage des bekannten Werkes verdient eine pesondere Er-
wéhnung, weil sie sorgféltig durchgearbeitet ist und die Literatur
der lefzten Jahrzehnte gut verwerfet hat. Besonders von den gro-
Ben Orden findet man bei H. eine ausfiihrliche Geschichte und
Bibliographie. Als Nachschlagewerk ist die lange erwartete Neu-
auflage daher, trotz Liicken und Irrtiimern in Einzelheiten, unent-

behrlich. v. Frentz.
380, Lemaitre, Georges, Sacerdoce, perfection et voeux.
120 (104 S.) Paris 1933, Desclée. Fr 5.—. — Ziel des Biichleins

ist, die Weltpriester zur Ubernahme der evangelischen Réte an-
zuspornen. In Frankreich gibt es schon verschiedene solcher Welt-
priestervereinigungen. Zu diesem Zweck legt L. zuerst die Pflicht
des Priesters zur Vollkommenheit dar, dann den Wert der evan-
gelischen Rite als Mittel dazu und endlich den Nutzen der Ver-
einigung von Priestertum und religiésem Lebern, unter Zuriick-
weisung der Einwénde. Die Zusammenstellung ist sehr gliicklich.
Nur im ersten Teil scheint die Heiligkeit des Priesterstandes vor
dem Ordensstand — im AnschluB an Mercier, der aber selbst einen
solchen Weltpriesterbund mit Geliibden gestiftet hat — nicht klar
genug dargelegt zu sein. Man geht in der Beantwortung dieser
Frage heute meist auf S. th. 2, 2 q. 184 a. 8 zuriick. Dort ver-
gleicht der hl. Thomas den Weltpriesterstand mit dem Ordens-
stand als solchem, also Weltpriester und Laienbriider, und sagt,
daB der Dienst am Altar eine gréBere Heiligkeit erfordere als die
Bindung durch die Geliibde. Gewdhnlich hat man aber bei diesem
Vergleich nicht das Erfordernis im Auge, sondern die
Obung, und die ist unzweifelhaft hoher bei dem, der die evan-
gelischen Réte befolgt, als bei dem, der sie nicht befolgf. Vor
allem aber hat der Heiland selbst die Befolgung der Rite als das
Vollkommenere bezeichnet, und darum versetzen diese den Prie-
ster nicht weniger als den Laien in einen vollkommeneren Stand,
wenn er bisher nur die Gebote beobachtet hatte. ]
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