Aufsatze und Biicher.

1. Theologische Gesamtdarstellungen. Geschichte
der Theologie. Umwelt des Christentums.

Neuner, J, S. J,, und Roos, H,, S. J.,, Der Glaube der Kirche
in den Urkunden der Lehrverkiindigung. 8° (444 S.) Regensburg
1938, Pustet. M 5.60; geb. M 6.80. — Neuner, J., S. J., Dogma
im Urtext. Kleines deutsches Urkundenbuch des christlichen Glau-
bens. 8° (48 S.) ebd. 1938. M 0.70. — Wenn durch diese Verdf-
fentlichung des Instituts fiir neuzeitliche Volksbildung in Dortmund
zu den zahlreichen Neuerscheinungen auf dem Gebiet der Laien-
theologie auch die Urkunden der kirchlichen Lehrverkiindigung
selber zugédnglich gemacht werden, so ist das durchaus zu begrii-
Ben. Die unmittelbare Quelle des Glaubens und der Glaubens-
wissenschaft ist ja das GlaubensbewuBtsein der Kirche, wie es in
der ,traditio® — das Wort im alten Sprachgebrauch genommen —
uns vermittelt wird. Deshalb ist zuerst die Frage nach dem In-
halt der kirchlichen Lehrverkiindigung zu stellen, und dann erst
Schrift und miindliche Uberlieferung zu untersuchen, an die wir
erst durch das Lehramt der Kirche herantreten. Die vorliegende
Schriff will nicht die bekannten Sammlungen im Originaltext fiir
den Wissenschaftler iiberfliissig machen, gibt ihm aber die Mdg-
lichkeit an die Hand, in Veroffentlichungen, die sich an weitere
Kreise wenden sollen, auf dieses Buch zu verweisen. Die Auswahl
ist umsichtig; ein besonderer Vorteil ist, daB u. a. der erste Ent-
wurf der Konstitution iiber die Kirche Christi aus den Akten des
Vat. Konzils geboten wird; bekanntlich hat Denzinger sie nicht
aufgenommen, so daB man diese fiir den dogmatischen Kirchen-
traktat so wichtige Vorarbeit in groBeren Quellenwerken einsehen
muBte. Die Anordnung ist nicht die zeitliche, sondern die syste-
matische, die aber durch ein chronologisches Register gut ergénzt
wird. Die Reihenfolge zeugt von dem Verstdndnis der Verf. fiir
den organischen Aufbau der Theologie: Die Offenbarung, Uberlie-
ferung und Schrift, Gott der Eine und Dreieine, Die Schopfung,
Die Erbsiinde, Der Erléser, Die Mutter des Erldsers, Die Kirche,
Die Sakramente, Die Gnade, Die letzten Dinge; am Schlusse
noch die zusammenfassenden Glaubensbekenntnisse. Die Kirche
hat als iibergeordnetes Sakrament den Platz vor den einzelnen
Sakramenten und als Fortsetzung der Erlésung nach der Lehre von
der Erldsung selber. Die Stellung der Gnadenlehre mag iiber-
raschen, erkldrt sich aber aus dem Gedanken, daB die Gnade
Christi zuerst in ihrer Auswirkung fiir die Gemeinschaft gesehen
werden muB und dann in der Zuwendung fiir den einzelnen. Die
historischen Einleitungen sind knapp und treffsicher. Die Verdeut-
schung hat zumal bei den theologischen Fachausdriicken durch ihre
Kiirze und Einfachheit Bedeutendes erreicht. Es ist zwar nicht zu
erwarten, daB alle Worter iiberall Billigung finden, aber vielleicht
werden einige im allgemeinen Sprachgebrauch mit der Zeit sich
durchsetzen. Eine Vergleichstafel der Parallelstellen von Denzin-
ger, Enchiridion symbolorum, die ein wenig spéter erschienen ist,
erhoht den Wert des Buches. — Die Schrift von ,,Dogma im Ur-
text™, deren Titel etwas eigenartig wirkt, ist nichts anderes als ein
knapper Auszug aus dem gréBeren Werk. Beumer.

Klug, I, Der katholische Glaube in seinen grundlegenden
Wabhrheiten. 6. Aufl. hrsg. von T. Hubenthal, O. M. Cap. 12°
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(XVI u. 581 S.) Paderborn 1937, Schoningh. M 4.20; geb. M 5.80.
— Was diese Glaubenslehre auszeichnet, ist die schone literarische
Art der Darstellung, die auf viele anziehend wirken wird. Seinem
Aufbau nach schlieBt sich das Buch an den Gang des Apostoli-
schen Glaubensbekenntnisses an. Recht ausfithrlich sind die Ein-
wendungen behandelt. Quellen sind sozusagen nie angegeben; in
dem Abschnitt iiber die Verbreitung der katholischen Kirche
(349 ff.) wire eine Quellenangabe jedoch sehr erwiinscht. —
Einige Bemerkungen, die zur Vervollkommnung des Buches bei-
fragen mochten, seien gestattet. S. 284 heiBt es: , Jetzt ist Chri-
stus unter allen Menschen der allein von den Toten auferstandene.*
Dagegen S. 191: ,In dem Worte Gottesmutter liegt eingeschlossen
ihre Unverweslichkeit und ihre Himmelfahrt.“ — DaB einige Stel-
len der Auferstehungsberichte Schwierigkeiten bereiten, ist rich-
tig, aber daB sich dorf, soweit es sich um Behauptungen der Evan-
gelisten handelt, ,,gewisse Widerspriiche* finden (227), ist nicht
sutreffend. — S. 253 . heiBt es: , Fehlt dieser Erlosungswille [bei
der Erwachsenentaufe], so wird zwar die Erbsiinde vom Mern-
schen genommen, aber die Verbindung mit Christus bleibt ,tot';
der Mensch bleibt in seiner Siindenschuld.” Hier liegt wohl eine
Verwechslung vor zwischen Einprdgung des Charakters und Nach-
lassung der Erbsiinde. Wird die Erbsiinde vom Menschen ge-
nommen, so wird zugleich das Leben der heiligmachenden Gnade
eingegossen. — S. 303: Im Westen kam das offentliche BuB-
wesen langsam ab, ,seit Papst Leo I. es als ,gegen die aposto-
lische Regel* verstoBend erklérte.“ Leo I. hat nicht das offent-
liche BuBwesen, sondern einmen bestimmten MiBbrauch als gegen
die apostolische Regel verstoBend erklart, namlich, daB das Be-
kenntnis der einzelnen Siinden &ffentlich vorgelesen wurde (Den-
zinger, Enchiridion n. 145). — S. 469: ,Die Bischife empfangen
ebensowenig [wie die Apostel] ihre Gewalt vom Papste, sondern
durch das Weihesakrament — aber sie konnen ihre Gewalt recht-
m#Big awsiben nur in Unterordnung unter den Papst.”“ Sicher
empfangen die Bischdfe ihre Weihegewalt (potestas ordinis) durch
das Weihesakrament bzw. ihre Konsekration. Aber daB sie auch
ihre Regierungsgewalt (potestas iurisdictionis) durch das Weihe-
sakrament erhielten, ist kaum annehmbar. Welche Regierungsge-
wall sollen dann die Weihbischofe erhalten? Ob die Ortsbischofe
ihre Regierungsgewalt unmittelbar von Gott oder vom Papst er-
halten, ist umstritten; vgl. Denzinger n. 1500. — S. 529: Bei der
Lehre iiber die Seligkeitsgrade vermiBt man die Angabe, daB die
GroBe der Seligkeit sich nach dem MaBe der heiligmachenden
Gnade richtef. Deneffe.
* * *

Philologica-patristica: L. Phillips, C. S. V., The
subordinate Temporal, Causal, and Adversative Clauses in the
Works of St. Ambrose (The Cath. Univ. of America Patristik Stud.
49). 8 (XIII u. 165 S.) Washington 1937, Cath. Univ. — M. 5.
Muldownety, Word-Order in the Works of St. Augustine (Stud.
59), 8 (XXIV u. 155 S.) ebd. 1937. — M. A. C. Prender-
gast, O. P.,, The Latinity of De Vita Contemplativa of Julianus
Pomerius (Stud. 55). ebd. 1938. — Die kath. Universilat von Ame-
rika hat in einer Reihe wertvoller philologischer Studien zur latei-
nischen Patristik einen fiir die Theologie wichtigen neuen Zugang
zur Personlichkeit wie zum Denken der Kirchenvéter erdffnef.
Sind diese Arbeiten auch zunéchst noch stark statistisch philolo-
gische Untersuchungen, so sind manche der Ergebuisse fiir das
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Gesamtbild gerade deshalb von groBer Bedeutung, weil sie von
ganz unabhédngiger Stelle aus die Gedankenkreise der einzelnen
Schriftsteller beleuchten. Die 1. Arbeit erweist so Ambrosius in
empfindsamen Einfiihlen in sein sprachliches Denken als konser-
vativ starken Geist, als Mann der Zucht und des PflichtbewubBt-
seins. A. ist nach Ansicht des Verf. in bezug auf Funktion der
Konjunktionen, Gebrauch des Modus und der Zeit vielfach ein
besserer Folger des klassischen Gebrauchs als selbst das sog. sil-
berne und spdte Latein, auch treuer als Augustin, der seinerseifs
die gute Schulung nicht verleugmet. Héufiger als die Klassiker
meidet A. in abhéngigen Sétzen die modale Angleichung an einen
vorausgehenden Konjunktiv. Hingegen gebraucht er das sowieso
etwas subjektiv betonte, bei ihm seltene quamquam fast nur mit
dem Konjunktiv. DaB Ph. keine Beispiele mit dem Indikativ fand,
weist auf eine Schwéche seimer Arbeit hin. Seine statistischen Er-
gebnisse entsprechen némlich, allerdings mit Proben aus dem ge-
samten Schrifttum, nur einem Viertel des Gesamtinhaltes der
Schriften des A. Es gehort aber zum Wesen der statistischen Me-
thode, daB sie erschopfende Antwort gebe. So hat der Leser,
wenn auch ein gewisses Gefiihl der Zuverldssigkeit, doch keine Si-
cherheit. Beachtung verdient, daB die gemachten Beobachtungen
auch fiir die Schriften De mysteriis und De sacramentis gelten. De
lapsu virginis wird im Vorwort genannt, kommt aber nicht selbst
zur Sprache. Vielleicht hat der Verf. den literarischen Charakter
der einzelnen Schriften sowie die Beeinflussung von anderen Quel-
len her (wie z. B. aus der HI. Schrift, Basilius) zu wenig in seine
Untersuchungen miteinbezogen. — Der Wortordnung bei Augustin
ist die 2. Schrift gewidmet. Als Faktoren, die die Wahl der Wort-
ordnung beeinflussen, kommen auBer der Sprachgewohnheit abén-
dernd in Betracht rhetorische Riicksichten (bes. Emphase und Kon-
trast), dsthetische Liebhabereien (Wohlklang, Rhythmus, Clausulae),
auch die bloBe Riicksicht auf den Kreis, der angesprochen wird:
alles also Riicksichten, die auch fiir die Charakteristik des Schrift-
stellers von Bedeutung sind. A. spricht anders in De civitate Dei
zu den Genossen seiner Bildung, anders in den Sermones zu dem
ihm anvertrauten Volk. Damit wird auch klar, daB es nicht ge-
niigt, die Félle nach ihrer Zahl in Gruppen zu ordmen. Es muB
sehr vieles in seinem Verhédltnis zur ,gewdéhnlichen‘ Ordnung eigens
gepriift werden. Wer sich mithsam durch die vorliegende Arbeit
durchliest, weiB zu schétzen, welche Miihe die Verf. sich haben
kosten lassen. Offen wird zugestanden, daB man bald auf die
Herausarbeitung von Regeln verzichten miisse und froh sei, wenig-
stens einige Tendenzen aufweisen zu konnen. Fiir A. wurden
Schriften jeder Lebenszeit und jeder literarischen Gatiung zur
Untersuchung vorgenommen. A.s Sprache kommt deutlich aus der
Schulung am klassischen Gebrauch, der aber schon in sich kein
starrer war. Die lebendigere Beriihrung mit dem meist einfa-
cheren christlichen Volk 14Bt ihn aber auch an den fortgeschritte-
neren Sprachgebrauch Zugesténdnisse machen; so etwa in der zu-
nehmenden Neigung, das Verbum vom Ende des Satzes mehr nach
vorne zu schieben. Oder in der haufigeren Beiziehung des ille, das
in den romanischen Sprachen zum bestimmten Artikel wurde, oder
in der Anfiigung des Genetivs zu einem abstrakten Substantiv
statt des vorgesetzten Adjektivs — also ein feiner Beitrag zur
christlichen Volksverbundenheit Augustins. — De vita contempla-
tiva ist die einzige Schrift des siidgallischen Rhefors und Priesters
Julianus Pomerius, die uns ganz erhalten ist. Wie bei Ambrosius

Scholastik. XIV. 2. 18
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und Augustin, in dessen Spuren P. geht, ist der EinfluB des klassi-
schen Sprachgebrauchs noch iiberwiegend, aber die Stromung des
spéteren Lateins dringt doch schon breiter ein. Auch P. brauchte,
noch mehr als die profanen Schriftsteller seiner Zeit, eine verbrei-
terte und beweglichere Ausdrucksmoglichkeit, da er, wenn auch
vielfach dem feinen Geschmack, so doch noch mehr dem Leser seiner
Zeit dienen wollte. Wie sich das in der Syntax und dem Wort-
schatz — weniger in den rhetorischen Formen und den Clausulae
— bei ihm auswirkte, zeigt die 3. Arbeit eingehend. Sie erfor-
derte bei der Menge von Gesichtspunkten eine Unsumme von Klein-
arbeit. Das Vokabular christlicher Begriffe kann aus dem Ab-
schnitt seltener Verba mit vielen Worten christlicher Férbung er-
génzt werden. Bei Begriffen wie gratia, fides, ecclesia u. a. miiBte
aber ihre Weite oder Enge schon noch etwas untersucht werden.
Ecclesiae communione (2, 5, 2) bedeutet z. B. nur die kirchliche
Gemeinschaft (nicht Kommunion als Sakrament). Fiir manche
selfeneren Worte konnte auch Ambrosius als Beleg angefiihrt wer-
den (z. B. fiir phaleratus). In der 2, 10, 2 angefiihrten Stelle ist
spe von certus abhdngig (ohne cum). Alterutrum (21) muB wohl
als Akkusativ genommen werden. So zeigt auch diese Arbeit iiber
das Philologische hinaus Charakter und theologisches Streben des
Schriftstellers. Wir werden daher im kommenden Heft iiber wei-
tere dhnliche Arbeiten der Universitdt berichten. Nachbaur.

