Aufsatze und Biicher.

1. Aligemeines. Fundamentaltheologie.

89. Orientalia Christiana Periodica Commentarii
de re orientali aetatis christianae sacra et profana editi cura et
opere Pontificii Instituti Orientalium Studiorum (Piazza S. Maria
Maggiore 7, Roma 128). Jéhrlich 4 Hefte von zusammen rund
500 S. Fiir Italien L 40.—, fiir das Ausland L 45.— der Jahrgang.
— Seit 1923 gab das Papstliche Orientalische Instifut die Orien-
talia Christiana heraus, seit 1930 in Monatsheften. Die Jahrgénge
19231934 umfassen 100 Nummern in 36 Béaden (Nr. 100, In-
dices enthaltend, soll im Laufe des Jahres 1935 herauskommen).
Die ganze Sammlung wird (soweit noch vorrédtig — 16 Nummern
sind ausverkauft) zum Preis von L 1300 angeboten. Mit Beginn
des Jahres 1935 hat sich nun dieses wissenschaftliche Unternehmen
in zwei Serien von Verdffentlichungen geteilt. Unter dem Namen
Orientalia Christiana Analecta werden orientalische Texte oder
lingere Arbeiten, die sich auf den christlichen Orieni beziehen,
verdffentlicht. Die Analecta erscheinen in zwangloser Folge, aber
mehrmals im Jahr und in einem Jahresumfang von etwa 1000
Seiten. Der Jahrespreis betrdgt fiir Italien L 85.—, fiir das Aus-
land Z 100.—. Bereits ist das erste Heft (als Nr. 101 in Ge-
stalt eines staftlichen Bandes von XLVII u. 296 S. erschienen:
Dr. Ivan Dujéev, Avvisi di Ragusa. Es bringt Dokumente
iiber das tiirkische Reich im 17. Jahrhundert und den Kandia-Krieg.
Von der andern Verdffentlichung, der Vierteljahresschrift Orien-
talia Christiana Periodica, liegt bereits ein Doppelheit als
Nr. 1—2 vor. Es bietet Abhandlungen in lateinischer, deutscher,
franzosischer, englischer und italienischer Sprache, ferner auf den
letzten 36 seiner 304 Seiten Besprechungen einschldgiger Werke
in den Abteilungen: Oriens antiquus. Theologica. Syriaca. Sla-
vica. Islamica. luridica. Historica et Varia. Sowohl die Perio-
dica wie die Analecta seien den interessierten Kreisen bestens
empfohlen. Dem Papstlichen Orientalischen Institut aber sei unser
Gliickwunsch zu der so fruchtbaren schriftstellerischen Tétigkeit,
die es ausiibf und anregt, ausgesprochen. Lange.

90. Lexikon filr Theologie und Kirche. Sechster
Band. Kirejewski bis Maura. Mit 10 Tafeln, 23 Kartenskizzen
und 148 Textabbildungen. Lex.-8° (8 S. u. 1040 Sp.) Freiburg
1934, Herder. M 26.—; Lw. M 30.—; Hiz. M 34.—. — Die erste
Hilite des groBen Werkes, Band 1—5, wurde in den Jahren
1930—1933 fertiggestellt. Die zweite Hélfte hat mit dem 6. Band
1934 begonnen, so daB in naher Zukunft mit dem gliicklichen
AbschluB gerechnet werden kann. Aus den vielen Artikeln seien
etwa hervorgehoben: Koln, Laizismus, Lausanner Weltkonferenz,
Lambeth-Konferenzen, Liturgie, Luther, Luthertum, Mandi%ar. Aékfaria.

eneffe.

91. Sechste und siebte Lektorenkonferenz der
deutschen Franziskaner fiir Philosophie und
Theologie Sekretariat der Lektorenkonferenz Kloster Sigma-
ringen-Gorheim (Hohenzollern). 8° (120 S.) Werl 1934, Franzis-
kus-Druckerei. M 3.40; geb. M 4.—. — Das vorliegende Heft
bringt zunidchst einen knappen Bericht iiber die sechste Lektoren-
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konferenz in Hardenberg-Neviges 4.—7. August 1931, deren Haupt-
thema lautete: ,Die Stellung der Franziskanertheologen zur
Kirche*, das aber nichf im beabsichtigten Umfang behandelt wer-
den konnte. Der Bericht gibt nur eine summarische Ubersicht iiber
die gehaltenen Referate. Die siebte Lektorenkonferenz, abgehalten
8.—10. August 1934 in Vierzehnheiligen bei Bamberg, beschéftigte
sich in ihrem theoretischen Teil mit Scotus. Die Referate sind
ausfiihrlich wiedergegeben. Sie behandeln: Theologie als Weisheit
(Marianus Miiller); echte und unechte Werke (Benedikt Gé1z);
Unbefleckte Empféngnis (Julian Kaup); theologische Intention,
ndmlich: Theologie nach Scotus = positive (Bibel-)Wissenschaft
(Thaddédus Soiron); Verehrung (Heribert Miiller); Scolus
und das moderne Denken (Erhard Schlund). Die Referate und die
Bemerkungen iiber die sich anschlieBende Diskussion zeigen, daB
die Franziskanerlektoren sich bewuBt sind, Versé#umtes nachholen
zu miissen, um Scotus die ihm gebiihrende Geltung zu verschaffen,
daB sie aber anderseits nicht in das entgegengeseizte Extrem ver-
fallen wollen, nun blind auf die Worte des Meisters zu schworen
und die Vollendung aller Wissenschaft schon bei einem mittelalter-
lichen Denker erreicht zu wéhnen. Gierens.
92. Rabeau, G, La Science méne-t-elle 4 Dieu? RevThom 39
(1934) 394—400. — Geistreich entwickelt R. im AnschluB an ein
Biichlein gleichen Titels von Tiberghien die bejahende Ant-
wort, wobei er ,Wissenschaft“ nicht faBt als ,,connaissance des
essences”, sondern im ,modernen Sinne als ,connaissance des
rapports, connaissance du mesurable®. Kosters,
935. Karrer, 0., Das Religiose in der Menschheit und das
Christentum. gr. 8° (IX u. 264 S.) Freiburg i. Br. 1934, Herder.
M 5.20; geb. M 6.50. — Das inzwischen bereits in 2. Auflage
erschienene Buch entstammt im wesentlichen Kursen und Vor-
trdgen, die in verschiedenen Stddten vor konfessionell gemischtem
Zuhorerkreis gehalten wurden. Es will eine Ubersichi iiber das
weite Gebiet der Religionsgeschichte und eine dem christlichen
Standpunkt gerecht werdende Wiirdigung bieten. Die 5 Kapitel
behandeln: 1, Die Verbreitung des Religiésen in der Menschheif
(wobei die Gottesidee, der Zusammenhang von Religion und Sitt-
lichkeit, endlich das Gebet besonders gewiirdigi werden). 2. Die
Entstehung des Religiésen in der Menschheit (auffdlligerweise
wird der Meinung von J. Winthuis und O. Eberz, die in dem
Urmenschen ein Zweigeschlechterwesen sehen, starke Beachtung
geschenkt; s. S. 108—112, auch 67—70, 131—134. Die biblische
berlieferung von der religiosen Urgeschichie der Menschheit er-
scheint ,,wie eine abschlieBende Erkldrung und Zusammenfassung*
der verschiedenen religionswissenschaftlichen Theorien: 119). 3. Die
Entfaltung des Religiosen in der ferneren Menschheit. 4. Religions-
wissenschaftliche Vergleichung der Religionen (hier finden sich
wohl die schonsten Ausfithrungen des Buches iiber ,,Werthshe und
Wertfiille des Christentums*). 5. Theologische Wiirdigung des Re-
ligiosen in der Menschheit (bez. der notwendigen Gotteserkenntnis
und Zugehorigkeit zur , Alleinseligmachenden*). — Eine ausgespro-
chene Vorliebe des Verf. geht dahin, die Elemente des Wahren,
Guten und Schonen aufzuweisen, die sich in allen Religionen, auch
den tiefststehenden, finden. Besonders gut gelingt ihm das in dem
Abschnitt , Das Gebet in der Menschheit. Aufs Ganze gesehen,
diirfte aber mancher der Meinung sein, daB die an sich ldbliche
Weitherzigkeit mitunter die rechten Grenzen iiberschreitet. Insbe-
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sondere liegt hier die Gefahr vor, die Grenzlinien zwischen natiir-
licher und iibernatiirlicher Gottesoffenbarung zu verwischen. Um
die Heilsmdglichkeiten auBerhalb des Christentums zu zeigen,
bedient sich K. der von K. Adam wiederaufgegriffenen Meinung
Ripaldas, daB alle sittlich guten Werke tatséichlich durch iibernatiir-
liche Gnade erhoht werden und daB ihnen ein gewisser ,,Glaube™
zugrunde liegt, der geniigt, zur vollkommenen Liebe und Recht-
fertigung zu fiihren. Schwerlich beruft er sich dafiir zu Recht
auf Augustinus und Scheeben. — Die ethnologischen Ausfiihrun-
gen des Buches zu beurteilen, steht dem Nichtfachmann nicht zu.
Unleugbar ist allerdings der Eindruck, daB in diesen Fragen
manchmal wenig begriindeten Huypothesen zu leicht Glauben ge-
schenkt wurde. Eine fachmédnnische Besprechung im Anthropos
29 (1934) 839—842 hat die Richtigkeit dieses Eindrucks bestétigt.
Beklagt werden daselbst besonders eine chaotische Aneinander-
reihung von Namen, Pauschalbehauptungen und billige Verallgemei-
nerungen, kritiklose Ubernahme ,,wissenschaftlichen Unfugs*. Dar-
um muB doch wohl gewarnt werden, dem an sich so begriiBens-
werten Versuch zu viel Vertrauen zu schenken. Lange.
94, Sohngen, G., Analogia fidei: I. Gottdhnlichkeit allein aus
Glauben? II. Die Einheit in der Glaubenswissenschatt. (57 S.)
Sonderdruck aus Catholica 3 (1934) 113—136 176—208. — Der
erste Teil setzt sich besonders mit Barth auseinander, der die
analogia fidei der analogia enfis entgegenstellt, und mit Luther,
bei dem sie in der theologia crucis und der participatio per solam
Jidem im Gegensatz zur Teilhabemystik enthalten sei. Dann unter-
sucht der zweite Teil vier Bedeutungen des Ausdrucks im katho-
lischen Sinn: 1. Die Einheit in der Schrift und im Schriftsinm;
2, die Einheit von Schriftwort und kirchlicher Lehrverkiindigung;
3. die Einheit im Verstdndnis der Geheimnisse aus ihrem geheim-
nisvollen Zusammenhang; 4. die Natur und das natiirliche Wissen
in der Einheit des Gehorsams gegen die Gnade und den Glauben.
Ofters wird Penido, Le réle de P'analogie en Théologie dog-
matique (vgl. Schol 8 [1933] 295), als bedeutendes und verdienst-
volles Werk herangezogen. — Es ist nicht leicht, S.s Ausfiihrun-
gen zu folgen. .
95. Donccur, P., Des silences de I’Evangile de saint Jean:
RechScRel 24 (1934) 606—609. — Warum schweigt Johannes so
oft iiber das, was die Synoptiker bezeugen? Lebreton hat neulich
(La vie de Jésus-Christ 2, 250) beziiglich der Eucharistie-Ein-
setzung es durch den ganz lehrhaften Zweck des Evangeliums zu
erkldren versucht. D. stellt neben dem Fall vom Ubergehen der
Einsetzung der Eucharistie alle anderen und kommt zum SchiluB:
g\?hann\es verschweigt alles, wo er selber hervorragend beteiligt ist.
annte er doch auch seinen Namen nicht. Kasters.
96. Buzy, D., L’Adversaire et l'obstacle (2 Thess., II, 3—12):
RechScRel 24 (1934) 402—431. — Der Mensch der Siinde, der
Widersacher, ist nicht eine Einzelperson, sonderm die Gesamtheit
der Vertreter des Bdsen. Das Hindernis, das ihr Auftreten ver-
zdgert, sind die Prediger des Evangeliums. Das folgert B. aus
der Apokalypse des hl. Johannes und der groBen apokalyptischen
Rede des Herrn selber. GewiB vermeidet diese Erklérung manche
Schwierigkeiten, die in den bisherigen, vom Verf. im einzelnen
besprochenen Losungen sich ergeben; aber dunkel bleibt’s doch:
wann geben die Prediger ihr Werk auf und so dem Antichristen
die Bahn frei? Ks.
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97. Vellico, Ant. M., De regula fidei iuxta Ioannis Duns
Scoti doctrinam: Antonianum 10 (1935) 11—36. — Ausgehend von
der Lehre des Tridentinums, die als schriffgem&B und traditions-
treu nachgewiesen wird, zeigt V., angeregt, wie es scheint, durch
Deneffes ,,Traditionsbegriff (1931), daB Scotus bereits dieselbe
Lehre vorgetragen hat. Insbesondere verdient hervorgehoben zu
werden, daB Sc. dem unfehlbaren Lehramt die erste Stelle zu-
weist, weil es allein sicher iiber Kanon und Inspiration der HI.
Schrift entscheiden kann; daB die Kirche wegen ihrer wunderbaren
Besténdigkeit ein Beweis ihrer Wahrheit ist; daB die romische
Kirche den Vorrang im Lehramt hat und ihr Haupt, der Nach-
folger Petri, durch Christi Gebet die Kraft erhielt, daB sein
Glaube nicht versage. Ks.

98. Dietershagen, Adelhard, Kirche und theologisches
Denken nach Duns Skotus: Wissensch. u. Weish. 1 (1934) 273
bis 288. — Verf. weist nach, daB die grundsétzlichen Erforder-
nisse einer katholischen Theologie von Scotus eingehalfen wurden
und ihm insbesondere das kirchliche Lehramt als hochste Norm
galt, in Theorie und Praxis: ,Non est aliter sentiendum quam
sentit Ecclesia Romana. Ks.

99. Stolz, Ans., Neue Literatur zur Lehre von der Kirche:
DivThom(Fr) 12 (1934) 350—358. — Verf. weist mit Recht darauf
hin, daB ein vorwiegend fundamentaltheologisches (und erst recht:
»apologetisches“!) Verstédndnis der Kirche weit davon entfernt ist,
das zu bieten, was die Offenbarung selbst iiber die Kirche uns zu
sagen weiB. Das liegt in der Natur der Sache. Die Fundamental-
theologie will als solche iiberhaupt nichts dariiber sagen, was die
Offenbarung lehrf; sie will nur die Zuverldssigkeit des Weges
zum Offenbarungsglauben und zur Glaubenswissenschaft wissen-
schaftlich darfun. Beides ist umerldBlich notwendig. Die Not-
wendigkeit der fundamentaltheologischen (nicht so sehr: apologeti-
schen) Behandlung ist uns in unseren Tagen wieder handgreif-
lich klar geworden; darum darf aber nicht, wie es leider vielfach
geschehen ist, die dogmatische Behandlung zum Aschenbrédel wer-
den. Recht gute Ansédtze dogmatischer Darstellung finden sich
schon; es sei u. a. nur auf Passaglia, Franzelin, Wilmers, Schee-
ben-Atzberger, Garrigou-Lagrange, Bainvel, Dieckmann, K. Adam
hingewiesen, wo auch meistens, wie St. wiinscht, das Dogmatische
gefrennt behandelt wird, nicht nur in eigenen dogmatischen Scho-
lien und Korollarien (wie bei Pesch). GewiB ist die Lehre vom
mystischen Leibe Christi oft zu wenig beriicksichtigt; aber wir
diirfen auch nicht vergessen, daB die Lehre von der mystischen
Einigung und Belebung des Leibes Christi die Lehre von der
tatsdchlichen Einigung der Glieder zum Leibe, wie die Fundamen-
taltheologie sie lehrt, zur Voraussetzung hat. Auch kann der my-
stische Leib nur im Glauben erfaBt und in der Glaubenswissen-
schaft erkldrt werden, die ihrerseits die wissenschaftliche Erfas-
sung der Offenbarungstatsache voraussetzt. Das alles richtet sich
nicht gegen den Verf.,, der es im Gegenteil anerkennt und z. T.
ausdriicklich sagt, sondern betrifff mancherlei versprengte Gelegen-
heitsbemerkungen anderer, die einseitig und darum unwissenschaft-
lich das fast zum Schlagwort gewordene ,,Corpus Christi mysticum®
behandeln. — Verf. wéhlt zur Besprechung aus L. Lercher, P. Lip-
pert, C. Feckes, E. ‘Mersch, F. Hofmann. In der Beurteilung des
Buches von Mersch geht Ref. insofern mit dem Verf. einig, als
er die prakfische Brauchbarkeit anerkennt und, was bei der Zu-
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sammenfassung eines so weiten Stoffgebietes selbstverstdndlich ist,
die Verbesserungsméglichkeit des Buches (etwa beziiglich Cyrill
v. Alexandrien) zugibt; dagegen mochfe Ref. sich den gegen
Mersch erhobenen Vorwurf einer methodisch falschen Einstellung
nicht zu eigen machen. Mersch geht, wie auch Prat schon, wie
es scheint, von einer Erkldrung des paulinischen Sprachgebrauchs
aus: er untersucht zuerst die groBen Paulinen, in denen er eine
,organische* Auffassung als paulinisch nachweist, die in den Ge-
fangenschaftsbriefen in gewissem Sinne ,anthropologisch® ergdnzt
wird. Was Kidsemann iiber die ganz allgemeine Bedeutung von
sarx und soma bei Paulus ausfiihri, kann daran doch wohl nichis
andern, zumal wir eine sachliche Abhéngigkeit Pauli von der
Gnosis nicht zugeben kénnen, ganz abgesehen davon, ob Késemanns
Beweisfiiirung fiir eine formale und sprachliche Abhéngigkeit
durchschlagend ist. GroBes Lob spendet St. der Arbeit von F. Hof-
mann (Kirchenbegriff bei Augustinus), der methodisch iiber Specht
hinausgeschritten ist, indem er die Entwicklung des Augustinischen
Kirchenbegriffs verfolgt. Das Fortschreiten der patristischen Ein-
zelforschung wird, wie der gesamten Dogmatik, so der Ekklesio-
logie zugute kommen. Wenn St. zum SchiluB die Hoffnung aus-
spricht, daB die Spekulation iiber die Leib-Christi-Frage den Zu-
sammenhang mit der Patristik nicht verlieren mdge, so unter-
schreibt Ref. das von ganzem Herzen und mochte es ausdehnen
auf die gesamte positive Bezeugung (authentische Entscheidungen
des kirchlichen Lehramtes, Liturgie, Theologen) und den Zusam-
menhang der katholischen Dogmatik (analogia fidei); dann bleibt
die Forschung vor gewagten oder unmdglichen Theologumena be-
wahrt, die zum Fortschritt des Verstdndnisses nicht beitragen. Ks.

100. Bleienstein, H.,, Der mystische Christus der Heiligen
Schrift: ZAM 9 (1934) 193—209. — Ein dankenswerter und in-
struktiver Aufsatz iiber ein hochakiuelles Thema. Nach kurzer
Beriihrung des A. T., das im Lichte des N. T. (vgl. Eph 1, Gal 3)
doch wohl mit Recht beigezogen wird, behandelt Verf. die Synop-
tiker, die nur indirekt, im Gottesreich, verwandte Gedanken vor-
tragen, die Apostelgeschichte, die das tatsdchliche Werden des
mystischen Leibes durch den Geist schildert, eingehend die Briefe
des hl. Paulus und das Evangelium des hl. Johanmes. — Wie
Verf. selbst andeutet (207), ist es sehr schwierig, diese ganz iiber-
natiirliche Lehre schulgeméB klar darzulegen. Es fehlt uns die
Terminologie. Selbst die so gut ausgebildefe scholastische versagt.
Neuere, nicht so klare und scharfe , ,Ausdriicke®, wie ,,Existenz-
zusammenhang” und ,Daseinsgemeinschaft®, weist Bl. mit Recht
zuriick; dem konnte man #hnliche beifiigen, wie ,existentielles Ge-
schehen*, wodurch kaum eine spekulative Erkldrung des Geheim-
nisses nahergebracht wird. Da die scholastische Terminologie und
die auf ihr ruhende kirchliche Dogmatik unter ,Existenz® etwas
ganz anderes versteht als eine moderne Philosophenschule, so wird
die Erklarung der mystischen Vereinigung als »Einheit der christ-
lichen Existenz mit der Existenz des in uns lebenden Christus®
theologisch leicht miBverstdndlich werden. Die Scholastik ist recht
vorsichtig und zuriickhaltend. Der hl. Thomas nennt die Vereini-
gung der Gldubigen mit Christus eine »gleichsam muystische Per-
son”; er wiirde kaum sagen, daB sie ,ein unteilbares Ganze, eine
einzige pneumatische Person‘ seien; daB ,alles, was von Christus
gesagt wird, auch vom [mystisch vereinten] Christen gesagt wer-
den kann“; daB die pneumatische Existenz des erhohten Herrn
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ihn uns (all-?)gegenwirtig mache. Verf. sieht in alledem offen-
bar nur einen Versuch, die schwierige Lehre uns einigermaBen zu
erkldren; es ist ein Ringen um den entsprechenden Ausdruck,
der schulgemdB adéquat noch nicht vorliegt. Jede untheologische
Deutung liegt ihm fern, wie er denn z. B. denm ,,Panchristismus"
in jeder Form ablehnt (206). Sehr zu begriiBen ist, daB Verf.
energisch befont, ,unser Verhdltnis zu Christus sei kein nur ge-
sinnungsméBiges, sondern ein objektives Seinsverhdltnis (207)
und das Wort ,,Leib Christi“ bezeichne keineswegs nur ein Bild
oder ein Gleichnis (198). Selbstverstdndlich bestreitet er mnicht,
daB es auch ein Bild bezeichnet. Es ist gut, dies ausdriicklich
zu betonen. Die Christus anhangen, bilden offenbar keinen wirk-
lichen Menschenleib und der hl. Paulus hat seinen Gedanken Rom
12 und 1 Kor 12 sehr bestimmt ausgesprochen. Vielleicht wére
es gut, auf die verschiedene, aber sich ergédnzende soziale Auf-
fassung des Leibes in den groBen Paulinen und die mystische der
Gefangenschaftsbriefe hinzuweisen. DaB die groBen Scholastiker,
der hl. Thomas und Albertus Magnus an der Spitze, die ,my-
stische* Vereinigung als eine ,metaphorische*‘, bildliche deuten,
kann wohl keinem Zweifel unterliegen. Damit beriihren wir
eine Schwierigkeit des Aufsatzes. BIl. will uns nicht eine abschlie-
Bend dogmatische, sondern eine biblisch-theologische Darlegung
schenken. Dogmatisch ergibt sich, daB die reale Beziehung zu
Christus vor allem durch die Gnade, vorab die heiligmachende
Gnade, zustandekommt. Damit erh&lt alles einen bestimmteren
Sinn und findet eher eine theologische Kldrung. Aber es ist
moglich und auch verdienstvoll, das biblische Zeugnis fiir sich zu
untersuchen. Auf die zur theologischen Erfassung notwendige dog-
matische Ergénzung weist Verf. selbst hin (208); dann erst ist das
solide Fundament gelegt zu der aszetischen Auswertung, die er
wissenschaftlich unterbauen will. Ks.
101. Wikenhauser, A., Zur paulinischen Lehre vom ,Leibe
Christi“: ThRev 33 (1934) 265—273. — Der auf diesem Gebiete
ldngst bekannte Verf. gibt eine gute Analyse von E. Kdsemann,
Leib und Leib Christi (Tiibingen 1933) und nimmt zu seinen Aus-
fithrungen kritisch Stellung. Er teilt die Auffassung, daB die For-
mulierung und sprachlich-bildliche Darstellung der Gedanken des
hl. Paulus iiber die Kirche und ihr Verhélinis zum erhéhten Chri-
stus von der vorchristlichen Gnosis beeinfluBt sein kénne; dagegen
betont er sehr bestimmt, daB es aussichtslos ist, die Lehren des
hl. Paulus sachlich aus der Gnosis abzuleiten. Der angekiin-
digten eigenen Untersuchung iiber die Lehre Pauli von der Kirche,
die die interessanten Unfersuchungen ergénzen soll, darf man mit
Interesse entgegensehen. Ks.
102. Kénig, H., Die Einheit der Kirche nach Joseph de
Maistre und Johann Adam Méhler: ThQschr 115 (1934) 83—140. —
Zu gleicher Zeit, zum gleichen Ziel, aber von verschiedenen Aus-
gangspunkten schrieben beide: J. de Maistre iiber Kirche und
Papst, weil er sich vom politischen Wirrwarr abwandte, Mdohler,
weil er dem Rationalismus der Aufkldrung entsagte. De Maistre
betrachtet vorab die Rechtskirche, M&hler die muystische und
Liebeskirche. Erst die Vereinigung beider schafft die katholische
Kirche. Mothler wird in seiner Erstlingsschrift iiber die ,,Ein-
heit“ dem Papst als Prinzip der Einheit noch nicht gerecht, was
er spéter selbst zugab. Mit Recht sieht K. in der ,,Einheit” wohl
das literarische, aber nicht (gegen Ph. Funk) das theologische
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Hauptwerk Mohlers; als letzteres wird doch die Symbolik zu
gelten haben. Ks.
103. Colunga, A, La catolicidad de la Iglesia: CiencTom 50
(1934 II) 145—165. — C., der friiher schon in der gleichen Zeit-
schriif iiber die Einheit der Kirche gehandelt hat, bespricht jetzt
ihre Katholizitdt, indem er in diesem Aufsatz, dem weitere folgen
sollen, zunéchst die Prophezeiungen des A. T., von Gen 3, 14 f.
angefangen, durchgeht. Es ergibt sich, daB die Propheten sich an
ihr Volk wandten, dessen augenblicklichen Bediirfnissen sich an-
paBten, aber doch die géttliche Idee der Universalitdt, mochte
sie auch zundchst weniger verstanden werden, aussprachen. Auf
die interessanten Fragen der Inspirationslehre, die dabei auf-

tauchen, geht C. noch nicht weiter ein. Ks.
104. Knuth, W., Der Begriff der Siinde bei Philon von Alexan-
dria. 8 (VI u. 85 S.) Wiirzburg, Triltsch. M 3.—. — Die kleine

Schrift hebt mit der Hauptschwierigkeit ,,Deus auctor peccati*
an (3 ff.), bleibt aber zusammen mit Philo an der Oberfliche.
G. Philips, La raison d’étre du mal d’aprés s. Augustin (Lowen
1927), hat all das tiefer und zugleich klarer auseinandergesetzt. —
Die Lehre Philos iiber Ursprung, Wesen und Uberwindung der
Siinde ist verstdndig dargelegt und mit der des A. T., der Rab-
binen und der Philosophen in Vergleich gesetzt. Die vier SchluB-
seiten: ,,Philons Siindenbegriff bei Augustin® sind inhaltlich bei
Philips iiberboten. Bruders.
105. Schumacher, Heinrich, Kraft der Urkirche. Das
»Neue Leben* nach den Dokumenten der ersten zwei Jahrhunderte,
8" (X u. 172 S.) Freiburg i. Br. 1934, Herder. M 3.60; Lw. M 4.80.
— Aus der Didzese Buffalo in den Vereinigten Staaten zog sich
Sch. in das entlegene bayerische Wildenwarth zuriick. Aus-
geriistef mit dem N. T. und den wenigen Véterschriften, die aus
dem 1,—2. Jahrhundert stammen, vertiefte sich der Verf. in das
»Wesen des Christentums®, das er als Leben faBt. Seine Ausfiih-
rung hat viel von der Urspriinglichkeit und Frische der Umwelf.
Die enge Umgrenzung des Quellengebietes férdert ein tiefes Ein-
dringen in die frei gewdhlten Gedankenkreise. Dadurch daB auch
am SchluB die gezogenen Linien nicht mit der ferneren Entwicke-
lung durch die Jahrhunderte hindurch in Beziehung und in Verbin-
dung gesetzt werden, fehlt etwas von der scharfen begrifflichen
Feile, die dem Edelgestein der ersten Jahrzehnte die Fassung
gibt, an der die lehrende Kirche selbst gemeiBelt hat. Scheeben
hat in den ,,Mysterien des Christentums* fiir die gleichen Wahr-
heiten eine mehr theologische Formulierung niedergelegt. Aus dem
»ieuen Leben wird ein ,iibernatiirliches, das als rein geistiges
geoffenbarte Wahrheiten und Gnadenkrédfte bendtigt. Dieser Se-
gensstrom geleitet die Menschheit ungeschmalert und ungeschwaécht
auch zu unserer Zeit. Brs.
106. Elliger, W., Zur Entstehung und friilhen Entwicklung
der altchristlichen Bildkunst (Studien iiber christl. Denkmadler,
hljsg. v. J. Ficker, Heft 23). gr. 8 (XII u. 284 S.) Leipzig 1934,
Dieterich. Geb. M 15.—. — Das 20. Heft in der gleichen Studien-
folge (1930) brachte Angaben der kirchlichen Schriftsteller zu
den Bildern (vgl. Schol 6 [1931] 301). Nunmehr geht der Verf.
zu den iiberkommenen Denkmdlern selbst iiber. Leider kann er,
Wie sich das wegen der finanziellen Notlage leicht begreift, keine
Zeichnung und kein Bild dem Texte zur Erlduterung beifiigen.
E. hat sich aus der protestantischen Atmosphére einen Fonds

Scholastik. X. 2. 18
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bewahrt, der ihn fiir Widerstdnde gegen die Bildkunst scharf-
blickend und feinhérig macht. Gerade sie sind uns heute zum
historischen Verstdndnis des Allméhlichen in der Einfiihrung der
Bilder wertvoll. Gegen Wilpert, Dvorak und Styger haf es nach
E. bis zur Mitte des 2. Jahrhunderts auch in Rom kein Bildwerk
gegeben. Rom im Westen und Syrien im Osten sind die zwei
Brennpunikte, von denen die Kunst ihren Ausgang nimmt (273). —
Spricht auch E. von steter Ethnisierung, so nehmen sich seine
vorsichtigen Abwégungen doch anders aus, als wenn beispielsweise
Bultmann, Lietzmann oder Adolf Bauer von der Apotheose Christi
reden. Brs.
107. Boyger, Ch., S. J., Essais sur la doctrine de saint Augu-
stin (Bibl. des ArchPh)., 8° (VIII u. 304 S.) Paris 1932, Beauchesne.
Fr 36.—. — Eine dankenswerte Zusammenfassung von 10 in ver-
schiedenen Fest- oder Zeitschriften, der Mehrzahl nach zum
Augustinusjubildum 1930, erschienenen Aufsétzen. Von ihnen. wur-
den 5 schon frither angezeigt (s. Schol 5 [1930] 603; 6 [1931]
277 440 442 f.). Die iibrigen fiinf seien hier aufgefiihri: La
dialectique de la conversion de s. Aug. (Drang nach Wahrheit,
Erkenntnis des Ungeniigens der Vernunft, der Nofwendigkeit des
Glaubens, der Berechtigung der Kirche). — S. Aug. philosophe
(als solcher wurde er bisher nicht genug gewiirdigt; es ist schwie-
rig, seine Philosophie aus so vielen vorwiegend theologischen
Werken zu rekonstruieren). — La théorie augustinienne des rai-
sons séminales (die Lehre von den durchaus aktiv gefaBten Keim-
krédften enthdlt im* Sinne Augustins keinen Transformismus, ist
aber mit einem solchen auch nicht unvertrédglich). — S. Thomas et
s. Augustin (die Philosophie der beiden groBen Denker stimmt
in den wesentlichen Stiicken iiberein). — La contemplation d’Ostie
(es war eine eingegossene Beschauung; Folgerungen fiir das my-
stische Leben Augustins). — In der Vorrede spricht B. die Be-
fiirchtung aus, trotz der besten Vorsdtze konnte etwas ,,de trop
tranchant ou de trop absolu“ in seinen Konklusionen geblieben
sein. Er gesteht seine Vorliebe fiir die fraditionellen Meinungen;
besonders gebe er sich Miihe, in der Philosophie Aug. und Thomas
einander zu ndhern und in der Theologie den Gnadenlehrer von
jansenistischen Deutungen frei zu machen. Lange.
108. Péghaire, J.,, C. S. Sp., Le couple augustinien ,ratio
superior ef ratio inmferior*. L’interprétation thomiste: RevScPhTh
23 (1934) 221—240. — Eines der Musterbeispiele dafiir, wie ge-
legentlich ein augustinischer Gedanke bei Thomas, ebenso pietdt-
voll wie kritisch selbstdndig, zugleich bewahrt und umgestaltet
wurde, ist die beriihmte Unterscheidung einer ,niederen“ und
ohoheren* Vernunft aus dem XII. Buch De Trinitate. Thomas
kommt an drei Hauptstellen auf ihre Ertrterung: In 2 dist. 24
g. 2 a. 2; De verit. q. 15 a. 2; S. th. 1 q. 79 a. 9. Sein Verfahren
nach dem Grundsatz des reverenter exponere wird durchleuchtet
unter Zuhilfenahme der kritischen Augustinusinterpretation durch
Gilson und Cayré. Der bekannte Fortschritt vom Sentenzenwerk
iiber die Wahrheitsuntersuchungen bis hin zur Letztgestalt und
groBten Unabhéngigkeit in der Summa wird dargetan und gezeigf,
wie zwar die mystische Wéarme und poetische Kraft des augusti-
nischen Gedankenfluges verloren geht, dafiir aber die niichterne
Bestimmtheit und verstandesméBige Klarheit gewinnt.  Ternus.
109. Jolivet, R, Dieu soleil des esprits. La doctrine augu-
stinienne de Iillumination. 8 (XVIII u. 220 S.) Paris [193%].
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Desclée, De Brouwer & Cie. Fr 12.—. — Dieser Band aus der
von Cayré geleiteten Bibliothéque Augustinienne gibt im wesent-
lichen einen Beitrag des Verf. wieder, den er zum Augustinus-
jubildum des fahres 1930 in der RevPh verdffentlicht hatte (vgl.
Schol 6 [1931] 442 f.). Der Verbesserungen sind nur wenige und
kaum wesentliche. Die Arbeit war ja in verschiedenen Zeitschriften
von berufener Seite durchaus anerkannt worden. Ohne jeden Kon-
kordanzversuch wird klar die gegensitzliche Auffassung der Augu-
stinischen und der Thomistischen Iliuminationslehre herausgear-
beitet, dafiir aber auch die Néhe eines Thomas bei Augustin be-
tont in der Ebene, wo Augustin eigentlich allein eine Theorie
hatte aufstellen wollen, ndmlich nicht in der psychologischen der
Begriffsbildung, sondern in der metaphysischen der Wahrheits-
begriindung. Die klar geschriebene und schon gerundete Arbeif ist
mit einem kleinen Anhang Augustinischer Termini versehen, der
offenbar ,weitere* Kreise im Auge hat, fiir die ja wohl auch der
Neudruck berechnetf ist. s
110. S. Aurelii Augustini Ep. Hipp. Textus selecti de
Paenitentia. Collegit et notis illustravit B. Poschmann. Floril.
Patristicum. Fasc, 38.). gr. 8° (92 S.) Bonnae 1934, Hanstein.
M 3.60. — I. Firmici Materni Consultationes Zacchaei et
Apollonii ad normam codicum recognitas adiectis adnotationibus
criticis et indicibus edidit G. Morin O.S.B. (ebd. Fasc. 39.) (134 S.)
1934. M 580. — S. Thomae de Aquino Quaestio de Gratia
Capitis (Summae p. III q. 8), accedunt textus inediti S. Alberti
Coloniensis et Ulrici de Argentina edidit I. Backes
(ebd. Fasc. 40.). (32 S.) M 1.20. — 1. Wenn auch die Frage, ob
Augustinus, wie Poschmann meint, nur eine einmalige, und zwar
offentliche BuBe gekannt, oder ob er auBerdem eine geheime sa-
kramentale Siindenvergebung zugelassen habe, immer noch um-
stritten ist, so ist es doch auf alle Félle gut, die feststehenden
Texte in bequemer Form zusammenzuhaben. P. gebiihtt Dank fiir
seine Zusammenstellung. Die Textgestalt ist soweit mdglich der
Wiener Véterausgabe entnommen, sonst der Patrologie von Migne.
— 2. Etwas ganz Besonderes ist die neue kritische Ausgabe der
Consultationes Zacchaei et Apollonii, zuletzt verdffentlicht PL 20,
1071—1166. Die Consultationes — wir wiirden vielleicht heute
»Gesprache sagen — werden von A. Reatz (Das theol. System
der Consultationes Zacch. et Apoll., Freib. Theol. Studien, Heft 25
[1920] S. 151) bezeichnet als ein ,,vollstdndiges System der abend-
landischen Theologie aus der Mitte des 4. Jahrhunderts“, von
Morin selbst als »insignis illa et antiquissima totius catholicae re-
ligionis summa ac defensio“ (1). Morin hatte bereits Hist]b 37
(1916) 229266 die Consultationes als ein zweites christliches
Werk des Firmicus darzutun gesucht. Firmicus hat als Heide
8 Biicher Mathesis, als Christ das Buch ,,De errore profanarum re-
ligionum* geschrieben. DaB er auch der Verfasser der Consul-
tationes sei, wird von Reatz (a. a. O. 22) als ,recht unwahr-
scheinlich® bezeichnet, wéhrend J. Stiglmayr S. J. (ThRev 20
[1921] 186 f.) sich der Ansicht Morins anschlieBt. In der vor-
liegenden Textausgabe verteidigt M. wieder entschieden die Ver-
fasserschaft des Firmicus Maternus. Mit M. bedaure ich es, daB
die Beigabe eines vollstindigen Worlindex ,,ob huius collectionis
indolem® nicht moglich war (129). Doch ist in dem ,Index no-
minum et rerum® (122—128) ein gewisser Ersatz dafiir geschatfen.
Auf S. 51, 5 muB es statt augustiae angustice heiBen. — 3. Bei
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dem Interesse, das heute fiir das Corpus Christi mysticum herrscht,
ist eine eigene Ausgabe von S. th. 3 g. 8 ,,De gratia Christi se-
cundum quod est caput ecclesiae” angebracht. Die Frage aus dem
hl. Albert ,,von Koéln“ und das Kapitel aus Ulrich sind hier zum
erstenmal gedruckt. Alberts Frage ist betitelt: ,,Deinde quaeritur,
qualiter Christus sit caput ecclesiae, et de unione corporis et ca-
pitis.“ In der solutio des 1. Artikels steht der Satz: ,,Dicimus, quod
ab unitate Spiritus ecclesia dicitur una.* Deneffe.
111. Walterscheid, J., Deutsche Heilige. Eine Geschichie
des Reiches im Leben deutscher Heiliger. gr. 8 (XI u. 468 S.)
Miinchen [1934], Kosel & Pustet. Lw. M 6.20. — Wie verbindet
sich allméhlich das Christentum durch fithrende heilige Ménner
und Frauen mit dem jungen Germanenvolk, und wie entfaltet die
KRirche ihre Segnung in deutschem Land? Ein einheitliches ge-
schichtliches Entwicklungsmoment im Gegensatz zu der willkiir-
lichen Kalenderordnung wihlt die Heiligen aus und gruppiert sie
in zeitlicher Reihenfolge. Die beigegebenen Bilder, meist den
Miniaturen alter Handschriften entnommen, fiihren Phantasie und
Gemiit in die Vorstellungswelt entlegener Zeiten zuriick.
Bruders.
112. Benz, E., Ecclesia Spiritualis. Kirchenidee und Geschichts-
theologie der franziskanischen Reformation. gr. 8 (XV u. 481 S.)
Stuttgart 1934, Kohlhammer. Geb. M 21.—. — Vor kaum zwei Jah-
ren wies der Verf. in einer hervorragenden Untersuchung (Marius
Victorinus und die Entwickelung der abendldndischen Willens-
metaphysik [Forsch. zur Kirchen- und Geistesgesch. I, Stuttgart
1932, Kohlhammer]) nach, wie Origenes als entschiedener Aszet
und Moralist seine Aufmerksamkeit weit mehr auf den Verlauf
der Geschichte als auf das abstrakte metaphysische Denken rich-
tete. Dieselbe Beweisfiihrung wendet er in dieser ausgedehnten
Studie auf den Joachitismus im Orden des hl. Franziskus an. Span-
nend ist die Schilderung des Streites mit den Dominikanern (181
bis 205), mit dem staufischen Imperium (Friedrich II. der Anti-
christ; 205—235) und mit der romischen Kirche um die endzeit-
liche Fiihrerschaft (235—332). Die geschichtliche Bedeutung Olivis
tritt ins rechte Licht und ergdnzt die philosophischen Arbeiten,
die iiber diesen Franziskaner erschienmen sind. — B. hat es unfer-
lassen, diese Reformbewegung mit den zahlreichen Chroniken
der damaligen Zeit in Verbindung zu bringen. Auch Luthers Ge-
schichtseinstellung und die von ihm verfaBte Chronik (Supputatio)
sind von den Rinnsalen und Waisserlein des Joachitismus gespeist:
Ihm selbst fdllt die Franziskusrolle zu, sein Gegner ist der Anti-
christ. Literarisch und religios gewinnt die Urkirche die alleinige
maBgebende Bedeutung. ,Der kommenden Kirche* hat B.
seine Darlegungen geweiht. Brs.
113. Grayzel, Salomon, The Church and the Jews in the
XIIlth Century. 8° (IX u. 377 S.) Philadelphia 1933, The Dropsie
College for hebrew and cognate learning. — Diese Arbeit, die
eine Dissertatio des Dropsie College in Philadelphia ist, enthélt
3 Teile. Der erste behandelt einige Einleitungsfragen, wie z. B.
die soziale und kirchenrechtliche Stellung der Juden im 13. Jahrh.
und die Konverfiten und ihre Behandlung. Der zweite enthdlt die
auf die Juden beziiglichen Dekrete der Pédpste und Synoden von
1198—1255, zu deren Herausgabe der Verf. auch eigene archiva-
lische Studien gemacht hat. Der dritte Teil bietet noch Akten zu
einigen besonderen Fragen, z. B. zur Verbrennung des Talmud und
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zur politischen Lage der Juden in dieser Zeit. — Das Buch gibt
den Theologen und Geschichtsforschern eine griindlich gearbeitete
Zusammenstellung der Dokumente, aus denen sie sich dariiber un-
terrichten konnen, wie die Kirche die Juden in der ersten Halfte
des 13. Jahrhunderts behandelt hat und welche Grundsétze ihr Vor-
gehen leiteten. Browe.
114. Schaller, Heinr., Die Weltanschauung des Mittel-
alters. gr. 8° (169 S.) Miinchen 1934, Oldenbourg. M 6.—. —
Unter der Einteilung: I. Die geistige Welt (1—109), II. Die re-
ligiose Welt (111—169), soll ein Gesamtbild der mittelalterlichen
Weltanschauung geboten werden. Sch. weiB die mit tiefster in-
nerer Einheitlichkeit verbundene Universalitit des mittelalt, Welt-
bildes zu schdtzen (17), zumal bei den friihen Systemen von
Origenes, Augustin, Ps.-Dionys und Scotus Eriugena. Trotz allen
Scharfsinns und aller Systematik kionne die eigentliche Scholastik
sich mit diesen &lteren Systemen an visiondrer Gewalt und Ur-
spriinglichkeit nicht messen, ,weil ihr die Verbindung mit dem
germanischen Mythos abgeschnitten war" (99). Thomas kenne
keine eigentliche Willensfreiheit und habe eine pantheistische Ten-
denz (93); Duns Scotus nehme den génzlich irrationalen Gottes-
begriff Luthers und Calvins vorweg und tue einen unglaublich kiih-
nen Schritt zur Relativierung der Moral (99). Was im zweiten
Teil iiber die Entstehung des Katholizismus mit Dogma, Sakra-
menten, Hierarchie und Kult gesagt wird, geht grdBtenteils micht
iiber einen flachen Evolutionismus hinaus. Immerhin wird ,,der
grundlegende Unterschied zu allem nur Magischen® in der katho-
lischen Sakramentenlehre anerkannt (128). Der Monch vertrete
und lebe die konsequenteste religidse Haltung, aber die ,,verbiirger-
lichte® protestantische Christenheit vermdge ,ein so unbiirger-
liches Phénomen* nicht mehr zu verstehen (138). Wenn Sch.
auch recht scharfe Worte gegen die Jesuiten gebraucht, so nimmt
er sie doch gegen den Vorwurf der ,bewuBten Perfidie in Schutz,
und Calvin sei ,,im Grunde auch Jesuit* gewesen (140). Auf-
richtige Bewunderung bringt Verf. der religiosen Kunst des
HMittelalters entgegen, und so findet die katholisches Denken und
Empfinden oft verletzende Darstellung doch einen versohnlichen
und erhebenden Ausklang. Lange.
115. Schaller, H., Die Reformation. gr. 8" (85 S.) Miinchen
1934, Oldenbourg. M 350. — Es soll die Reformation weltan-
schaulich und kulturgeschichtlich gewiirdigt werden. Sch. sucht be-
sonders auch die unparteiische Kirchen- und Ketzerhistorie seines
Landsmanns Gottfried Arnold (erschienen 1688) wieder zu Ehren
zu bringen. Er bietet seitenlange Zitate aus Huttens »Gespréch-
biichlein®, den »Epistolae virorum obscurorum®, Erasmus’ ,,Lob
der Torheit“, Luthers »De servo arbitrio” und den symbolischen
Biichern der Protestanten. Den eigentlichen Sinn der Reformation
und den Schliissel zu ihrem Verstdndnis sieht er in der Recht-
fertigungslehre (26). Die Predigt als Mittelpunkt des prot. Got-
tesdienstes sei vom wahren Sinn des Gottesdienstes noch viel
weiter entfernt als die kath. Messe, in der das Sakrament als
Heilsvermittlung zu sehr im Vordergrund stehe (52 f.). Manche
reformatorischen Lehren und Tendenzen erscheinen Sch. als We-
sentlich ungermanisch®, wihrend er in der Renaissance den ,,Durch-
bruch indogermanischen Weltgefiihls gegeniiber allem Semitismus®
sieht (72 f.). Im Riickblick heiBt es: »Wir lieben dieses Zeitalter
mit all seinem Trotz und Ingrimm, obwohl wir seinen blutigen
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Fanatismus und Dogmatismus, seine Lehren von der Erbsiinde
und ewigen Verdammnis, seine Unduldsamkeit und seine Recht-
fertigungsbediirfnisse nicht mehr verstehen® (84). I
116. Krebs, E., Jesuitischer und deutscher Geist. Geschicht-
liche Abhingigkeiten und gemeinsame Wesensziige (Glaube und
Gegenwart, Heft 4). gr. 8 (36 S.) Freiburg i. Br. 1934, Waibel.
M 1.—. — Fiir seine Exerzitien und Konstitutionen, durch die
,der Geist der Jesuiten geschult und in Form gebracht worden
ist* (4), empfing Ignatius von Loyola durch Vermiftlung von
Ludolf von Sachsen, Garcia de Cisnero und Thomas von Kempen
manche Anregungen aus der deutschen Mystik. Die Ordnung und
Einrichtung der Gesellschaft Jesu ist nur zu vergleichen ,mit
der Zucht und der Ordnung der Befehlsgewalt, die im deutschen
Heere der Kaiserzeit verwirklicht war® (22). Wir Deutsche
zehren tatséchlich an Uberlieferungen und Schulungen, die 200
Jahre lang einem groBen Teil unseres Volkes durch die Gesellschaft
Jesu dargeboten wurden* (28). I
117. Lang, B., S. J., Katholische Minner. Eine Apologie in
Lebensbildern. 8" (186 S. Mit 20 Portrdtzeichnungen.) Miinchen
[1934], Kosel & Pustet. Geb. M 4.50. — Nach einem bekannten
Wort G. v. Hertlings wiegt ein hervorragender Mann, der sich im
Leben als treuer Katholik bew#hrt, ganze Bénde von Apologetik
auf. So stellen die Lebensbilder von zwanzig bedeutenden katho-
lischen deutschen Laien aus den letzten anderthalb Jahrhunderten,
deren Lebensbilder hier geboten werden, eine recht wirksame Apo-
logie der Kirche dar. 1L
118. Christliche Welt 48 (1934) 2. Jahreshdlffe. — Das
meiste bezieht sich auf Tagesgeschehen. Fundamentaltheologisch
beachtenswert ist: P. Gastrow (792—795), Gottes Wahrheif und
die Wahrheit der Kirche. Besinnliches zu dem Buche obigen
Titels von O. Piper (Tiibingen 1933, Mohr): Nach P. hai die
kirchliche Wahrheit ,,als ,geschaffene Wahrheit’ an allen Mensch-
lichkeiten teil“. Das fithrt ihn ,;zu jenem unentbehrlichen Korrektiv
aller Glaubenserkenntnis, ndmlich dem Lehramt der Kirche*. Die
Butoritdt der Kirche ist auf der Tatsache gegriindet, daB sie der
Leib Christi ist. G. sieht darin — wohl mit Recht — objektiv
Katholisches und eine Gefdhrdung ,protestantischer Frommigkeit®;
er wiinscht Freiheif, iiber das ,positive Christentum® und die
,alten Bekenntnisse”, die zum ,Idol* zu werden drohen, hinaus,
ein Gegenwartszeugnis der ,ewigen Wahrheit*. — O. Piper,
Die Zukunft von Lausanne (867—3871): Der Versuch einer Glau-
bens- oder Abendmahlseinigung hat in Lausanne versagt. Es gibt
keine , Selbstherrlichkeit der Theologie, die doch aus dem Glau-
bensleben der Gemeinde schopfen muB. Ein neues Lausanne kann
keinen anderen Zweck haben, als sich gegenseitig zu zeigen, wie
man aus den ,verschiedenen Einsatzpunkten* der Konfessionen Zzu
den Problemen der Zeit Stellung zu nehmen versuchf. —
W. Thimme, Das religitse Erlebnis des Katholizismus, des
lutherischen und des reformierten Protestantismus (915—918):
Religionserlebnis ist das, was im Gemiit der Gldubigen tatsdchlich
ist. Das katholische R. ist verkirchlicht, das lutherische gemiit-
voll, das reformierte verstandes- und willensméBig; das reformierte
schafft theozentrisch Gottes Ehre, das lutherische anthropozentrisch
Gottvertrauen, das katholische Spannung zwischen Furcht und
Vertrauen, Gnade und Werk. Die typische Verzeichuung! Das
Entstehen des Erlebnisses wird mit seinem Inhalt vermengt.



Heilige Schrift 279

Die Sorge fiir die Ehre Gottes und das Vertrauen im Menschen
ist im katholischen Christen sicher durch Glaube und Gnadenmiftel
besser garantiert. Wenn die Anerkennung der Kirche (,die An-
dacht zur Kirche“!) auf Sinnenberauschung, eine , Anzahl ratio-
naler Motive* und den ,Nimbus des Ubernatiirlichen® zuriick-
gefiihrt wird, die ,Dreieinigkeifslehre* nicht ,interessiert, weil
sie ,,nicht wirklich erlebt werden kann“, so hat damit der Artikel
seine Voraussetzungen selbst geniigend gezeichnet. Kosters.
119. AllgEvLuthKZ 67 (1934) 2, Jahreshélfte. — Der
Hauptinhalt, der sich auch hier mif den Kdmpfen und Schwierig-
keiten des Tages befaBt, kommt fiir eine Regisirierung wissen-
schaftlicher Arbeit nicht in Betracht; aber er ist doch geeignet,
dem Fundamentaltheologen das konfessionskundliche Wissen zu
ergidnzen. Das entschlossene, nicht selten opferfrohe Einireten
fiir die Uberzeugung und positives Christentum (737), das Ab-
lehnen der Verwdsserung des christlichen Glaubens durch ,art-
gemiBes* Denken, sodann Christustreue und Gottvertrauen, das Zu-
flucht zum Gebete nimmt, dies und manches andere weist wieder hin
auf das Erbe aus dem Vaterhause. — AuBerdem sei erwdhnt:
H. Ho fer, Bericht iiber einen Vortrag von Althaus (Erlangen),
der , Autoritdt und Totalitdt* behandelt (663 f). — Schwenk-
ker, Aus der kirchlichen Statistik der evangelischen Landes-
kirchen (654—657 682—684 733—736). — A. Oepke, ArtgemédBes
Christentum (938 f. 962 f. 988 f. 1010—1016). — H. Krimm, Messe
und Gottesdienst (1210—1215 1238—1243): Eine sfille Sehnsucht
klingt mit. Ks.