Madoz J., S. ], El simbolo del VI Concilio de Toledo (a.
638). En su centenario XIII®: Greg 19 (1938) 161—193. — M. er-
forscht die Quellen des dem Konzil zugeschriebenen Glaubensbe-
kenntnisses. Benutzt findet er: Augustin, Fulgentius, Isidor von
Sevilla und frithere spanische Konzilien. Daraus zieht M. dann
den SchluB, daB die von den Hss immer bezeugte Abfassungszeit
durch innere Griinde bestdtigt wird. In Denzinger, Enchiridion,
ist dieses Symbolum nicht aufgenommen. Beachtenswert sind die
Séfze: Spiritum vero sanctum ... de patre filiogue procedentem
utriusque esse spiritum (165 f.); Ecclesiam quoque catholicam cre-
dimus sine macula in opere et absque ruga in fide corpus eius
[sc. Christi] esse* (166). Seiner Gewohnheit gem#B bringt M.
in dieser Arbeit auch eine terminologische Untersuchung; diesmal
iiber solitarius (169 ff.). Denetfe.

Hofmann, G., S. ]J., Die Konzilsarbeit in Florenz: 26. Febr.
1439—26. Febr. 1443: OrChrPer 4 (1938) 157—188. — Verf. hat mit
auberordentlicher Sorgfalt unter Vorausschickung der jeweiligen
genaueren (Quellenangabe die wichtigen Arbeiten in Florenz dar-
gelegt. Zundchst schildert er das AuBere, dann werden die Kon-
zilssitzungen im allgemeinen nach ihrer rechtlichen Stellung und
ihrem Verlauf gekennzeichnet. Hierauf bespricht er die vorberei-
tende Sondersitzung, die unach einigen Schwierigkeiten den Ver-
handlungsmodus festlegte. Dann beschéftigt er sich mit den acht
Konzilssitzungen, um mit der Profokollvergleichung zu schlieBen.
Damit ist der erste Abschumitt des Konzils mit seinen &ffentlichen
Sitzungen beendet. Jetzt beginnen die bedeutsamen und erfolg-
reichen Verhandlungen, deren Darlegungen durch H. man gern
erwartet (vgl. die folgende Besprechung). ; Kosters.

Hofmann, G., S. J., De praeparatione definitionis Concilii
Florentini de SS. Eucharistia: Acta Acad. Velehr. 14 (1938) 45—54.
— Die Formulierung der Lehre iiber die Eucharistie in der Unions-
bulle (Denz. n. 692) brachte keine allzu groBen Schwierigkeiten
wihrend der Verhandlungen auf dem Konzil von Florenz, die am
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8. 6. 1439 begannen und bereits am 4. 7. abgeschlossen werden
konnten. Man war sich sofort dariiber einig, daB Weizenbrot die
Materie sei, gesduert oder ungesduert je mach dem Gebrauch der
Kirchen. Bemerkenswert ist die im Laufe der Disputation auf-
tretende Frage der Konsekrationsworte, da jedenfalls in einem
der lateinischen Entwiirfe die Herrenworte als Form bezeichnet
waren. Auch dariiber bestand Einigkeit, wie H. aus den Akten
zeigt. Die Griechen wollten die Frage jedoch nicht in der Bulle
behandelt sehen. Der Grund geht aus der Rede des Kard. Cesarini
in der Sitzung vom 27. 6. hervor: Dixerunt Graeci quod hoc non
erat necessarium; imo si poneretur ecclesia ipsorum reciperet igno-
miniam ac si hactenus tenuissent aliud (53). Man solle nur ,,de

dubeis‘‘ etwas aufnehmen. Weisweiler.
Heschel, A, Don Jizchak Abravanel. gr. 8 (32 S.) Berlin
1937, ReiB. — Don Jizchak Abravanel (1437—1509), einer der

typischen Vertreter israelitischer Theologie der beginnenden Neu-
zeit, wird in seinem personlichen Schicksal kurz und packend ge-
schildert und nach seiner theologischen und exegetischen Bedeu-
tung gekennzeichnet. Ursprung, Ewigkeit, Zweck der Welt, Escha-
tologie und Messiaslehre (nach Abravanel sollte der Messias im
Jahre 1532 erscheinen) sind die Hauptprobleme, um die sich der
Theologe Abravanel gemiiht. Exegesegeschichtlich ist der fiinfte
Abschnitt ,,Die Auslegung der Schrift (25—27) recht aufschluB-
reich. Er zeigt das Erwachen historischer Wertung von Schrift-
texten in der jiid. Exegese um die Wende des 15. Jahrh. Closen.
Koopmans, J., Het oudkerkelijk dogma in de reformatie, be-
paaldelijk bij Calvijn. gr. 8 (XII u. 146 S.) Wageningen 1938,
Veenman. Fl 2.75; geb. F/ 3.15. — Der Verf. meint, die dia-
lektische Theologie stelle mit Recht die Forderung nach einer kri-
tischen Dogmengeschichte. Diesem Verlangen wenigstens in einem
bestimmten Punkt Gehor zu geben, ist der Zweck der vorliegenden
fleiBigen und gelehrten Doktorarbeit. Sie will zeigen, wie die Re-
formatoren und besonders Calvin, der eigentliche Lehrmeister der
niederldndischen Theologie (5), die altkirchlichen Dogmen von der
Trinitdt und Christologie iibernommen, verstanden und angepabBt
haben (3 f.). Die ,kritische Dogmengeschichte* ist, soweit ich
sehe, so verstanden, daB sowohl die Geschichte als auch das
Dogma, das als etwas , Relatives" aufgefaBt wird, kritisch behan-
delt werden soll. Den katholischen Theologen interessiert wohl am
meisten das erste der drei Hauptstiicke: ,,Der Grund der Annahme
des altkirchlichen Dogmas durch die Reformatoren*. Sie haben
zwar nicht die Glaubenswahrheiten von der Allerheiligsten Dreifal-
tigkeit und von der Menschwerdung des Sohnes Gottes geleugmnet.
Aber sie entfernten sich von der Kirche oder vielmehr deuteten sie
in ihrem Sinn. So verloren sie einen Teil der Glaubenswahrheiten
und vor allem die Richtschnur: ,,Calvin ist bereit, seinen Gegnern
darin zuzustimmen, dafi die Kirche nicht irren kann; aber [!] er
stellt eine Bedingung: wenn sie dem Wort Gottes unterworfen
bleibt** (28). Das 2. Hauptstiick behandelt: ,,Die reformatorische
Beschreibung und Verteidigung des altkirchlichen Dogmas‘; das
»Die Funktion des altkirchlichen Dogmas in der reformatori-
schen Theologie und im kirchlichen Dienst". Deneffe.
Seppelt, Fr. X., Geschichte des Papsttums. Bd. V: Das Papst-
tum in der neueren Zeit. Geschichte der Pépste vom Regierungs-
antritt Pauls III. bis zur franzdsischen Revolution (1534—1789).
gr. 8° (836 S.) Leipzig, Hegner. M 12.50. — Es war keine leichfe



276 Rufsétze und Biicher

Bufgabe, die Geschichte der Pépste der neueren Zeit in einem Bd.
zu zeichnen. Das Hauptgewicht liegt auf der Darstellung der ein-
zelnen Pontifikate, aber auch die Geschichte des Papsitums als
solchen und seine Stellung im kirchlichen und politischen Raum
tritt klar hervor. Die Pépste und die innerkirchliche Reform ist das
Thema der beiden ersten Kap. Mit Paul III. beginnt die endgiil-
tige Abkehr von den allzu weltlichen Anschauungen der Renais-
sancepdpste. Die innere Erstarkung des Papsttums zeigt sich schon
in dem bedeutenden Anteil, den es am Zustandekommen und dem
trotz unzéhliger Schwierigkeiten schlieBlich doch gliicklichen Ver-
lauf und AbschluB des Trienter Konzils hat. Der Aufstieg erreicht
seinen Hohepunkt in den groBem Pépsten der 2. Halfie des 16.
Jahrh. Die Pépste im Zeitalter des DreiBigjahrigen Krieges set-
zen die Anstrengungen ihrer unmittelbaren Vorgdnger forf. Aber
schon bald beginnt der Abstieg. Mit dem Tod Pius’ VI. in der
Gefangenschaft scheint der Untergang des Papsitums besiegelt.
Damals konnte man nicht ahnen, welch gewaltigen Aufschwung
das 19. Jahrh. bringen wiirde. — S.s Kunst, in wenigen Worten
viel zu sagen, ist schon aus seiner einbindigen Papstgeschichte be-
kannt. Hinzu kommt ein ruhiges, abgewogenes Urfeil aus dem
Streben nach mdglichster Objektivitdt. Man muB das auch da an-
erkennen, wo man abweichender Meinung ist. Manchmal allerdings
scheint das Bestreben, allen gerecht zu werden, iiberspitzt, indem
die Verteidiger von Glauben und Kirche sirenger beurteilt werden
als ihre Gegmer. So sympathisch diese Einstellung auch beriihrt,
so gilt doch das Ideal: Gleiches Recht fiir alle. Aus &hnlichen
Griinden vermiBt man z. B, in der Behandlung der Aufhebung des
Jesuitenordens einen Hinweis auf den schweren Schlag, der ge-
rade dem Papsttum durch die vom Verf. verteidigie MaBnahme
Klemens' XIV. versefzt wurde. Offenbar ist Verf. sich dieser De-
mittigung wohl bewuBt, da er Klemens XIV. einen ,vielgepriiften,
ungliicklichen Papst** nennt. — Solche Schonheitsfehler konnen aber
das positive Gesamturteil iiber das Werk nicht beeintrdchtigen, das
mit einem reichen Literaturverzeichnis schlieBt. van Haag.
* * *

Platz, H. Pascal. Der um Gott ringende Mensch (GroBe
Ménnergestalten). Diilmen 1937, Laumann. 8° (207 S.) M 3.50; geb.
M 4.20. — Das Buch verdient die Beachtung, die es gefunden hat.
Es bemiiht sich zwischen der einseitigen und scharfen tofalen Ab-
lehnung, wie sie namentlich in fritheren Zeifen vielfach geiibt
wurde, und der ebenso einseitigen kritiklosen Zustimmung anderer
Kreise einen verniinftigen Mittelweg zu finden. Dabei hat der
Verf. zweifellos im allgemeinen Erfolg, wenn er auch nicht den
Anspruch erheben wird, die schwierigen Fragen abschlieBend be-
handelt zu haben. Die Darstellung bewegt sich naturgemil zwi-
schen zwei Schriften: den ,,Provinzialbriefen und den ,,Gedan-
ken“. Die Grundhaltung der Provinzialbriefe, welche in person-
lichen und verwandtschaftlichen Beziehungen zu Port-Royal, dem
Heim seiner Schwester, und den Jansenisten ihre Wurzel haben,
wird entschieden abgelehnt. Allerdings miiBten die Gegensétze
bisweilen theologisch schérfer, unter Beriicksichtigung der verschie-
denen Moralsysteme, gezeichnet, der Fragepunki bestimmter her-
vorgehoben, und in geschichtlicher Wertung der Akzent gelegent-
lich etwas verschoben werden, wenn auch eine vollkommene Einheit
wohl noch nicht zu erreichen sein wird. Was die ,,Gedanken* an-
geht, so gibt man heute zu, daB sie fiir moderne Glaubensbegriin-
dung und Apologetik, besonders die ,Neue Apologetik* bestim-
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mend geworden sind. Auch hier aber wird weitere Unterscheidung
vonnoten sein. Der literarische Pascal ist nicht einfachhin iden-
tisch mit dem geschichtlichen, und beide sind nicht die gleichen
in den verschiedenen Lebensperioden. Es wird schwer zu beweisen
sein, daB in den ,,Gedanken* keine Nachwirkungen seiner Kampi-
zeit mehr vorliegen (Vgl. C. Constantin: DictThCath XI, 2074 bis
2203; W. Kreiten: StimmML 43 [1892]; 44 [1893]; 45 [1893]). Bei
der Wertung der Pascalschen Glaubensbegriindung miiBten die ver-
schiedenen Formen der ,Neuen Apologetik mehr auseinanderge-
halten und die kirchlichen Bestimmungen, zumal des Vatikanums,
mehr beriicksichtigt werden. Auch sonst sdhe der Theologe gern
gelegentlich eine genauere Formulierung oder tiefere Begriindung,
z. B. in dem, was S. 104 ff. iiber Wunder gesagt wird. Ist Pas-
cal mit der Kirche vollkommen ausgesdhnt, als treuer Katholik ge-
storben? Man mag zugeben, daB er subjektiv das Notwendige ge-
tan hat; aber von einem Widerruf der lieblosen Verleumdungen
und einer Wiedergutmachung des auBerordentlichen Schadens, den
er dem kirchlichen Leben und einem kirchlichen Orden zugefiigt
hat, wissen wir nichts. Es liegt in der Natur der Sache, daB eine
kurz zusammenfassende Darstellung, die ,,Pascal im Wandel des
Urteils* einfiihrt, so treffend sie in ihren Grundziigen ist, doch den

Verfassern nicht immer ganz gerecht werden kann. — Aber das
alles hebt den Wert und die zeitgemiéBe Bedeutung der empfeh-
lenswerfen Schrift nicht auf. Kosters.

Fels, H., Martin Deutinger (1815—1864) (Gestalten des christl.
Abendlandes 2). 8" (340 S.) Miinchen 1938, Kosel. M 6.80; subskr.
M 580. — Von Anselm, von dem der 1. Bd. dieser neuen Reihe
handelt (vgl. Schol 14 [1939] 114) zu Deutinger ist ein groBer
Abstand, und nicht nur der Zeit nach. Immerhin war D., der Phi-
losoph einer katholischen Zusammenschau von Glaube, Wissenschaft
und einer christlichen Kunstlehre, ein urspriinglicher Denker. So
haben manche seiner Fragen und seiner versuchten Antworten auch
fiir uns heute noch Geltung. Fiir den Leserkreis der Schol verdient
das Buch Beachfung, weil es uns eine Gestalt jemer bedeutsamen
und doch nicht genug erforschten Bewegung nahe bringt, die in
der ersten Halfte des 19. Jahrh. nach den zerstsrenden Wellen
der Aufkldrung und des philosophischen Idealismus und gegeniiber
den heraufziehenden materialistischen Naturwissenschaften eine
eigenstdndige katholische Weltanschauung und Wissenschaftslehre
aufrichten wollte, und noch von dem Schwung der Romantik ge-
tragen, sich aus der zeitgem&Ben Losung der uralten Fragen nach
dem Verhélinis von Philosophie und Theologie, von Natur und
Gnade, von Offenbarung und Kultur, eine sieghafte Erneuerung
des katholischen Geisteslebens versprach. — Die vorliegende Aus-
wahl aus D.s Lebenswerk (115—319) gibt geniigend Einblick in
seine Denkmotive. In der groBen Einfiihrung (11—114) zeichnet F.
mit viel Sachkenntnis die geistige Lage des deutschen Katholizis-
mus in der ersfen Héilfte des Jahrh., wodurch dann die Gestalt
D.s erst recht sichtbar wird. Es bleibt zu bedauern, daB D. den
AnschluB an die schon méchiig wieder aufsteigende Scholastik
seiner Tage oder eine fruchtbare Begegnung mit ihr nicht gefun-
den hat. Aber auch in der Einfiihrung von F. ist der geschicht-
liche Ort der Scholastik in der ersten Hilfte des 19. Jahrh. und
ihre Bedeutung nicht ganz erfaBt. Boeminghaus.