2. Heilige Schrift.

120. Zarb, S. M., O. P., De historia canonis utriusque Testa-
menti (Opuscula biblica Pontificii Instituti Angelici) 2. Aufl. gr. 8
(XXXV u. 567 S.) Romae 1934, Pontificium Institutum Angelicum.
Lire 35—. — Das vorliegende Werk ist eine bedeutende Erweite-
rung und vollstindige Umarbeitung der 1929 fiir die Horer des
Angelicum® gedruckten 1. Bufl. Auch diese 2. Aufl. soll in erster
Linie demselben Zwecke dienen. Daraus ergibt sich die ganze
Einstellung des Buches. Die herangezogenen Quellen sind zum
grioBten Teil abgedruckt. Das bedeutet fiir den Benutzer zweifellos
eine groBe Erleichterung, wenn auch der Umfang des Buches da-
durch etwas stark gewachsen ist. Neue Fragen werden dem
Zwecke entsprechend kaum aufgeworfen, noch neue Losungen ge-
geben. Vielleicht heiBt es etwas zu oft: ,,ut supra vidimus* u. 4.,
ohne daB genauere Verweise beigefiigt werden. AuBerdem wiirde
man bisweilen gerne den Beweis sehen, wie sich die Behauptung
aus dem Vorhergehenden ergibt. Gegen Granderath ist der Verf.
der Ansicht, das Vatikanum habe keinen Unterschied zwischen
biblischer Inspiration und Kanonizitdt definieren wollen, wenn diese
Frage auch auf dem Konzil verhandelt worden sei und ein Unter-
schied in Wirklichkeit bestehe (XXXIII—XXXV). Als Kriterium
der Inspiration und Kanonizitdt hélt er mit Lagrange, dem er auch
sonst in vielen Punkten folgt, den prophetischen und apostolischen
Ursprung der heiligen Biicher. Ob mit Recht, soll hier micht er-
ortert werden. Wenn er (533 f.) in der Frage, ob ein inspirier-
tes Buch verloren gehen konne, glaubt, einen Gegensaiz zwischen
Cornely und Pesch feststellen zu miissern, diirfte das auf einem
MiBversténdnis beruhen, denn Cornely spricht an der angefiihr-
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ten Stelle von einem zu einem bestimmten Zweck inspirierten Buch,
das also nicht fiir die ganze Kirche bestimmt wére, Pesch aber
von einem ,liber inspiratus ... ea plenitudine inspirationis, quae
convenit libris canonicis“, d. h. solchen, die von Gott fiir die
ganze Kirche bestimmt sind. Bisweilen ist die neuere Literatur
etwas zu wenig beriicksichtigt. Neben der Introductio von Cornely
aus dem Jahre 1894 wdére sein Compendium Introductionis, das
A. Merk 1927 vollsténdig umgearbeitet hat und das seitdem schon
in 3. Aufl. erschienen ist, wenigstens gelegentlich zu erwéhnen
gewesen. Der S. 289 angefiihrte Prolog zu Joh mit dem Papias-
fragment findet sich nach de Bruyne (RevBénéd 40 [1928] 193
bis 214) nicht nur in einem, sondern in 10 Kodizes aus dem 7.—11.
Jahrhundert. In der Anmerkung 6 auf S. 60 vermiBt man die
neuesten Funde zum hebr. Ecclus 32, 16—34, 1, veroffentlicht von
Marcus (Jewish Quarterly Review, N. S. 21 [1931] 223—237). Das
Werk wird Lehrern und Schiilern gute Dienste leisten.
Brinkmann.
121. Henne, Eugen, O. M. Cap., Das Alte Testament aus
dem Grundtext iibersetzt und erldutert. 1. Teil. Die geschichtlichen
Biicher. kl. 8° (1146 S.) Paderborn 1934, Schiéningh. Geb. M 3.80.
— Sicherlich ist es zu begriiBen, daB wiederum eine katholische
Ubersetzung des Alten Testamentes aus dem Urtext erschienen ist.
Die Vorziige der vorliegenden sind folgende: ein klares Druckbild,
einheitliche Bearbeitung, gute Einleitungen und Anmerkungen, eine
flieBende Sprache. Sie 14Bt sich nicht allzu oft auf Konjekiuren
ein, sondern iibersefzt den Text meistens so, wie er vorliegt; das
scheint fiir eine Ubertragung des ganzen A. T.s notweadig.
Trotz vieler gern anerkannter Vorziige dieser neuen Ubersetzung
befriedigt sie nicht restlos. Kein Wunder, denn so eine Arbeit ist
keine leichte Sache. Wir mdochten bei der Kritik weniger Wert
auf Einzelheiten legen. Es ist ja selbstverstdndlich, daB es da
Meinungsverschiedenheiten gibt. Wichtiger scheinen uns folgende
mehr grundsitzliche Ausstellungen. Die Sprache bei H. gibt nicht
immer die ganze Kraft und Weihe des Grundtextes wieder. So
ist er bestrebt, kleine S&tze zu bilden, modern zu reden usw. Er
iibersetzt das hebrdische ,,finne nicht mit ,siehe®, sondern mei-
stens mit ,,ja*. Das hebrdische waw copulativam bleibt uniibersetzt
oder wird verschiedenartig gegeben. Was diese Kleinigkeiten aus-
machen, moge ein Beispiel zeigen: Gen 31, 43. Wortlich heiBt es
da so: ,Die Tochter sind meine Tochter, und die Sohne sind
meine Sohne, und das Vieh ist mein Vieh, und alles, was du
siehst, ist mein.“ H. hat die Stelle so: ,,Mein sind die T&chter,
mein die Kinder, mein das Vieh, kurz alles, was du siehst, ge-
hort mir.“ Statt des gewohnten ,wiist und leer* im Anfange der
Genesis lesen wir jetzt ,,wirres Durcheinander“. Der ,,Abgrund‘
ist zu einer ,abgrundtiefen Flut“ geworden. DaB die Eigennamen
nach der Vulgata gegeben werden, mag man billigen; aber we-
niger geféllf, daB die Ordnung der Biicher die der Vulgata ist.
(Die geschichtlichen Biicher sind wohl nur aus praktischen Griin-
den im 1. Bande vereinigt.) — Mdge eine zweite Auflage diese
kleinen Mdéngel beheben! Beumer.
122. EiBfeldt, 0., Einleitung in das Alte Testament unter Ein-
schluB der Apokryphen und Pseudepigraphen. Entstehungsge-
schichte des A. T. (Neue theologische Grundrisse, hrsg. von
R. Bultmann). gr. 8 (XVI u. 752 S.) Tiibingen 1934, Mohr.
M 15.50; Lw. M 17.50. — Die vorliegende neue Einleitung in das
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A. T. ist schon nach Ausweis des Untertitels genauer genommen
eine Entstehungsgeschichte des A. T. Darum behandelf auch der
1. und 2. Teil die ,vorliterarische Stufe“ und die ,literarische
Vorgeschichte des A. T., die freilich erkenntnismaBig die Ana-
lyse der einzelnen Biicher im 3. Teile voraussetzen. Dabei finden
an dieser Stelle nur die protokanonischen Biicher Beriicksichtigung,
die der Verf. allein als kanomisch anerkennt. Die deuterokanomni-
schen Biicher oder, nach der Terminologie des Verf., die Apo-
kryphen, zu denen allerdings auch 3 Mach. und die Oratio Manas-
sis gerechnet werden, und die Pseudepigraphen, d. h. die Apo-
kryphen nach katholischer Bezeichnung, werden im 4. Teil bei der
Kanongeschichte kurz analysiert. Ein 5. Teil bietet das Wesent-
liche zur Textgeschichte des A. T. Seine Grundeinstellung ver-
rit der Verf., wenn er schreibt, die Israeliten hétten mannigfaches
literarisches Guf aus anderen Kulturen iibernommen und weiter-
entwickelt, und wenn er dann kurz darauf fortfdahrt: ,,Die zunéchst
in der Angabe von Namen und Daten ganz sparsamen Sagen
und Legenden werden zur Erhohung der Glaubhaftigkeit mit einer
Fiille solcher Angaben ausgestattet” (10). Im einzelnen findet er
nicht nur im Pentateuch auBer spéteren Ergdnzungen %4 Haupt-
erzdhlungsfdden: L, J, E, P — dabei steht L (Laienquelle) fiir das
gewdhnliche Siglum ]!, und J fiir J2 — und 3 ,Gesetzeskorpora“:
B (Bundesbuch), D (Deuteronomium, das etwa zur Zeit des Jo-
sias um 621 entstanden sei) und H (Heiligkeitsgesetz), die in meh-
reren Bearbeitungen, wahrscheinlich in der Reihenfolge L-{-J4-E-B
+D{H}-P zum heutigen Pentateuch zusammengeschmolzen seien,
sondern auch in Jos, Jud, 1 u. 2 Sam sollen L, J und E, und in
Jos 1, 1—25 noch dazu P sich feststellen lassen. Dagegen konne
man in 3 u. 4 Reg diese 3 Erzéhlungsfdden nicht mehr verfolgen.
Aber auch hier ldgen #ltere Quellen zugrunde, aus demen 2 deutero-
nomische Bearbeifungen und spitere Ergéinzungen die jetzigen Bii-
cher geschaffen hitten (339). In den prophetischen Biichern hilt
E. u. a. die Griinde fiir die Annahme eines Deuteroisaias fiir
durchschlagend (341), lehnt dagegen einen Tritoisaias fiir Is 56—66
ab (384). Ein Raétsel bleibt ihm, warum Dt-Is dem Werk des
Propheten Isaias aus dem 8. Jahrhundert hinzugefiigf worden sel
(388). Der Eindruck, den man in dieser neuen Einleitung vom
geschichtlichen Wert, besonders der Geschichtsbiicher des A. T.,
bekommt, ist durchaus negativ, wie es nach der Einstellung des
Verf. kaum anders zu erwarten war. Brinkmann,
123. Jacob, B., Das erste Buch der Tora, Genesis. Ubersetzt
und erklarf. Lex.-8° (1055 S.) Berlin 1934, Schocken. Halbleder
M 42.—. — Diese Ubersetzung und Erkldrung der Genesis von
einem jiidischen Gelehrten ,hat sich die wissenschaftliche Aufgabe
gestellt, unabhédngig . .. durch eine moglichst genaue Exegese
. den von der Tora selbst gewollten Sinn der Schrift zu er-
mitteln. Wertvoll sind vor allem die reichen Angaben der ver-
schiedenen Kommentatoren, insbesondere der uns weniger zugang-
lichen jiidischen; ferner die Kritik an der Quellenscheidungs-
theorie, endlich die Erklarung der Genesis als eines einheitlichen
Werkes. Die Sprache der Ubersetzung ist zu wortlich und wird
daher dem deutschen Sprachgefiihl nicht gerecht. Interessant sind
die Beobachtungen iiber die Form der biblischen Erzéhlung; z. B.
S. 156: die ersten foledot (Gen c. 1—4) weisen die Dezeichnend-
sten Ausdriicke abgezdhlt auf, und zwar nach den Zahlen 7 und
70. Die Gottesnamen zusammen 70mal, das Irdische auch 70mal
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(Erde Tmal, Feld Tmal, Acker 7mal usw.; die Ausdriicke, die
das Irdische bedeuten, sind freilich etwas willkiirlich gewdhit).
Also wirklich ,foledot des Himmels und der Erde! Aus diesen
und #hnlichen Tatsachen schlieBt J. auf die Richtigkeit des iiber-
lieferten Textes und auf die Einheit des Verfassers; ferner — und
darin iiberschreitet er seine Grenzen — darauf, daB die Ur-
geschichte Dichtung und Konstruktion sei. Die katholische Auffas-
sung, z. B. des Protoevangeliums, wird vom Verf. nicht immer
richtig verstanden und deshalb auch nicht richtig bewertet. Alles
in allem, ein fiir den Alttestamentler sehr niitzliches Werk.
Beumer.
124, Drewniak, Franz (P. Leander O. S. B.), Die ma-
riologische Deutung von Gen 3, 15 in der Viterzeit (Imaugural-
Dissertation Breslau) gr. 8 (X u. 100 S.) Breslau 1934, Nisch-
kowsky. M 1.50. — Der historische Teil der Arbeit ist vollsténdig
und genau. Irenéius, Cyprian, Leo der GroBe, Epiphanius, Isidor
von Pelusium, der Verfasser der Epistula ad amicum aegrotum:
das sind die Vertreter der marianischen Deutung, wéhrend die
andern Viter schweigen oder nur undeutlich reden. Die Parallele
Eva—Maria 14Bt D. unberiicksichtigt, weil sie nicht notwendig auf
einer marianischen Erklirung des Protevangeliums fuBe. Gut wird
gezeigt, wie fermer mit der Lesart ,ipsa“ an und fiir sich noch
nicht die Auslegung auf Maria gegeben ist. — Der systematische
Teil der Arbeit gefdllt weniger. Er zeigt zwar, daB es keinen
consensus Patrum in der Frage gibt, und berichtigt allzu zuver-
sichtliche HuBerungen von Dogmatikern wie Terrien, Bover u.a.m.
Aber er verwertet die Hinweise bei den Vétern nicht zur Aus-
gestaltung der Dogmatik und vergiBt, daB eine moralische Anwen-
dung noch nicht eine andere dogmatische Deufung ausschlieBt.
So verstehen wir auch nicht, was der Angriff gegen einen Artikel
unserer Zeitschrift soll (A. Deneffe, Gehort die Himmelfahrt
Marid zum Glaubensschatz? Schol 3 [1928] 190—218; s. bes. 205 f.
Anm. 5): ,Nur muB die Berufung auf die Viter auch stichhaltig
sein und stimmen. Es klingt fiir katholische Ohren sonderbar, fast
peinlich, wenn ein Theologe sich iiber ein negatives Resultat sei-
ner Untersuchungen bei den Vétern hinwegzusetzen und gewisser-
maBen zu trosten sucht mit Worten, aus denmen doch Bedauern und
Verzicht herauszuhdren ist: ,Es spricht sicher kein unanimis con-
sensus Patrum dagegen; es ist nichf nétig, daB jede richtige Aus-
legung aus den dltern Vétern belegt werden kdnne'“ (Drewniak
S. 1). Wenn das vollgiiltige Véterargument nicht statthat —
Deneiffe redet a. a. 0. von der typischen Deutung des Psalmverses
131, 8 auf die Himmelfahrt Mariens —, so ist es doch schon von
Wert, das ehrlich zu sagen und dazu die Spuren bei den Vitern
aufzusuchen und zur Durchdringung der katholischen Lehre zu
benuizen. — Von einem Schriftargument verlangt D. iibrigens zu-
viel. ,Schriftargumente miissen in der Tradition oder traditio-
nellen Exegese ihre Stiitze haben, um volle Sicherheit zu bieten®
(95). Soll das heiBen, daB ein Schriftbeweis ohne diese Stiifze
niemals sicher sei, daB der Wortlaut der Schrift allein oder durch
eine wissenschaftliche Auslequng niemals wirkliche Sicherheit
biete? B.
125, Heinisch, P., Das Buch Exodus iibersetzt und erkldrt
(Die HI. Schrift des A. T., Bd. I, Abt. 2). gr. 8 (XV u. 297 S.;
2 Kartenskizzen u. 11 Abbildungen) Bonn 1934, Hanstein. M 10.—;
geb. M 12.80. — Wie in seinem 1930 erschienenen Genesiskom-
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mentar bekennt sich H. auch in der vorliegenden Erkldrung des
Buches Exodus zu einer geméBigten Ergénzungshypothese, die
zweifellos allein von allen Erklarungsversuchien den Tatsachen ge-
recht wird. AuBere wie innere Griinde sprédchen dafiir, daB der
Grundstock des Buches auf Moses zuriickgehe, wie es auch das
Dekret der Bibelkommission vom 27. 6. 1906 feststelle. Aber zu
diesem mosaischen Grundstock seien spéter andere im Volke um-
laufende Uberlieferungen, z. T. als Doppelberichte, die sich in-
haltlich nicht ganz decken, hinzugekommen. Das gelte vor allem
von manchen Kultvorschriften in den Kapiteln 25—31, aber auch
von Berichten iiber geschichtliche Ereignisse, wie die Berufung
des Moses, die #gyptischen Plagen u. a. Dazu kdmen spétere
chronologische Angaben, fromme Betrachtungen, Umstellungen und
absichtliche Verdnderungen, um gar mnicht zu reden von den viel-
fachen nicht inspirierten Glossen, die sich freilich im einzelnen
vonn den inspirierten Erweiterungen nicht mehr reinlich scheiden
lieBen. Wo etwa 2 Parallelberichte nicht in Einklang zu bringen
seien, diirfe man wohl die im Dekret der Bibelkommission vom
13. 2. 1905 geforderie Bedingung fiir die Annahme eines still-
schweigenden Zitates als gegeben ansehen. — Theoretisch 14Bt
sich gegen die vom Verf. aufgestellten Richtlinien wohl kaum
etwas einwenden; denn es kann keinem Zweifel unterliegen, daB
manche Stellen, besonders in den Kultvorschriften, Verhéitnisse
voraussetzen, die zur Zeit des Moses noch nicht vorlagen, und
deshalb doch wohl spéteren Ursprunges sind. Es fragf sich nur,
ob es wirklich begriindet ist, in solchem Umfange spétere Zutaten
und Glossen anzunehmen, wie der Verf. es tun zu miissen glaubt.
GewiB kann man oft den einzelnen Fall weder nach der einen
noch nach der anderen Seite mit Sicherheit entscheiden. Wenn
man aber den eigentiimlichen Erzéhlungsstil der Orjentalen mit
seinem Prinzip der Wiederholung (Rekapitulation), wie wir es
ja auch im N, T., vor allem in der Apk, beobachten, in Betracht
zieht, wird sich von selbst eine ganze Reihe der von H. als spétere
Zutaten angesprochenen Stellen zwanglos in das urspriingliche
Werk des Moses einreihen. Aber davon abgesehen, gehori der
neue Kommentar an Reichhaltigkeit und Gediegenheit sicher zu
den besten, die in neuerer Zeit zum Buche Exodus geschrieben
wurden. Brinkmanm.
126. Stier, Fridol, Gott und sein Engel im Alten Testament
(Atl. Abh. XII 2). gr. 8 (XVI u. 158 S.) Miinster i. W. 1934,
Aschendorff. M 7.70. — Teil I zeigt auf dem Wege stilistls(_:h-psg-
chologischer und textgeschichtlicher Betrachtung, daB auch in den
Texteni, die am ehesten Zweifel an der Geschopflichkeit des M]
(Mal’akh Jahwe) aufkommen lassen, unfer ihm ein lkreatiirlicher
Engel zu verstehen ist (vgl. 23 39). Teil II: Ist MJ ,ein" Bote
oder ,der Bote Jahwes? Mal’akh ist fiir sich bloB ,Bote®. Erst
M] hat die Bedeutung ,,Engel* und ist an_sich durchaus nicht
der reservierte Sondertitel eines bestimmten Engels (47 f.). Doch
findet sich, zumal im Buche Ex, eine Gruppe von Texten, wo ein
bestimmter Engel, der als Fiihrer an_der Spitze des israelitischen
Volkes steht, also ,der Engel des Auszugs®, damit gemeint ist.
An manchen andern Stellen bleibt es zweifelhaft, und in dem mei-
sten Ubersetzungen des A. T. miiBte ,der Engel des Herrn* an
vielen Stellen durch ,ein Engel des Herrn“ ersetzt werden. Bis
hierhin scheint mir die gelehrte Arbeit recht solid aufgebaut zu
sein. — Im Teil III werden Griinde, besonders aus der israelitisch-



284 Aufsédtze und Biicher

jildischen und der allgemein-orientalischen Gedankenwelf, gebracht,
daB der MJ, wo er der Engel des Auszugs ist, die charakferisti-
schen Ziige des himmlischen Wesirs trdgt. Der himmlische Hof
wird ja nach Analogie des irdischen Konigshofes gedacht, darf
also auch des obersten Hofbeamten nicht entbehren. Bei Zach und
in einigen Apokryphen, vor allem 1 Hen, scheine vom Wesir
als himmlischem Richter, Schreiber und Retter die Rede zu sein.
Es werden zwar beachtenswerte Griinde beigebracht, aber manches
scheint doch nicht mehr als eine bloBe Konjektur zu sein. —
Vollends diirfte der Boden einer wahrhaft geschichtlichen Methode
verlassen werden, wenn im Teil IV zu zeigen versucht wird, unter
dem Dan 7, 13 ,,wie ein Menschensohn* auf den Wolken des Him-
mels Erscheinenden sei der himmlische Wesir (Michael) in seiner
endzeitlichen Rolle zu denken. Diese Meinung gewinne durch den
Vergleich mit dem ,,Menschensohn in den Bilderreden des Henoch-
buches an Sicherheit. Michael, der Menschensohn, Metatron und
Henoch (1 Hen 71) seien alle ,,Ausldufer, Abwandlungen oder Ent-
faltungen der genuin-israelitisch-jiidischen Gestalt des Himmels-
wesirs® (129). — Teil V iibt gesunde Kritik an manchen bisherigen
Deutungen des M], bietet altorientalische (babylonische, &guyp-
tische) Parallelvorstellungen vom himmlischen Wesir und ver-
gleicht sie mit der israelitischen Vorstellung. Im A. T. sei die
Wesirvorstellung nur in &uBerst schwachen Linien erkennbar, und
zwar nicht als eine aus Babylon oder Agypten iibernommene Ge-
stalt (145). Das ist wieder recht besonnen gesagt. Auch wird
gut begriindet, warum in der vorexilischen Religion Israels die
Engel verhdltnisméBig stark zuriicktreten. Jahwe ist fiir Israel kein
deus otiosus (147). Er selbst wirkt und lenkt die Geschichte seines
Volkes. Da spielen der Wesir und die Boten Jahwes keine oder
nur eine kleine Rolle (150). Lange.

127. Blome, Friedrich, Die Opfermaterie in Babylonien
und Israel. I. Teil (Sacra Scriptura antiquitatibus orientalibus illu-
strata 4). gr. 8 (XX u. 469 S.) Roma 1934, Pont. Institutum Bibli-
cum. Lire 87.—. — Der vorliegende erste Teil behandelt die
Opfermaterie in Babylonien und Israel nach ihrer physischen
Seite; fiir den zweiten Teil sind vorgesehen Abschnitte iiber die
Menge der Opfergaben, ihre Herkunft und ihren Verbleib. Andere
Sparten des Opferwesens (Ritual, Altar, Gerédt, Zeiten, Intentionen)
sind vorléufig nicht beriicksichtigt. In seinem abgegrenzten Gebiet
ist der Verf. ausfiihrlich und genau. Das Hauptgewicht wird auf
die Erfassung des babylonischen Materials gelegt, das israelitische
aber immer verglichen. Reiche Literaturangaben und nicht weniger
als fiinf Register erhGhen die Brauchbarkeit des Werkes. Schade,
daB es fast rein beschreibend bleibt und nicht das Material schon
verwertef, um genetische Zusammenhédnge zwischen dem Opfer-
wesen beider Seiten aufzudecken und auch das Opferwesen jedes
der beiden Vélker in seiner Eigenart gedanklich mehr zu durch-
dringen und soweit als moglich als Einheit darzustellen.

Beumer.

128. Der Prophet der Heimkehr (Jesaja 40—66): I. Glahn, L.,
Die Einheit von Kap. 40—66 des Buches Jesaja; II. Kéhler, L.,
Das Buch Jesaja Kap. 56—66, textkritisch und metrisch behandelt.
Lex.-8° (253 S.) Kopenhagen 1934, Levin u. Munksgaard; GieBen,
Tépelmann. M 9.—. — In dem 1. Teil dieser Arbeit legt der Ko-
penhagener evang. Pfarrer G. eine deutsche Bearbeitung seines
1929 erschienenen dénischen Werkes ,Hjemkomstprofeten, En-
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heden af Jesajabogen Kap. 40—66' vor. Der Verf. hat sich als
Ziel gesetzt, vor allem gegen Duhm, der nicht nur, wie manche
andere, die Kap. 56—60 einem Tritojesaja zuschreibt, sondern
auch sonst durchweg alle Ziichtigungs- und Ermahnungsworte als
unecht ausscheidet, weil der Deutferojesaja entschieden Verhei-
Bungsprophet sei, die Einheitlichkeit des sogenannten Dtj fiir alle
diese Kapitel zu zeigen. Dabei stellt er als Grundsatz auf: ,,Deu-
terojesajas Verkiindigung geht nicht auf Drohung und Gericht aus,
aber das ,zur Frommigkeit Mahnen' gehort unauslslich zu
seinem Evangelium (15); denn diese Ermahnung stehe ganz im
Dienste der VerheiBungsprophetie (ebd.). Wenn Kap. 40—55 wih-
rend des Exils geschrieben seien, liege es nahe, fiir Is 56, 1—8
die Zeit des Auibruchs von Babylon (30), und fiir Is 56, 9—66,
24 die friithnachexilische Zeit, etwa das Jahr der Tempeltrauer 530,
anzusetzen (114). Die Einheit des Verfassers fiir alle diese
Kapitel wird gezeigt aus der literarischen Verwandtschaft zwischen
Is 56—60 und Is 40—56, aus der religiosen Geistesrichtung, der
Sprache und dem Stil (118—178). Es kidme nur der sogenannte
Dtj, der Prophet der Heimkehr, in Frage, der wahrscheinlich im
Zentrum Babyloniens geboren, unter dem EinfluB des starken
Fiihrers Hezechiel aufgewachsen sei (33) und darum wie dieser
einen entschiedenen Monotheismus, einen festen Glauben an das
Erbarmen Gottes und einen heiligen Eifer fiir den Jahwe-Kult, aber
ohne alles unechte Beiwerk, zeige (35 f.). Seine geistige Heimat
seli Jerusalem, wo er auch é&uBerlich um 530 sein Wirken habe
abschlieBen konnen (179). Eine kurze Wiirdigung der Persénlich-
keit dieses Mannes beschlieBt den 1. Teil. Die Frage, ob der so-
genannte Dtj nicht in Wirklichkeit doch mil dem vorexilischen
Propheten Isaias identisch sein kanm, stellt sich der Verf. nicht.
Im 2. Teil des Bandes gibt K. den textkritisch und mefrisch be-
arbeiteten hebrédischen Text mit deutscher Ubersetzung. Wenn auci
gar manche der vorgeschlagenen Korrekiuren nicht geniigend be-
grilndet scheinen, wird doch fiir den Textkritiker wervolle An-
regung geboten. Brinkmann.
129. Notscher, Fr., Das Buch Jeremias iibersetzt und er-
kldrt (Die HI. Schrift des A. T. Bd. VII, Abt. 2) gr. 8" (XIII u.
318 S.) Bonn 1934, Hanstein. M 12.30; geb. M 14.50. — Die Ein-
leitung dieses neuen Bandes der Bonner Bibel bringt eime gufe
Ubersicht iiber Zeit, Leben und Wirken des Propheien. Was den
Text angeht, so entscheidet sich N. nicht grundsétzlich fiir den
masoretischen oder fiir den der griechischen Ubersetzung, sondern
entscheidet von Fall zu Fall. Im allgemeinen geht er vom maso-
retischen Text aus. Einer Einteilung in Verse und Strophen gegen-
iiber ist er sehr zuriickhaltend; die bei der Ubersetzung gewahlie
Form sei nur ein Versuch. Die Uberfragung flieBt gut. Die Erkla-
rung konnte wohl kiirzer gefaBt sein und geht auch sachlich und
textkritisch iiber den Zweck der Bonner Bibel hinaus. Beumer.
130. Wendel, Ad. Sakularisierung in Israels Kultur (Beifr.
z. Ford. chr. Th. 2, 32). gr. 8 (XIII u. 407 S.) Giitersloh 1934,
Bertelsmann. M 12.—; geb. M 14.—. — Der Buchtitel kommt einem
fiirs erste befremdlich vor. Eine verhéltnismaBig neue Beurteilung
geschichtlicher Vorgénge unter dem Gesichtspunkt des Verhalt-
nisses von Religion und Kultur wird hier auf das auserwéhlte Volk
Israel angewandt. In knapper Kiirze 18Bt sich der Gesamtinhalt
fassen: Durchgéttlichung der Welt innerhalb der Typen und Epo-
chen der israelitischen Religion; Entgottlichung nach folgenden



286 Aufsétze und Biicher

Ausgangspunkten: dynastische, technisch-merkatorische, kapitalisti-
sche, klerikale, empiristisch-reflektorische und imitatorische Séku-
larisierung; endlich Wieder- und Neuvergdttlichung durch den Tal-
mud. Der Verf. ist in seinen Urfeilen so vorsichtig und abwégend
(z. B. 395), daB er unmitteibar fiir seine maBvollen Auffassungen
und Resultate einnimmt (machivollkommener und machtverzichien-
der Messias: 209) und in mancher Hinsicht Zustimmung finden
wird. Bruders.

131. Schneider, C., Einfilirung in die Neutestameniliche
Zeitgeschichte. gr. 8 (VIII u. 202 S.; mit Bildern) Leipzig 1934,
Deichert. M 4.80; geb. M 580. — Auf beschrénktem Raum in
eng zusammengedrédngter Form bietet das Werk ein auBerordentlich
reiches Material. Es entbehrt nicht eines klar lesbaren Haupt-
textes, aber der Nachdruck liegt auf der sachlichen Begriindung
in guten Literaturnachweisen und zahlreichen Hnmerkuugen.B

IS.

132, Sickenberger, J., Die Geschichte des Neuen Testa-
mentes (Die Hl. Schrift des N. T., Bd. I) 4. Aufl. gr. 8° (91 S.)
Bonn 1634, Hanstein. M 3.20; geb. M 4.80. — Die allgemeine
Einleitung in das N. T., die S. jetzf als eigenes Béndchen in
stark erweiterter Form vorlegt, war in den fritheren Auflagen der
Synoptikererkldrung vorangestellt. Ausgehend vonm der Tatsache
und dem Begriff der Inspiration und von der Irrfumslosigkeif der
Hl. Schrift, behandelt der Verf. in 3 Hauptabschnitten die Text-
geschichte, die Kanongeschichte und die Kritik des N. T., wobei
fiberall die neuesten Forschungen weitgehend Beriicksichtigung fin-
den. Der letzte Teil ist zugleich ein kurzer AbriB der Geschichte
der nichtkatholischen Exegese des 19. u. 20. Jahrhunderts. Vieles
hat der Verf. hier auf engem Raum zusammengedrdngt, und wer
sich weiter iiber Einzelfragen unterrichten will, findet iiberall die
hauptséchlichste neuere Literatur angegeben. Freilich hat das Stre-
ben nach Kiirze doch an manchen Stellen die Klarheit beein-
trichtigt. So konnte es z. B. falsch verstanden werden, daB (4)
bei der Irrtumslosigkeit der HI. Schrift auf Grund der Enzyklika
., Providentissimus Deus* von der ,relativen Wahrheit** auch be-
ziiglich geschichtlicher Erzdhlungen die Rede ist, ohne daB auf
die authentische Erkldrung in der Enzyklika ,,Spiritus Paraclitus*
und die Dekrete der Bibelkommission iiber die ,citationes implici-
tae* vom 13. Februar 1905 und iiber die angeblich nur dem Schein
nach geschichtlichen Erzédhlungen vom 23. Juni 1905 verwieseft
wird, wenn auch die Enzyklika , Spiritus Paraclitus“ S. 75 kurz
erwdhnt ist. Eine kleine Ungenauigkeit diirfte bei der Auslegung
des Trienter Dekretes ,de canmonmicis Scripturis® unterlaufen sein.
Grammatikalisch wird nur von der miindlichen Uberlieferung ge-
sagt, daB sie von Christus empfangen oder vom HIl. Geist diktiert
sei. Entsprechend heiBt es von der Hl. Schrift, daB ein Gott der
Autor des A. und N. T. sei (3). Bei der Behandlung der katho-
lischen Bibelwissenschaft (72 f.) hitte man gewiinscht, daB auch
der dogmatische Charakter der katholischen Exegese etwas mehr
betont worden wiére. Fiir den katholischen Exegeten bleibt das
Dogma, und vor allem die kirchliche Lehre von der Inspiration:
und der Irrtumslosigkeit der HI. Schriff, wenigstens negative
Norm. Die ,analogia fidei* bei der Schriftauslegung nichi be-
achten wollen, hieBe wissenschaftlich gesicherte Tatsachen unbe-
riicksichtigt lassen; denn die Tatsache der Inspiration und der dar-
aus folgenden Irrtumslosigkeit der HI. Schrift steht und féllt mit
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dem unfehlbaren kirchlichen Lehramt, das in der Fundamental-
theologie unabhéngig von der Einzelexegese wissenschaftlich er-
wiesen werden kann. Es ist also methodisch durchaus angebracht,
die HI. Schrift anders zu behandeln als profane Schrifien, deren
Irrtumslosigkeit nicht feststeht; und darin liegt die grundverschie-
dene Einstellung der katholischen und profestantischen Exegese,
ohne daB die katholische dadurch weniger wissenschaftlich wére.
— Zum mindesten irrefiihrend ist es, wenn A. Loisy (76) einfachhin
unter die katholischen Forscher gezihlt wird, selbst wenn der Verf.
an die Zeit denkt, da L. noch katholisch war. Von solchen klei-
nen Unebenheiten abgesehen wird die neue Auflage sich zweifellos
als willkommenes Hilfsmittel fiir die Einfithrung in die Geschichte
des N. T. erweisen. Brinkmann.
135. Goguel, M., Das Leben Jesu. Nach der franzdsischen
Busgabe von ,La vie de Jésus“ ins Deutsche iiberfragen von
R. Binswanger und mit Zuséitzen des Verf. versehen. gr. 8
(XVI u. 500 S.) Ziirich, Leipzig u. Stuttgart 1934, Rascher. Lw.
M 12.—. — Das vorliegende Leben Jesu bietet kaum einen neuen
Gesichtspunkt, der micht schon aus der rationalistischen und libera-
len Jesusforschung bekannt wére. Die Glaubwiirdigkeit des N. T.
wird zwar im Grunde anerkannt, aber um so unverstdndlicher ist
die Willkiir, mit der die evangelischen Berichte zerpiliicki wer-
den, um alles auszuscheiden, was sich in das rein rationalistische
Heilandsbild des Verf. nicht einfiigen will. Nirgends ein Versuch,
die verschiedenen Berichte der Evangelien in Einklang zu bringem.
Evangeliensynopsen seien iiberlebte Erscheinungen (407). An an-
derer Stelle heiBt es z. B. ohne weitere Begriindung: ,,Die Ge-
schichte von der Auferweckung des Lazarus ist kein Bestandteil des
urspriinglichen Evangeliums. Wir haben uns deshalb hier nicht
damit zu beschéftigen* (149); und doch konnen die folgenden Er-
eignisse bei Johanmnes, wie die entsprechenden bei den Synoptikern,
ohne die Auferweckung des Lazarus gar nicht voll verstanden wer-
den. Dabei sucht sich der Verfasser damit zu entschuldigen, die
Geschichtswissenschaft baue nur auf Vermutungen auf und konne
zu keiner objektiven GewiBheit kommen (123). Wunder gibt es
natiirlich fiir ihn nicht, oder zum wenigsten konnen sie nicht als
solche erkannt werden. Ein groBer Teil des Wunderbaren in den
Evangelien sei auf Kosten der vorliterarischen Uberlieferung zu
setzen, anderes aus dem wundersiichtigen Zeifgeist zu verstehen
(125 £.). Jesus ist ihm ein bloBer Mensch, ein Jiinger des Johan-
nes, von dem er sich jedoch lossagt, um seine eigene Predigi zu
beginnen, weil seine Vorstellungen und Uberzeugungen nicht mehr
mit denen des Meisters iibereinstimmten (196 f.). Sein Messias-
bewuBtsein trage den inmeren Widerspruch zwischen der Idee des
glorreichen Messias und des leidenden Menschensohnes in sich.
Er habe sich als Gottessohn gefiihlt wie andere Menschen, nur
mit dem Unterschied, daB er die Uberzeugung gehabt habe, seine
Bezichung zu Gott werde durch keine Siinde getriibf, wihrend die
anderen Menschen erst durch volligen Gehorsam im vollen Sinne
des Wortes Schne Gottes wiirden (398). Das Werfvollste an dem
ganzen Buch ist der kurze Uberblick iiber die Leben-Jesu-For-
schung. Im iibrigen legt man das Buch enttduscht und zugleich
wehmiitig aus der Hand. Br.
134. La Cava, Fr., ,Ut videntes non videant*. Il motivo e
Iq scopo delle parabole nel Vangelo. 8° (69 S.) Roma 1934, Ma-
rietti. L 4.—. — Der Verf., ein Laie und von Beruf Arzt, der sich
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vom Freidenker zum gléubigen Katholiken durchgerungen hat,
greift die gerade in neuerer und neuester Zeit wieder mehrfach be-
handelte Frage vom Zweck der Gleichnisse Jesu auf. Er sieht die
einzig annehmbare Losung darin, daB die Partikel tvo. (Lk 8, 10)
weder final noch konsekutiv, wie es bisher meistens geschak,
sondern epexegetisch oder erklirend in der Bedeutung von &r
verstanden werden miisse. Als Beweis fiir seine Ansicht fiihrt er
vor allem drei Griinde an: 1. daB eine andere Deutung dem Zu-
sammenhang nicht gerecht werde; 2. daB tve diese Bedeutung ha-
ben konne und wahrscheinlich auch an anderen Stellen des N. T.,
wie 1 Kor 7, 34; 3 Joh 8; Roém 5, 20; 6, 1, habe; 3. daB Mt an
der Parallelstelle tatsdchlich éruv gebrauche. Der Sinn der Stelle bei
Lk 8, 10 wére demnach: ,Euch ist es gegeben, das Geheimnis
vom Reiche Gottes kennenzulernen, den anderen dagegen (ist es
gegeben, es kennenzulernen) durch Gleichnisse, weil sie, ob-
gleich sie sehen, doch nicht sehen und, obgleich sie hiren, doch
nicht verstehen (45); d. h. fiir die Apostel sind die Gleichnisse
nicht nétig, bei den anderen dagegen miissen die Geheimnisse
des Reiches Gottes durch Gleichnisse dem Verstdndnis nahe ge-
brachf werden. Ob die vorgebrachten Griinde derartig sind, daB
sie die Frage im_Sinne des Verf. entscheiden, darf man fiig-
lich bezweifeln. Die neuerdings von U. Holzmeister in den
nfiscellanea biblica“ I 201—244 wieder eingehend begriindete
Ansicht, nach der die Lehrweise Jesu in Gleichnissen zugleich ein
»Erweis seiner barmherzigen Liebe und ein Akt seiner strafenden
Gerechtigkeit* ist, behdlt zum wenigsten die gréBere Wahrschein-
lichkeit. Br.
135. Hauck, Fr.,, Das Evangelium des Lukas (Synoptiker II)
(Theol. Handkommentar zum N. T. mit Text u. Paraphrase bearb.
v. P. Althaus usw., Bd. III). Lex.-8° (XII u. 303 S.) Leipzig 1934,
Deichert. M 8.50; geb. M 10.—. — In der #uBeren Anlage ent-
spricht der vorliegende Band ganz dem 1931 von demselben
Verf. erschienenen Markuskommentar (vgl. Schol 7 [1932] 415 t.).
Was dort z. B. mehr allgemein iiber die synoptische Frage ge-
sagt wurde, findet nun auch seine Anwendung auf das Lukasevan-
gelium. Der Verf. des 3. Evangeliums habe ohne Zweifel Mk
benutzt, daneben aber eine mit Mt gemeinsame Logienquelle (Q)
und eine oder mehrere Sonderquellen. H. macht auf ,,zahlreiche
auffallende Gemeinsamkeiten aufmerksam, die zwischen Lk und
Joh in der Sache — nicht im Wortlaut wie zwischen den Synop-
tikern — bestehen. DaB der Verf. der Paulusschiiler Lukas sei,
wie die Tradition annimmt, will er nicht ausschlieBzn, hilt es
aber auch wegen der Beziehung des 3. Evangeliums zur Apg
nicht fiir erwiesen. Die Kindheitsgeschichte méchte er auf einen
Erzéhlungskranz iiber den Téufer aus seimen Jiingerkreisen und
eigene Jesuserzdhlungen zuriickfithren, die Lukas in Anlehnung an
atl. Vorbilder umgestaltet habe. Ein Vergleich dieser evange-
lischen Kindheifserzédhlungen mit Stoffen analoger Gebiete soll
sie deutlich als bloBe Legenden ausweisen. Die Jungfrauengeburt
widerspreche im Grunde den Stammbdumen und sei nur als ,,theo-
logische Glaubensaussage* (im Gegensatz zur geschichtlichen Wahr-
heit) zu bewerten. Sie habe ihire religionsgeschichtlichen Parallelen
bei anderen Volkern. Die Schatzung des Quirinius erkldre sich
wohl am besten durch die Annahme einer vielleicht schon seit
10/9 v. Chr. alle 14 Jahre staftfindenden Schatzung der Provin-
zialen. Als Todesdatum Jesu komme nach 11/, (bzw. 2!/, oder
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3'/,)jéhriger Wirksamkeit am wahrscheinlichsten der 7. April 30
in Betrachi. Der 3. April 33 komme kaum in Frage. AuBerdem
werden noch eine Reihe anderer Teilfragen in eigemen Exkursen
behandelt. Die katholische Literatur hat auch in diesem Bande
nur sehr spérliche Beriicksichtigung gefunden. Als Ganzes genom-
men bildet der neue Kommentar zweifellos eine willkommene Be-
reicherung des exegetfischen Schrifttums, wenn man auch in vie-
len Einzelfragen dem Verf. unméglich beistimmen kann. B
136. Biichsel, Fr., Das Evangelium nach Johannes iibersetzt
u. erkldrt (Das N. T. Deutsch, hrsg. v. P. Althaus u. Joh. Behm,
4. Teilbdch.) gr. 8 (185 S.) Gottingen 1934, Vandenhoeck wu. Rup-
recht. M 6.40; Subskr. M 540, — Nachdem B. 1933 im Theol.
Handkomm. z. N. T. die Erklirung der Johannesbriefe heraus-
gegeben haf (vgl. Schol 9 [1934] 296 f.), legt er nunmehr im
Rahmen des neuen Gittinger Bibelwerkes einen kurzgefaBten Kom-
mentar zum Johannesevangelium vor. In der Einleitung werden
kurz aber klar die inneren und &uBeren Griinde fiir die Echtheit
des 4. Evangeliums aufgefiihrt. Wenn der Verf. auch den inneren
Griinden den Vorrang gibt, 18Bt er doch am 2. Stelle auch die
Uberlieferung zu Wort kommen. Hier zeigt er sehr gut, daB die
dlteste Uberlieferung nichts von einem zweiten Johannes (pres-
byter) weiB, und daB auch in dem beriihmten Papiasfragment
keine zwei Johannes unterschieden werden. An der geschichtlichen
Wahrheit des 4. Evangeliums hdlt er in dem Sinne fest, daB
alles durch die Reflexion des Evangelisten nindurchgegangen und
nicht unmitteibar aus der Erinnerung geschopft sei. Darum gebe
das Evangelium nur ein pneumatisches, kein rein geschichtliches
Versténdnis Jesu (8). Die Form der Reden und Worte Jesu stamme
von Johannes, der sie nach Belieben zusammengestellt habe (9).
Johannes sei dabei aber weder von Paulus noch von Philo ab-
hdngig und habe wegen des Fehlens jeder Kirchenverfassung in
seinem Evangelium wohl schon vor dem leizten Jahrzehnt des 1,
Jahrhunderts geschrieben (10—12). Im Mittelpunkt seiner Dar-
stellunng stehe der geschichtliche Jesus, der Mensch, den er aber
als Sohn Gottes darstelle (14), “ohne jedoch -eine Christologie
schreiben zu wollen (16). Sitze wie: »Uneingeschrénkten Ernst
macht Johannes mit dem Gedanken der Gottheit des Wortes*™ (30),
wiirde jeder unvoreingenommene Leser von dem Glauben an die
Gottheit Christi verstelien, wenn es nicht a. a. O. hieBe: ,,Was den
Solin mit dem Vater verbindet, ist michts Sachliches, keine gott-
licie Natur, Kraft oder dergleichen . . . , sondern etwas durch-
aus Personliches, die Liebe des Vaters“ (14). Joh 6, 52 ff. ver-
steht B. nicht wie die herkémmliche lutherische Exegese von einer
wgeistlichen NieBung“, die vom Essen und Trinken des Fleisches
und Blutes Jesu im Sakrament verschieden wire (88). Wenn
auch die Inspiration und Irrtumslosigkeit der HI. Schrift fiir den
Verf. keine Bedeutung haben, hilt er sich doch von jeder extre-
men, protestantisch-rationalistischen Bibelkritik fern. Darum ist
das Werk als Ganzes genommen durchaus positiv zu werten. Br.
137. Huber, H. H., Der Begriff der Offenbarung im Johannes-
Evangelium. Ein Beitrag zum Verstdndnis der Eigenart des vierten
Evangeliums. gr. 8° (150 S.) Géttingen 1934, Vandenhoeck i1, Rup-
recht. M 7.—. — Der Verf. gehdrt zu den Nichtkatholiken, die
auch heute noch oder, besser gesagt, heute wieder im 4. Evan-
gelium eine geschichtliche Darstellung und in seinem Verfasser
oder dessen Gewdhrsmann einen Augenzeugen sehen. Das Thema
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dieses Evangeliums ist nach H. die gbttliche Selbstoffenbariing
durch Christus als , Heilsoffenbarung, die durch des angesproche-
nen Menschen MiBbilligung sich umwandelt in Gerichtsoffenbarung
(10). In diesem Offenbarungsbegriff sei der ,,Sohnes“begriff das
personliche Moment (108). Ausgehend von dem eigenwilligen
Logosbegriff, der sich weder mit der hellenistischen noch der jii-
dischen Auffassung decke und seine persdnliche Verwirklichung in
Christus gefunden habe, behandle der Evangelist in systematischer
(nicht streng chronologischer) Reihenfolge: die Ansage und Er-
offnung der Offenbarung im esoterischen Kreis [Joh 1]; die Er-
scheinung des Offenbarers in Profangemeinschaft (Kana), in Tem-
pelgemeinschaft (Tempelreinigung), vor dem Rabbinat (Nikodemus)
und vor dem Halbjudentum (Samariterin) [Joh 2—4]; das Thema
des Lebens als Erfahrung an Christus [Joh 5—7]; das Thema
des Lichtes als die andere Seite dieser Erfahrung [ Joh 8—10]; die
Tatoffenbarung (Auferweckung des Lazarus, Einzug in Jerusalem,
Stimme vom Himmel, Dienst und Liebe) [Joh 11—13] und end-
lich die Kronung und Besiegelung der Offenbarungstatsache in
Jesus durch die Vorausnahme des Unterganges und der Auferste-
hung in den Abschiedsreden [Joh 14—17 (9). Durch die Einfiih-
rung des Offenbarungsmomentes hétten Sprachform und Sprach-
inhalt ihre Sonderprdgung erhalten (77). Die geschichtlichen Vor-
ginge seien durchweg symbolisiert (93) und wiirden so Offenba-
rungsmittel neben den begrifflichen. Der 4. Evangelist kenme
weder eine Kult- moch Sakramentsmystik wie die hellenistischen
und griechischen Theologen des 2. Jahrhunderts; denn Offenbarung
schlieBe Muystik aus, die das , Wort* tritbe und ihrem Wesen nach
unmittelbaren Bezug zu Gott haben wolle (65). Auch die Formel
,Sein im Vater* u. d. hitte keinen mystischen Gehalt, wie etwa
bei Paulus, weil Christus nach Johannes mit der Offenbarung iden-
tisch sei und nicht als inferiores Sein im hoheren aufgehe. Das
_Sein im Vater* werde immer nur als Willenseinheit, nicht als
Wesenseinheit beschrieben (66). Der Sakramentalismus des 4.
Evangeliums sei im Keime enthalten in dem Satze: ,,Und das Wort
ist Fleisch geworden* (89). Der Evangelist schreibe dem ~Worte",
nicht den Dingen sakramentalen Wert zu (91). Neben manchen
dankenswerten Anregungen enthdlt das Buch viel Problematisches,
das nicht nur bei Katholiken, die auf dem Boden der Inspiration
un_ddlrrtumslosigkeit der HI. Schrift stehen, Widerspruch fglden
wird. L.

138. Steinmann, A., Die Apostelgeschichte iibersetzt und
erklart (Die HI. Schrift des N. T., Bd. IV) 4 Auil. gr. 8 (XV
u. 329 S. u. 1 farb. Karte) Bonn 1934, Hanstein. M 11.70; geb.
M 13.70. — DaB es sich im vorliegenden Falle um eine wirkliche
Neubearbeitung handelt, verrdt schon die Zunahme der Seitenzahl
von 244 auf 329, wenn sie auch z. T. durch den grdBeren Druck
bedingt ist. Der Verf. hat durchgehends die Hauptwerke aus der
neueren Literatur iiber die Apg beriicksichtigt, ohne dabei in we-
sentlichen Punkten von seiner friiheren Auffassung abzugehen. War-
um im Vorwort Loisy vor Jacquier an erster Stelle und Wiken-
hauser an letzter Stelle genannt wird, ist nicht recht einzusehen.
Sicher sollte damit kein Werturteil iiber ihre Arbeiten gegeben
werden, wie sich aus der Stellungnahme des Verf. im Kommen-
tar zur Geniige ergibt. Unter den erwéhnten Einleitungswerken auf
katholischer Seite vermiBt man Cornely und das Compendium von
Cornely-Merk. In der Liste der Exkurse werden gegen frither
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iiber 10 neue aufgezdhlt. Bei genauerem Zusehen stellt sich aller-
dings heraus, daB es sich mit wenigen Ausnahmen nicht um ganz
neue handelt, sodern um Fragen, die in den friiheren Auflagen
zwar kurz behandelt, jedoch nicht eigens als Exkurse aufgefiihrt
waren. Neu ist die beigefiigte Karte zu den Missionsreisen des
hl. Paulus. Besonders wertvoll ist es, daB der Verf. an Hand
der neueren und neuesten Literatur den Leser mit den vielfachen,
z. T. noch umstrittenen Fragen der Apg weitgehend bekannt macht
und selbst dazu Stellung nimmt. Dabei sucht er zwischen einer
allzu konservativen und der modernen rationalistischen Exegese
insofern zu vermitteln, als er die ihm wissenschaftlich gesichert
scheinenden Ergebnisse der letzteren aufnimmt. Freilich wére da-
bei, auch vom rein wissenschaftlichen Standpunkt, bisweilen etwas
mehr Zuriickhaltung zu wiinschen gewesen. Br.
139. Bornhéduser, K., Studien zur Apostelgeschichte. gr. 8°
(165 S.) Giitersloh 1934, Bertelsmann. M 4.50; geb. M 6.— —
Die 10 Abhandlungen dieses Bé#ndchens, die auBer dreien der
Sache nach schon in verschiedenen Zeitschriften verdffentlicht
sind, haben das eine gemein, daB sie alle von der meist iiblichen
Erklarung der betreffenden Abschnitte mehr oder weniger ab-
weichen. Der Verf. setzt die geschichtliche Zuverldssigkeit der
Apg voraus. Seine Ausfiihrungen sind zwar nicht in allen Punk-
fen iiberzeugend, bieten jedoch manche neue Gesichtspunkte. Nach
ihm fdllt das Sprachwunder des Pfingstfestes einfachhin mit den
gewohnlichen Gaben der Glossolalie und der entsprechenden
Deutung zusammen. Der sog. Kommunismus des Urchristentums
ist ihm nur die christliche Auswirkung der iiberkommenen jiidischen
Auffassung, daB Jahwe der einzige Eigentiimer alles Geschaffe-
nen ist. Die in Jerusalem weilenden frommen Juden aus der
Diaspora, die sich bekehrten, hétten ihre Hcker, d. h. ihre in Je-
rusalem erworbenen Begrédbnisplédtze verkauft, weil die
Apostel die Auferstehung verkiindeten. Das bekannte Gamalielwort
vor dem Hohen Rat (Apg 5, 38 f.) soll micht im geringsten an-
deuten, daB Gamaliel mit der Mdglichkeit der Messianitit Jesu
gerechnef habe, sondern ganz aus der Anschauung der ,,Frommen*
(Phariséer) zu verstehen sein, daB man nichts gegen eine Zu-
lassung Gottes unternehmen diirfe. Aus dieser Anschauung heraus
habe auch der Pharisder Saulus wohl gegen die Christen gewiitet,
aber nichts gegen die Apostel unternommen. Die Verurteilung und
Hinrichtung des hl. Stephanus sei nicht tumultuarisch, sondern ganz
nach dem jiidischen ProzeBverfahren geschehen, nach dem die 2
notwendigen Zeugen die Hinrichtung hétten vollziehen miissen,
wadhrend Saulus als einer der Richter die Aufsicht dabei gefiihrt
hétte. Die Taufe des Eunuchen (Apg 8, 26 ff.) und die Aufnahme
des Kornelius in die Kirche zeigten, daB weder kérperliche noch
berufliche Griinde von der Aufnahme in die Kirche, wie ehedem
von der Aufnahme in das Heilsvolk, ausschlgssen. Die im Apostel-
dekret geforderte Enthaltung von Blut sei Enthaltung von Mord
und allem, was dazu fiihren konne. Der Altar des unbekannten
oder, wie man richtiger iibersetze, des (den Athenern) unerkenn-
baren Gottes sei dem Judengofte Jahwe geweiht gewesen. Die
Haft des hl. Paulus in Rom sei, wie die in Césarea, nur Schutz-
haft gegen die Intrigen der Juden gewesen und nach Ablauf von
2 Jahren zu Ende gegangen, weil die Juden inzwischen ihre An-
klagen hétten verfallen lassen. So deufe fiir den kundigen Leser
der SchluB der Apg klar die Freilassung des hl. Paulus an und
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schaffe damit Raum fiir die Pastoralbriefe und die geplante
Reise nach Spanien. Br.
140. Rienecker, Fr., Praktischer Handkommentar zum Ephe-
serbrief. Der Epheserbrief, die Lehre von der Gemeinde fiir die
Gemeinde (Prakt. Handk. z. N. T.) Lex.-8° (IV u. 464 S.; mit einem
Bilderanhang: Ephesus, die Geschichte einer Gemeinde, 48 S.)
Neumiinster 1934, Ihloff. Lw. M 16.—. — Der vorliegende neue
Kommentar zu Eph ist in seiner Art zweifellos eine vorziigliche
Leistung. Der Verf. will keine neuen wissenschaftlichen Ergeb-
nisse zu Tage fordern, sondern ,.die theologische Forschung in
ihren positiven Ergebnissen der praktischen Arbeit zugédnglich"
machen. DaB er dabei nicht engherzig vorangeht, zeigt die weit-
gehende Benutzung kath. Autoren, wie Meinertz, J. Schmid, W.
Koester u. a. Alle Fragen, die mit Eph irgendwie zusammenhén-
gen, werden beriihrt; so in der Einleitung die Bedeutung und der
Inhalt des Briefes, Ort und Zeit seiner Abfassung, seine Adresse,
seine Echtheit, der Werdegang des Paulus, seine Bekehrung als
Grundlage seiner Theologie und endlich die Textzeugen umnseres
Briefes. Der eigentliche Kommentar ist durch treffende Uber-
schriften klar gegliedert. In jeweils kleinen Sinnabschnitten gibt
der Verf. die sinngemé#Be deutsche Ubersetzung und daneben den
griechischen Text. Daran schlieBt sich in Kleindruck eine Uber-
sicht iiber die Lesarten und eine philologische Worterkldrung.
Den Hauptteil macht eine sachliche und vielfach pneumatische
Erkldrung und Auswertung des hl. Textes in Normaldruck aus, die
von einer wohltuenden Innigkeit und Glaubensiiberzeugung durch-
weht ist. Das gilt besonders von den eingestreuten Abhandlungen
iiber theol. Sonderfragen, wie ,,Was ist ein Apostel?“, Bedeutung
von ,Heiligen und Gldubigen®, von ,Gnade und Friede', ferner
die Begriffe ,,in Christus* und ,,durch Christus** und ihr Verhéltnis
zueinander, die Bedeutung des Namens ,der Herr“, , Die Erwih-
lungsgnade und die Gemeinde“, die Bedeutung des Wortes
»Agape“, der Sinn des Kreuzes, ,Welt“ ,Zeit", ,,Ewigkeit”, der
Begriff ,,Ekklesia“ und das Verhéltnis von Gemeinde und Kirche.
Gute Inhaltsverzeichnisse, reiche Bibliographie und der Bilderan-
hang tragen viel zur Brauchbarkeit des Werkes bei. Beziiglich der
Bestimmung des Eph neigt der Verf. der Enzyklika-Hypothese zu
in dem Sinne, daB Tychikus den Brief auf einer Inspektionsreise
in den einzelnen Gemeinden Kleinasiens vorlesen sollte. Er héit
es fiir wahrscheinlich, daB ihn Paulus in einer ephesinischen Ge-
fangenschaft um 53 geschrieben habe. — Bei aller Besonnenheit
und all dem Schénen und Wahren, das der Verf. iiber die Ge-
meinde Christi nach Eph zu sagen weiB, kann man ihm doch in
manchen wesentlichen Punkten nicht beipflichten; so wenn er sagf,
die ,successio apostolica“ sei ,eine unhistorische Fiktion* (47),
oder der ntl. Sinn der Heiligkeit sei durch den Moralismus der
offiziellen Kirche bald verdrdngt worden (51), oder die vioBeoio sei
nur ein Rechtsakt und gehe der Heiligung voraus (83, Anm. 1),
oder wenn er von einer ErwadhlungsgewiBheit der Gléubigen
spricht (133 f.), oder wenn es heiBt: ,Ein Gatte kann sich von
seiner Gattin scheiden, so ist sie seine Ehefrau nicht mehr* (141).
Der kath. Verdienstgedanke wird abgelehnt, aber ebenso die alt-
protestantische Imputationstheorie (158). ,,Gemeinde* und ,,Kirche*
sollen wesensméBig verschieden sein (454). Von einer vollstédn-
digen Verkennung der Tatsachen zeugt es endlich, wenn es heiBt:
die eingepaukte Schriftgelehrsamkeit der Rabbinen finde eine auf-
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fallende Parallele in der ,jesuitischen Moralphilosophie*, die
vom einfachen Christen das ,,Opfer des eigenen Denkens“ und
die Beugung unter die Autoritdt , wie ein Stiick Holz oder Leich-
nam*“ verlange (20). Aber das soll nicht hindern, daB wir uns
iiber das viele Wertvolle des neuen Kommentars von Herzen freuen
und dem Verf. aufrichtig Dank wissen. Br.
141. Jeremias, ], Die Briefe an Timotheus und Titus iiber-
setzt und erklédrt; Strathmann, H., Der Brief an die Hebrier
iibersetzt und erkldrt (Das N. T. Deutsch, hrsg. v. P. Althaus u.
1{0]1. Behm, 9. Teilbdch.) gr. 8 (144 S.) Goitingen 1934, Vanden-
oeck u. Ruprecht. M 4.95; Subskr. M 4.95. — Das vorliegende
Teilbéndchen, das erste des 3. Bd., ist nach Anlage und Geistes-
haltung den vorhergehenden #hnlich (vgl. Schol 9 [1934] 268 f.).
Es ist sehr erfreulich, daB sich J. fiir die Echtheit der Pastoral-
briefe einsetzt. Besonders die Verse 1 Tim 4, 9—21, die sprach-
lich und stilistisch eng mit dem Vorhergehenden verklammert seien,
widersetzten sich in ,ihrer schlichten Sachlichkeit der Annahme,
die Pastoralbriefe seien unecht“ (49). Er nimmt darum auch eine
2. romische Gefangenschaft des hl. Paulus an (2). Sehr wahr-
scheinlich seien die Briefe ,im Auftrage des Paulus, wohl auf
Grund vorheriger miindlicher Anweisung und unter seiner Mitarbeit
geschrieben” (4). Bemerkenswert ist das Eingesténdnis, daB Pau-
lus von einer Ordination durch einen Amtstréger rede, nicht bloB
als einer Form oder als einer sinnbildlichen Handlung, sondern
als Akt der Geistmitteilung, durch den der Ordinierte das »Amts-
Charisma* erhalte (23). — Hebr ist nach Str. an Judenchristen,
vielleicht in Rom, geschrieben, die in Gefahr schwebten, ins
Judentum zuriickzufallen (58 f.). Wenn auch in der Tat irgendeine
Beziehung zu Paulus bestehe — das Gedankengut sei vielfach pau-
linisch —, kénne der Brief doch unmdoglich von dem Apostel selbst
stammen (59). Eine begriindete Vermutung verweise auf Barna-
bas, der ihn etwa um 80 geschrieben haben kinnte (60). Der Verf.
beschreibe mit Formeln, die ihm wohl aus der Luft der alexandri-
nisclien Religionsphilosophie (Philo) zugekommen seien, die Gott-
zugehdrigkeif und das gbttliche Wirken des Sohnes. Dabei hatten
die ,philonischen* Wendungen fiir ihn nicht einen kosmologisch-
spekulativen, sondern einen theologischen und heilsgeschichtlichen
Sinn (63). Br.
142, Allo, E.-B., O. P. Saint Jean, I'Apocalypse. (Etudes bi-
bliques) 3. verm. Aufl. gr. 8°(CCXCIV u. 399 S.) Paris 1933, Ga-
balda. " Fr 100.—, — Seitdem A. 1921 erstmalig seine umfang-
reiche und griindliche Erklirung der Apk veroffentlichte, sind eine
Reihe newer Arbeiten iiber denselben Gegenstand erschienen, dar-
unter die Kommentare von Charles, Zahn, Loisy, Lohmeyer und
Strack-Billerbeck. Dazu kommen eine Reihe Einzeluntersuchungen
von Sickenberger, Freundorfer, Wikenhauser u. a. Es ist darum
sehr zu begriiBen, daB der Verf. sich in der vorliegenden 3. Aufl.
nicht mit einem unverénderten Neudruck wie in der 2. Aufl. be-
gniigt, sondern den neueren Arbeiten weitgehend Rechnung ge-
iragen hat. Die Hauptwerke wurden nicht nur in dem geschicht-
lichen Uberblick iiber die Auslegung der Apk systematisch ein-
geordnet, sondern der Leser wird auch in einem kurzen AufriB
mit ihnen n#her bekannt gemacht. In der Auslegung ist der Verf.
seiner fritheren Auffassung in allem treu geblieben. Nach ihm ist
die Apk zwar wesentlich endgeschichtlich zu verstehen, sofern
sie den Kampf und Sieg der Kirche am Ende der Tage symbolisch
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darstellt, aber diese Symbole sind doch zugleich zeitgeschichtlich
bedingt, da sie offenbar dem Kampfe des heidnischen Romer-
reiches gegen das Christentum und seinem bevorstehenden Unter-
gange entnommen sind. In der Einleitung (XCIII ff.) wurden wei-
tere Ausfiihrungen iiber das Prinzip der Rekapitulation, das der
Verf. gegen Charles und Lohmeyer verteidigt, und iiber die Frage,
ob die Apk in streng rhythmischen Formen aufgebaut ist, neu hin-
zugefiigt. Nach A. haben wir es eher mit einem spontanen Pa-
rallelismus als mif einer bewuBt gewdhlten Kunmstform zu tun.
Nen sind ferner die 3 Exkurse: Le Fils d’homme et I’,,Iranisme*
dans I’Apocalypse (16—25), Les »Martyrs* dans 1’Apocalypse
(62—65) und L’Apocalypse synoptique ef PApocalypse de Jean
(90—92). In dem ersten hitte die Arbeit von H. Lietzmann, Ein
Beitrag zur Mandéerfrage (Sitzungsber. d. PreuB. Akad. d. Wiss.,
Phil.-hist. KL 1930, 596—608 und die zusammenfassende Dar-
stellung von gos. Schmid, Der gegenwirtige Stand der Mandéer-
frage (Bibl. Ztschr. 20 [1932] 121—138) erwé#hnt werden konmen.
Lietzmann faBt das Ergebnis seiner Untersuchungen in die Worte
zusammen: ,,Wir werden die Christianisierung einer orientali-
schen Gnosis, nicht gnostische Grundlagen des Urchristentums bei
den Manddern studieren konnen“ (a. a. O. 608). Im Exkurs iiber
die heidnischen Parallelen zur doppelten Niederlage des Drachen
wurde eine Ausfiihrung iiber die heidnischen Parallelen zum 5, Mil-
lenium* -angefiigt. — Wenn auch der vorliegende Kommentar
noch manche Fragen ungeldst 14Bt, haben wir ihm vor allem in
der neuen Auflage einstweilen schwerlich etwas Gleichwertiges an
die Seite zu stellen. Br.