L&sch, St, Die Anfange der Tiibinger Theologischen Quartal-
schrift (1819—1831). gr. 8 (VII u. 131 S.) Rottenburg 1938, Ba-
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der. M 7.50. — In bewunderungswiirdigem FleiB hat uns hier 163
ein fiir die Geschichte der deutschen Theologie ganz wesentliches
Werk geschenkt. Die Beitrdge und Rezensionen der ThQ sind bis
1832, einer damals vielfachen Art entsprechend, anonym gedruckt
worden. GewiB hatten die Biographen einzelner bedeutender Mit-
arbeiter bereits manche Aufhellung gebracht. L. aber macht ganze
Arbeit und hat aus alten Honorarberechnungen alles gekldrt. Es
sind nur ganz unbedeutende Dunkelheiten fiir wenig wertvolle
Kleinigkeiten geblieben. Bei der Bedeutung, welche die Zeit-
schriff fiir die Beurteilung der katholischen Richtungen gerade in
den #lteren Jahrgéngen hat, ist die angewandte miihselige Arbeit
also eines vollen Erfolges sicher. Im Beginn wird durch die Ver-
dffentlichung der wesentlichen Akten ein interessanter Einblick in
die Griindungsgeschichte gegeben; die ersten Mitarbeiter werden
dabei kurz charakterisiert. Hierbei fdllt bereits etwas Licht auf
die innere Richtung der Zeitschrift im ersten Jahrzehnt, wenn man
auch gerade hier den Wunsch ausdriicken mochte, daB der Verf.
seine bei der eingehenden Durcharbeit gewonnenen Eindriicke uns
bei anderer Gelegenheit einmal genauer darlege. Die Mitarbeit des
schweizerischen Staatsrates Usteri — mit seiner bekannten Rich-
fung — fiir die zeitgendssische Kirchengeschichte ist z. B. ein hier-
hin gehorendes recht bemerkenswertes Ergebnis der Untersuchung.
In diesem Zusammenhang lesen wir bei L.: ,,Auch sonst nehmen
Drey, Gratz und andere aus den ersten Tiibingern wiederholt
scharf Stellung gegen die erfolgte Wiedereinfiihrung und neue
Verbreitung des Jesuitenordens' (42). Den AbschiuB des Buches
bildet die Darlegung der Griinde, die von 1832 ab zur Zeichnung
aller Beitriige und Rezensionen fiihrt. Es war vor allem die Auf-
sehen erregende Besprechung Hirschers zur Antizolibatsbroschiire
Wocher’s, die Mohler und dann auch Drey die Forderung der
Namensnennung stellen lieB. Wir wiinschen dem Verf. und auch
unserer Kollegin, die in diesem Jahr als dlteste theologische Fach-
zeitschrift der Welt ihren 120. Bd. erscheinen 1aBf, Gliickwunsch

zu diesem Jubelbuch. Weisweiler.
Schrey, H. H., Die gegenwirtige Lage der amerikanischen
Theologie: Theol. Rundschau 10 (1938) 23—56. — Ein fiir die

Kenntnis des modernen Pragmatismus in Amerika recht instruk-
tiver Artikel, Schr. bespricht die Voraussetzungen, von denen die
cinzelnen Formen ausgehen: 1. Der Pragmatismus hat auch heute
noch in Amerika weitgehenden EinfluB (Peirce, W. James, Dbes.
john Devey) und betitigt sich besonders in den beiden Richtun-
gen des Liberalismus und des ,,Fundamentalismus‘‘. Der Funda-
mentalist versucht konservativ den iiberlieferten Protestantismus
mit der ,ungastlichen” Gegenwarf zu versdhnen und will durch den
,Evangelismus*, eine Art ,Erweckung®, die Massen gewinnem.
2. Der neue religiose Realismus sucht von den Voraussetzungen
der Ritschlschen Schule aus einen neuen religisen Realismus in
verschiedenen Abstufungen zu begriinden. 3. Die Fortbildung der
., Theologie des sozialen Evangeliums* zeigt eine schwérmerische
Richtung (John Bennefs, bes. Shayler, Mathews, Halford, Luc-
cocks), eine radikal-pragmatische, welche bestreitet, daB sich das
Leben ganz durch abstrakte Grundsdtze regeln lasse und eine
realistische, deren Vertreter R. Niebuhr die Notwendigkeit der
Liebe in der individualistischen und kollektivistischen Ethik her-
vorhebt, dabei aber im Sinne der deutschen dialektischen Theologie
betont, daB menschliches Bemiithen ohne Gottes (eschatologisches)
Eingreifen nicht zum Ziele fiihrt. Kaosters.
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2. Fundamentaltheologie.

Brinktrine, J.,, Offenbarung und Kirche. Fundamental-theo-
logische Vorlesungen: 1. Einleitung und Begriff der Offenbarung.
gr. 8 (96 S.) Paderborn 1938, Schéningh. M 2.40. — Das vorlie-
gende als Manuskript gedruckte Béandchen umfaBt den 1. Teil der
vom Verf. seit 1931 an der Phil.-theol. Akademie zu Paderborn ge-
haltenen fundamentaltheologischen Vorlesungen. B. bekennt sich
als Schiiler von Garrigou-Lagrange ausdriicklich zum Thomismus.
Nach den mehr einleitenden Ausfiihrungen iiber Definition, Ein-
teilung und Methode der Theologie iiberhaupt und der Fundamen-
taltheologie im besondern werden die Begriffe ,,Offenbarung®,
»Mysterium®, ,,Dogma* und ,iibernatiirlich** theoretisch erdrtert.
Der Verf. vertritt die Ansicht, daB die Fundamentaltheologie bzw.
Apologetik zur Theologie im eigentlichen Sinne gehért; denn der
Theologie als hochster Wissenschaft (Weisheit), d. h. als ,,cogni-
tio per causas ultimas‘ komme es zu, ,,auch iiber ihre Prinzipien
zu urteilen und sie gegen die Leugner zu verteidigen* (15). Er
gibt aber zu, daB die Apologetik nicht aus dem Glauben, sondern
nur unter der positiven Direktion des Glaubens aus der Vernunft
argumentieren kann (32), doch gebrauche sie dabei das Licht der
Vernunft nur ,instrumentaliter* (35). Damit ist aber gegeben,
daB sie zwar ihrem Zweck und ihrer Beziehung nach anders als
die Philosophie zur Theologie gehdrt, nicht aber ihrer Methode
nach, in der sie sich von der philosophisch-historischen Beweis-
fithrung nicht wesentlich unterscheidet. Man hétte wiinschen mé-
gen, daB die Fundamentaltheologie mehr in ihrer positiven Aufgabe
und nicht so ausschlieBlich als Apologetik gewertet wiirde. Die
positive Aufgabe der Fundamentaltheologie ist es, was der Verf.
selbstverstidndlich nicht leugnet, die ,praeambula fidei‘* wissen-
schaftlich zu beweisen; denn wie der Glaube als ,rationabile obse-
quium** notwendig die sichere Erkenntnis der ,,praeambula fidei*
voraussefzt, so verlangt die Theologie als ,,scientia fidei*‘, daB die
»praeambula fidei‘* wissenschaftlich feststehen. Weil fiir B. die
Fundamentaltheologie wesentlich Apologetik, d. h. Verteidigung
ist (32), mochte er auch die sog. positive Theologie, d. h. den
Nachweis, daB die von der Kirche als nédchster Glaubensnorm vor-
gelegten Glaubenswahrheiten in der HI. Schriff und Uberlieferung
enthalten sind, zur Fundamentaltheologie rechnen (21 f.). Der
Dogmatik bliebe also nur noch die Aufgabe, aus den geoffenbarten
Wahrheiten mit der vom Glauben erleuchteten Vernunft weitere
Folgerungen (conclusiones theologicae) abzuleiten. Diese Ansicht
hat der Verf. schon frither in seinem Artikel ,,Zur Einteilung der
Theologie und zur Gruppierung der einzelnen theologischen Diszi-
plinen (ThGl 26 [1934] 569—575) vertreten und vor kurzem
gegen Bilz in dem kleinen Beifrag ,,Welches ist die Aufgabe und
Stellung der Apologetik innerhalb der Theologie?* (ebd. 29 [1937]
314 ff.) zu rechtfertigen gesuchi (vgl. Schol 13 [1938] 593 {.). Er
stiitzt sich dabei auf den von der scholastischen Philosophie iiber-
nommenen Begriff der Wissenschaft als der ,scientia ex ultimis
causis‘‘, anstatt die Theologie auch als positive Wissenschaft zu
wiirdigen. Brinkmann.

Seiterich, E., Wege der Glaubensbegriindung nach der
sogenannten Immanenzapologetik (Freib. theol. Sfud. 49). gr. 8°
(XV u. 166 S.) Freiburg 1938, Herder. M 4.50. — Bei den heu-
tigen Auseinandersetzungen iiber Aufgabe, Aufbau und wissen-
schaftliche Stellung der Apologetik bzw. Fundamentaltheologie ist
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es sehr zu begriiBen, daB uns S. in der vorliegenden Arbeit eine
gute Ubersicht iiber die Hauptvertreter der sogenannten neuen Apo-
logetik und ihre Losungsversuche gibf. Dabei kommen nach mehr
einleitenden Ausfiihrungen iiber die apologetische Methode des
Kardinals Deschamps im 1. Abschnitt besonders die Vertreter der
sogenannten Immanenzapologetik in Frankreich, F. Brunetiére, L.
Ollé-Laprune, G. Fonsegrive und vor allem M. Blondel zur Sprache,
deren Anschauungen der Leser nicht nur lichtvoll herausgearbeitet
findet, sondern auch an Hand ausfiihrlicher Ausziige aus ihlren
Werken, die jeweils in den FuBnoten zusammengestellt sind, selbst
nachpriifen kann. Eine solche Arbeit ist heute doppelt zu begrii-
Ben, weil vielen die ausldndische Literatur nicht mehr direkt zu-
ginglich ist. Im 2. Abschnitt gibt der Verf. einen guten Uberblick
iiber die Stellungnahme zur sogenannten Immanenzapologetik durch
franzosische und deutsche Autoren und schlieBlich durch die Kirche
selbst. Eine gute Zusammenfassung und besonnene Wiirdigung
bildet den AbschluB. Dabei kommt der Verf. zu dem Ergebnis:
Von einem Ersatz der duBeren Apologetik durch die innere kann
keine Rede sein. Ebensowenig verlangt die #uBere Apologetik im
Hinblick auf die Willensseite des Glaubensaktes notwendig eine
Ergénzung durch eine innere Beweisfilirung, wenn diese auch im
Rahmen einer pastorellen Apologetik niitzlich und angemessen ist.

Brinkmann.
Bonsirven, J, S. J., Les Juifs et Jésus. Attitudes nouvelles.
kl. 8 (252 S.) Paris 1937, Beauchesne. Fr 16.—. — Der Veri.

hat sich die Aufgabe gestellt, an Hand der jiidischen Literatur
die Stellung des heutigen Judentums zur Person Christi aufzu-
zeigen. Dabei gibt er zunéchst einen AufriB des Lebens und der
Lehre Jesu und der Anfdnge des Christentums nach dem bekann-
ten Buch ,Jesus von Nazareth' von J. Klausner, Prof. an der
jiidischen Universitdt zu Jerusalem. Dann sammelt er die zahl-
reichen jiidischen Stimmen aus der ganzen Welt, die in Jesus von
Nazareth einen ihrer GroBten sehen, freilich ohne ihn als den Mes-
sias und Erloser, und noch viel weniger als Sohn Gottes und
Stifter einer neuen Religion anzuerkenmen. Jesus selbst hat nach
ihnen nicht daran gedacht, eine neue Religion zu stiften, sondern
Paulus ist es gewesen, der in dieser Beziehung das Werk Jesu
verfilscht hat, um den Heiden entgegenzukommen. So sind diese
jiidischen Jesusverehrer allerdings noch weit davon entfernt, den
ganzen Christus anzuerkennen. Das Jesusbild, das ihnen vor-
schwebt, ist das der liberalen protestantischen Jesusforschung, die
den geschichtlichen Jesus von dem des Glaubens unterscheidet
und nur den ersteren als wirkliche GroBe gelten 14Bt. Doch mag
auch dieses noch unvollkommene Heilandsbild ein Mittel sein, die
Kinder des Volkes, das ihn einstens verstoBen hat, mif Liebe und
Verehrung zu seinem Messias zu erfiillen und sie nach und nach
zu seiner vollen Anerkennung zu fiihren. Das Biichlein ist fiir die
Apologetik insofern sehr aufschluBreich, als es uns mit einem
Christuszeugnis aus dem Munde derer bekannt macht, von denen
man es am wenigsten erwarten sollte. Brinkmann.

Kosters, L., S. J., Die Kirche unseres Glaubens. Eine theo-
logische Grundlegung katholischer Weltanschauung. 3. Aufl. der
,,GroBen Ausgabe“. gr. 8 (XII u. 264 S.) Freiburg 1938, Herder.
M 440; geb. M 6.—. — Dieses meisterhafte Buch, dessen 1 Rufls
Schol 10 (1935) 568 ff. besprochen wurde, macht verdientermaBen
seinen Weg. Die hier angezeigte 3. Aufl. ist wie die 2. im wesent-
lichen unverédndert, ,bringt aber auBer den Korrekturen der Druck-



Fundamentaltheologie 281

fehler zahlreiche Nachtrdge aus der Literatur der letzten Jahre*
(Vorwort). Dabei blieb die Seitenzahl dieselbe. Die Schénheit.
des Druckes hat in den Anmerkungen etwas gelitten. — Zugleich
konnen wir die franzosische Ubersetzung anzeigen, die von Ph.
Mazoyer und A. Gaté unter dem Titel: L’Eglise de notre Foi
angefertigt wurde und bei P. Lethielleux, Paris [1939], in 8° (XII
. 300 S.) zum Preis von Fr 20.— erschien. Deneffe.