3. Protestantische Theologie.

143—154. In dem heutigen Literaturbericht wird bereits recht
deutlich die neue Lage und Aufgabe des Protestantismus in
Deutschland hervorleuchten. Es ist freilich dem Zwecke der Zeit-
schrift entsprechend alle politische wie auch jede wunmittelbar
mit dem Kirchenstreit zusammenhéngende Tagesliteratur unbe-
riicksichtigt geblieben. Auch wird nicht die bei Gelegenheit der
politischen Anderung wie Pilze hervorgeschossene, zeitbedingte Li-
teratur iiber Luther und seine Beziehung zum Nationalsozialismus
u. 8. behandelt, da sie wissenschaftlich wertlos ist.

Unbekiimmert um die newe Lage ist, dem Thema entsprechend,
noch die Festgabe der Kommission zur Herausgabe der Werke
Martin Luthers zur Feier seines 450. Geburtstages am 10. November
1933, die (143) H. Degering verdffentlichte: Luthers Rand -
bemerkungen zu Gabriel Biels Collectorium in
quattuor libros sententiarum und zu dessen Sa-
cri canonis missae expositio Lyon 1514. gr. 8 (XII
u. 20 S.) Weimar 1933, Bohlau. M 2.40. Das heute in der Wit-
tenberger Bibliothek des Predigerseminars aufbewahrte Exemplar
von Biels Collectorium und seiner Expositio Canonis enthélt eine
groBe Anzahl von Randglossen, darunter auch solche der Hand
Luthers. Sie werden, da die Ausgabe von 1514 ist, nicht vor 1515
eingeschrieben sein. DaB aber das vorliegende Buch das erste war,
in dem Luther das Collectorium unmittelbar kennen lernte, er-
scheint mir trotz der Ausfithrungen D.s noch nicht sicher. Auch
der von D. aufgestellte Terminus ad quem, der 8. Februar 1517
(S. X), bedarf noch genauerer Begriindung. Dasselbe gilt von
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der Ansicht, daB auch die anderen Noten alle aus dieser Zeit
stammen und zum Teil von Joh. Lang geschrieben seien. Die Edi-
tion selbst ist ausgezeichnet, und dankbar ist man auch fiir den
Lichtdruck, der die verschiedenen Hénde zeigt.

Ein interessanter Vorldufer der heute so vielfach geforderten Ab-
kehr von allzu starrer Lehrstuhlweisheit ist die noch vor 1933 er-
schienene Schrift von (144) Wilh. Mundle, Der Glaubens-
begrifi des Paulus. Eine Untersuchung zur Dogmenge-
schichte des é&ltesten Christentums. gr. 8 (XVI u. 187 S.) Leipzig
1932, Heinsius. M 17.50; geb. M 9.—., Das Buch des Profes-
sors und Pfarrers von Duisburg-Hamborn zeigt nach jahrelanger
Einarbeit in paulinisches Denken vor allem eine bemerkenswerte
Unabhéngigkeit gegeniiber der modernen protestantischen Paulus-
exegese. So ist mit Recht nach einem einleifenden ersten Kapitel
als das ,,Wesen des Glaubensaktes nach paulinischer Anschauung*
der Glaube auch als Erkenntnis mit verirauensvollem Gehor-
sam herausgearbeitet. Inhalt dieses gliubigen Fiirwahrhaltens ist
nach dem 3. Kapitel nicht nur Pauli Missionspredigt, sondern sein
ganzes weiterbauendes Evangelium, das mit dem Christi und der
anderen Apostel iibereinstimmt und auch Christi mittelbare Offen-
barung neben der Paulus persanlich gegebenen enthélt. Seine be-
sondere Farbung erhdlt der paulinische Glaube durch seine Seins-
beziehung zu Christus. Glauben im Vollsinn ist daher fiir Paulus
nicht der einfache Glaubensakt, sondern das ganze Zugehdren im
Sein zu Christus. Er enthélt als wichtiges Element fiir dieses
Sein in Christus auch den Taufempfang. Fiir den Apostel fallen
Glédubigwerden und Eintritt in die Christengemeinschaft durch
die das Sein in Christus vermittelnde Taufe nach M. sogar zu-
sammen. Gerade hier geht der Verf, wenn auch in etwas ex-
tremer Weise, andere Wege als die moderne Paulusexegese, wenn
er so auf das Sakramentale bei Paulus hinweist und dadurch den
Glauben und das Glaubigwerden aus der bloBen Sphidre des sub-
jektiven Erlebnisses heraushebt und in die objektive des Wirkens
Gottes und des Seins in Christus hineinsetzt: »Soweit wir beob-
achten, ist das Interesse des Paulus ganz auf die Tatséichlichkeit
des In-Christus-Sein der Christen gerichtet, ohne daB er an der
subjektiven Seite desselben, den ,Erlebnissen‘ und ,Erfahrungen‘ der
Gldubigen, besonderes Interesse nimmt. Darum ist es nicht mog-
lich, das, was in der Taufe an den Christen geschieht, nur als die
subjektive Aneignung eines objektiv vorhandenen Tatbestandes auf-
zufassen“ (132). So steht der Christ im Glauben nach der Taufe
in Christus und hat daher nicht nur eine angerechnete, sondern
eine gerechtmachende Rechtfertigung (134). Leider hat der Verf.
nur die ,ganz sicher* echten Paulusbriefe benutzt. Sonst wire
das an sich schon reichliche Material noch weiter verstirkt wor-
den. Auch wiirde manche Schwierigkeit, wie die der apostolischen
Sukzession bei Paulus, anders geldst werden. BegriiBenswert ist
es, daB M. Paulus auch von der altchristlichen Auffassung aus
betrachtet und mit Recht Theorien der Exegese ausschlieBt, die
Im Gegensatz zu dieser friihchristlichen Dogmengeschichte ste-
hen. Doch diirfte hier auf der anderen Seite auch der grund-
legende Mangel des Buches am deutlichsten werden: Das ganze
Christentum ist zu stark als sich entwickelnde Lehre gesehen.
Da steht der Verf. noch ganz in der Zeit, in der er gewachsen ist.
Die Einheit der Lehre und ihre Verbindung mit Christus ist dann
schlieBlich nur noch soweit gewahrt, daB sich der erhdhte Christus
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auch heute noch offenbart. So kommt es, daB man im SchlubB-
kapitel etwas erstaunt liest, daB die ganze vorhergehende HAus-
einandersetzung doch nur recht beschrdnkien Wert fiir unsere
Zeit hat, indem sie ndmlich uns auf die groBen Grundlinien
des Apostels aufmerksam macht. Da hatte doch der Galaterbrief
und mit ihm das Urchristentum im Kampf gegen den Gnostizismus
eine andere Auffassung.

(145) R. Seeberg gibt die erste Abteilung des 4
Bandes seines Lehrbuches der Dogmengeschichte:
Die Lehre Luthers in 4 neu durchgearbeiteter Auflage
heraus: gr. 8° (XI u. 479 S.) Leipzig 1933, Deichert. M 13.20; geb.
M 15.40. Sie erscheint zur rechten Zeit im Kampf und fiir den
Kampf um das echte Luthertum. Die geschichtliche Lutherdar-
steliung kann ja allein die Grundlage fiir den systematischen
Ideenkampf innerhalb des heutigen deutschen Protestantismus
abgeben. Wie in den friiheren Auflagen ist auch hier die Litera-
tur bis 1932 weitergefiihrt und die bessernde Hand des Verf. an
vielen Stellen erkennbar — auch dort, wo die religionsgeschicht-
liche Stellung Luthers zum Katholizismus beriihrt wird. Ist doch
S. durch seine Studien iiber die Scholastik hier offemeren Blickes
als andere protestantische Dogmenhistoriker. Es ist aber selbst-
verstdndlich, daB gerade in diesem Band der katholische For-
scher manches anders siehf, da er durch seine ganze ungebrochene
Vergangenheit nooh mehr in unmittelbarer Beriihrung mit der Zeit
vor Luther steht. Ja, leider beriihren einige Urteile, die auch in
der neuen Auflage nmoch stehen, peinlich. Sie zeigen, wie tief doch
beim Protestantismus die ererbten Vorurteile eingegraben sind. So
findet man auch diesmal noch den Satz auf S. 167, in dem im
AnschluB an die Lehre von der Reue von der katholischen ,,Halb-
frommigkeit* gesprochen wird. Gewissen Zeitideen entsprechend
und daher um so auffallender ist es, wenn auf S. 3 z. B. als Grund
der Reformation neben den MiBbrduchen ,,das ganze, den Deut-
schen innerlich fremd gebliebene System des Romanismus“ auf-
gefiihrt wird. Die gesamte S. doch recht bekannte mittelalter-
liche deutsche Kultur, die ganze mittelalterliche Kunst und Muysfik
spricht eine andere Sprache. Sie ist vom Katholizismus innerlich
durchpulst, und nie wird ein Kiinstler, ein Kulturfrdger groB, wenn
ein innerer Zwiespalt durch sein Wesen geht.

Teilweise als Beitrag in der gleichen Richtung méchte (146)
Alfred Kurz sein Buch Die HeilsgewiBheit bei Lu-
ther. gr. 8 (XII u. 262 S.) Giitersloh 1933, Bertelsmann. M 8.—;
geb. M 10—, aufgefaBt wissen. Denn so liest man bezeichnender-
weise in der Einleitung: Luthers ,,Reformation war wirklich eine
deutsche Geistestat, wie sie in genau derselben Weise ein
Nichtdeutscher niemals vollbracht hétte. Das vorliegende Buch
zeigt das undeutsche Gedankenlabyrinth, aus dem die deutsche
Seele Luthers unter unsédglichen Kémpfen sich herausgearbeitet
hat, um zu der schlichten und seligen Wahrheit des Evangeliums
und der HeilsgewiBheit in Christo zu gelangen* (VIII). K. kommt
zu dem Ergebnis, daB Luther vor der R@mervorlesung noch un-
reformatorisch ist. Zwischen der Erklérung von Rém 14, 1 und
Rém 14, 14 legt er den deutlichen Einschnitt, von dem ab
die absolute HeilsgewiBheit nicht mehr getadelt und die Humilitas
nicht mehr als heilsnotwendig hervorgehoben wird. Erst hier hort
das Schwanken Luthers auf, und somit liegt das Entscheidende
doch im Turmerlebnis dieser Zeit, das K. auf Grund der Sermones
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von 1516 auf September/Oktober 1516 datiert. Die Griinde dafiir
erscheinen gut. Vor dieser Zeit findet K. ein Schwanken Luthers.
Er bedauerf es daher sehr, daB die moderne Theologie so stark
die Frithschriften Luthers herangezogen hat. Aber das ist ja aus
ihrem dialektischen Verstdndnis sehr gut zu erklédren, da sich durch
das Hin- und Herschwanken bald das eine bald das andere Ex-
trem bei Luther findet: die Dialektik. Das ,undeutsche Gedanken-
labyrinth* der Einleitung ist selbstverstéindlich die Scholastik. Man
muB anerkennen, daB K. fiir seine Darstellung der scholastischen
Heilslehre (32—38) wenigstens eine katholische Dogmatik heran-
gezogen hat. Das ist zweifellos schon ein Fortschritt. Aber das
innere Verstdndnis fehlt noch. So ist z. B. die gratia mere suffi-
ciens iibersetzt als ,,gerade noch zureichend“. Das allein zeigt
schon die Verkennung des gesamten Problems. Dennoch schreibt
der Verf.: ,,Eine . . . Aufgabe dieser Theologie war, Gottes Gnade
und gleichzeitig das menschliche Verdienst so zu vereinigen, daB
die Gnade dennoch Gnade, das Verdienst dennoch Verdienst blieb.
Diese unmdogliche Aufgabe hat die Scholastik in ihren subtilen
Distinktionen zu lsen versucht. Sie bemiihte sich mit dialek-
tischer Kunst, die Scylla des Pelagianismus und die Charybdis
der Alleinwirksamkeit Gottes zu umschiffen. Wenn spitzfindige
Begriffsunterscheidungen das Heil der Seele sicherstellen kénnten,
so gebiirte der Scholastik der hochste Ruhm* (32). Schade fiir
das sonst nicht uninteressante Buch!

Auch in dem Werk von (147) Ewald Burger, Der le-
bendige Christus (Tiibinger Studien zur systematischen
Theologie 2). gr. 8 (XV u. 289 S.) Stuttgart 1933, Kohlhammer.
M 9.—, ist schon in der Einleitung die Gegenwartsbedeutung der
behandelten Frage hervorgehoben, wenn es ankniipfend an ein
Wort Asmussens darauf hinweist, die augenblickliche Haltung der
Kirche konne nur durch den Glauben begriindet werden, daB der
auferstandene Christus in ihr noch gegenwdrtig ist. Gegen Ratio-
nalismus und biblischen Historizismus wie gegen eine einseitige
Dialektik will der Verfasser zwar das Transzendente des Christus-
bildes hervorheben, es aber doch nicht so transzendent machen,
daB es vollig dialektisch bleibt. Sehr wird man den Hinweis auf
den auferstandenen Christus mit all seinen tiefen religiosen Mo-
tiven und seiner religidsen Zuversicht begriiBen. Dadurch aber,
daB der Protestantismus jede Uberleitung der Geschichte zur Re-
ligion leugnet (vgl. dariiber niher den letzten Bericht in Schol 8
[1933] 599—607) und leugnen muB, ist es iiberaus schwer ge-
macht, das Problem des geschichtlichen Christus zum auferstande-
nen zu erfassen. Denn dann miiBte sich die tiefe Kluft ja schlie-
Ben. Mit Recht besteht B. zwar darauf, daB ein mythischer Chri-
stus niemals ein wirkliches Du fiir mich werden und sein kann.
Deshalb muB der historische Christus auch fiir ihn in seine L&-
sung eines wirklich lebendigen Christus, der fiir mich Sinn hat,
eingebaut werden. Das geschieht in der Weise, daB der Weg des
Christen ,nicht von der Geschichte zum Glauben, sondern vom
Glauben zur Geschichte geht (191). Es ist das moglich, weil der
Glaube Vertrauen und nicht Fiirwahrhalten ist und dem Vertrauen
eben der historische Christus feststeht. Ja, weil der Glaube Ver-
trauen ist, ,koénnen ihm auch unhistorische Ziige des mneu-
testamentlichen Jesusbildes wesentlich sein als Zeugnis von dem
lebendigen Christus* (191). Man sieht hier deutlich die Folgen
der modernen Bibelkritik, deren sich der Verf. nicht erwehren
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kann. Natiirlich kann eine solche Ansicht im Kampf des Lebens
nicht das fiir alle Félle absolut gesicherte Fundament sein. Denn
schlieBlich setzt jedes auf letzte Forderungen eingestellte Ver-
trauen die Sicherheit der Wahrheit, auf die es aufbaut, voraus. Das
Seelenleben besteht ja nicht nur aus Verfrauen, sondern auch aus
der mit ihm in inniger Verbindung stehenden Verstandestiitigkeit.
Beides ergibt erst die ganze, auch die ganze religiose Seele.
Das gilt vor allem auch fiir den heutigen Kampf um Christus. Ich
mochte jedoch nicht verséumen, auf die vorziigliche Darstellung
der Lehre vom erhohten Herrn in der protestantischen Theologie
des 19, Jahrhunderts auf S. 112—174 des Buches hinzuweisen.
Das ist wohl das Beste, was bisher dariiber zusammeangestellt
wurde.

(148) Paul Althaus, Die letzten Dinge, in 4. neubearb.
Aufl. gr. 8 (XII u. 353 S.) Giitersloh 1933, Bertelsmann. M 10.—;
geb. M 12—, bringt einen anderen wertvollen Beitrag zur um-
stritfenen echten Lutherauffassung. Erfreulich tief sind in dieser
neuen vollig verdnderten und bedeutend erweiterten Auflage die
Jenseitsprobleme, die so im Gegensatz zu aller rein natiirlichen
Auffassung unseres Lebens stehen, erfaBt und in den Bereich des
ganzen christlichen Denkens im ganzen Ernst der Eschatologie
hineingezogen. Das ist also {iiberaus zeitgemiB gegen allzu erd-
verbundene Strémungen. Vom katholischen Standpunkt aus denkt
man bekanntlich gerade iiber die Lefzten Dinge vielfach anders,
und auch innerhalb des Protestantismus vertritt der Verf. seinen
personlichen, in einigen Punkten nicht allgemein angenommenen
Standpunkt, wie er sich aus dem Grundprinzip von A. erkldrt, daB
die Theorie der Endgeschichte im Interesse der Aktualitdt der
schon bestehenden existentiellen Enderwartung zuriickstelll. Be-
zeichnend erscheint mir dafiir z. B. seine besondere Darlegung der
Fegfeuerlehre: ,Die wahrhaft eschatologische Spannung zwischen
mir, dem neuen Menschen des Glaubens, und mir, dem alfen
Menschen, wird in der Tiefe nicht chronisch, sondern akut geldst;
nicht durch Entwicklung, Lé&uterung, Erziehung, nicht durch all-
méhlichen Abbau des alten Menschen, sondern durch seine —
grundsétzlich im Glaubensakte immerdar geschehene -— Aufhebung
mit einem Male . . ., so wie nach Paulus diz bei der Wiederkunit
des Herrn Uberlebenden, die doch wahrlich auch noch nicht voll-
kommen und siindelos sind, ,plétzlich, in einem Augenblick® ver-
wandelt werden. Daher warten wir nicht auf ein kommendes Pur-

gatorium . . . , sondern auf den Tod selber und auf die Aufer-
stehung, die uns mit einem Male ,verwandeln‘ werden: der Tod
wird die mnegative Heiligung vollenden . .. ; die Auferstehung

. .. die positive (215 f.). Auch in diesem Buch sind die ver-
schiedenen Ansichten der protestantischen Theologen gui zusam-
mengearbeitet.

In das moderne reformierte Arbeiten fithrt die (149) F est-
gabe fiir E. F. Karl Miiller (Erlangen): Aus Theo-
logie und Geschichte der reformierten Kirche,
iiberreicht von Schiilern und Freunden. 8° (360 S.) Neukirchen
(Kr. Mors) 1933, Erziehungsverein. M 6.25; geb. M 17.50. Die
Festschrift fiir den bekannten reformierten Exegeten enthdlt u. a.
einen Beitrag K. Barths iiber den Bremer Pfarrer Gottfried Men-
ken als eigenartigen Biblizisten. Ein recht aktuelles Thema be-
handelt J. Bohatec aus Wien: ,,.Zur Eigenart des ,theokratischen’
Gedankens bei Calvin“ (122—157). Im Gegensatz zur mittelalter-
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lichen Auffassung des sakramentalen Kénigtums entwickelt sich
nach B. bei Calvin die charismatische Herrscherpersonlichkeit,
so daB man am besten von Pneumatokratie (148) sprechen konnte,
Es war das wohl die selbstverstéindlichste Entwicklung, nachdem
das sakramentale Gottesgnadentum abgelehnt war. Freilich war
damit auch eine Einseitigkeit gegeben, die der mittelalterliche Be-
griff trotz des absoluten Kénig- und Kaisertums nicht kannte. Denn
das sakramentale Gnadentum setzte sich notwendig aus zwei Ele-
menten zusammen, das charismatische nur aus einem von oben.
Ein interessanter Ubergang von protestantischer Darstellungs-
weise vor dem Umbruch des Jahres 1933 zu moderner Problem-
stellung ist das Buch von (150) Karl Heim, Der evange-
lische Glaube und das Denken der Gegenwart.
Grundziige einer christlichenLebensanschauung.
1. Band: Glaube und Denken. Dritte véllig neubearb. Aufl.
gr. 8% (250 S.) Berlin 1934, Furche-Verlag. M #4.80; Lw. M 6.—.
H. sieht das Problem unserer Zeit in der Frage nach der Trans-
zendenz Gottes. Der ,Mythos” Rosenbergs und der ,,psychologische
Gott“ Bergmanns sind ihm Beweis, daB hier der Transzendenz-
gedanke verlorengegangen ist. Ja, er glaubt, daB die augenblick-
liche Krise tiefer gehe als die der friiheren Gottesleugner, da
nun iiberhaupt ,die Frage gar nicht mehr entsteht, ob nicht das,
was wir Gotf nennen, vielleicht doch eine Wirklichkeit sein kénnte,
dessen wir nicht ohme weiteres michtig sind . . . Der Sinn des
Glaubens an einen Schopfer wird iiberhaupt nicht mehr ver-
standen* (28). Das kann man bei Rosenberg S. 256 lesen: ,,Rom
= Jahwe bedeutet: Zauberischer Despotismus, magisches Schopfer-
tum aus dem Nichts (ein fiir uns wahnwitziger Gedanke). Nor-
disches Abendland sagt: Ich und Gott sind seelische Polaritat,
Schopfungsakt ist jede vollzogene Vereinigung* (ebd., 26). Wenn
man vielleicht auch an der von H. wohl zu stark betonten Tren-
nungslinie alter und moderner Leugner eines persénlichen Gottes
zweifeln kann, da der letzte Gedanke sich wiederholt, so ist doch
richtig, daB wohl nie mit der gleichen Stirke der alte Monismus
verfochten wurde wie in unseren Tagen des Blutes und der Rasse.
Die Betonung der Transzendenz Gottes ist daher wirklich fiir den
Theologen ernste Gegenwartsaufgabe. H. unterzieht sich ihr, in-
dem er in der vorliegenden Neuauflage sein Buch ganz auf diesen
Punkt unter Beiseitelassen des friiher notwendigen Kampfes gegen
den Kulturbolschewismus zuspitzt. Dadurch ist das Buch kiirzer
und prédgnanter geworden. In der Beweisfithrung aber ist er im
wesentlichen den friiheren Gedankengéingen gefolgt, die daher auch
noch das Geprédge der theologischen Art des vergangenen Jahr-
zehntes tragen mit all der Problematik, die eine solche von heute
aus gesehen geruhsame Zeit in eine Gelehrtenstube hineinbrachte,
auch dann, wenn ihre Fenster fiir den Blick in die Zeit weit offen
standen, wie es bei H. der Fall war und ist. Er untersucht zu-
niachst mehr philosophisch den Unterschied der innerweltlichen
Grenzverhélinisse. Hier findet er ,inhaltliche Grenze, die entsteht,
wenn innerhalb eines Raumes Inhalte einander gegenseitig ein-
schrédnken (221 f.), und ,,dimensionale Grenze“, wo unabschlieB-
bare Kontinuen auf den gleichen Inhalt bezogen werden. Die
innerweltlichen drei R#ume der Ich—Du—Es-Welt sind zueinander
nur durch solche dimensionale Grenzen bestimmt, aber dennoch
gegenseitig erkennbar, weil sie alle ,in der Welt“ liegen. Gott
aber gehort keiner dieser innerweltlichen Grenzen an und liegt
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somit auBerhalb jeder menschlichen Erkenninis. So ist er der
absolut Transzendente. Es muB also T&uschung sein, wenn man
z. B. aus dem Kausalverhédltnis auf Gott schlieBen will. Das hieBe
nur in einem der drei unendlichen innerweltlichen Réume des Ich—
Du—Es, die keine inhaltlichen Grenzen kennen, einen Punki als
letzten herausgreifen und somit eine Grenze setzen und ihn auf
Gott hinziehen, was villig gegen unsere Anschauungs- und Denk-
formen verstoBen wiirde. Die Denkformen in sich fithren daher
logisch zum Pantheismus, da die drei R#&ume nach den Denk-
formen unendlich sind. Der Gottesgedanke kann nur aus dem
Glauben kommen. So ist es mdglich, daB er manchen IMenschen
iiberhaupt nicht aufgeht. Wem er aber gegeben wird, den stellt
er nach H. vor das entscheidende Entweder—OQder, das ihn gliick-
lich oder ungliicklich macht. Gott ist also wirklich der transzen-
dente, der ,unbekannte* Gott des hl. Paulus. — Der Romerbrief
aber spricht doch erheblich anders. Und wirklich bleibt Gotit der
Transzendente, auch wenn er als persdénlicher unendlicher
Schopfer von uns erschlossen wird. Denn damit ist er von uns
und der Welt verschieden und der Monismus ausgeschlossen. Eine
unendliche Ursachenreihe ist fermer auch in unseren Denkformen
ein Widerspruch. Es muB in ihr einen konkreten Anfang geben:
den Schépfer, wie eben Paulus es ausspricht. Man sieht also
deutlich, wie die alte protestantische Auffassung der Ablehnung
der Gottesbeweise den modernen Kampf bedeutend erschwert. Das
hindert nichf, ein solches Buch zu begriiBen, da es vom protestan-
tischen Standpunkt aus denen, die ihn teilen, ein ernster Weg-
weiser zum Ziele ist.

Der innerhalb des Protestantismus ausgebrochene Kampf hat
auch im Kreise der dialektischen Theologie zu ernsten Auseinander-
setzungen gefiihrt, denen die Zeitschrift dieser Richtung (151)
wZwischen den Zeiten” zum Opfer gefallen ist. Frei-
lich gehen die Differenzen viel tiefer, wie es Barth ausdriicklich
und mit Recht in seinem Abschiedsartikel im letzten Heft der
Zeitschrift hervorhebt. Ja, man wird in den kulturpolitischen
Unterschieden nur eine &duBere Zuspitzung sehen miissen. Schon
im letzten Uberblick ist hervorgehoben worden, daB bei Barih
immer stdrker der Strich zwischen Philosophie und Theologie wie
Natur und Offenbarung gezogen wird (vgl. Schol 8 [1933] 599 f.).
Die Offenbarung steht ohne jeden Ankniipfungspunkf immer iso-
lierter da. Das wollen viele seiner Anhénger nicht mehr, und zu
ihnen gehort auch (152) Emil Brunner, der sich nun in einer
eigenen Schrift: Natur und Gnade. Zum Gesprdch mitf Karl
Barth. gr. 8 (44 S.) Tiibingen 1934, Mohr. M 1.50, zur Absage
Barths an ihn &uBert. Er stellt in klarer Form zunéchst die gleiche
Grundlage zwischen sich und Barth auf: die Betonung der Offen-
barung. Dann werden die nach Brunners Ansicht falschen Kon-
sequenzen mitgeteilt, die Barth aus diesem Grundanliegen zieht.
Br. zéhlt als die wesentlichen auf: Die von Gott anerschafiene
Ebenbildlichkeit ist durch die Siinde voll getilgt. Die Schriftoffen-
barung ist so alleinige Norm, daB jede allgemeine Offenbarung
abzulehnen ist. Daher gibt es auch keine Schépfungsgnade oder eine
lex naturae als aus der Natur erkennbaren Gotteswillen. Ebenfalls
ist es so nicht statthaft, von einem Ankniipfungspunkt zu sprechen.
Die Neuschépfung des Christen kann auch nicht eine Vellendung
sein, sondern nur eine volle Ersetzung des alten durch den neuen
Menschen. Im einzelnen gibt sodann Br. die Begriindung seiner
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im Wortlaut der Thesen Barths schon erkennbaren Gegenthesen
und verwahrt sich insbesondere mit Recht gegen den von diesem
erhobenen Vorwurf des ,, Thomismus“. Denn wenn Br. auch eine
theologia naturalis annehmen will, so doch nicht im Sinn des Ka-
tholizismus mit Gotfesbeweisen und natiirlicher Gotteserkenntnis
wie entsprechender natiirlicher Moralphilosophie oder als System,
das der Theologie als Unterbau dient. Seine eigene Stellung driik-
ken wohl am besten seine Worte aus: ,Wihrend bei den Reforma-
toren jede Aussage iiber die Nalur nur von Christus aus ganz rich-
tig sein kann, widhrend das lumen naturale nur bis zu einem ge-
wissen Grade, nie vollig bestimmbar, hinreicht . . . , ist das lumen
naturale im Katholizismus koextensiv mit der Natur selbst” (33).

Man wird es von dem durch Brunner gut herausgearbeiteten
extremen Standpunkt (153) Barths aus doppelt verstehen, wenn
dieser gegen die neue Richtung im Protfestantismus Deutschlands,
die Deutschen Christen, die doch stédrker die Natur betonen, in den
Heften der Reihe Theologische Existenz heute (Verlag
Chr. Kaiser, Miinchen) deutlich Stellung nimmt. Ich mochte jedoch
hier lieber selbst einen Vertreter dieser Richtung vorlegen in (154)
Wilhelm Koepp, Einfilhrung in die Evangelische
Dogmatik. gr. 8 (XX u. 223 S.) Tiibingen 1934, Mohr. M 6.80;
geb. M 840. Wenn auch K. kein exiremer Verteidiger dieser
neuen Richtung ist, so schreibt er doch im Vorwort iiber den
Sonderzweck seines Buches: ,Nicht daB hier eine Gruppendogmatik
der ,Deutschen Christen‘ mit aller Einseitigkeit vorgetrieben wire.
Aber ich hoffe, den oft verkannten, sehr berechtigten tiefsten An-
liegen dieser kirchlichen Bewegung zu ihrem theologischen Aus-
druck mitzuhelfen, grade indem jede Einseitigkeit zugleich ver-
mieden wird“ (IV). Am meisten ersieht man dieses Grund-
anliegen aus der Stellungnahme zur dialektischenm Theologie, deren
Zeit K. endgiiltig schon als vergangen ansieht. Ebensosehr aber
wird jede Religionspsychologie und Religionsphilosophie abgelehnt
und die Offenbarung in den Mittelpunkt gestellt. Hier zeigt sich
dennoch der groBe EinfluB, den die diaiekfische Theologie auf alle
deutsche protfestantische Theologie Deuischlands ausiibt. In einer
solchen Tendenz interessiert natiirlich vor ailem, was zur umstrit-
tenen Frage der Schopfung und Siinde gesagt ist. Die Schopfung
muB bedeutend positiver gesehen werden als in der ,herrschen-
den Ansicht von gestern (131). Zwar ist auch fiir K., protestan-
tischer Grundanschauung entsprechend, die Schopfung in ihrer kon-
krefen Existenz durch die Siinde verfallen und zerfallen. Aber das
ist nun nach K. — freilich in sonderbarem Widerspruch — nicht
das ganze Gesicht der Schépfung. Heute muB nach ihm im Ge-
gensatz zum vergangenen Geist des Zusammenbruches und Nie-
dergangs (!) die Verfallstheorie einer positiven Schopfungsbetrach-
tung Platz machen: ,Man [d. h. die Deutschen Christen] will
wieder offen sein fiir dem Schritt des Allméchtigen in der Ge-
schichte, nein, im unmittelbaren Geschehnis der Gegenwart. Man
will in der Kraft, in der Vilker sich wieder aufrichten, ein Auf-
quellen unmittelbarer Schopferkréfte Goftes in der Menschheit
finden diirfen (130). Man merkt, wie tief hier in Grundfragen
des Protestantismus eingegriffen wird, die seit Luther fester Be-
standteil der Religionsauffassung waren. Wie man aber auch
sucht, sie mit der iiberkommenen Lehre zu vereinigen, dafiir bietet
das Buch auch an andern Stellen manches Interessante,

Also iiberall die Auseinandersetzung mit den neuen Problemen.
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Man sieht deutlich den Ernst der Zeit, aber ebenso deutlich das
Streben, auf Grund der eigemen Weltanschauung den Gottes- und
den Christusglauben zu verteidigen und zu festigen. Leider wird
dabei die geschwéchte Stellung doppelt erkennbar, wie sie sich
nun einmal aus den iibernommenen protestantischen Grundprin-
zipien ergibt. Desto mehr erfreut der mutige Kampf, der zweifel-
los auch der eigenen Vertiefung und Kldrung diemen und dadurch
von selbst ,Beweise* ausschalten wird, die nur oberfldchlich und
falsch sind, wie die des ,germanischen Protestantismus* und
romanischen Katholizismus*“. In der Tat, es geht um mehr.
Weisweiler.

4. Dogmatik und Dogmengeschichte.

155. Diekamp, F., Theologiae Dogmaficae Manuale. Juxta
editionem sextam versionem latinam curavit Ad. M. Hofimann
0. P. Vol. IV. De Sacramentis, tum in communi tum in specie,
et de Novissimis. 8 (X u. 568 S.) Parisiis, Tornaci, Romae 1934,
Desclée et Soc. Beigas 1.—; geb. Belgas 9.80. — Mit diesem Vo-
lumen IV (lies: III) ist die lateinische Ubersefzung der vorziig-
lichen Dogmatik Diekamps abgeschlossen. Wir wiinschen dem
Verfasser und dem Ubersetzer Gliick zu dem wohlgelungenen
Werk. Der erste und zweite Band der Ubersetzung erschien
1933: s. Schol 8 (1933) 608 und 9 (1934) 611. Die deutsche Vor-
lage des jetzt vollendeten letzten Bandes wurde Schol 8 (1933) 294
besprochen. Der Ubersetzer hat es nicht darauf abgelegt, die seit-
dem erschienene Literatur selbst nachzutragen. Deneffe.

156. Kreuser, M. Laiendogmatik. 8 (198 S.) Einsiedeln
[1934], Benziger. M 2.50; geb. M 3.50. — Unter der originellen

Einteilung: Dogma — Goft und sein Werk — Christus und sein
Werk (auch Kirche) — Der HI. Geist und sein Werk (Gnade,
Sakramente) — Der Mensch und sein Werk (Sittenlehre) —

Allen Werkes Vollendung (Letzte Dinge) wird die katholische
Glaubens- und Sittenlehre kurz und in leicht lesbarer Form dar-
gelegt und an manchen Stellen gegen Einwendungen verteidigt. Die
Stirke des Verf. scheint mir in der ansprechenden Darlegung der
christlichen Sittenlehre zu liegen. — Einige Sétze sind weniger
richtig und bediirften einer Anderung: ,,. .. eine Adlernatur wie
Johannes, ein Feuergeist wie Paulus. Mit dem Tode dieses letz-
ten Apostels hat Gottes Offenbarung aufgehort (7). Also mit dem
Tode des hl. Paulus? Es ist Johannes gemeint. — , Tatséchlich
sind die Evangelien erst am Ende des ersten Jahrhunderts, aus
einer 40—60jdhrigen Uberlieferung verfaBt worden* (8). So etwas
sollte in einer Laiendogmatik nicht stehen, auch nicht in einer
gelehrten Theologie. Vgl. Denzinger n. 2150 2160. — ,,Stillung des
Sturmes, Heilung von ,Besessenen‘ usw. waren noch keine Wun-
der, es lag moch in der Ordnung der Natur* (31). Die plétzliche
Stillung eines Seesturmes durch ein bloBes Wort ist als Wunder
zu betrachten, und die Befreiung eines wirklich Besessenen vollzieht
sich nicht ohne auBernatiirliche Kraft. — Die Tierabstammung
des Menschen nach der leiblichen Seite hin wird ohne Bedenken
offen gehalten: ,Dariiber mag nun die Wissenschaft befinden;
uns stort das nicht* (48). — Befremdend klingt der Ausdruck:
»Der Siindenfall, in der Heiligen Schrift in die Geschichte von
der verbotenen Frucht gekleidet . . .“ (77). Hier eine bloBe Ein-
kleidung anzunehmen, diirfte doch zu wenig sein; vgl. Denzinger
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2123. — Von der HI. Schrift wird gesagt: ,,Nur in den Dingen
des Glaubens und des gottlichen Willens kann sie ein ,Diktat‘ des
Heiligen Geistes genannt werden“ (104). Die ganze HI. Schrift
ist inspiriert, und was sie behauptet, auf irgend einem Gebiet, ist
Gottes Wort und wahr; es ist aber richtig zu erkldren; vgl. Den-
zinger 1950. — Mif welchem Recht wird der Satz aufgestellt:
»von den Altdren der Kirche aus, wo Christi Welterlésungsopfer
nicht aufhort, gehen alle Gnaden in die ganze Menschheit, wo
einer wahrhaff selig werden will* (96)? Vgl. Schol 3 (1928) 618.
Anderseits scheint mir die Notwendigkeit der Zugehérigkeit zur
katholischen Kirche nicht geniigend hervorgehoben. — Beziiglich
des Gebotes der Niichternheit vor der hl. Kommunion heiBf es,
man diirfe von Mitternacht ab, ,nach dem Stand der Sonne ge-
rechnet®, nichts genossen haben. Im Codex iur. can., can. 33 § 1
heiBt es anders: ,,potest quis sequi loci tempus aut locale sive
verum sive medium, aut legale sive regionale sive aliud extraor-

dinarium®. — Die den Kranken unter bestimmten Bedingungen
gewdhrte Enfpflichtung vom Niichternsein wird so eingeschriinkt:
wimonatlich zweimal . . . , in einem Haus mit Kapelle zweimal in

der Woche* (130). In dem betreffenden can. 858 § 2 steht ganz
allgemein: ,,semel aut bis in hebdomada“ ohne die Beschrénkung
auf ein Haus mit Kapelle. — Die nichtchristliche Religion des
andern Teils soll deswegen ein Ehehindernis sein, ,,weil der Nicht-
christ iiberhaupt kein kirchliches Sakrament empfangen kann“
(147). Dann wére auch keine Dispens von diesem Hindernis
moglich. — Statt 18. Mai 1918 (145) soll es 19. Mai heiBen (Tag
des Inkrafttretens des neuen Codex). 1B
157. v. Rudloff, L., O.S.B., Kleine Laiendogmatik. 8 (218 S.)
Regensburg [Imprimatur von 1934], Pustet. M 2.20; Lw. M 3.—.
— Das Ganze ist eine kurze und doch in die Tiefe gehende, da-
bei in edler Sprache abgefaBte Darlegung der katholischen Glau-
benslehre, deren Durcharbeitung allerdings einige ,ernste Gedan-
kenarbeit“ (5) erfordern wird. Die drei Hauptteile sind: Ewiger
Schopfungs- und Heilsplan, Ausfiihrung des Heilsplans, Zuwendung
der Erlosung. Ein vorbereitender Teil handelt iiber Offenbarung,
Glaube, Lehramt. Ein Anhang bringt Gottesbeweise, Glaubens-
bekenntnisse, Erklérungen zu den drei ersten Kapiteln der Gene-
sis u. a. Ein ausfiihrliches alphabetisches Verzeichnis erhtht den
Wert des Buches. — In eimigen Punkten kann man anderer An-
sicht sein oder wenigstens eine andere Fassung wiinschen. Der
Satz: , Schrecklich ist nun auch, daB aus dieser Gemeigtheif zum
Bdsen in jedem in der Erbsiinde Geborenen sich ergibt die Un-
ausbleiblichkeit persénlicher schwerer Siinden, so daB tatsdchlich,
wenn es keinen Erléser gédbe, die Menschheit in ihrer Gesamtheit
ewiger Verdammnis entgegeneilte* (62), scheint mir nicht richtig.
Zwar bedarf der Mensch wegen seiner gebrechlichen Natur einer
besondern Beihilfe Gottes, um lingere Zeit von schwerer Siinde
frei zu bleiben. Aber wenn Gott dem Menschen diesen Beistand
nicht, wie er es jetzt tut, in Gestalt von Gnadenhilfe gewdhrt,
miiBte oder wiirde er diesen Beistand in anderer Form verleihen.
Der Satz: ,Einzig durch seine Auferstehung kann unsere Recht-
fertigung bewirkt werden* (88) ist woh! miBverstandlich (s. Den-
zinger n. 799 iiber die Ursachen der Rechtfertigung). ,,Das heilige
MeBopfer ist die unblutige Erneuerung oder Gegenwirtigsetzung
des Kreuzesopfers* (128). Die ,Gegenwirtigsetzung* wird so er-
kldrt: ,Die Wirklichkeif, die sie [ndmlich die Sakramente] ver-
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sinnbilden, ist auch fatsdchlich vorhanden, in ihnen enthalten®
(129 f.). Hier miiBte doch wohl zwischen Eucharistie als Sakra-
ment und Eucharistie als Opfer unterschieden werden. Als Sa-
krament sinnbildet und bewirkt sie heiligmachende Gnade. Was
sie aber als Opfer versinnbildet, das BlutvergieBen Christi, das
bewirkt sie nicht. Was von der Taufe gesagt wird, sie bestehe
in einer ,,Benetzung mit Wasser (105), sollte wohl so ausgedriickt
werden: ,in einer Abwaschung mit Wasser. MiBverstdndlich
ist auch der Satz: ,Wer dieser ewigen Verdammnis anheimféllt,
der hat die Gnade Gottes immer wieder und so hartnéckig zuriick-
gestoBen, daB er sein Herz bis zum eigentlichen Gotteshal ver-
hartet hat“ (164). In der Holle ist GotteshaB. Aber nicht nur
der eigentliche GotteshaB, sondern jede schwere Siinde verdient
die ewige Verdammnis und wird, wenn sie nicht vor dem Tode
des Siinders gebiiBt wird, wirklich mit der ewigen Verdammnis
gestraft. Statt ,zweimal im Monat zu beichten und tdglich zu
kommunizieren* (141 Anm. 1) sollte es nach can. 931 § 2 heiBen:
,zweimal im Monat zu beichten oder téglich zu kommunizieren®.
D

158. Martin, Jos., Die Theologie des hl. Franz von Sales,
Kirchenlehrer. Kritische Untersuchung. gr. 8 (93 S.) Rottenburg
1934, Bader. M 4.—. — Es handelt sich nicht um eine theologie-
geschichtliche Untersuchung der iiblichen Art, sondern es wird die
Frage gestellt: Findet sich in den Werken des hl. Franz v. Sales
ein wissenschaftliches theologisches System?, deswegen unverhalf-
nisméBig eingehend nach Aristoteles und Thomas das ,,Wesen
eines Systems” (18—36) besprochen, weiterhin gezeigt, warum fiir
die Untersuchung nur der Traité de I'amour de Dieu, Buch 2—10,
in Frage komme, und der Nachweis versuchf, daB sich hier ein
ganz bestimmtes weltanschauliches, im Formalobjekt der Theo-
logie verankertes, aber vorziiglich psychologisch und systematisch
durchgefiihrtes Lehrgebdude mit ganz originellem Geprige finde,
eine Theologie, die in der praktischen Ordnung das sei, was die
des hl. Thomas in spekulativer Hinsicht (vgl. S. 88). Lange.

159. Pirotta, A.-M., O. P, De Philogenesi: DivThom(Pi) 31
(1934) 437—468 569—581. — P. zieht einen gemiBigten und teleo-
logischen Evolutionismus dem ,,Fixismus® bei weitem vor. Seine
Ausdehnung auf den menschlichen Leib, wie sie ,non pauci etiam
ex catholicis (571) annehmen, scheint P. beachtenswerf und nicht
,,improbabilis* zu sein (572), auch wohl nicht gegen die HI. Schrift
und die katholische Uberlieferung zu verstoBen, wofern man zu-
gibt, daB Gott noch durch ein besonderes Eingreifen dem Produkt
der natiirlichen Entwicklung die Eignung und n#chste Disposition
fiir die Aufnahme der menschlichen Seele gegeben habe. Aber aus
naturwissenschaftlichen und philosophischen Griinden zieht er es
doch vor, die bis jetzt unbewiesene Herkunft des Menschenleibes
aus dem Tierreich abzulehnen. — Lateinisch muB man ,,phylo-
genesis“ schreiben. E

160. Scheller, E. J., Das Priestertum Christi im AnschluB
an den hl. Thomas v. Aquin. Vom Muysterium des Mittlers in
seinem Opfer und unserer Anteilnahme. gr. 8 (448 S.) Paderborn
1934, Schoningh. M 7.50; geb. M 9.30. — An Fiille der geschicht-
lichen und systematischen Gesichtspunkte steht diese Monographie
neben ihresgleichen heute woh! einzig da. Es geht ihr nicht bloB
um das Priestertum Christi, sondern — im I. Teil — um das
Priestertum iiberhaupt samt der in ihm einbegriffenen Idee des
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Mittlertums und der nicht einbegriffenen, aber wesentlich mit der
Priesteridee zusammenhéngenden Opferidee. Uber einen breit an-
gelegten dogmengeschichilichen II. Teil der Offenbarungslehre vom
Priestertum Christi strebt die Untersuchung ihrem eigentlichen Ziel
zu: der spekulativen Darstellung der Lehre vom Priestertum
Christi und seiner unterschiedlichen Anteilnahme. Eine gewiB
dankenswerfe Theologie des Priestertums steckt in diesem aus-
gefiihrten Entwurf eines Sysftema sacerdotarium, wenn auch be-
greiflicherweise nicht aile Teile und nicht jede GrundriB- und Ver-
bindungslinie gleich gegliickt erscheinen. Auf Einzelheiten hier
einzugehen (was ich anderwérts zu tun gedenke), verbietet der
Raum. Nur eine Frage: Ist die neuerdings so oft gehorte Auf-
fassung — so bei Héris, bei Lavaud, bei Scheller —, es deckten
sich in Christus die Haupt-, Mittler-, Priester- und Erldserschaft
und wéren zutiefst im Priestertum ideell geeint, wirklich so ein-
leuchtend? Einheit im Prinzip, Einheit in der (metaphysischen)
Wesensform und Einheit im Begriff decken sich gewiB nicht ohne
weiteres. Die spekulative Enfwicklung in der Christologie muB
weiterfragen und diirfte vielleicht durch dem Anschein einer mehr
zufilligen Aufeinanderfolge der Quéstionen beim hl. Thomas (die
durchaus mnicht fiir jene Entwicklung aus der Priesteridee spricht)
zu einem tieferen Prinzip vordringen. Ternus.
161. Rupprecht, Placidus, O. S. B., Der Mittler und sein
Heilswerk. Sacrificium Mediatoris. Eine Opferstudie auf Grund
einer eingehenden Untersuchung der AuBerungen des hl. Thomas
v. Aquin. gr. 89 (164 S.) Freiburg i. Br. 1934, Herder. M 3.40. —
Der Inhalt dieses Buches ist im wesentlichen der gleiche, wie ihn
der Verf. in einer Artikelfolge der letzten Jahre des Schweizer
DivThom vorgelegt hat. Wie der Untertitel andeutet, geht R. von
der Uberhthung des Opferbegriffs durch den Mittlerbegriff aus, um
von dieser hoheren Sicht aus die auseinanderstrebende Einseifigkeit
bisheriger Opfertheorien auf ihre ausgleichende Ganzheit zuriickzu-
fiilhren. Er glaubt in der Geschichte der neuzeitlichen Opferan-
schauungen ein Abbild der Geistesgeschichte dieser Zeit zu er-
kennen. Nach der Epoche des Individualismus gewinne unsere
Zeit, mit ihrem Zug auf organische Ganzheit und Gemeinschaft,
die besseren Bedingungen ,fiir ein Verstehen des griBten -—
hichste und lebendigste Gemeinschaft stiffenden — Aktes. In
einem grundlegenden I. Teil wird der Rahmen gespannt durch
Vorbetrachfungen aus dem Traktat iiber die Tugend der Gottes-
verehrung. Der II. Hauptteil behandelt die innere und die #uBere
Seite des Sacrificium Mediatoris. Buf sorgfiltige Texterhebung
und Textvergleichung aus Thomas wird Wert gelegt. Am meisten
selbstdndiger Wert kommt dem III. abschlieBenden Teil zu: Das
Heilsmittlerwerk in seinem Aufbau. Um die mittlerische Funktion
der eigentlichen Opferhandiung herauszustellen, wird ausgiebig
die HI. Schrift und besonders auch das A. T. herangezogen. Als
AufriB der Opferfeier ergeben sich die drei ungleichen Stufen: Be-
stellen des Vertreters der Opfergemeinde; Heiligung des Stell-
vertreters; Heiligung der Gemeinde im Mittler. — Das Buch des
Griissauer Ménches wird um seiner besondern Linie willen — wen
wollte es wundern, daB sie benediktinisch im heutigen Sinne ist?
— gewiB off in der kommenden Mittler- und Opfertheologie her-
angezogen werden, auch wenn ihm nicht die vermeinte Friedens-
stifterrolle beschieden sein wird. i
162. Marienpredigten aus der Véterzeit. Ubersetzt von O. Bar-
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denhewer. 8 (187 S.) Miinchen 1934, Kosel & Pustet. Geb.
M 4.50. — Zu Wort kommen: Ephrdm, Ambrosius, Zeno von Ve-
rona, Augustinus, Petrus Chrysologus, Maximus von Turin, Leo
der GroBe, Cyrill von Alexandrien, Theodotus von Ancyra, Proklus
von Konstantinopel, Abraham von Ephesus, Andreas von Kreta,
Johannes von Damaskus. Es ist namentlich die gottliche Muiter-
schaft, die ewige Jungfréulichkeit, die Gnaden- und Tugendfille
und in den letzten Predigten die Himmelfahrf Marid, die hier
von den hl. Vitern verkiindet wird. Weniger und niemals ausdriick-
lich erscheint Maria als unsere. Mutter. Die klare Erkenninis die-
ses marianischen Titels ist einer sp#teren Zeit vorbehalten. Jo-
hannes von Damaskus bezeichnet Maria als ,,die Ursache und Ver-
mittlerin aller unserer Giiter (145). Sehr lehrreich sind die
literargeschichtlichen Bemerkungen des kenntnisreichen Patrologen.
Der kurze mariologische Index am SchluB gibt eine Gesamlschau
der in den Predigten von den hl. Vétern ausgesprochenen Ge-
danken und weist hin auf besonders auffallende oder bezeichnende
Ausspriiche, z. B.: ,Sie empidngt durch das Ohr*, ,,d. h. durch
gldubiges Horen auf die Worte des Engels™ (185 f.). Ein Glanz-
stiick griechisch-orientalischer Beredsamiseit und katholischer Rechi-
gléubigkeit scheint mir Cyrills Predigt zu sein, deren Echtheit von
B. gegen Schwartz ,bis zu einer ndheren Begriindung des Ableh-

nungsurteils* (86) aufrechterhalten wird. Deneffe.
163. Aubron, P., S. J., La Mariologie de saint Bernard: Rech-
ScRel 24 (1934) 543—577. — Eine gedrdngte, aber sorgféliige

und niitzliche Darlegung der Marieniehre des hl. Bernhard. Ein
erster Teil zeigt, wie Bernhard von Jugend auf ein Gnadenkind
der Muttergottes war. Die Quellen seiner Maripologie waren die
HI. Schrift und die hl. Véter. Richtig scheint mir die Bemerkung
des Verf., der beste Beweis dafiir, daB Bernhard die Ileibliche
Himmelfahrt Mari# annahm, liege darin, daB er nichts gegen die-
selbe einwendet (568). Seine Schwieriglkeit beziiglich der Unbe-
fleckten Empfingnis erkldart A. aus seimem Festhalten an der
Theorie des hl. Augustin iiber die Fortpflanzung der Erbsiinde,
die notwendig da eintrete, wo die Zeugung mit Begierlictikeit
verbunden ist (563 f.). Einme besondere Rolle spielt Bernhard in
der Lehre von der allgemeinen Gnadenvermittlung (569). — In
dem gelegentlichen Zitat aus Anselm (569 Anm. 80) sollie es
statt ,.sermon“ wohl ,,priére* heiBen. Das Zitat: »,Domina nostra,
mediatrix nostra® ist PL 158, 950 nicht zu finden. Wohl steht die
Stelle PL 158, 961 B in der Oratio 54, und diese Oratio hat nach
Wilmart, RevBénéd 36 (1924) 58 u. 69, als nicht-anselmianisch
zu gelten. D.
164. Vogt, P., S. J., Mariae sacrosanctae el Deiparae Virginis
Vita ex opere maiore S. Canisii de Maria Virgine incomparabili et
Dei Genitrice sacrosancta brevius comprehensa ac mensibus fe-
stisque Mariae accommodata. 8° (VIIL u. 232 S.) Turin 1934, Hia-
rietti. L 7.50. — Der hl. Canisius selbst hatte aus seinem groben
Werk ,De Maria Virgine incomparabili“ einen Auszug gemacht
und fiir den Druck vorbereitet. Dieser Auszug ist aber nie er-
schienen, und von der Handschrift fand sich nur etwa der dritfe
Teil, der das Leben Marid bis zum Geheimnis der Heimsuchung
umfaBt. Vogt hat das Bruchstiick ergénzt und das Ganze in 31
kurze Kapitel mit je drei Unterabteilungen zusammengefabBt, und
zwar so, daB er nur die Worte des hl. Canisius und von den zi-
tierten Vaterstellen nur die als echt anerkannten bringt. Ein be-
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sonderes Verdienst hat sich der inzwischen (23. Febr. 1933) ver-
storbene P. Vogt noch dadurch erworben, daB er die Viterstellen
nachgepriift hat und genau zitiert (nach Migne) sowie in einem:
»Conspectus auctorum® das Todesjahr der einzelnen, auch der
mittelalterlichen Schriftsteller angibt. Die Druckerlaubnis des
Ordensobern ist vom April 1930, die der bischoflichen Behdrde
vom Juni 1933. Wahrscheinlich hat der Herausgeber drei Jahre
lang nach einem Verleger gesucht und einen solchen schlieBlich
in Italien gefunden. Dy
165. Derckx, H., Die Muttergottes die Erfiillung des Weibes
der Uroffenbarung. Ubersetzt durch G. van Poppel 8 (203 S.)
Paderborn 1933, Bomnifacius-Druckerei. M 3.60; geb. M 450, —
Als Ganzes genommen ist dieses Marienbuch ein groBer und
gliicklicher Wurf. Es macht die Worte des Urevangeliums (Gen
3, 15) vom ,Samen der Frau“ sozusagen zum QGrundprinzip der
ganzen Mariologie und zeigt, wie die in diesen Worten ausgespro-
chene FEinheif von Christus und Maria weiter entfaltet wird in
der iolgenden prophetischen Offenbarung, in den Evangelien und
in den Bildern der Apokalypse. Der Stil des Buches ist, ich
mochte sagen, Hochlandstil. AuBer Scheeben, Bitiremieux, Schiith
werden auch Przywara, Karrer, Scheler, Haecker zitiert oder we-
nigstens genannt. Einzelne Gedanken, die der Verf. gerade als
Zentralgedanken auffaBt und fiir die er sich besonders auf Schee-
ben beruft, wie die Auffassung von Maria als der Braut Christi,
sind fiir gewdhnliche Sterbliche noch nicht geniigend gekldrt. Das
Volk wiirde stutzig werden, wenn plotzlich in die lauretanische
Litanei der Titel ,Du Braut Christi* eingefiigt wiirde. Wenn das
Vorwort und ein Werbezettel darauf hinweisen, daB das Buch
»die wahre Maria®, wie sie wohl noch zu wenig gekannt sei, be-
kannt machen wolle, so ist das wohl micht so zu verstehen, daB
ein Ambrosius, Augustinus, Bernhard, Bonaventura, Albert, Thomas,
Alfons die wahre Maria nicht gekannt hdtten. Wenn erst danm
die wahre Maria erkannt ist, wenn wir alle ihre Vorziige und ihre
ganze GroBe kennengelernt haben, dann zeigt uns auch dieses
Buch noch nicht die wahre Maria, Denn um Marias ganze GroBe
zu erkennen, miissen wir wohl bis zur seligen Gottesschau warten.
Ubrigens ist das Buch nur ein Abschnitt eines groBen Werkes:
»Psychologie der Vrouwe“, das ganz ins Deutsche iibersetzt ist,
das aber als Ganzes in der gegenwdrtigen Zeit schwer eimen Ver-
leger findet. Der Verlag hat den iiber Maria handelnden Teil als
besonders wertvoll herausgehoben und hier gesondert heraus-
gegeben. — Der Satz in der Einleitung: ,Diese Biicher [der HI.
Schrift] sind nicht die Offenbarung, sondern emthalten sie
nur* scheint mir nicht gliicklich formuliert. Die HI. Schrift ist
das Wort Gottes. In dem Satz: ,Sie [némlich die Ansicht, die in
Maria die zweite Eva sieht] findet sich schon bei Irendus, Justi-
nian und Tertullian“ (S. 123) sollte es wohl statt Justinian Justi-
nus heiBen und dieser Justinus sollte vor Irendus stehen.” DaB
kein alphabetisches Namen- und Sachverzeichnis beigegeben ist,
entspricht der Art des Buches, das mehr schwunghaft groBe Li-
nien zeichnen als wissenschaftliche Kleinarbeit leisten will. D.
166. Bittremieux, J., Relationes Beatissimae Virginis ad
Personas SS. Trinitatis: DivThom(Pi) 37 (1954) 549—568; 38 (1935)
6—41. — Der umfang- und inhaltreiche, in manchen Punkten spe-
kulative Artikel behandelt zun&chst jene Beziehungen Marias zur
hist. Dreifaltigkeit, die sich aus ihrer Mitwirkung bei der Mensch-