Sili¢, R., Christus und die Kirche. Ihr Verhdltnis nach der
Lehre des hl. Bonaventura (Bresl. Stud. z. hist. Theol. N. F. 3).
8% (XVI u. 268 S.) Breslau 1938, Miiller u. Seiffert. M 12.—. —
In exakter Arbeit wird hier die Lehre des hl. Bonaventura iiber
Christus und die Kirche geboten. Der 1. Teil enthdlt die Grund-
lequng in soteriologischen Begriffen (Christus als Haupt, seine
Gnadentfiille, als Hoherpriester, als Herz der Kirche, als Mitiler),
der 2. Teil eine systematische Darstellung (Christus und das Sein
der Kirche, Christus und das Wachsen der Kirche, Christus und
das Leben der Kirche, die Gegenwart Christi in der Kirche). Be-
achtenswert ist zunéchst, daB S. eine neue Methode einschldgt, an
die Gedanken Bonaventuras heranzukommen: Er teilt seine Schrif-
ten nicht, wie es bisher geschah, dem Inhalte nach ein, sondern
in chronologische Reihenfolge: Jugendschriften (bis 1248), Schul-
schriften (1249—1257) und Spétschriften (mach 1257), wobei den
letzteren groBere Aufmerksamkeif geschenkt wird. Diese Eintei-
lung diirfte in Zukunft allgemein bei der Darstellung der Lehre
Bonaventuras befolgt werden, bis eine genauere Anordnung seiner
Schriften auch innerhalb der drei Gruppen moglich sein wird. Im
Verlauf der Abhandlung bringt der Verf. teilweise neue Ergeb-
nisse, so in der Deutung des Bildes ,Christus das Herz der
Kirche und in der Darstellung des Mittlerbegriffes, wo er sich
gegen Guardini (Die Lehre des hl. Bonaventura von der Erlésuung)
und Scheller (Das Priestertum Christi im AnschluB an den hl.
Thomas von Aquin) wendet. Die Untersuchung ist griindlich, die
Beweisfiihrung klar und besonnen. Besonders im letzien Kap., in
dem er die Gegenwart Christi in der Kirche behandelt, geht S.
auf moderne Fragestellungen ein. Obgleich er da eine gute Uber-
sicht iiber die Losungsversuche bringt und selber anregende Ge-
danken bietet, so mochte uns doch scheinen, als ob sie nicht am
richtigen Platze seien; Bonaventura als Grundlage ist wohl zu
weit hergeholt. Wir stellen aber mit Genugtuung fest, daB die
Theorie Kastners (Marianische Christusgestaltung der Welt) von
der Gegenwart der Menschheit Christi im begnadigten Menschemn
abgelehnt wird (vgl. Die Einwohnung der drei gdéttlichen Per-
sonen ... ThGl 30 [1938] 509). In der Frage nach dem Verhalf-
nis von Menschwerdung und Erlgsung bei Bonavenfura hitte gut
darauf hingewiesen werden konnen, wie der stark herausgearbei-
tete Mittlerbegriff leicht den Ubergang zur These des Duns Sko-
tus von der unbedingten Vorherbestimmung Christi hétte bilden
konnen (vgl. Die skotistische Auffassung von der unbedingten
Vorherbestimmung Christi und ihre Auswertung in der Verkiindi-
gung: Kirche und Kanzel 22 [1939] 8). : Beumer.

Pfeifer, L., Ursprung der katholischen Kirche und Zugehorig-
keit zur Kirche nach Albert Pigge. 8° (96 S.) Wiirzburg 1938, Rita-
Verl. M 3.—. — Pigge wird fiir gewohnlich nur wegen seiner
stark eigenartigen Ansichten iiber Rechtfertigungslehre und Prima-
tialgewalt genannt. Es ist dann die Gefahr, daB anderes wert-
volles Gedankengut iibersehen wird. Der Verf. stellt deshalb die
Kirchenidee Pigge’s, die Zentralidee seiner theologischen und
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auch kirchenpolitischen Anschauungen, in diesem Werke dar. Es
ist eine klare, iibersichtliche Arbeit an Hand des gedruckten und
ungedruckten Materials. Auch die Gedanken der geistigen Um-
welt, der Protestanten und der katholischen Theologen, werden be-
riicksichtigt, wenn man auch zumal in Bezug auf die letzteren ein
Mehr erwarten und wiinschen diirfte. Von den Ideen Pigge’s ist
nach den Forschungen P.s bemerkenswert, daB er die Kirche seit
Erschaffung der Welt (Pigge ist in der Frage nach dem Motiv
der Menschwerdung Skotist) bestehen 14Bt und doch anderseits den
mystischen Leib Christi nicht in einer rein geistigen Gnadenge-
meinschaft, sondern in der konkreten katholischen Kirche erblickt.
Diese beiden Gedankenreihen, demen wir vom spekulativen Stand-
punkt aus zustimmen mochten, sind vereinigt durch die Betonung
einer praeformatio der sichtbaren Kirche in der altfestamentlichen
Heilsokonomie, wobei allerdings die Frage nach der vorhergehen-
den Zeit noch offen bleibf. Beumer.

* * *

Rang, M., Der christliche Glaube. gr. 8 (250 S.) Frankfurt
1937, Diesterweg. M 3.90; geb. M 540. — Das Buch stellt ein
gewisses Gegenstiick zu den neuen katholischen Laiendogmatiken
dar; es unterscheidet sich aber von ihnen durch seine stark aktuelle
Einstellung. Daraus ist auch die Einteilung genommen, die drén-
gende Zeitprobleme im Lichte des Protestantismus besonders her-
ausstellt. So Offenbarung, wobei gut die Einwénde gegen das AT
zuriickgewiesen werden; dann mehrere Kapitel iiber Gott und
Schépfung, Gott und die Siinde; Gott und das Leid. Ein eigener
Abschnitt behandelt die Stellung der christlichen Kirche im Volk.
Dabei wird eingehend eine neue Einheitskirche abgelehnt, da sie
nur zu einer Verflachung fithren, nie aber zu einem wirklich lebens-
kraftigen Einsatz erstarken werde. Der Gedanke, daB sich heute
die beiden groBen Konfessionen in Deutschland bei aller Verschie-
denheit der Lehre im gemeinsamen Kampf gegen den christus-
leugnenden Feind gefunden haben und so mehr zu einer wirklichen
Einheit des Volkes beitragen als eine meue Kunstreligion ist iiber-
aus richtig. Wir hétten freilich gewiinschf, wenn dem im vorlie-
genden Buch bei der inneren Beurteilung katholischer Lehre noch
mehr Rechnung getragen worden wire. Weisweiler.

Lambinet, L. Christozentrische Religionsphilosophie? Eine
kritische Untersuchung des Religionsbegritfes Dialektischer Theolo-
gie (Forsch. z. Gesch. u. Lehre d. Profest. VIII 4). gr. 8° (102S.)
Miinchen 1938, Kaiser. M 2.30. — Die Arbeiten zur Phénomeno-
logie der Dialektischen Theologie héufen sich in einem fast er-
schreckenden MaB. Wir konnen darin besonders fiir Dissertationen
und Erstlingsarbeiten einen Vorteil nicht erkennem — weder fiir
das Verstdndnis der Dialektischen Theologie noch fiir ihre Weiter-
fiilhrung oder Widerlegung. Die Gefahr einseifiger Interpretation
ist fiir den Anfdnger gerade bei dieser Theologie, die sich seit
ihren Anfdngen in den feineren Verdstelungen vielfach gewandelt
hat und deren Lehren daher nicht ohne weiteres in logischer Kon-
sequenz weitergedacht werden konnen, besonders groB. Ihr ist auch
die vorliegende Arbeit nicht ganz entgangen. Sie arbeitet gut den
allgemeinen Religionsbegriff bei Barth religionsphilosophisch her-
aus und weist mit Recht darauf hin, daB trotz aller extremen Be-
tonung der Offenbarung als einzigem Weg zu Gott bei B. auch
Ansétze im tiefsten BewuBtseinsgrund vorhanden sind, die dann
durch die Offenbarung aktualisiert werden; nicht freilich in dem
Sinn einer dann wirkenden eigentlichen Aktivitdt oder positiven
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Féhigkeit. Sie kommt allein von christlicher Offenbarung. L. sieht
hierin mit Recht den Unterschied zu Brunner. — Die religions-
philosophische Parallele, die der Verf. zwischen Barth und Schel-
ling zieht, entbehrt nicht des Interesses, da auch bei Schellings
nrealistischem Idealismus* die Religion als Substanz des BewuBt-
seinsgrundes und zugleich als Reich der gottlichen Ideen gefaBt ist.
Dennoch ist die Parallele zu stark ausgebaut und trifft mehr Brum-
ner als Barth. Das Denken Barths war bereits im Romerbrief
wesentlich tleologisch und daher ist von vornherein das Grundan-
liegen der beiden Denker so verschieden, daB nur von einer ganz
weitgefaBten religionsgeschichtlichen Parallele gesprochen werden
kann, die eben in dem aufgezeigten Grundzug einmer gewissen Po-
tenzialitdt im menschlichen BewuBtsein zu suchen ist. Weiterge-
hende Parallelen waren nur durch Fortfithrung der Gedanken
Barths mdéglich und werden sicher von diesem abgelehnt werden.
Die Bedeufung der Arbeit besteht also wesentlich im Geistesge-
schichtlichen, im Aufzeigen des gemeinsamen ideengeschichtlichen
Grundzuges, der aber mehr in der Gemeinsamkeit eines Weges
zum Losungsversuch des Religionsbegriffes denn in der gemein-
samen Losung besteht. Weisweiler.

Eberhard, S. Kreuzes-Theologie. Das reformatorische Anlie-
gen in Zinsendoris Verkiindigung. gr. 8° (XII u. 226 S.) Miinchen
1937, Kaiser. M 5.80. — E. unternimmt es, an Hand handschrift-
lichen Materials die so schwer verstdndliche, zwischen Muystik, Pie-
tismus, Antirationalismus schillernde und doch ganz eigenstédndige
Theologie Zinsendorfs auf ein Grundprinzip zuriickzufiihren: Kreu-
zestheologie. Christus der Gekreuzigte ist das Schriftprinzip d. h.
gegen jeden Rationalismus wird die philosophische ,,Widerverniini-
tigkeit® — also das ,Kreuz“ der Schrift (10) gelehrt. Christus
allein gibt den echten Sinn. Das Gleiche gilt vom natiirlichen Got-
teserkennen und menschlichen Selbstverstdndnis. Auch hier herrscht
nicht die Vernunft, sondern das ,,Kreuz‘. So wird es deutlich, wie
Zinsendorf die Mystik — das geruhige Sein in Gott — ablehnen
konnte und ebenso einen zu subjektiven, selbstberuhigenden Pietis-
mus, um sich dafiir enger an Luthers Rechtfertigungsbegriff der
Fides fiducalis des Séinders zu halten und bei seinen Herrenhutern
die aktive Diasporaarbeit anzuregen. Damit scheint der Verf. tat-
sdchlich wenigstens e/rz Grundanliegen Zinsendorfs mehr wie bisher
in die Betrachtung richtig eingefiihrt zu haben. Das echte Anliegen
der Opposition gegen Rationalismus und falschen Pietismus ist aber
leider durch das Extrem der Ansicht Zinsendorfs geschwicht. Denn
»Theologie des Kreuzes* hat es immer mit dem echten Gottmen-
schentum Christi zu tun, dessen Wort niemals in sich ,,widerver-
niinftig*‘ sein kann, wenn es auch in seiner vollen und lefzten Be-
deutung erst unter seiner Gnadenfiihrung erkannt wird und so
unter dem ,Kreuz d. h. Ubernatiirlichen — nicht Widernatiir-
lichen — steht. Weisweiler.

Auer, W. Die theologische Grundposition Reinhold Seebergs
(Neue Deutsche Forsch., Abt.: Religions- u. Kirchengesch. 155).
gr. 8 (107 S.) Berlin 1937, Junker u. Diinnhaupt. M 10.—. —
R. Seeberg ist in der katholischen Theologie vor allem durch seine
Dogmengeschichte bekannt. Man wird sich also auch hier fiir eine
Untersuchung, die das Grundsétzliche seiner theologischen Erkennt-
nis herausstellt, interessieren. Mit Recht hebt A. hervor, daB See-
bergs eigentliche theologisch-systematische Arbeit trotz allen Ei-
gengutes stark an das vergangene Jahrhundert gebunden war. In
der Wesensfrage jeder Theologie nach dem Verhéltnis von Gott
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und Glaubigem geht er wie Schleiermacher vom Subjekt aus, um
von dort zum Inhalt der Offenbarung im religiosen Bewubtsein
vorzudringen. Der groBe Unterschied von Schleiermacher liegt aber
in der stirker betonten Bedeutung der Schrift — einer Idee, die
sich auch sonst in der 2. Hélfte des 19. Jahrh. mehr durchsetzt.
Wie erfreulich stark das Schriftinteresse Seebergs war, konnte Rez.
bei Besprechung des ,,Grundrisses der Dogmatik vor einigen Jah-
ren in dieser Zeitschrift (8 [1933] 90) hervorheben. Der starken
Verbundenheit mit den Ideen des vergangemen Jahrh. aber ist See-
berg immer auch bei seiner Schriftdeutung treu geblieben. In sei-
ner Pneuma-Lehre versuchte er das Wort und den Glaubeuden
innerlich zu verbinden, wodurch das Voluntaristische seiner Stel-
lung aber erneut deutlich wird. A. sieht die wesentliche Bedeutung
Seebergs gegeniiber der dialektischen Theologie darin, daB bei
ihm mehr das konkrete Ich religios erfaBt wird. Weisweiler.

Kriiger, H., Verstindnis und Wertung der Mystik im neueren
Protestantismus. gr. 8¢ (109 S.) Miinchen 1938, Reinhardt. M 3.50.
— Eine Doktordissertation in Marburg, deren Thema Fr. Heiler
gestellt hat. Die mittelalterliche Mystik sei niemals unkirchlich ge-
wesen, die neuere Mystik (auch innerhalb der katholischen
Kirche?) habe aber sémtliche religicsen Dogmen durchbrochen und
sich bisweilen gar mit spiritualistischen und okkultistischen Ele-
menten verbunden. Davon sei auch der Protestantismus beriihrt
worden. K. will nicht diese Erscheinungsformen verfolgen, son-
dern AuBerungen iiber die Mystik aus dem protestantischen Lager
sammeln, um sie vom religionswissenschaftlichen Standpunkt her
kritisch zu behandeln. Zu dem Zweck behandelt er zunéchst (I—V;
11—42) die Aufgabe, die Quellen (Theologie und Religionsphilo-
sophie), Wesen und Begriff der Mystik, die Mystik im Christen-
tum und die Beurteilung der Mystik im Protestantismus bis zu
A. Ritschl. Den Hauptteil nimmt der 6. Abschnitt ein, Verstdndnis
und Wertung der Muystik im neueren Protestantismus (43—106):
Religionsgeschichtliche und religionsphilosophische Voraussetzun-
gen, die negative, die synthetische und die positive Wertung. Hus
allem ergibt sich, daB keine feste Terminologie vorliegt, weshalb
der Willkiir Tiir und Tor geiifinet sei. Alles aber, was ,mystisch
hieB, wurde scharf abgelehnt, wie neuestens von W. Kiinneth in
seiner Antwort auf den Mythos. K. will diesen Gegensatz nicht
gelten lassen. Der Gnadencharakter der Muystik und ihre Formu-
lierung der vita activa konmnen auch im Protestantismus segens-
reich wirken gegen ,Verflachung, Rationalismus und Dogmatis-
mus“. Die Fragestellung darf nicht lauten ,Mustik oder Glauben®,
sondern , Mystik zzd Glauben*. An Stelle einer ,ilberhdhnenden
Verneinung muB die ,Besinnung* treten. i Kasters.

3. Theologie der Heiligen Schrift des Alten und
des Neuen Testamentes.

Merk, Aug., S. J., Novum Testamentum graece et latine appa-
ratu critico instructum. 3. Aufl. kl. 80 (43* u. 852 S.) Rom 1938,
Pont. Inst. Bibl. /. 24.— — Kaum 5 Jahre nach dem Erscheinen
der 1. geht schon die 3., vielfach iiberarbeitete Aufl. dieser kriti-
schen Textausgabe des NT in die Welt hinaus. Von den friiheren
Bufl, (vgl. Schol 9 [1934] 100 ff. und 11 [1936] 606) unterscheidet
sie sich vor allem dadurch, daB der Chester-Beatty-Papyrus P+, der
in der 2. Aufl. nur erst teilweise beriicksichtigt werden konnte,



Theologie der Heiligen Schrift des AT und des NT 285

jetzt ganz hineingearbeitet und damit zum ersten Male fiir die kri-
tische Wiederherstellung des Textes ausgewertet wurde. Das
machte eine vollstédndige Uberarbeitung des Apparates in den Pau-
lusbriefen notwendig. Aber der textkritische EinfluB des P% hat
sich auch hier und da in der Textgestaltung selbst ausgewirkt. So
stehen z. B. die Worte xai (Eph 4, 8) und péon (Eph 4, 10) ge-
geniiber den {friiheren Aufl. jetzt in Klammern. Dem Herausgeber
ist offenbar ihre Echtheit deshalb zweifelhaft geworden, weil sie
auch in P*6 fehlen. In den Evangelien wurden jetzt alle Lesarten
von groBerer Bedeutung des Cod. 372 (¢ 600) beriicksichligt. Die
beiden Cod. 826 (e 218) und 828 (¢ 219) der Ferrar-Gruppe aus
der Klosterbibliothek von Grottaferrata, die von Soden nur teil-
weise kollationiert hatte, wurden von M. ganz durchgesehen und
verwertet. Ebenso konnte das Palimpsest Vat. gr. 2061A aus dem
5. Jahrh. (048 = « 1) von ihm z. T. weiter entziffert und man-
che seiner Lesarten in der Apg, den Paulusbriefen und den katho-
lischen Briefen verzeichnet werden. Versehen der friiheren Aufl.
wurden, so weit sie festgestellt werden konnten, berichtigt. AuBer-
lich unterscheidet sich die 3. Aufl. kaum von der 2., obgleich das
Papier etwas fester ist und sich darum Ieichter bldttern l4Bt. Da-
gegen ist es offenbar nicht ganz gleichméBig, so daB die Schrift
stellenweise etwas stark durchscheint und die eine oder andere
Seite etwas undeutlich ist. Aber das sind kleine Schénheitsfehler,
die den Wert der Ausgabe nicht wesentlich beeintrédchtigen kon-
nen. Man muB dem Herausgeber aufrichtig danken fiir die miih-
same Kleinarbeit, die er geleistet hat, um der theologischen Wis-
senschaft eine so handliche und doch zugleich so reichhaltige kri-
tische Textarbeit des NT zu schenken, in der auch die erst vor
kurzem entdeckten d&ltesten Papyrustexte schon ausgewertet sind.
DaB der Preis von 18.— auf 24.— Lire heraufgesetzt wurde, ist
auf die inzwischen erfolgte Abwertung der italienischen Lire zu-
riickzufiihren. Brinkmann.

Herders Laien-Bibel. Zur Einfilhrung ins Bibellesen.
Mit einem Geleitwort von Kard. Karl Joseph Schulte von Kéln.
“Ausg. A. gr. 8 (XXIII u. 1035 S.) Freiburg 1938, Herder. geb.
M 10.—. — Dieser prachtvoll ausgestattete und verhéltnismaBig
billige Bd. ist bezeichnend fiir den Fortschritt der heutigen katho-
lischen Bibelbewegung. Er bietet eine reiche Auswahl aus dem
A und NT in méglichst wortgetreuer und doch nicht sklavischer
Ubersetzung, die z. T. die urwiichsige Bildhaftigkeit des Urtextes
gut wiedergibt. Eine gewisse Verschiedenheit der Ubersetzung in
den einzelnen Abschnitten hat man wahrscheinlich auf Kosten ver-
schiedener Mitarbeiter zu setzen, deren Namen allerdings nirgends
verraten werden. Die Auswahl ist vor allem unter dem Gesichts-
punkt getroffen worden, die ChristusverheiBung des AT und die
Christusverkiindigung des NT deutlich hervortreten zu lassen und
die Wege zu zeigen, auf denmen Gottes Erziehung sein Volk ge-
fithrt hat. Zu diesem Zwecke wird auch Gewicht darauf gelegt,
die ausgewdhlten Abschnitte durch Inhaltsangabe des iibrigen Tex-
tes in das Sinnganze hineinzustellen. Zum Verstdndnis schwie-
rigerer Stellen sind am Ende der alttestamentlichen bzw. neu-
testamentlichen Auswahl Erlduterungen beigegeben, die wohl zum
groBen Teil auf Ansichten der Véter zuriickgehen. Allerdings kann
man sich hier des Eindrucks nicht erwehren, daB gelegentlich
etwas in den Text hineingelesen wird, wofiir er selbst keinen An-
haltspunkt bietet; so z. B. wenn zu Gen 1, 3 gesagt wird, mit der
Erschaffung des Lichtes trete jenes ,iiberirdische und ,,innerliche*
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Licht, als dessen Spender wir Christus ,unsere Sonne‘“ nenmnen,
zum ersten Mal in die Sichtbarkeit (559). Man mag solche Be-
trachtungen an den Schrifttext ankniipfen, wie es auch die Vifer ~
vielfach getan haben, aber man sollte sie nicht als hoheren, gei-
stigen Sinn der Schrift ausgeben. Damit werden die ernsten Be-
miihungen neuerer Schrifterkldrer, wieder mehr in den hoheren
Sinn der HI. Schrift einzudringen, nur in Verruf gebracht, da
doch auch der hohere Sinn irgendwie im Text begriindet sein
muB. Die katholische Lehre von der Irrtumslosigkeit der HI.
Schrift wiirde man gerne etwas klarer hervorgehoben sehen, als
es z. B. in den Erlduterungen zu Mt 20, 29 und 23, 35 geschieht.
Zu Mt 23, 35 wiirde besser nicht gesagt, hier sei wohl Zacharias
der Sohn des Jojada (2 Paral 24, 20) mit dem Propheten Zacha-
rias, Sohn des Barachias verwechselt worden (1029), als wenil
dem Evangelisten diese Verwechslung unterlaufen ware, zumal es.
doch nahe liegt, daB die Worte ,,Sohn des Barachias* von anderer
Hand als Glosse hinzugefiigt sein kénnen, Ebenso wire eine Wen-
dung wie: der inspirierende HI. Geist habe keine Veranlassung
gehabt, die Evangelisten ,iiber unsern fleischlichen Tatsachenkult
aufzukldren (ebd.), als wenn der HIL Geist durch die Inspira-
tion nur den hoheren, geistigen Sinn oder doch nur die religitsen
Wahrheiten verbiirgt hétte, besser vermieden worden. Aber diese
kleinen Ausstellungen hindern nicht, daB wir uns iiber die neue
Ubersetzung als Ganzes herzlich freuen diirfen. Sie wird sicher
nicht mur dem Laien viel Anregung bieten. Eine Vollbibel, mit
einem Neudruck der Ubersetzung von Allioli und Erlduterungen aus
der Schrift und den Kirchenvitern wird angekiindigt. Brinkmann.

Kalt, E., Biblisches Reallexikon (2. neub. Aufl, Iief. 1oui s 2,
1, Bd. A—K). 40 (1084 Sp.) Paderborn 1938, Schéningh. M 19.—.
— Mit welcher Begeisterung dies , Reallexikon® allenthalben auf-
genommen wurde, beweist allein die Tatsache, daB schon fiinf
Jahre nach Ausgabe des ersten Bds. eine 2. Aufl. notwendig wurde.
Das einzige, was man vielleicht an dem herrlichen Werke bedau-
ern mochte, ist sein Titel. Freilich diirfte es nicht leichi sein,
einen besseren zu finden. Aber das Wort ,Reallexikon® konnte
doch gar zu sehr den Eindruck nahelegen, als wenn das Buch sich
darin erschopfe, eine Fiille von geographischen, archéologischen,
historischen, chronologischen usw. Angaben alphabefisch aneinan-
derzureihen. Gliicklicherweise fehlt es an diesen Dingen keines-
wegs. Aber der Inhalt der beiden Bde. reicht ganz wesentlich wei-
ter. Die ,Realien*, die hier nach alphabetischen Stichworten ge-
ordnet werden, umfassen auch — geradezu mit Vorzug — den
theologischen Lehrgehalt der hl. Schrift. Artikel wie ,,Gebet, Christ,
Geist, Gesetz, Engel, Heil, Gerichi** und viele andere sind systema-
tische Abhandlungen biblisch-theologischer Art, die in ihrer klaren
und einfachen Sprache, in dem gefélligen, iibersichtlichen Druck,
leicht und angenehm zu lesen sind. An anderen Stellen ist der
Begriff ,,Realien’ so weit genommer, daB er ,,Exegese” schlecht-
hin einschlieBt. Ich erinnere da z. B. an den vorziiglichen Artikel
,,Jahrwoche** (846—850). Darin ist ein sehr reichhaltiges exegetisches
Material zur Deutung von Dan 9, 24—27 zusammengetragen und
kritisch verarbeitet. Im Artikel ,,Bund* (306 ff.) hitte die Frage
des ,,Bundes mit Adam‘ wohl kurz gestreift werden konnen. Der
Verf. scheint in den Bundesschliissen mit Noe und Abraham die
Altesten Beispiele eines Bundes Gottes mit Menschen (307) zu
seher. Closen.

Modller, W. und M6ller, H., Biblische Theologie des Alten
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Testaments in heilsgeschichtlicher Entwicklung. 8° (XV u. 527 S.)
Zwickau 1938, Herrmann. M 12.—; geb. M 13.50. — Mancherlei
bdse Antithesen mdchten jede ,,Theologie** des AT von vorneherein
als aussichtslos erscheinen lassen. Die schwierigte von ihnen liegt
wohl zwischen religionsgeschichtlichem Historismus und schrift-
fremder, dogmatisierender Systematik. Diese Aporie sucht M. da-
durch zu iiberwinden, daB er die ,.heilsgeschichtliche Entwicklung*
zum Aufbauprinzip seiner Biblischen Theologie macht. Auf diesem
Wege strebt er den Ausgleich an zwischen iibertriebener Systema-
tik der Theologie des ,Heils* und rein evolutionistischer Darstel-
lung des ,,Geschichtlichen in der vorchristlichen Offenbarung:
»Geschichte und Theologie durchdringen sich in jedem Augenblick
und vollkommen* (19). — In literarkritischen Fragen baut M.
naturgemdB auf seinen friiheren Arbeiten auf (eine ausfiihrliche
Wiirdigung seiner ,Einleitung in das AT, durch A. Bea in Bibi
17 [1936] 120—124). Doch begniigt sich M. nicht mif rein zu-
riickweisenden Zitationen seiner Studien. Manches wirkt in der
hier gebotenen Darstellung wie ein neuer wertvoller Beitrag zur
Losung literarkritischer Probleme. Ich erinmere z. B. an die Be-
griindung der inhaltlichen Eigenart des Deut aus der Situation
kurz vor dem Einmarsch in Kanaan (279 f.). — DaB beziiglich der
theologischen Leistung eines solchen Werkes in einer kurzen Be-
sprechung nicht auf jede Einzelheit eingegangen werden kann,
ist selbstverstdndlich. “Sicher ist aber, daB dies Buch eine unge-
waohnlich wertvolle Durcharbeit des theologischen Lehrgehaltes des
AT darstellt. Auf einiges sei besonders hingewiesen. Was iiber
den Sinn von Opfer und Opfermahlzeit im Lev (222 ff.) gesagt
wird, gehort wohl zum tiefsten und schiénsten, was dariiber ge-
schrieben wurde. Hier ist der Wunsch H. Hellbardts prinzipiell
erfillli: ,Es wére eine heilsame, tréstliche Sache, wenn einmal
Einer kéime, der das Buch Leviticus auslegen kdnnte, daB wir
verstehien: Hier wird letztlich geredet — von dem Opfer Christi“
(,Das AT und das Evangelium‘* 46; vgl. die folgende Bespre-
chung). — S. 227 findet sich bei Besprechung der Stellungnahme
der Propheten zum Opfer vielleicht ein etwas miBverstindlicher
Gebrauch des Wortes ,,0pus operatum‘‘. Aber inhaltlich erhebt
sich die Darlegung himmelhoch iiber die wenig tiefe und zutref-
fende Behandlung des gleichen Gegenstandes, an die man sich in
der alttestamentlichen Literatur nur allzusehr gewdohnt hat. Zudem
ist es eine meisterhaft kurze Zusammenfassung alles Wesentlichen,
was iiber die theclogische Seite dieser Frage zu sagen ist. —
Der kleine Abschnitt iiber das Hohelied (441 f.), seine allego-
rische Bedeutung und seinen theologischen Sinn, ist vorziiglich
in jeder Beziehung, eine prdgnante Zusammenschau des kompli-
zierten und schweren Problems. — Diese paar Proben mogen ge-
niigen, um zu zeigen, mit welcher Freude jede echte Theologie
dieses wirklich »theologische Werk iiber das AT begriiléen mulb.
losen.