308 Aufsétze und Biicher

werdung des Sohnes Gottes ergeben. Es sind in bezug auf den
Sohn: die Beziehung der Mutterschaft, die Beziehung der Ahnlich-
keit mit Christus in der menschlichen Natur (diese Beziehung haben
‘alle Menschen zu Christus, in Maria ist das Besondere, daB sie
Christus diese Ahnlichkeit vermittelie), die Blutsverwandtschaft
im ersten Grade, die bréutliche Beziehung zum ewigen Wort,
die Beziehung einer gewissen Uberordnung, insoferm Christus ihr
untertan war. Sodann kommen die Beziehungen zum HI. Geist
und die zum Vater, ferner die Beziehung der ,,affinitas, nahen
Verwandtschaft, zur ersten und dritten Person, eine Art von Ver-
wandtschaft, wie sie unter Menschen nichf vorkommt. Die Be-
deutung der affinitas in can. 97 des Codex iur. can. ist micht be-
riicksichtigt. Es folgen die Beziehungen, die sich aus der Mitwir-
kung Marias beim Werk der Erlosung ergeben. Aus dem Folgen-
den ist besonders bemerkenswert der Abschnitt iiber Maria als
,,Complementum Trinitatis* (18—33), ein Titel, der gegen ver-
schiedene Einwé#nde, auch gegen Scheeben, verteidigt wird. B. ver-
steht darunter z. B. die Tatsache, daB durch Maria den einzelnen
gottlichen Personen verschiedene neue (natiirlich nur gedankliche)
Beziehungen erwuchsen, z. B. im Vater (und in den andern Per-
sonen) die Beziehung der Herrschaft iiber Christus der mensch-
lichen Natur nach (21 f.). 10},
167. Renaudin, P., Assumptio B. Mariae Virginis Matris
Dei. 8 (VIII u. 184 S.) Turin 1933, Marietti. L 12.—. — Das
Buch ist eine wertvolle Stoffsammlung, die eine lange bis in un-
sere Zeit fortgefiihrte Reihe von Traditionszeugnissen zur leib-
lichen Himmelfahrt Marid beibringt. Unter den lateinischen Va-
tern erscheint als erster Zeuge der hl. Gregor von Tours (1 593),
unter den griechischen Vitern der hl. Modestus (+ 634). Gofti (69)
ist nicht 1542, sondern 1742 gestorben. Zu der Bemerkung iiber
sententia pia wire wohl der Artikel Fides pia und sententia pia,
Schol 2 (1927) 53—77, zu beriicksichtigen. DaB das Wort der
Liturgie ,Assumpta est Maria in caelum” die leibliche Aufnahme
Marid in den Himmel besagen soll (16), ist wohl nicht zu be-
streiten; es kommt aber auch bei einem kirchlichen Schriftsteller
etwa des 8. Jahrhunderts in allgemeinerer Bedeutung vor: ,Vera
autem de eius assumptione sententia haec esse probatur, ut secun-
dum apostolum, sive in corpore, sive extra corpus ignorantes (2 Cor
12, 2), assumptam super angelos credamus* (PL 39, 2130; vgl.
Schol 1 [1926] 177 Anm. 4). Unter der nubes theologorum (105)
ist auch J. Ernst mit mehreren Schriften aufgefiihrf. Es ist zu
beachten, daB Ernst, trotzdem er weder die Tatséchlichkeit noch
die dogmatische Definierbarkeit der leiblichen Himmelfahrt leug-
nef, doch das Bedenken erhebt, ob die dogmatische Definier-
barkeit bis zu seiner Zeit geniigend bewiesen sei; vgl. Schol 3
(1928) 218. Ja, er meint, die senfentia communis theologorum be-
zweifle die wirkliche Zugehorigkeit der leiblichen Himmelfahrt
Marid zum Glaubensschatz; s. Schol 1 (1926) 579. D
168. Lambot, C., L’homélie du Pseudo-Jéréme sur 1’Assomp-
tion et I’Evangile de la Nativité de Marie d’aprés ume lettre
inédite d’Hincmar: RevBénéd 46 (1934) 265—282. — Der Brief
,,Cogitis me, Paula et Eustochium' des Ps.-Hieronymus, der die
leibliche Himmelfahrt Marid weder fest behaupten noch leugnen
will (PL 30, 126—147), spielt eine Rolle in der dogmengeschicht-
lichen Entwicklung der Lehre von der Himmelfahrt Marid. Vgl
Schol 1 (1926) 176 f. Er enthélt herrliche Stellen iiber die Mut-
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tergottes. Die 4. und 5. Brevierlesung am Feste der Unbefleck-
ten Empféingnis sind ihm entnommen. Als Verfasser vermutete
G. Morin in RevBénéd 5 (1888) 350 den Paschasius Radbertus,
Abt von Korvey (1 865). Spiter, RevBénsd 8 (1891) 275 f. und
9 (1892) 497, entschied er sich fiir Ambrosius Autperfus. Fiir
Radbertus setzte sich wieder ein T. A. Agius in JThStud 24 (1923)
176—183. Vgl. Opuscula et Textus, hrsg. von Grabmann und
Pelster, Series schol. Nr. 9, Gualteri Cancellarii etc. quaestiones
ineditae de Assumptione B. V. Mariae, S. 28: NouvRevTh 64
(1932) 567. Jetzt glaubt L. die Frage der Urheberschaft end -
giiltig zugunsten des Radbertus entschieden zu
haben. Ein von ihm entdeckter Brief des Erzbischofs Hinkmar von
Reims enthélt den Satz: ,non a Radberto est compilata, sed a
sancto Theronimo est catholice dicta“ (269, 23). Dieser Brief ist
aber eine Selbstverteidigung Hinkmars gegen einen Korveyer
Monch — es soll Ratramnus sein —, der behauptet hatte, weder
die Homilie des hl. Hieronymus noch die Erz#éhlung iiber die
Geburt Marid sei als echt anzunmehmen. Der Mé&nch wuBte, was
das Werk des Abtes seiner Abtei war. Der SchiuB Lambots diirfte
berechtigt sein. Der Brief ,,Cogitis me* ist vor 846 geschrieben,
und die Adressatinnen sind die Witwe Theodrada, Abtissin eines
Klosters von Soissons, und ihre Tochter Imma (281 f.). — In
einem zweiten Teil beschéftigt sich L. mit dem ,Evangelium de
Nativitate Marjae* (Tischendorf, Evangelia apocrypha? 113—121),
»der einzigen Perle unter den apokryphen Evangelien* (282). Der
Ursprung war bisher unbekannt. L. weist auch diese Schrift als
Werk des Paschasius Radbertus nach. 1D}
169. Simonin, H.-D.,, 0. P., Médiation Mariale ou Mater-
nité spirituelle de Marie? La Vie Spirituelle 38 (19341) [96]—[102].
— Bei Gelegenheit der Besprechung eines Buches von Leloir, La
Médiation Marjale dans la Théologie Contemporaine (s. Schol 8
[1933] 615) bringt S. eine Unterscheidung zwischen Mittlerschaft .
und geistiger Mutterschaft Marid. Ein Unterschied ist sicher da
in bezug auf die Art der Tétigkeit. S. will aber auch einen:Unter-
schied in bezug auf die gespendeten Guaden aufstellen: Allgemeine
Gnadenvermittlung besagt Vermittlung aller und jeder Gnade; all-
gemeine Mutterschaft braucht nicht alle und jede Gnade zu ver-
mitteln. ,,Marie peut étre déclarée la meére universelle du genre
humain, parce que chacun des élus doit & son infercession tel ou
tel secours nécessaire au salut, le don de la persévérance finale
par exemple, ou ftelle grace actuelle ordonnée a la fructueuse ré-
ception des sacrements” ([102]). Es scheint, als rede S. einer
solchen allgemeinen Mutterschaft im Gegensatz zu einer allgemei-
nen Mittlerschaft das Wort. Ich glaube nicht, daB eine solche Be-
schrénkung der Mittlerschaft Marid den Traditionszeugnissen ge-
recht wiirde. D.
170. Pius XI. In einem Apostolischen Schreiben, Litterae
Apostolicae, vom 4. Oktober 1933, worin die Allerseligste Jung-
frau unter dem Titel ,,Gratiarum Regina de monte Philerimos*
zur Hauptpatronin des Erzbistums Rhodus erkldrt wird, nennt der
Papst die Muttergottes Konigin aller Gnaden und Mittlerin aller
Gnaden: ,sanctuarium, inquo Reginae gratiarum omnium
imaginem . . . christifideles iidem venerabantur et colebant* (AAS
26 [ql%ii] 545). ,Praesentium Litterarum temore perpetuumque in
modum Beatissimam Mariam Virginem omnium gratiarum
Mediatricem sub enuntiato-titulo de monte ,Philerimos* prae-
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cipuam archidioecesis Rhodiensis Patronam declaramus et con-
firmamus* (ebd. 546). — Der Kardinaldekan Granito Pignatelli di
Belmonte erwihnte in seiner Weihnachtsansprache an Pius XIL.
24, Dez. 1934 auch die Bemiihungen des Papstes um das hl. Haus
von Loreto. Dabei nannte der Kardinal Maria ,,Corredentrice:
,,Maria col suo Fiat mihi secundum verbum tuum accettd il divenire
la Corredentrice dell’humanita decaduta, chiamando, nel momento
stesso, dal Cielo nelle sue viscere purissime il Verbo Divino.“
Der Papst nannte in seiner Antwort Maria ,Jla Madre della
Redenzione“: ,Maria ¢ la Madre delle misericordie, la
Madre del Redentore, la Madre della Redenzione, si pud ben
dire*“ (L’Osservatore Romano 1934, Nr. 299, 26.—27. Dez., S. 1). —
In der Passionswoche 1934, und zwar am Fest der Sieben Schmer-
zen, 23. Mérz, bei einer gemeinsamen Audienz zweier spanischer
Pilgerziige, worunter einer von 800 jungen HKomngreganisten und
Kongreganistinnen aus Katalonien, redete der Papst von Correden-
zione, Corredentrice nostra und corredentori: ,,Il Papa diceva che
essi venivano a celebrare presso il Vicario di Cristo il XIX cen-
tenario della Divina Redenzione, ma anche il XIX centenario di
Maria, il centenario della Sua Corredenzione, della Sua
universale Maternitd.” Den Jungménnern legie er das HApostolat
ans Herz: ,,Quei giovani dovevano seguire il pensiero ed il de-
siderio di Maria Santissima, che & nostra Madre e Correden-
trice nostra; dovevano sforzarsi ad essere, anch’essi, corre-
dentori ed apostoli, secondo lo spirito dell’Azione Cattolica“ (Os-
servatore Romano 1934, Nr. 69, 25 Marzo, S. 1 Sp. 2). Auch
schon am 30. Nov. 1933 hatte der Papst, nach einer Meldung des
Osservatore Romano vom 1. Dez. 1933, in einer Ansprache an die
Pilger aus dem Bistum Vicenza, Maria ,,Corredentrice” genannt:
.11 Redentore non poteva, per necessitd di cose, non associare la
Madre Sua alla Sua opera, e per questo noi la invochiamo col
titolo di Corredentrice. Essa ci ha dato il Salvatore, I’ha
allevato all'opera di redenzione fino sotto la croce dividendo con
Lui i dolori dell’agonia e della morte.“ Ich eninehme diese Nach-
richt aus ]. Bittremieux, Algemeen overzicht der Mariologie en
mariale gebeurtenissen sinds het laatste Jaar (1933—1934): De
Standaard van Maria, 1934, Aug.-Sept., S. 12 f. D.
171, Lange, H,S. J., Im Reich der Gnade. 8° (179 S.) Regensburg
[1934], Pustet. M 2.90; Lw. M 3.80. — Das Buch enthédlt 7 Einzel-
abhandlungen aus dem Gebiet der Gnadenlehre, deren Inhalt durch
die Uberschriften geniigend gekennzeichnet ist: Sittliche Kraftigung.
Rechtfertigung. Vergottlichung. Gotteskindschaft. Ungeschaffene
Gnade. Verdienst. Gnadenwahl. Es wurde namentlich darauf
gesehen, die kirchlichen Lehrentscheidun%en sorgfdltig zu erkléren
und aus Schrift und Uberlieferung eingehend zu begriinden. Einen
streng wissenschaftlichen Zweck verfolgt das Buch jedoch nicht. Es
ist fiir weitere Kreise bestimmt und soll vor allem durch Her-
vorkehrung der erhebenden und trostlichen Seite der Gnadenlehre
des Glaubens froh machen. Der Verlag hat das Werk sehr an-
sprechend ausgestattet. Lange.
172. Schiiler, M., Priadestination, Siinde und Freiheit bei Gre-
gor von Rimini (Forsch. z. Kirchen- u. Geistesgesch. 3). gr. 8°
(IX u. 195 S.) Stuttgart 1934, Kohlhammer. M 12.—. — Die Ar-
beit untersucht Gregors Lehre von den im Titel genannten Ge-
genstéinden unter stdndigem Hinblick auf andere Scholastiker, die
fiir ihn von Bedeutung waren, insbesondere Thomas von Aquin,
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Scotus, Ockham, Hgidius von Rom, Thomas von StraBburg, Hein-
rich von Friemar und am meisten Thomas Bradwardin. Im Ge-
gensatz zu lefzterem, der mehr Religionsphilosoph als Theologe
war und nur im Antipelagianismus mit ihm zusammentraf, und
auch zum Lehrer seines Ordens, Agidius von Rom, der sich eng
an Thomas von Aquin anschloB, tritt Gregor als Wiedererwecker
des echten Augustinismus hervor. Man darf freilich den Ausfiih-
rungen des Verf., der sich in der Scholasiik nicht genug aus-
kennt, nicht ohne weiteres trauen. Manche Stichproben, die ich
machte, beweisen, daB Sch. seinen Autor oft miBverstanden hat
und ihn mehrmals das Gegenteil seines wirklichen Gedankens leh-
ren 1dBt. Den genaueren Nachweis dafiir erbringe ich in Th{iev.

173. Vignaux, Paul, Justification ef Prédestination au XIVe
siccle. Duns Scot, Pierre d’Auriole, Guillaume d’Occam, Gré-
goire de Rimini (Bibl. de I'Ecole des Hautes Etudes. Sciences Re-
ligieuses. Vol. 48). gr. 8 (VIII u. 194 S.) Paris 1934, Leroux.
Fr 50.—. — Die Lehren von vier bedeutenden Theologen des 14.
Jahrh., drei Franziskanern verschiedener Richfung und einem Au-
gustiner — der Thomismus spielte ja damals keine groBe Rolle —,
werden analysiert und miteinander verglichen. Bei der Recht-
fertigung steht die Frage im Vordergrund, ob sie notwendig durch
den eingegossenen Habitus der Liebe erfolgen miisse. Es werden
noch manche andere, mit den im Titel genannten verwandie Fra-
gen herangezogen, z. B. bei Gregor von Rimini, ob der Mensch
aus eigener Kraft natiirlich gute Akte setzen kdnne. — Als Doppel-
ziel der geistvollen Arbeit wird angegeben: ,,découvrir un en-
semble de problémes rigoureusement Iliés, saisir quelque chose
des intéréts spirituels en jeu* (VII). Unter scheinbar rein tech-
nischen und abstrakien Streitfragen verbergen sich religitse Ge-
fiilhle lebendiger Menschen, die sich zugleich als Typen von Den-
kern und Geistesarbeitern erweisen (178). Bei all ihrer logischen
Schérfe driicken sie ein wirkliches Gefiihl des Numinosen aus
(189). — Im einzelnen tritt hervor: bei Scotus die Freiheit des
gditlichen Willens und die Gratuitdt seiner Liebe; bei dessen
scharfen Kritiker Aureoli eine griBere Vorliebe fiir rationelle
Begriindung ex rerum natura, der allgemeine gottliche Heilswille
und die geschopiliche Verursachung der Verwerfung durch die
positive Ursache: dem Heilswillen ein Hindernis sefzen, der Vor-
herbestimmung durch die negative Ursache: kein Hindernis seizen
(,,Pierre d’Auriole veut mettre dans l'ordre du salut autant de
justice qu’il en peut contenir, en demeurant une grace' 93); bei
Ockham, dem Kritiker Aureolis, die auf die Spitze getriebene
Unterscheidung der absoluten und geordneten Macht Gottes und
sein Voluntarismus, zwei Besonderheiten, die in Scotus grund-
gelegt sind; bei Gregor endlich der scharf augustinische Anti-
pelagianismus und eine streng logische Einheitlichkeit des Systems,
so daB er keineswegs vorwiegend als Anhénger des Nominalismus
erscheint, der mit diesem System augustinische Gedankengénge
bloB in unausgeglichener Weise verquickt. L.

174. Schwamm, H., Das géttliche Vorherwissen bei Duns
Scotus und seinen ersten Anhédngern (Philosophie und Grenzwissen-
schaften V 1/4). gr. 8 (IV u. 344 S.) Innsbruck 1934, Rauch.
M 10.—. — In seinen Arbeiten iiber die Franziskanerlehrer Joh.
de Ripa und Rob. Cowton (s. Schol 6 [1931] 420—422) hatte S.
den Nachweis erbracht, daB die Erkldrung des gdttlichen Vor-
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herwissens freier geschopflicher Akte durch gottliche Willensdekrete
zuerst von Scotus geboten und bereifs in der Mitte des 14. Jahrh.
bei dem Skotisten Joh. de Ripa in recht ausgebildeter Form vor-
liegt. Erfreulicherweise hat S. seine wichtigen Untersuchungen wei-
tergefiihrt. Er kommt in dem vorliegenden Werk etwa zu folgenden
Hauptergebnissen. Nach Scotus erkennt Goft das kontingente
Zukiinftige einschlieBlich der freien und der siindhaften Akte durch
die Determination seines eigenen Willens, sei es direkt in ihr
oder in der gottlichen Wesenheit als dem letzten Erkenntnis-
grund fiir die durch seinen Willen determinierten kontingenten
Wahrheiten. Der Tragweite seiner Lehre war sich Sc. wohl nicht
bewuBt, so daB er die aus der Willensfreiheit der Geschdpfe sich
erhebenden Schwierigkeiten kaum zu l8sen suchte. Héchstens sagt
er: ,Was von einem konfingenten gottlichen Willen verursacht
wird, ist auch selbst kontingent. Verniinftigerweise kann man seine
Lehre nur pr 4 deterministisch verstehen, und in diesem Sinne
wurde sie auch im 14. Jahrh. sowohl von seinen Schiilern wie
von seinen Gegnern verstanden. Spétere Versuche, die Erkennt-
nis des Bedingtzukiinftigen dem absoluten Dekret vorausgehen zu
lassen (Cavellus, Faber) oder aus der prae determinatio eine
con determinatio zu machen (Mastrius), entsprechen nicht dem
Gedanken des Meisters. Der Ausdruck praedeferminatio findet
sich bereifs bei Petrus Aureoli (119), und der Augustinereremit
Johann von Basel (1370) sagt: ,,. .. divinum velle vel divinum
nolle, non dico praedeterminans sicut Doctor Subtilis et sui se-
quaces, sed condeterminans® (88). Dieser Determinismus bringt in
das skotistische Gedankengefiige, das anderseils die uneinge-
schridnkte Selbstbestimmung des freien Willens so sehr betont,
einen groBen Zwiespalt hinein, der wohl nicht scharf empfunden,
sicher nicht befriedigend ausgeglichen wurde. Scotus steht hier
in offenem Gegensatz zu Thomas. Heinrich von Gent kénnte eher
als sein Vorginger gelten. Seine ersten Kritiker, Thomas
Anglicus, Thomas Wilton, Ockham, sehr griindlich auch Petrus
Aureoli, werfen ihm alle eine Neuerung vor, die fiir die freien und
die siindhaften Akte der Geschdpfe von verhingnisvollen Folgen
sein miisse. — Die Stellung der andern Franziskaner ist
verschieden: Cowton sucht Thomas und Scotus auszugleichen.
Alexander von Alexandria stimmt dem Meister zuriickhaltend zu,
Anfonius Andrea schwiécht seine Lehre ab. Franz de Mayronis geht
noch weifer als Scotus, indem er Gott nicht bloB den positiven
Akt der Siinde, sondern auch die damit verbundene Siindhaftigkeit
verursachen 14Bt. Darin folgt ihm Wilhelm de Rubione. Seit Wil-
helm von Alnwick lehren die Skotisten gewdhnlich, daB Gott un-
miftelbar in seinen Willensdeterminationen erkemnt. Zum Ausbau
des theologischen Determinismus, den sie teilweise in beinahe
krasser Form vortragen, neigen besonders Joh. de Bassolis, Franz
de Marchia, Wilh. de Rubione und Joh. de Ripa, der die sko-
tistische Lehre selbsténdig verarbeitet, vertieft und neu begriindet
hat. Sie fiihrt folgerichtig zu Thomas Bradwardine, der
sich denn auch ausdriicklich auf Scotus beruft und sich eigentlich
nur in der extremen, riicksichtslosen Formulierung der Folgerun-
gen vor den Genannten hervortut: Gott ,nétigt* den geschaffenen
Willen und will die Siinde positiv. Scotus und seine Anh&nger
vertraten eben Voraussetzungen, die unweigerlich zur Pridetermina-
tionslehre fithren muBten. Uber ihre Versuche, dabei die Freiheit
zu wahren, urteilt S.: ,,Man kann wohl sagen, daB die ersten Sko-



Dogmatik und Dogmengeschichie S8

tisten schon alle Griinde angefiihrt haben, auf die spéter die Ver-
teidiger der praemotio physica zuriickgreifen (334). i
175. Stegmiiller, Federico, Francisco de Vitoria y la
doctrina de la gracia en la escuela salmantina (Biblioteca histérica
de la Bibl. Balmes II 10). Lex.-8° (VI u. 488 S.) Barcelona
1934, Biblioteca Balmes (Durén y Bas 11). Pes 30.—. — Das so-
ebern (Nr. 174) besprochene Buch Schwamms wirft unwillkiirlich
die Frage auf: Wie kam es denn nun, daB die von den alten Tho-
misten so scharf bekémpfte skotistische Lehre vom géttlichen Vor-
herwissen in die neuere Dominikanerschule Eingang fand, um als
echte Lehre des hl. Thomas eifrigst verteidigt zu werden? Die
Antwort auf diese Frage bietet zum guten Teil St.s umfangreiches
Werk. Im 1., theologiegeschichtlichen Teil (7—163) geht Verf. der
Entwicklung der 5 wichtigen, mit der Gnadenlehre zusammenhin-
genden Lehrstiicke nach, die durch die Kapiteliiberschriften kurz
und treffend angezeigt werden: Praescientia futurorum contingen-
tium, Motio Dei efficax. Deus causa peccati. Dilectio Dei super
omnia. Ante praevisa merita. Im Mittelpunkt steht Franz de Vi-
torija und seine Salmantiner Schule. Doch wird bestindig auf
die Lehre anderer Theologen, die fiir die Lehrentwickluag bedeu-
tend wurden, zuriickgegriffen, um nur die wichtigsten zu nennen,
auf Thomas, Scotus, Gregor von Rimini, Capreolus, Deza, Cajetan.
— Fiir die Frage des gottlichen Vorherwissens ergibt sich: Schon
Capreolus hat Thomas im skotistischen Sinn gedeutet, und Cajetan
filhrt die gottlichen Willensdekrete sozusagen offiziell in den Tho-
mismus ein. Deza, Dom. Soto und Mancio widersetzen sich der
unthomistischen Neuerung. Vitoria ist von Cajetan stark beeinfluBt
und 18Bt Scotus zu, nachdem er ihn nichtdekretalistisch gadeutet
hat. Besonders Cano und Barth. de Medina leiten zu Bafiez iiber,
durch den die skotistischen Ideen endgiiltige Aufnahme in den
Thomismus finden. In den andern Lehrstiicken (praemofio, wirk-
same Gnade usw.) geht die Entwicklung rascher und unter we-
niger Widerspruch im eigenen Lager vor sich. Da fand man ja
auch leichter die Ansdfze bei Thomas, wihrend er das géttliche
Vorauswissen offensichtlich anders erkldrt hatte und auch in der
dlteren Zeit allgemein anders verstanden worden war. Immer-
hin waren auch in jenen andern Fragen genug Abweichungen inner-
halb der Thomisten- und insonderheit der Salmantiner Schule ver-
treten. So z. B. die in den Neuthomismus gar nicht hineinpassende
motio recepta modificata Cajetans, d. i. die Modifizierung der
gottlichen Motion durch den EinfluB der Zweitursache. Sie wird
von dem Skotisten Lychetus ungefdéhr ebenso bekidmpft, wie von
Bafiez spéter die entsprechende Lehre Molinas. Bei der dilectio
Dei super omnia galt es besonders, den z. B. von Gregor von Ri-
mini vertretenen und noch immer machtigen iibertriebenen Au-
gustinismus allméhlich zu iiberwinden und auszuscheiden. In der
Prédestinationslehre ist zu beachten, daB hier Bafiez selbst noch
nicht erheblich von Molina abweicht, da er nur die volle Gratuitit
der Gesamtpréddestination vertritt (was Molina auch tut) und
das Prinzip, daB das Ziel vor den Mitteln gewollt sein miisse, auf
diesen Fall nicht anwendet. — Im 2. Teil (167—482) ediert St.
ungedruckte Vorlesungen Vitorias, soweit sie die hier beriihrten
Fragen betreffen. Von den Partien, die der S. th. 1 angehoren,
werden die Texte zweier Hss, die die gleichen Vorlesungen von
1539—1540 enthalten, verdffentlicht. Die Teile aus S. th. 1, 2 wer-
den nach zwei sehr voneinander abweichenden Hss abgedruckt. Die
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eine bietet die Vorlesungen von 1533; der andern liegen vielleicht
andere Vorlesungen (von 1541—1542) zugrunde. Wichtigere Varian-
ten mehrerer anderer Hss werden beigefiigt. — Es ist erfreulich,
daB die Vorlesungen des groBen und einfluBreichen Salmantiner
Theologen durch eifrige Editionsarbeit von verschiedenen Seiten
her der theologischen Welt jetzt zugéinglich gemacht werden. Uber
das Unternehmen Beltran de Heredias wurde bereits eingehend
von W. Hentrich berichtet (Schol 9 [1934] 410—414; 10 [1935]
134 f.). — Zu Stegmiiller s. auch ThRev 34 (1935) 66—68. L.
176. Lennerz, H., Das Original von Massarellis erstem Dia-
rium: Greg 15 (1934) 573—576. — In Cod. 694 des Archivs der
Gregorianischen Universitdt stellt L. das Original des Tagebuches
Massarellis fest, das Merkle fiir seine Edition (Conc. Trid. I 151
bis 399) nicht hatte finden konnen. L. gibt eine kurze Beschrei-
bung der Hs und hebt das hervor, was bestétigt, daB es sich wirk-
lich um das Original handelt. e
177. Lennerz, H., Voten auf dem Xomnzil von Trient iiber
die Rechtfertigung: Greg 15 (1934) 577—588. — Cod. 614 und teil-
weise auch Cod. 678 des Archivs der Gregor. Universitdt enthélt
eine bisher anscheinend unbekannte, von G. Massirius (16. Jahrh.)
zusammengestellte Sammlung von 20 Voten iiber die Rechtferti-
gung. L. berichtet vorldufig iiber den Inhalt, sucht die Verfasser
der einzelnen Voten festzustellen und vergleicht den Text mit
Text oder Inhaltsangabe bei Ehses, Conc. Trid. V, soweit diese
Voten dort zu finden sind. Von den 20 Voten scheinen 9 noch
nicht verdffentlicht zu sein und 2 nur zum Teil. I
178. Stakemeier, E.,, Das Trienter Konzil iiber den Glau-
ben im Stand der Ungnade: RémQschr 42 (1934) 147—172. — Die
Lehre Luthers wurde besonders klar vonm Ambr. Catharinus um-
rissen. Seripando haite den katholischen Standpunkt sclion im
September-Entwurf klar niedergelegt und fast alle Vater ver-
traten jhn. Der Benediktinerabt Lucian von Ottoni verfocht an-
fangs, daB alle bosen Werke aus einem gewissen Unglauben her-
vorgehen, so daB der wahre und christliche Glaube nicht mit Siin-
den zusammen bestehen kénne. Doch angesichts des heftigen Wi-
derspruchs fast aller Viter trat er bald den Riickzug an, zwischen
formiertem wund formlosem Glauben besser unterscheidend. Die
Auseinandersetzungen mit ihm fithrten zu einer letzten Klérung und
waren durch die daraufhin erfolgenden Zusatzantrdge von Sal-
meron, de Vega u. a. fiir die endgiiltige Formulierung der Ca-
nones von Bedeutung. 3Ly
179. Alcafiiz, F., S. J., Ecclesia patristica et millenarismus.
Expositio historica. 12° (283 S.) Granada (Ballesteros 13) 1933,
Méndez Caro. — Der Verf. will den Millenarismus, die Lehre vom
tausendjdhrigen Reich Christi vor dem Jiingsten Gerichf, weder
dogmatisch noch apologetisch, sondern rein geschichtlich behandeln,
und auch das nur fiir die Véaterzeif bis zum 5. Jahrh. Er stellt die
Ausspriiche der Viéter von der Didache bis auf Cyrill von Alexan-
drien und Theodoret zusammen und kniipft daran seine Aus-
legungen, die sich 6fter mit einem ,,wahrscheinlich® zufrieden ge-
ben miissen. Der Verf. meint, daB neue Nachforschungen wahr-
scheinlich noch mehr Stellen zutage fordern wiirden. Im Vorwort
erkldrt er, daB er den Millenarismus weder bekémpfen noch ver-
teidigen wolle. Ich habe aber den Eindruck gehabt, als ob er eine
gewisse Vorliebe fiir den gemé#Bigten Millenarismus habe. Er
redet auch von ,,modernen Millenaristen, ohne aber konkrete Na-
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men zu nennen. Im 1. Kapitel sind auch Apk 19, 11—22, 5 ab-
gedruckt. Stérend wirken die Druckfehler und die sonderbare la-
feinische Schreibung; es kommen Formen vor wie: hinde (fiir
inde), kiliasta, cuando, textimonium, escathologicas (109), appa-
revit (221). Es hat den Anschein, als habe der Verf. einem des
Latein wenig kundigen spanischen Schreiber diktiert.  Deneffe.