Hellbardt, H., Das Alte Testament und das Evangelium. 8°
(145 S.) Miinchen 1938, Kaiser. M 3.80. — Das Buch enthalt zwei Ar-
beiten. Die erste versucht eine theologische Erklarung der Beziehun-
gen zwischen AT und Evangelium. Die zweite will die Grundgedai-
ken der ersten an einem Beispiel, der Exegese von Gen 14, veranschau~
lichen und vertiefen. — Das ,,Alte Testament* besteht fiir den Verf.
in den kanonischen Schriften Israels. Das »Evangelium* ist ihm die
Frohbotschaft, ,,daB Gott den Erwihlten um Christi willen gut ist*
(13). Bei der historischen Darlegung der schon vorliegenden L&-
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sungen wird man das MiBverstdndnis bedauern, als wenn fiir die
katholische Auffassung das Evangelium weiter nichts sei als ein
zweites Gesetz* (16 f.). Im iibrigen leistet H. eine auBergewd&hn-
lich ernsthafte, starke geistige Arbeit, die zu kiihnen und weittra-
genden Gedanken fortschreitet. Ich erinnere z. B. an das ,,Wo
Christus wirklich im Mittelpunkt steht, wo das Alte Testament
wirklich als Bezeugung seiner Wahrheit verstanden wird, da ist der
Unterschied zwischen Altem und Neuem Testament hinweggeiallen.
Da kann der Name ,Altes Testament' nur miBverstdndlich sein. Da
gibt es nur noch eine Schrift* (47). — Im 2. Teil wendetf H. diese
Auffassung auf das Melschisedek-Kapitel an. Vielleicht ist Gen
14 noch nie mit solcher Geisteskraft bis in seine letzten fheologi-
schen Konsequenzen durchmeditiert worden wie hier. DaB dem
Verf. dabei einige historische Ungenauigkeiten unterliefen, wird
man ihm in diesem Zusammenhang kaum besonders anrechnen.
Eine andere Besorgnis ist ernsterer Art. GewiB wird das Kapitel
mit groBer theologischer Emergie und tiefer religioser Pietdt
.durchgearbeifet. Wird nicht aber gelegentlich sein Imhalt in eine
Sphiére theologischer Schau hineinprojiziert, die vom Wortsinn der
Schrift doch zu weit entfernt ist? Man denke an Worte wie: ,,DaB
dieser Melchisedek ein jebusitischer Konig aus grauer Vorzeit war,
wird man ernstlich kaum annehmen konnen“ (125); ,Indem Abra-
ham sich vor Melchisedek beugte, — beugte er sich vor dem Chri-
stus, der den Namen Jesus hat (137). Closen.
Korn, J. H, TEIPAEZMOZX, Die Versuchung des Glaubigen in
der griechischen Bibel (Beitr. zur Wiss. vom A. u, N. Test. IV, 20).
gr. 8 (XVI u. 88 S.) Stuttgart 1937, Kohlhammer. M 5.40. — Eine
AuBerst inhaltsreiche und sauber gearbeitete Studie iiber ,,die
IIEIPAZSMOZ- Typologie in der griechischen Bibel*. K. geht aus
wohlerwogenen Griinden von der LXX als Textgrundlage aus. Sie
hat ja schon in ihrer Ubersetzungsarbeit stark dazu beigetragen,
den Versuchungsbegriff in scharf umrissener, fypischer Form zu
pragen. Zudem iibte die Bibel in ihrer griechischen Gestalt auf
die Schriften des NT und des Urchristentums den stérksten Ein-
fluB aus. — In der vorliegenden Arbeit wird nun zunéchst in aus-
fiilirlichen sprachlichen und stilistischen Studien der Bedeutungs-
kreis des Wortes mewpooude, seiner hebrédischen Vorlagen und sei-
ner griechischen Derivate entwickelt (4—48), dann wird an einer
groBen Zahl von biblischen Personlichkeiten, vor allem aus dem
AT, die typische Vorstellung von ,der Versuchung des From-
men* herausgearbeitet und diese dann bis in das neutestament-
liche und wurchristliche Schrifttum hinein verfolgt. Der ftypische
Begriff der Versuchung, des mewpaouds, enthdlt vor allem folgende
Komponenten: der Glaube eines Frommen wird von Gott durch
Versuchung auf die Probe gestellt; besteht der Mensch die Ver-
suchung (das klassische Beispiel noch immer in Gen 22), dann
bewdhrt er dadurch seine Liebe zu Gott und wird selbst zum
,Freunde’* Gottes, zu dem ,von Gott geliebten Menschen. K.
spricht gerne von einer , Machtigkeit™ dieses L, TIEIPAZMOZ-Kom-
plexes. Darin liegt gewiB keine Ubertreibung. Auch der Bibel-
kenner wird beim Studium der Arbeit iiberrascht sein, wie stark
von der Bibel das ganze Leben des Frommen als ,,Versuchung"
und zwar als ,Versuchung in Gemeinschaft mit den smewogpol
Christi (Lc 22, 28) aufgefaBt wird. In der Zusammenschau einer
Fiille von religiésem Leben in dieser eimen Vorstellung liegt eine
von den groBen Leistungen der hl. Schrift, sie beobachtet und
<dargestellt zu haben, ist das Verdienst dieser Arbeit. Closen.
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Hélscher, G., Das Buch Hiob (Handbuch zum AT I, 17). 8°
(99 S.) Tiibingen 1937, Mohr. M 4.20. — Auch dieser Kommentar
nimmt teil an den Vorziigen der ganzen Sammlung: auf &uBerst
knapp bemessenem Raum eine Fiille von exegetischer Doktrin in
methodisch straffester Meisterung des iiberreichen Stoffes. — Lite-
rarkritisch nimmt H. eine ausgleichende Mittelstellung ein. Zu
den ,jiingeren Einlagen‘* gehdren nach ihm auBer einigen Einzel-
perikopen vor allem die Elihu-Reden (Kap. 32—37). Diese Auf-
fassung hat zwar in allen exegetischen Schulen ihre Vertreter.
Doch scheint sie bei H. von einer etwas einseitigen Bewertung
der theologischen Grundidee des Buches mitbestimmt zu sein. Die
Elihu-Reden konnten deswegen nicht zum echten Job gehdren,
weil sie ,,den Zweck haben, Hiobs Behauptungen vom orthodoxen
Standpunkt aus zu widerlegen. Die urspriingliche Dichtung sei
Protest gegen die ,herrschende Vergeltungslehre®, dem Bdsen
gehe es notwendig immer schlecht, dem Gufen gut. Und letztlich
sei dieser Standpunkt auch in den Elihu-Reden wieder vertreten.
Diese Deutung besagt wohl eine Uberspitzung der Gegensitze.
Jobs Kémpfen ist etwas anderes als bloBer Protest gegen die
reine Lehre“. Es ist echt menschliches Suchen und Ringen nach
dem Warum des Leidens. Und die Elihu-Reden bringen ganz
etwas anderes als ein blindes Bestehen auf der oberfldchlichen
Vergeltungstheorie, alles Leid sei Stirafe und alles Gliick Beloh-
nung. Elihu zeigt vor allem die Idee, daB Gott den Gerechten
durch Leiden ,,priift und bewdhrt. Das ist wesentlich mehr als
die ,,orthodoxe Lehre, von der H. spricht. Hier ist ein ethischer
Aufstieg zu Gedanken, die schon zum Hohepunkt dessen gehoren,
was das AT iiberhaupt an Leidenstheologie zu bieten hat. Zugleich
vorbereiten die Elihu-Reden die letzte Losung, die das Buch Job
dem Problem des Leidens zu geben weiB, daB der Mensch in
absoluter Anerkennung von Goffes unendlicher Weisheit und Ge-
rechtigkeit sich vor dem Unbegreiflichen seiner Schickungen und
Fiihrungen in stummer Anbetung beuge. Closen.

Bentzen, A, Daniel (Handbuch zum AT I, 19). gr. 8 (IX wu.
53 S.) Tiibingen 1937, Mohr. M 2.60. — Ein wissenschaftlicher
Danielkommentar auf nur 53 Seiten ist in jedem Falle eine me-
thodische Leistung allerersten Ranges, umso mehr, wenn auf dem
engen Raum wirklich eine Fiille systematischer Erkldrung des
schwierigsten aller Prophetenbiicher zusammengetragen ist. Liegt
aber nicht vielleicht in dieser meisterhaft kurzen Zusammenfassung
der Danielexegese im wesentlichen die Hauptleistung des Kommen-
tars beschlossen? Originell und schopferisch wird man ja die hier
gebotene Danieldeutung kaum nennen konnen. Es sind im groBen und
ganzen die Auffassung, wie sie in den Arbeiten von Charles, Row-
fey usw. gewdhnlich vertreten wurden. Aber selbst so bleibt es na-
turgemaB ein groBes Verdienst, unter Benutzung der neuesten For-
schungen die Danielexegese im Uberblick dargestellt zu_haben.
— Zu Einzelheiten mochte man wohl manche Ergénzung wiinschen.
Im Literaturverzeichnis (VIII) hétte neben Hévernick, Hitzig und
Keil gewiB auch der groBe Danielkommentar von Knabenbauer
(Cursus S. Spt. 1891) Erwédhnung verdient. DaB die Zeitangabe
1, 1—2 ,,in Widerspruch mit 2, 1** stehe (3), ist sicher nicht rich-
tig. Vom dritten Jahr des Jojakim (606) kommen wir nach Ab-
lauf von drei ]:])ahren tatsachlich in das zweife Jahr des Nebukad-
nezar (603). Denn 605 darf nicht als ,erstes Jahr des Nekukad-
nezar gewertet werden, da es nur ,Anfang seines Konigtums*
war. DaB Belshazzar ,niemals Konig genannt wird* (23), hitte

Scholastik. XIV. 2. 19
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eigentlich nach den Arbeiten von Alfrink (Bibl 9 [1928] 187—197)
nicht mehr als beweiskriiftig angegeben werden diirfen. — Aber
wichtiger als alle Einzelheiten, deren Richtigstellung man viel-
leicht begriindeterweise wiinschen méchte, erscheint etwas anderes.
Auch dieser Kommentar iiberwindet ebensowenig wie die geistes-
geschichtlichen Vorgénger, auf demen er aufbaut, das groBe Di-
lemma, das aller ,kritischen‘ Danielexegese bleibt. Entweder ist
die Apokalyptik Daniels echte Prophetie; dann werden ihr die
hier gebotenen Stellungnahmen nicht gerecht. Oder sie ist eine
groBe T#Huschung; dann hat es eigentlich keinen Sinn mehr, von
nreligiosen Werten“ dieser Schrift zu reden. Auf S. VI heiBt es:
.Baumgartner hat recht, wenn er derartige Rechenkunststiicke als
einen Irrweg des Gottvertrauens bezeichnet. Aber darum bleibt
es doch wahr, daB es echtes Gottvertrauen ist.“ Dieser Satz
scheint die ganze inmere Problematik der eingenommenen Grund-
haltung klar zu offenbaren. Gottverfrauen ist in seinen Irrwegen
niemals ,echt. Und wenn wissenschaftliche Exegese wirklich
zeigen will, daB Daniels Prophetenerleben und Prophetenschauen
»echt* waren, wird sie trotz aller Anerkennung der groBen Gei-
stesarbeit, die auch in diesem kleinen Danielkommentar konzen-
triert ist, wohl wesentlich andere Wege gehen miissen. Closen.

* * *

Gaechter, P, S. J., Summa Introductionis in Novum Testa-
menfum. 8 (XI u. 252 u. 11* S.) Innsbruck, Leipzig (1938),
Rauch. M 6.20; geb. M 7.20. — Die vorliegende Einleitung in
das NT ist zunédchst als Leitfaden fiir die Vorlesungen gedacht,
wird aber auch dariiber hinaus wertvolle Dienste leisten. G. hat
es verstanden, iibersichtlich auf engstem Raum den Leser mit allen
wesentlichen Fragen der neutestamentlichen Einleitung bekannt zu
machen und ihm durch zahlreiche Verweise den Zugang zu den
Quellen und der einschldgigen Literatur zu ermdglichen. Im 1.
Teil gibt er einen Uberblick iiber die neutestamentliche Textge-
schichte (3—18), behandelt dann im 2. Teil kurz die Geschichte
des neutestamentlichen Kanon (23—37), um endlich im 3. Teil
ausfiihrlicher auf den literarischen Befund der einzelnen Biicher
des NT einzugehen. Ein Anhang bringt die einschldgigen De-
krete der Bibelkommission im Wortlaut. Der Verf. zeigt bei aller
Ehrfurcht vor der Uberlieferung und den Richtlinien. des kirch-
lichen Lehramtes iiberall groBe Aufgeschlossenheit fiir die neue-
sten Fragestellungen. Schon allein dadurch wirkt er anregend,
mag auch nicht jeder in allen Einzelheiten seinen Ansichten bei-
pflichten, so z. B., daB der Phil wahrscheinlich zwischen 54 und
58 in einer ephesinischen Gefangenschaft des hl. Paulus geschrie-
ben wurde (205); oder daB der Verf. des Jac nicht der Apostel
Jakobus der Jiingere, sondern ein Herrenbruder gleichen Namens
sei (230), dessen Bruder Judas, gleichfalls nicht Apostel, den
Judasbrief verfaBt habe (236); oder daB Johannes in den Reden
des Herrn meistens nur das, was Jesus einschluBweise (formaliter
implicite) gesagt hatte, ausgefiihrt habe (163). Dagegen sagt G.
nicht, Joh habe die Irrtiimer der Synoptiker richtig stellen wollen,
wie es in einer Besprechung verstanden wurde, sondern nur, er
habe etwaige MiBverstdndnisse, die durch die Berichte der Synop-
tiker veranlaBt werden konnten, (errores circa narrationes synop-
ticorum) beseitigen wollen (157 f.). Die sprachlichen Eigenarten
der Pastoralbriefe mochte G. im AnschluB an Roller, Das Formu-
lar der paulinischen Briefe, auf Kosten des ,,amanuensis‘‘ setzen,
dem der Apostel weithin die literarische Gestaltung iiberlassen
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habe (216), wenn auch nicht in dem Grade wie im Hebr (223).
Auf ein kleines Versehen sei noch aufmerksam gemacht. Aus P6
ist doch zunédchst nur auf den Anfang des 3. (micht 2.) Jahrh. zu
schlieBen (198). Beziiglich des alten Prologs zu Joh mit dem
Papiaszeugnis hitte auf die Arbeit von de Bruyne (RevBénéd 40
[1928] 194) verwiesen werden konnen, wo der Verf. acht Vulgata-
kodizes als Zeugen anfiihrt. Brinkmann.

Goodspeed, E. ], An Introduction to the New Testament.
8 (XVII u. 362 S.) Chicago 1937, Univers. of Chicago Press.
Doll 2.50. — Gegeniiber andern Einleitungen in das NT betont
der Verf., daB die einzelnen Biicher vor allem aus ihren gegen-
seitigen Beziehungen zu verstehen seien. Dabei miisse man von
den neutestamentlichen Sammlungen ausgehen, von denen das
»Corpus paulinum‘ die friiheste sei. Vielleicht habe schon One-
simus, der Sklave des Philemon und spétere Bischof von Ephesus
(Ignatius, Eph 1, 3), falls es sich hier um dieselbe Person handle,
um 90 (196) die neun (!) echten Paulusbriefe (1 u. 2 Cor, Rom,
1 u. 2 Thes, Gal, Col, Phil, Philm) gesammelt, sie nach ihrer
Lédnge geordnet (wobei er die beiden Briefe an die Korinther und
die beiden an die Thessaloniker jeweils als eine Einheit betrachtet
hétte) und den Eph unter dem Namen des Paulus als Einleitungs-
brief dazugeschrieben (239). Marcion habe wohl nur den Gal mit
Eph (bzw. Laodicener) umgestellt (226). G. geht bei den einzel-
nen Biichern ein auf die Gelegenheit ihrer Abfassung, auf ihren
Inhalt und auf die besonderen Fragen, die sich daran kniipfen.
Dabei hat er manches sicher gut beobachtet, kommt aber in den
meisten Féllen zu Ergebnissen, die mit der eindeutigen geschicht-
lichen Uberlieferung im Widerspruch stehen und der alten Ten-
denzkritik der Tiibinger Schule alle Ehre machen wiirden, weun
er auch von anderen Voraussetzungen ausgeht. Nur die neun
genannten Paulusbriefe, Mk (ohne SchluB), Lk und Apg hilt er
fiir echt. Was er gegen die Echtheit der andern Biicher vorbringt,
sind z. T. auf den ersten Blick bestrickende Hypothesen, die viel-
leicht an sich moglich wéren, aber gegeniiber der geschichtlichen
Bezeugung und ihrer Bestétigung aus inneren Griinden nicht in
Frage kommen. Wir gehen darum hier im einzelnen nicht darauf
ein. Brinkmann.

Theologisches Worterbuch zum NT, hrsg. v. G. Kit-
tel Bd. III. 4° (VIII u. 1104 S.) Stuttgart 1938, Kohlhammer.
Subskr. je Lief. M 2.90. — Mit der Doppellieferung 16/17 liegt
endlich der 3. Bd. dieses ausfiihrlichen Sammelwerkes iiber die
biblische Theologie des NT abgeschlossen vor, von dem die ersten
5 Lief. schon angezeigt wurden (vgl. Schol 11 [1936] 606 f.). Das
Werk ist damit bis zum Buchstaben K einschlieBlich gekommen. Es
ist unmoglich, hier auf die reichhaltigen einzelnen Beitrige n#her
einzugehen. In dem ausfiihrlichen Artikel iiber fxximoic (502 bis
539) tritt K. L. Schmidt entschieden fiir die Echtheit und Ge-
schichtlichkeit von Mt 16, 17 ff. ein, will aber die dort ausgespro-
chene Sonderstellung auf Petrus beschrinkt wissen. Die Umschal-
tung vom Urchristentum zum Katholizismus habe sich schon in den
urchristlichen Schriften auBerhalb des neutestamentlichen Kanons
vollzogen. Bei der Wortgruppe xeqoli), dvaxepalaidopet (672 bis
682) behandelt Schlier u. a. die paulinische Auffassung von Chri-
stus als dem Haupt der Kirche bzw. der ganzen Schépiung, die er
religionsgeschichtlich im AnschluB an die Arbeiten von R. Reitzen-
stein von dem gnostischen Urmensch-Erlésungsmythos abgeleitet
sein 14Bt, ohne dabei zu bedenken, daB die Forschungsergebnisse
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Reitzensteins in vielen Punkten von der ernsten Wissenschaft ab-
gelehnt werden. Im allgemeinen recht gut deutet Oepke bei dem
Stichwort xevoo Phil 2, 6 f. AufschluBreich ist der Artikel von
Friedrich iiber die ganz andere Bedeutung von =notsom im NT als
in den heidnischen Religionen, wenn der Verf. dabei auch die Be-
deutung der Wunder als Zeichen der Offenbarung unterschétzt. Zu
einer Abhandlung iiber das Abendmahl haben sich die Ausfiihrun-
gen von J. Behm im AnschluB an »hdw =tdh. (726—T743) ausgewach-
sen. Nach dem Verf. ist das Brot beim Abendmahle das Unter-
pfand der personlichen leiblichen Gegenwart Christi in der Ge-
meinschaft der Jiinger auch nach seinem Scheiden, und der Wein
des Bechers stellt Jesu Blut dar, so daB es sich zwar um eine wirk-
liche Gegenwart der Person Jesu, aber nicht um eine Transsubstan-
tiation handelte. Ferner seien noch hervorgehoben die Artikel von
Joachim Jeremias wleic (473—753), wo Mt 16, 19 von der Ge-
walt des Bevollméchtigten gedeutet wird, von Hauck iiber
#owog, wowovie xth. (789—810), von Sasse iiber xoouém, xdopog
(867—898), von Foerster iiber »tilw, xtiowg »td. (999—1034), wo die
bibl. Schopfungslehre unter Beriicksichtigung religionsgeschicht-
licher Vergleiche behandelt wird, und endlich von Foerster iiber
whowog (1038—1098). Eine reichhaltige Literaturangabe, in der auch
katholische Werke, leider verhdltnism&Big unvollstdndig, erw#hnt
sind, ist eine wertvolle Beigabe. Die Beitrdge selbst sind natiir-
lich, besonders nach der theologischen Seite hin, je nach der per-
sonlichen Einstellung des Verf. sehr verschiedenwertig. Brinkmanmn.

Fendt, L., Der Christus der Gemeinde. Eine Einfiihrung in das
Evangelium nach Lukas (Die urchr. Botschaft 3). 8° (254 S.) Ber-
lin 1937, Furche. M 4.80. — Das Hauptanliegen dieser Kommen-
tarreihe, eine fiir die religiosen Bediirfnisse unserer Zeit zuge-
schniitene Exegese der NT-Texte zu geben, wird auch in diesem
Kommentar zum Lukasevangelium angestrebt. Ganz im Vorder-
grund steht die Herausarbeitung der fiir den Glauben bedeutsamen
»Uberzeugungen‘ und die warme Darlegung der fiir das christ-
liche Leben richtunggebenden Weisungen Jesu. Hier liegt Eigen-
art und Wert des Kommentars. Ich méchte u. a. hinweisen auf die
schone Exegese der , Feldpredigt* (Lk 6, 17—49). Die Art der
Behandlung bringt es mit sich, daB viele Einzelheiten beiseite ge-
lassen, dafiir aber oft tiefer fiihrende Fragen aufgegriffen und ent-
wickelt werden. Leider geht fast durch den ganzen Text die immer
wiederholfe und betonte Scheidung der allein bedeutsamen ,,Uber-
zeugung* und der historischen Wahrheit der ,Erzéhlungen. Von
letzterer konne abgesehen werden ohne Beeintrdchtigung der ersten.
Ist denn die ,Erzdhlung* wirklich nur Kleid der ,,Uberzeugung‘?
Ruht nicht umgekehrt die ,,Uberzeugung‘‘ auf dem Fundament der
geschichtlichen Tatsachen? GewiB ist nicht jeder Einzelzug der
Erzdhlung von Bedeutung. Aber man gewinnt bei Lesung des
Buches den Eindruck, daB die Minderbewertung (nicht Leug-
nung) des Geschichtlichen auch ins Wesentliche hineingeht, und
man keinen festen Standpunkt bekommt. Recht gliicklich sind oft
die Bemerkungen zu Fragen des Zusammenhangs und des Auf-
baus. Zwar wird noch an der hergebrachten Haupteinteilung: Die
galildische Wirksamkeit Jesu (4, 14—9, 50) — Die Reise nach Je-
rusalem (9, 51—19, 27) festgehalten, aber gleich betont, daB von
einem wirklichen Reiseberic%t nicht die Rede sein kénne (122).
Die Heilung am Sabbat (Lk 13, 10—17) wird mit Recht in ihrer
Umgebung als Fremdkorper empfunden (160); man wird sich
dessen nur entwinden, wenn man mit dem Verf. zugibl, daB die
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,Perikope an dieser Stelle mehr besagen will als bloB die Sabbat-
frage*. Wennemer.

Ketter, P. und Molitor, H., Die kleinen Paulusbriefe (Her-
der-Bibel: Die HI. Schrift f. d. Leben erklarf. 15). gr. 8° (412 S.)
Freiburg 1937, Herder. M 8.40; geb. M 11.20; subskr. M 17.20; geb.
M 9.40. — Dieser Bd. der Herder-Bibel enthdlt im 1. Teil die
durch K. erkldrten Gefangenschaftsbriefe (Eph; Phil; Kol; Philem)
und im 2. die iibrigen kleinen Paulusbriefe (Gal; 1 u. 2 Thess; 1
u. 2 Tim; Tit), deren Bearbeitung M. iibernommen hat. Man darf
wohl anerkennen, daB hier das Ziel der Herder-Bibel, eine an-
regende, dem christlichen Leben dienende Auslegung der HI.
Schrift zu schaffen, recht gut erreicht worden ist. Der Einheit des
Bds. entsprechend haben sich die beiden Autoren um einheitliche
Art der Darstellung bemiiht. Jedem Brief wird eine kurze Einlei-
tung iiber Ort, Zeit, Empfdnger und AnlaB des Briefes voraus-
geschickt. Auch in der Exegese des Textes gehen beide Verf.
nach gleichen Prinzipien voran, wie sie ja schon bestens bekannt
sind durch K.s Kommentar zu den beiden Korintherbriefen in
derselben Sammlung. Gute, im Text begriindete Einteilungen und
Perikopenabteilungen erleichtern von vornherein Uberblick und
Verstdndnis. Die Darstellung ist anschaulich, verstdndlich und
anregend. Stindiges Bemiihen ist es, die iibernatiirliche Wirklich-
keit, in der Paulus lebt und aus der heraus er schreibt, auch fiir
den heutigen Leser sichtbar und fithlbar zu machen. So wird es
mit Hilfe dieses Kommentars verhéltnism#Big leicht sein, in die
Welt des Volkerapostels einzutreten. Man ist dankbar fiir die
hiufigen Hinweise auf die Verwendung der Perikopen in der Li-
turgie. Im Anhang wird dazu ein eigener mach Sonn- und Fest-
tagen geordneter Weiser gegeben. Wennemer.

Wachtel, A, Die weltgeschichtliche Apocalypse-Auslegung des
Minoriten Alexander von Bremen. gr. 8 (120 S.) Werl 1937, Fran-
ziskus-Druck. [= Sonderabdruck aus ,Franziskanische Studien
Heft 3 und 4, 1937]. — W. bietet uns hier die Einleitung zu der
geplanten Ausgabe eines aus dem 13. Jahrhundert stammenden
Apokalypse-Kommentars, der phototypisch schon 1873 nach einer
Prager Handschrift von A. Frind herausgegeben wurde. Zunéchst
werden die 8 erhaltenen Hss beschrieben. Als Verfasser wird auf
Grund der Hss-Zeugnisse ein ,Frater Alexander de ordine Mino-
rum‘ erwiesen, der wahrscheinlich zur Kustodie von Bremen ge-
horte und im Jahre 1271 starb. Es besteht eine gewisse Wahr-
scheinlichkeit, daB dieser Minorit mit Alexander von Bekeshovde,
der 1237—8 Scholastikus der Domschule zu Bremen war, iden-
tisch ist. Er schrieb den Kommentar in den Jahren 1235—1249.
Die 1. Ausgabe wurde in einer 2. etwas erweitert; beide sind
illustriert und haben auBer der von Alexander erstmalig geschaffe-
nen historischen Auslegung eine parallel laufende Glossenkompila-
tion. In einer 3., micht illustrierten Ausgabe fiel die Glosse fort.
Es interessiert natiirlich vor allem der historische Kommentar des
Alexander. Von ihm gibt W. daher eine ausfiihrliche Inhaltsangabe
und untersucht dann eingehend die von Alexander benutzten Quel-
len. Sehr gut wird in zwei folgenden Kap. des Kommentators
Auslegungsmethode, ihre geschichtstheologischen Anschauungen und
ihre Stellung innerhalb der Geschichte der Apokalypse-Erkldrung
besprochen. Wiéhrend bis dahin die sogenannte Rekapitulations-
methode allgemein herrschend war, sowohl bei der é&lteren real-
historischen Auslegung (Victorin von Peitau) wie bei der spi-
ritualistischen Deutung (Augustin, Beda), 143t Alexander zum er-
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sten Mal die Anschauung einer in mehreren apokalyptischen Bil-
derreihien dieselbe Sache rekapitulierenden Darstellung fallen und
stellt sich auf den Standpunkt, daB die Apokalypse eine bis zum
Ende gradlinig fortschreitende Geschichtsprophetie ist. Den ein-
zelnen Gliedern im Aufbau der Visionen muB also jeweils eine
bestimmte Stufe in der Entwicklung des Weltgeschehens entspre-
chen. Das tausendjdhrige Reich beginnt mit Konstantin; c. 1315
wird der Antichrist erscheinen. Es besteht eine gewisse Gesetz-
maBigkeit in dem Wechsel von Friedenszeiten mit Friedensfiirsten
und Kampizeiten mit Vorlédufern des Antichristen. — Zur Frage
der literarischen Wirkung des Alexander-Kommentars kann Verf.
feststellen, daB die Apokalypse-Kommentare des P. Aureolus und
des N. von Lyra, wahrscheinlich auch der des Berthold von Re-
gensburg, von Alexander abhéngig sind, von dem sie die welf-
geschichtliche Deutung der Apokalypse iibernommen haben, die sie
nun ihrerseits fortentwickeln. W. hat durch diese interessante und
musfergiiltige Arbeit, die auch mit der einschldgigen Literatur gut
bekannt macht, der Geschichte der Apokalypse-Erkldrung groBe
Dienste erwiesen. Wennetmer.