5. Moral undKirchenrecht. Aszetik und Mystik. Liturgik.

180. Délger, Fr. J., Das Lebensrecht des ungeborenen Hindes
und die Fruchtabireibung in der Bewertung der heidnischen und
christlichen Antike: Antike u. Christentum 4 (1934) 1—61. — Eine
Studie nicht nur von religionsgeschichtliciem, sondern auch von
moraltheologischem Interesse, und zwar sowohl nach der histori-
schen wie nach der grundsétzlichen Seite. Aus der vorchrist-
lichen Zeit wird behandelt die Einstellung der alten Germanen
nach Tacitus (ihre Kinderfreudigkeit), des alten Orients, der
Septuaginta und des Aristoteles, des griechischen Strafrechtes,
der griechischen Kultsatzung, des hellenistischen Judentums (i—23).
Die weiteren Abschnitte tun das gleiche beziiglich der christ-
lichen Auforen. Hier wird zunéchst die Auffassung eines ano-
ngmen christlichen Platonikers des zweiten Jahrhunderts iiber die
Beseelung des Embryo wiedergegeben; dann folgi die Auffassung
Tertullians iiber Beseelung des Fetus und iiber Abtreibung, die er
als Mord hinstellt, und eine Digression iiber die Spannung zwi-
schen der heidnisch-romischien und der christlichen Rechisauffas-
sung bei Tertullian und Hippolyt von Rom. DMoraltheologisch ist
besonders beachtenswert das nun folgende Stiick ,,Tertullianus und
Augustinus 1{iber die Erlaubtheit der medizinisch notwendigen
Embryotomie*; diesem Stiick gilt auch die Erginzung in Heff 4
(S. 280 f. Nr. 64: Zur antiken Embryotomie. Ihre moralische
Bewertung durch Eusebius von Caesarea). — Die Studie bietet eine
reiche Fiille von Stoff und Anregungen. Das Kernergebnis ist
dieses: Die Fruchtabtreibung wurde auch in der Antike, der heid-
nischen wie der christlichen, im allgemeinen unbedingt abgelehnt,
aber der Grund der Ablehnung war nicht immer derselbe. Die
Strafwiirdigkeit wurde z. T. dadurch begriindet, daB die Abfrei-
bung eine Verletzung des Rechtes ist, das der Vater auf Nach-
kommenschaft hat; mitunter wird auch die Lebensgefdhrdung,
der sich dabei off die Mutter selbst aussetzf, als Grund der Ver-
werfung angefiihrt. Bei Tertullian und anderen Autoren der christ-
lichen Zeit iritt aber der Gedanke in den Vordergrund, daB Ab-
treibung ,,Mord“ an der reifenden Frucht ist. Die Streitfrage,
wann die Frucht durch die geistige Seele belebt werde, muBie
von den Autoren in diesem Zusammenhang behandelt oder we-
nigstens gestreift werden.

Wie erwihnt, verdient von seiten der Moraltheologie der Ab-
schnitt iiber die Einstellung Tertullians und des hl. Augustinus
iiber die sittliche Erlaubtheit der Embryotomie bei medizinischer
Indikation besondere Beachtung. Wenn die in der Studie ge-
botene Aunffassung richtig ist, haben wir auch hier ein Stiick Lehr-
entwicklung auf dem Gebiete der Sittenlehre vor ums., Der da-
maligen Zeit fehlte noch das BewuBtsein, daB die Noilage der
Mutter nicht zur direkten Totung der Frucht berechtigt (iibrigens
eine Auffassung, die sich vereinzelt bis in die jiingste Zeit geltend
zu machen besfrebt war). Den Punkt der Lehrentwicklung, an dem
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wir heute stehen, gibt die Enzyklika Pius’ XI. ,,Casti connubii®
vom 31. Dez. 1930 (die sich ausdriicklich mit dieser Frage
auseinandergesetzt hat) in den Worten wieder: ,Sive ea [d. i. di-
recta innocentis occisio] maftri infertur, sive proli, contra Dei prae-
ceptum est vocemque naturae: ,Non occides'*, und dann insbeson-
dere bez. der Notlage und des Notstandsrechtes der Mui-
ter, mit den alsbald folgenden Worten: ,neque ullum adest ,ex-
tremae necessitatis ius‘ quod vocant, quodque usque ad innocentis
directam occisionem pervenire possit“ (n. 65). — DaB aber Ter-
fullian und Augustinus die medizinisch notwendige Embryotomie
wirklich als sittlich erlaubt hingestellt haben, ist m. E. in
den angefiihrten Texten (Tertullian, De anima 25 und Augustinus,
Enchir. 23, 86) jedenfalls nicht unmittelbar ausgesprochen. Die
diesbeziigliche Stellungnahme der Studie diirfte in den Worten
wiedergegeben sein: ,In einem Falle scheidet Tertullian den
Begriff Mord bei der Tétung des Kindes im Mutterleib aus, wenn
ndmlich der Arzt im Falle einer unmdglichen Geburt die Totung
vornimmt, um das gefidhrdete Leben der Mutter zu retten* (44),
und: ,Die Totung des Embryo im Mutterleib betrachten Tertul-
lian und Augustinus unter gegebenen Umstédnden fiir erlaubt und
notwendig® (46). — Der in Frage kommende Text aus Tertullian
steht nicht im Zusammenhang der Erorterung, ob die Totung der
Frucht , Mord“ sei, sondern ob die Frucht erst nach der Geburt,
d. i. mit dem ersten Atemzug, die menschliche Seele erhalte und
durch sie lebe, was auch Hicesius behaupte. Diesem Arzte gegen-
iiber beruft sich Tertullian auf die Tatsache der Embryotomie, die
doch eine mach Auffassung der Arzte und auch des Hicesius not-
wendige Operation sei und das Kind ,tote, um es nicht lebend
zerstiickeln zu miissen. Unmittelbar und ausdriicklich wird hier
nur die Tatsache und die medizinische Notwendig-
keit ausgesprochen, von der Frage der sittlichen Erlaubt-
heit ist unmittelbar nicht die Rede. Vielleicht kann oder muB sie
aus dem von Terfullian Gesagten gefolgert werden, aber von
ihm behauptet wird sie nichf. — Noch mehr gilt dies von
dem angefiihrten Augustinustext (Enchir. 23, 86). Der Zusammen-
hang, wie er auch in der Studie S. 45 gegeben wird, handelf in
keiner Weise von der sittlichen Erlaubtheit; es ist vielmehr
wieder die Frage nach dem Augenblick der Beseelung des Kin-
des im Mutterleibe durch die Geistseele. Sie wird von Augustin
sicher fiir die Fetus behauptet, die, um die Mutter zu retten, glied-
weise zerstiickelt und herausgeholt werden. Es wird auch hier nur
von der Tatsache dieser Operation und von ihrer Notwendigkeif
zur Rettung der Mutter gesprochen, und zwar nur berichtend,
nicht Stellung nehmend. Daraus mag man, wenn geniigend Anhalts-
punkte vorliegen, den SchluB ziehen, Augustinus habe die Er -
laubtheit dieser MaBnahme vertreten, denn er habe ihre me-
dizinische Notwendigkeit ausgesprochen; unmittelbar be-
hauptet hat er sie hier nicht. Eine medizinische Notwendigkeit der
Embryotomie kann iibrigens auch bei dem heutigen Entwicklungs-
stand der betreffenden Sittenlehre ein Moraltheologe fiir gewisse
Félle vertreten; aber man wiirde zu Unrecht daraus folgern, er
stelle die medizinisch notwendige MaBnahme eben deshalb auch
als erlaubt hin. Meines Erachtens wiirde Abschnitt 11 (S. i44)
richtiger anders iiberschrieben als ,Tertullianus und Augustinus
iiber die Erlaubtheit der medizinisch notwendigen Embryo-
tomie*. "Hiirth.
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181. Sleumer, A. Index Romanus. 9. verb. u. verm. Aufl.
8 (216 S.) Osnabriick 1934, Jonscher. M 3.25; geb. M 4.—. —
Die hohe Auflagenziffer spricht geniigend filr die Brauchbarkeit
des Buches. Der an Umfang griBere 1. Teil (7—123) begriindet
das kirchliche Biicherverbot und erkldrt die allgemeinen Index-
regeln des kirchlichen Rechtsbuchs. Im 2. Teil (124—213) wird
das bis ins Jahr 1934 hinein fortgefiihrie alphabetische Verzeich-
nis simtlicher auf dem romischen Index stehenden deut-
schen Biicher und der wichtigsten fremdsprachlichen
Biicher seit dem Jahre 1750 geboten, wobei die unter Strafe der
Exkommunikation verbotenen Biicher eigens gekennzeichnet sind.
— Die Entriistung, mit der der Verf. das von der schlechten
Presse angerichtete Unheil schildert, ist nur zu berechtigt; doch
mochte mir scheinen, er wiirde seinen Zweck auch durch etwas
weniger temperamentvolle Ausfiihrungen ebensogut erreic}ien.

ange.

182. Dictionnaire de Spiritualité Ascétique et
Muystique, Doctrine et Histoire. Publié sous la direction de
M. Viller S. J., assisté de F. Cavalleraet J. de Guibert
S. J. Fasc. II u. III (Allemande [Spiritualité] — HAscése). 40
(Sp. 321—960) Paris 1933 u. 1934, Beauchesne. Fr 40.—. — Von
dem wertvollen aszetischen und mystischen Nachschlagewerk (vgl.
Schol 8 [1933] 256—258) ist nun die zweite und dritte Lieferung
erschienen. Schon auf der Umschlagseite bemerkt man eine be-
achtenswerte Verbesserung, da dort alle Artikel angegeben sind.
Dieser Uberblick zeigt, wie viele aszetische Schriftsteller behandelt
sind, u. a. die heiligen Alfons von Liguori, Alfons Rodriguez, Am-
brosius, Angela von Foligno, Antonius der Einsiedler, Antonius von
Padua, Antonin und noch mehr nicht heiliggesprochene, wie Bal-
tasar Alvarez, Jakob Alvarez de Paz, Arias, Arintero usw. —
Unter den thematischen Artikeln ragen hervor: Américanisme, Ami-
tié, Anéantissement, (Spiritualité) allemande, anglaise, anglicane,
arménienne, Apatheia u. a. Uber die Spiritualité allemande diirfte
Vernet bisher wohl das Beste geschrieben haben, aber auBer
fiir das Mittelalter geht es iiber eine Bibliographie nicht hinaus
und ist voll von Ungenauigkeiten, Sehr gut ist der Artikel von
Reypens iiber die Seele (dme), eine Darstellung der Seelen-
struktur nach den Muystikern, nicht auf Grund ihrer empirischen,
sondern ihrer spekulativen Psychologie. Von psychologischem In-
teresse ist auch der Aufsatz von J. de Tonquédec iiber (Sanc-
tification des) Anormaux. Schon die Aufnahme des Artikels zeigt
den Weitblick der Herausgeber, die nicht, wie manche Psycho-
logen, wahre Frommigkeit und Abnormalitédt fiir unvereinbar hal-
ten. T. bietet eine im ganzen gute Aufzdhlung der in Befracht
kommenden Krankheiten und gibt neben den gewdhnlichen Heili-
gungsmitteln das an, daB diese Kranken aus der Not eine Tugend,
sogar eine hohe Tugend machen. Doch diirfte man heute nicht
mehr von einer ,moral insanity“ sprechen konnen, noch von einer
spezifischen Erkrankung der Freiheit der Psychastheniker, Neur-
astheniker, Abuliker, Imbezillen, Huysterischen, unter Wahnideen
Leidenden, Skrupuldsen u. a. v. Frentz.

183. Rahner, Karl, S. J.,, Vom Sinn der h#ufigen Andachts-
beicht: ZAM 9 (1934) 323—336. — Mit diesem Aufsatz behandelt
die ZAM ein iiberaus praktisches, weil viel umstrittenes Thema aus
dem religidsen Leben. R. weist zundchst nach, daB die gewdhnlich
angefiihrten Griinde: Seelenleitung, Siindenvergebung, Gnadenertei-
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lung ganz gut, aber nicht durchschlagend seien, weil der gleiche
Effekt auch auf andere Weise erreicht werden kann. Als durch-
schlagend gibt er dann zuerst einen #uBern Grund an: Vorschrift
oder Empfehlung seitens der Kirche, und dann einen inmern: der
Mensch wird sich in dem &uBern Akt der Lossprechung des freien,
gnadenhaften Entgegenkommens Gottes besonders bewuBt und
gewinnt durch die h#ufige Beicht die dem entsprechende Hal-
tung der Demut; durch die &uBere Anklage vor dem Priester er-
kennt er ferner an, daB jede Siinde auch ein Fehler gegen die
christliche Gemeinschaft ist. T
i84. de- Guibert; Jos, S. J., La componction du coeur:
RevAscMyst 15 (1934) 225—240. — G. geht zuerst die Bedeutung
des Wortes ,,compunctio® geschichtlich durch und findef, daB es
bei Gregor dem GroBen seine volle Entwicklung erreicht hat. C..dst
cin tiefer Schmerz der Seele, sei es aus Reue wegen der Siinden
oder aus Furcht vor den Gerichten Gottes, sei es im Hinblick auf
das Tracental oder aus Verlangen nach dem Himmel. Weil diese
tiefe und dauerhafte Gesinnung den direkten Gegensatz bildet zu
weltlichem Geist, zu Oberflachlichkeit und Leichtsinn, ist sie und
die in ihr liegende Unzufriedenheit und Unruhe so werfvoll fiir ein
echtes Vollkommenheitsstreben. Dem Mittelalter ist ihre Verbin-
dung mit Trénen noch besonders eigen. V. Ef.
185, Vonier, Abt Ansgar 0. S. B, Klassischer Katholizis-
mus. Aus dem Englischen iibertragen von Albert Schmitt,
Abt von Griissau. 8° (XVIII u. 236 S.) Freiburg i. Br. 1933, Herder.
Geb. M 4.—. — V. will mii diesem Buch die alten Grundwahr-
heiten des katholischen Glaubens in den Mittelpunkt des religitsen
Lebens stellen. Vor allem ist es die Gumadenwirklichkeit der Sa-
kramente, die er den Menschen von heute nahebringen will. Ein
vortreffliches Buch, ganz fiir unsere Zeit geschirieben. V. hilt sich
frei von Uberfreibungen. Wenn er auch die Krait des Geistes in
der Urkirche zeigen will, so siehf er ihn doch auch in allen Zeiten
der Kirche. Und er weiB auch darum, daB es fiir die Frommig-
keit des einzelnen gilt, die objektiven Gegebenheiten subjektiv zu
erfassen. Zu wiinschen wire nur, daB die organische Verbunden-
heit von epus operatum und opas operantis noch eingehender dar-
gestellt wiirde und auch das BuBsakrament die ihm gebiihrende
Stellung in der ,objektiven”, d. h. an dem Objektiven orientier-
ten, Frommigkeit bekéme. Beumer.
186. Seeberg, Erich, Meister Eckhart (Philos, u. Gesch.
50). gr. 8 (64 S.) Tiibingen 1934, Mohr. M 1.50. — Wahrend in
Rom in S. Sabina eine Gesamtausgabe der lateinischen Schriften
Meister Eckharts vorbereitet wird, arbeitet man auch in Deutsch-
land mit J. Koch in Breslau, der sich gerade in der Eckhartsache
als hervorragender und zuverldssiger Forscher erwiesen hat, an
derselben Aufgabe. Der Vorsitzende dieser Kommission, Prof.
Erich Seeberg in Berlin, bietet in eimem Vortrag vor der
Deutschen Philosophischen Gesellschaft in Berlin einen kurzen
Uberblick iiber das lateinische und deutsche Schriftfum Eckharts,
versucht sodann seine philosophischen Grundbegriffe kurz darzu-
legen, seine Gotteserkenntnis und seine Gnadenlehre, seine An-
sichtenn von der Wiedergeburt und dem Wirken Christi und seine
Ethik. Zu begriiBen sind die beigegebenen lateinischen und mittel-
hochdeutschen Texte. Nicht weniges, was Eckhart hier eigeus zu-
geschrieben wird, erweist sich unfer Beriicksichtigung seiner eigen-
artigen, paradoxen Sprache als allgemeine katholische Glaubens-



Moral und Kirchenrecht. Aszetik und Mystik. Liturgilk 319

lehre und als Gemeingut der Scholastik oder der katholischen
Mystik. So heibt es z. B.: ,Der Begriffi der Ehre Goites, den
man einst bei Calvin und dann bei Luther gefunden hat, gibt
also auch der Frommigkeit des Meister Eckhart die eigentiimliche
Pragung®" (40). Diese Lehre ist doch weiter nichts als alfes ka-
tholisches Erbgut, eine Wahrheit, die nicht bloB an der Spitze der
Ignatianischen Exerzitien steht, sondern auch auf dem ersten
Blatt des katholischen Katechismus. Reinhold Seeberg ist der
Ansicht, es sei ,ein Irrtum, wenn man bei Eckhart evangelische
Momente entdecken will“ (Heinrich Seuse, der Gottesfreund: Aus
Religion u. Gesch. I 211). DaB Luthers, des Nominalisten, meta-
physische Auffassungen auf Eckharf, den exiremen Realisten,
zuriickgehen kénnten, diirfie ebenfalls wenig wahrscheinlich sein.
Nicht mif Unrecht dagegen weist der Vortrag darauf hin, daB sich
im Gedankengange Eckharts Widerspriiche und Spriinge {finden,
die eine getreue Interpretation nicht wegdeuten, aber auch nicht
iibertreiben diirfe. Auch sonst bietet der Verf. manche dankens-

werte Anregung. Richstaetter.
187. Dudon, P, S. J., Saint Ignace de Loyola. 8 (XX u. 663
S.) Paris 1934, Beauchesne. Fr 50.—. — Schon seit langem hat

man festgestelli, daB ein Leben des hl. Ignatius, wie man es heute
verlangt, noch nicht vorhanden ist. Die Ausgaben von Astrain und
Kolb haben das schon wegen ihres geringen Umfangs nicht leisten
konnen. Bohmers Werk wird dem religiosen Menschen nicht ge-
recht, das des spanischen Jesuiten Creixell ist trotz vieler wert-
voller Einzelheiten sowohl fiir die Geschichte wie fiir den Charak-
ter des Heiligen nicht in allem befriedigend. Immerhin merki man
bei beiden Biichern schon, daB die Zeit einer guten Ignatiusbio-
graphie nicht mehr fern sein kann. Denn die Autoren haben das
groBe Quellenwerk der Monumenta historica Societatis Jesu be-
nutzen konnen, das mit seinen iiber 60 Bénden, vor allem natiir-
lich in den Monumenta Ignatiana, alles bereit gestellt hat und
nur auf die Hand eines geschickten Bildners wartet. A. Huonder
hat zuerst den Versuch untermommen und ein hochinteressantes
Leben geschaffen. Aber seine Arbeit ist etwas zu expressionistisch.
Manches am Heiligen wirkt, aus dem Zusammenhang gerissen,
eher abstoBend. Dazu hat Huonder sein Werk nichf vollenden
konnen. — Da ist nun endlich in Frankreich das Buch erschienen,
das man eine voll befriedigende Ignatiusbiographie nennen und
dessen Preiskrénung durch die Franzosische Akademie man nur
beipflichten kann. Mit groBer Sorgfalt hat D. das gesamte Quel-
lenmaterial verarbeitet, so daB man fiir alle Teile des reichen
Lebens ein soweit nur moglich vollstindiges Bild erhdlt, das
deswegen auch nicht wenige neue Einzelheiten biefet. Alles Le-
gendenhafte ist ausgeschieden und fiir die diskutierfen Fragen ist
das Quellenmaterial am SchluB zusammengestellf. Wichtiger aber
ist noch, daB das Werden des Heiligen und die verschiedenen
Seiten seines reichen, von eigenartigen Gegensétzen erfiillten Cha-
rakters vorziiglich herausgearbeitet worden sind. Etwas von Huon-
ders Eigenart hétte das Bild noch lebendiger werden lassen. —
So muB man das Lebensbhild von der historischen und psycholo-
gischen Seite als ein Meisterwerk anerkennen, das aber zugleich
auch den befriedigt, der eine religitse Lesung in ihm suchf. Daher
wire eine deutsche Ubersetzung durchaus wiinschenswert. v. Frentz.
188. Virnich, Maria Raphaele, Teresa von Avila. kl. 8
(113 S.) Einsiedeln 1934, Benziger. M 2.—; geb. M 2.60. — Die
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durch ihre wissenschaftlichen Arbeiten bekannte Schriftstellerin
schenkt uns hier ein vorziigliches Leben der groBen hl. Theresia in
kleinem Format. Nach den ersten Quellen, zumal den Schrifien
der Heiligen selbst, ist alles iiberaus anregend geschildert. So
lernt der Leser ihre erste Entwicklung vom Weltleben zur Voll-
kommenheit kennen, das ganze Wachstum ihres mystischen Gebets-
lebens, die einzigartige duBere Tatigkeit fiir die Reform des ménn-
lichen und weiblichen Zweiges des HKarmeliterordens, mit den
vielen Klostergriindungen und den zahlreichen Schwierigkeiten,
und schlieBlich den ganz iiberragenden Charakter der Heiligen, die
die Kraft des Mannes mit echter Weiblichkeit, mystische Be-
schauung mit hochster Aktivitdt, auBergewohnliche Charismen Got-
tes mit reichsien Gaben des Geistes und des Herzens verbunden
hat. Wer die Werke der hl. Theresia kennen lernen will, dem
bietet die Biographie eine gute Einfiihrung; wer die Zeit dazu
nicht findet, dem bietet sie einen werivollen Ersatz. 535
189. Jaegen, Hier, Das mystische Gnadenleben. Dritte,
neubearbeitete Auflage. kl. 8° (XXXVII u. 220 S.) Trier 1934,
Jaegengesellschaft. M 2.25; Lw. M 3.50. — Gerade weil das Werk
von einem Laien und praktischen Mystiker ist, verdient es Beachtung.
Es bietet nicht Selbstbekenntnisse, sondern ist ein theoretisches kur-
zes und leicht faBliches Handbuch, wo aber doch die Erfahrungs-
grundlage iiberall durchscheint, auch wenn die Herausgeber es
nicht eigens angemerkt hatten. Doch hat ]. auch mystische Schrif-
ten gelesen. Wihrend er erworbene und eingegossene Beschauung
der Art nach klar scheidet, sind seine AuBerungen iiber den Beruf
zur Beschauung etwas schwankend. Sehr niitzlich ist, daB ]. durch
den offern Hinweis auf die groBen Priifungsleiden der Mystiker
iibertriebenes Verlangen nach der Beschauung in seine Schranken
weist. Fiir die Geschichte der Mystik wird es immer eine be-
merkenswerte Tatsache bleiben, daB ein Bankdirektor und Land-
tagsabgeordneter, wenn auch Junggeselle, es zu einem so auBer-
ordentlichen innern Leben gebracht hat. — Kleinere Irrtiimer
sind nicht von Bedeutung, zumal wo heute die Zahl guter Werke
fiber Mystik nicht gering ist. Deswegen hitten die Herausgeber
sich mit viel geringeren Anderungen und Ergénzungen begniigen
kénnen. v Fr
190. Die Ziircher und Peterlinger MeBbuch-Frag-
mente aus der Zeit der Jahrtausendwende im Bari-Schrifttyp
mit eigenstdndiger Liturgie in vollstdndiger Textwiedergabe ge-
boten und mit Erlduterungen versehen von P. Alban Dold
(Texte und Arbeiten der Erzabtei Beuron 1. Abt. Heft 25). gr. 8°
(LXXI u. 50 S.; 6 Tafeln) Kunstschule der Erzabtei Beuron 1934.
M 6.50. — Alle Bléatter sind in Ziirich beheimatet, einzelne kamen
als Einbindematerial aus der Werkstétte des Gerbers Mathias
Ochsner in Ziirich nach Peterlingen hiniiber (XVII). Sie gehdren
einem Plenarmissale an mit altem Lesegottesdienst und archaisti-
schen Gebetfen, die von der gregorianischen Uberlieferung ab-
weichen. Neunmal ist die sich an den griechischen Ritus eng an-
lehnende Oratio post Evangelium bezeugt. Prex und Praefatio be-
deuten damals den ganzen Kanon. Vorliegendes Missale hat stets
als Uberschrift Prex (XXXIV—XXXVII). Wahrscheinlich wurde
es fiir das im 10. Jahrhundert gegriindete Kloster in Bari ge-
schrieben und kiinstlerisch wertvoll ausgestattet. Bruders.