Michl, J., Die Engelvorstellungen in der Apokalypse des HI.
Johannes. 1. Teil: Die Engel um Gott. gr. 80 (XXIX u. 255 S.)
Miinchen 1937, Hueber. M 18.—. — Laut der Einleitung hat Verf.
sich das Ziel gesteckt, die Engelwelt der Apokalypse unter drei
Gesichtspunkten zu betrachten: die Engel um Gott, die Engel im
Dienste der Menschen, die Engel im Dienste der Schépfung. Im
vorliegenden Bd. werden nur die Engel um Gott betrachtef, und
zwar die vier Wesen (5—111), die sieben Geister (112—210) und
die vielen Engel (211—240). Die Dissertation entstand auf An-
regung Sickenberger’s. Sie verrdt ihre Schule durch die peinliche
Genauigkeit und wissenschaftliche Griindlichkeit im Verfolgen des
Themas. Die in Betracht kommende Literatur ist reichlich beniitzt,
wobei es angenehm auffallt, daB auch die &ltere, z. B. die der
nachtridentinischen Zeit, nicht vernachldssigt wird. Einige Bemer-
kungen mogen wenigstens andeutungsweise mit Inhalt und Ergeb-
nissen bekannt machen. Die vier Wesen sind aus dem AT und
dem jiidisch-christlichen apokalyptischen Vorstellungskreis zu ver-
stehen, vor allem im Lichte von Is 6, 1 ff.; Ez 1, 1 ff.; vieler Stel-
len aus dem Henochbuch und einer Beschreibung des Gottesthrones
in der Abrahamapokalypse 18, 2. Es lassen sich so alle Ziige er-
kldren, vorausgesetzt natiirlich die prophetische Inspiration des
Autors der kanonischen Apokalypse. Verf. steht deshalb mit Recht
einer auch nur indirekt gedachten Herleitung aus astralen Vorstel-
lungen sehr skeptisch, ja ablehnend gegeniiber. Dringt man von
der ,,Bildschale** der Vision zum ,,Wirklichkeitskern* vor, so fin-
det man durch die vier Tiere eine Engelgruppe von hdchster gei-
stiger Vollkommenheit geoffenbart, deren Aufgabe es ist, ,als
hochste und n#chste Geschopfe an Gottes Thron Gott zu preisen
in seinem Wesen, nicht wie die weiter abstehenden Hltesten in
seiner Offenbarung in der Schopfung (76). Dabei ist zu beach-
ten, daB ,Engel als Wesensname, nicht als Amtsname zu neh-
men ist, und daB die Zahl ,vier‘’, veranlaBt durch die bildhafte
Schau, nicht ,,als theologischer Offenbarungsinhalt gewertet werden
kann* (78). — Bei der Beschreibung der sieben Geister geht
Verf. von Apoc 1, 4 aus und kommt zu dem Ergebnis, daB die
sieben Geister (1, 4; 3, 1), die sieben Fackeln (4, 5), die sieben
ARugen (5, 6) und die sieben Engel (8, 2) eine und dieselbe GréBe
sind. Namentlich durch Einbeziehung von 8, 2 hat M. sich schon
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entschieden, in welchem Sinn er nédherhin die Sieben deuten will,
ndmlich nicht, wie viele alte und moderne Ausleger, als Umschrei-
bung des einen persénlichen, in seinen Gaben siebenfachen, gétt-'
lichen Geistes, sondern als die Gruppe der Engelfiirsten (Engel
jetzt als Amtsname genommen), zu denen Michael, Gabriel, Ra-
phael als bekannteste Vertreter gehdren. Sie haben irgendwie
Anteil an der Entwicklung des Weltgeschehens, was dadurch zum
Ausdruck kommt, daB sie nach Ldsung des siebenten Siegels durch
Christus, den Weltherrscher, die sieben Posaunensignale geben.
Als niedrigere Engelgruppe stehen ihnen die sieben Schalen-
engel gegeniiber. In einer religionsgeschichtlichen Betrachtung
dieser Siebenergruppe zeigt M. wiederum sein maBvolles, zuriick-
haltendes Urteil. — Die Abhandlung iiber die vielen Engel be-
trachtet Stellen wie 5, 11 f.; 7, 11 f.; aber auch andere, an denen
nicht ausdriicklich die Rede ist vom groBen Engelchor, wo aber
unter den lauten Stimmen, die im Himmel erschallen, wahrschein-
lich die Stimmen des groBen Engelchores verstanden werden
miissen. — Verf. hat die Griinde fiir die Identification der sieben
Geister mit den sieben Engelfiirsten gut herausgearbeitet. Wenn
er aber den Einwand von der trinitarischen Formel bei 1, 4 damit
zu entkréften sucht, daB in den NT-Briefeingéngen Gott nicht als
die erste Person, sondern als der dreipersonliche Gott zu betrach-
ten sei und ebenfalls Christus nicht als Sohn nach seiner trinitari-
schen Seite, sondern als Mittler nach seiner soteriologischen Stel-
lung, so diirfte das doch wohl nur insofern richtig sein, als die
heilsdkonomische Bedeutung der gottlichen Personen zwar zum
Ausdruck kommt, aber eben doch in ihrer personlichen Geschieden-
heit. Kann z.B. im Eingang des Epheserbriefes der #eogmawio 1@y
als dreipersonlicher Gott aufgefaBt werden, wo er doch im folgen-
den Vers schon we0g xai worne tod xwolov Nudv Incoli Xoiorol
heiBt? Durch diese Ausstellung wird aber die Argumentation des
Verf. fiir die Gleichsetzung der sieben Geister mit den sieben
Engelfiirsten nicht entkréftet. Ich mochte zum SchluB den Wunsch
aussprechen, daB die beiden anderen Teile der Arbeit recht bald
vollendet und herausgegeben werden. Wennemer.

Nielen, J. M., Gebet und Gottesdienst im Neuen Testament.
gr. 8 (XXIV u. 356 S.) Freiburg 1937, Herder. M 17.80; geb.
M 9—. — Vom Gebet wird in dieser Arbeit gesprochen, soweit
es mit dem Gottesdienst in Zusammenhang steht, also vom offent-
lichen, gemeinschaftlichen Gebet; und beides, Gebet und Kultus,
werden in ihrer im NT erkennbaren Form und Entfaltung darge-
stellt. Im 1. Teil (1—144) sucht Verf. die geistigen Grundlagen
christlichen Gottesdienstes aufzudecken, nédmlich Jesu Stellung zur
Frommigkeit und das neue Glaubensleben der Christen; auch in
wieweit Einwirkungen durch die Synagoge und das Heidentum in
Betracht kommen konnen, wird eingehend erortert. Es folgt dann
im 2. Teil (145—332) die Darstellung des christlichen Gottesdien-
stes selbst: das gemeinschaftliche Gebet, die gemeinsame Schrift-
Lesung, die Gemeinschaft der Lehre, die Prophetie, das Zungen-
reden, der Psalmen- und Hymnengesang, das hl. Mahl, Ort und
Zeit des Gotlesdienstes, die Teilnahme am Gottesdienste, Leitung,
Grundformen, Sprache des Gottesdienstes. In dieser Umgrenzung
«diirfte das Thema wohl noch nie so eingehend und mit soviel
kritischer Akribie bearbeitet worden sein. Ich meine allerdings,
daB manches, was in der katholischen Exegese doch weithin an-
genommen wird, mit zu eigenwilliger Kritik behandelt wird. Verf.
erkennt z. B. im 7. Kap. (218—268) durch die NT Texte als ge-
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geben und beweisbar an: ein Erinnerungsmahl an den Herrn, eine
durch die Handlungen und den ganzen Verlauf desselben sich voll-
ziehende Verkiindigung des Todes Jesu, ja auch eine Tischgemein-
schaft mit dem Herrn, welche die Teilnehmer in innige Vereini-
gung bringt mit ihm, dem Erhohten, eine Gemeinschaft, die zu-
folge der mit Christus in symbolhafter Beziehung stehenden Ele-
mente des Brotes und Weines auch eine Gemeinschaft mit dem
Leibe und Blute Christi genannt wird. Von einem ,wirklichen
Essen des Fleisches und Blutes Jesu‘ rede deutlich nur Joh 6,
52—57 (267) — und auch hier wird noch die Einschrdnkung ge-
macht: ,,wenn man diesen zweiten Teil der Rede, der im Gegen-
satz steht zum ersten, welcher den Glauben an Jesus das Essen
des Lebensbrotes nennt, nicht nach ihm deuten will“. Aus den
Texten des Apostels Paulus, dem N. iibrigens einen groBen, ja
iibergroBen EinfluB auf die Ausgestaltung des hl. Mahles zuer-
kennt, scheint er eimen sicheren SchluB auf die reale Gegenwart
Christi und den Opfercharakter der Eucharistie nicht zu wagen.
Immerhin wird anerkannt, daB durch den Gedanken des Bundes-
blutes und des Osterlammes in Verbindung mit der Gegeniiber-
stellung des christlichen Mahles zu den jiidischen und heidnischen
Opfermahlen (1 Cor 10, 16—22) der Opfercharakter des christ-
lichen Kultmahles sich nahelegt. Gut ist das Gebet Jesu beschrie-
ben; man erwartet aber, daB in dem Kap., in dem die Rede ist
von ,der durch Jesus bestimmten Natur des christlichen Gottes-
dienstes, auch der Zentralpunkt desselben, das eucharistische Opfer,
im Lichte der Worte Jesu betrachtet werde, zumal spédter die das
Abendmahl betreffenden Worte als Worte Christi keine ihrer Trag-
weite entsprechende Behandlung erfahren. Trotz der im ganzen
zu kritischen Haltung soll aber der eingangs schon anerkannte
Wert des Buches nicht geleugnet werden. N. hat uns eine ein-
gehende reiche Kenntnisse vermittelnde Studie iiber die NT gottes-
dienstliche Feier geschenkt. Wennemer.

4. Dogmatik und Dogmengeschichte.

Baroni, G., E possibile perdere la Fede cattolica senza Pec-
cato? Dottrina dei Teologi dei Secoli XVII—XVIII. gr. 8° (188
S.) Rom [1937], Anon. Libr. catt. ital. L 15.—. — Die wertvolle
Untersuchung der bedeutenderen Theologen des 17./18. Jahrh. iiber
die Moglichkeit des Glaubensabfalls ohne schwere Siinde ergab,
daB verhéltnisméBig wenige die ausdriickliche Frage stellen und
von diesen eine verschiedene Antwort erteilt wird. In bestimmten
Einzelfdllen glaubt z. B. Tanner und Ysambert an die Mdoglichkeit
ohne Siinde; eingehender und allgemeiner spricht sich in diesem
Sinn Perez und Estrix aus. Andere dagegen fordern immer eine
Siinde. Infolgedessen sagt B. mit Recht, daB von einem Kon-
sens der Theologen dieser Zeit nur insofern gesprochen werden
kann, als die Mehrzahl bestimmte Prinzipien aufstellt, aus denen
die Unmoglichkeit eines Abfalles ohne Siinde logisch folgt: Ein
Unglidubiger kann keine ignorantia invincibilis haben; man muB
zum Glauben evidente und nicht nur wahrscheinliche Glaubwiirdig-
keit haben, die also nicht ohne Schuld verloren gehen kann; der
Unterschied der Lage eines Ungldubigen und eines Glaubenden
besteht darin, daB ersterer des wahren Glaubens nicht immer durch
personliche Schuld beraubt ist, dagegen letzterer immer; der von
Innocenz XI. verurteilte Satz 20 verurteilt die Meinung, daB man
eine Glaubenswahrheit ohne Siinde leugnen konne, also kann man
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auf diese Weise nicht zur Leugnung des Glaubens langsam ohne
Schuld kommen. — Man sieht aus der Arbeit gut, wie die Frage
noch in der Entwicklung steht und wie sehr sie theologisch von
der damals umstrittenen Frage der absoluten oder relativen per-
sonlichen Sicherheit der Praeambula abhdngig war. Die Arbeit
ist daher auch dazu ein guter Beitrag. Weisweiler.

Périer, P. M., Le Transformisme. L'origine de I’homme et le
dogme catholique. Etude apologétique. 8° (328 S.) Paris 1938,
Beauchesne. — Das Buch zeigt im 1. Teil, daB die Annahme einer
Entwicklung der Arten der vernunftlosen Lebewesen nicht gegem
den Glauben verstoBe. Der 2. Teil handelt vom Ursprung des
Menschen, Bisher ist es, wie zugegeben wird, nicht bewiesen, daB
der Mensch dem Leibe nach von tierischen Ahnen abstammt. Soviel
ich sehe, neigt aber der inzwischen verstorbene Verf. in seinem
Buche dazu, den Naturwissenschaftlern, die sich die Entstehung
des Menschenleibes kaum anders als im AnschluB an das Tier-
reich denken konnen, Recht zu geben. Er sagt (265), daB keine
Entscheidung der Kirche diejenigen verurteile, die eine lange Vor-
bereitung des menschlichen Organismus annehmen. Die Verbindung
des Menschenleibes mit der tierischen Ahnenreihe ,.entzieht der
ersten Ursache nichts und hat den groBen Vorteil, daB sie den
Menschen unter voller Wahrung seiner iiberragenden Stellung
(transcendance) nicht radikal von einer Natur trennt, in die er
doch tiefe Wurzeln einzusenken scheint (265). Die Entscheidung
des Kolner Provinzialkonzils von 1860 (siehe Text z. B. bei Pesch,
Comp. II n. 267) macht dem Verf. keine Sorge: ,,Cette assemblée
s'est occupée du transformisme mécaniste, tel qu’il se présentait
alors, et elle a refusé d’admettre, que, sans intervention divine el
par une lente évolution naturelle, un organisme animal puisse
s’éléver, peu & peu, jusqu'a la perfection totale d’'un corps humain.
L’opinion que nous soutenons est bien différente et réclame 1’action
de Dieu, comme nous l'avons exposé, méme pour la formation
d’un organisme Aumain® (252 Anm.). Das Konzil scheint aber
jede Herkunft des Menschenleibes aus dem Tierreich abzulehnen.
Von dem Einschreiten gegen M. D. Leroy (vgl. Pesch, Comp. IIT
n. 267) finde ich nichts erwédhnt. Seine Ansicht beziiglich des
Ursprungs des menschlichen Leibes ist angesichts der Tradition
und der Haltung des kirchlichen Lehramtes mindestens unwahr-
scheinlich. Vgl. Schol 13 (1938) 300 f. Deneffe.

Platz, Ph., C. S. Sp.,, Der Romerbrief in der Gnadenlehre Au-
gustins (Cassiciacum 5). 8° (260 S.) Wiirzburg 1938, Rita-Verl.
M 12.50. — Der Hauptwert des mit groBem FleiB gearbeiteten
Buches scheint mir darin zu liegen, daB es eine Art Nachschlage-
werk fiir denjenigen ist, der die Exegese des hl. Augustin zu be-
stimmten, auf die Gnadenlehre und Erbsiindenlehre beziigliche
Stellen des Romerbriefes kennen lernen will. Da der hl. Kirchen-
lehrer keinen Kommentar zum RoOmerbrief geschrieben hat — wohl
hat er einen solchen angefangen, der aber nicht iiber die ersten
sieben Verse hinauskam, — so sind die Stellen aus vielen Werken
zusammengesucht. Der Text Augustins wird kaum angegeben, son-
dern es wird auf die Stellen verwiesen, und zwar nach der Migne-
Ausgabe. Nur wo es sich um genaue Festlegung eines Ausdrucks
handelt, wurde auch die Wiener Ausgabe herangezogen. Manches
inhaltlich Interessante wird in den oft sehr langen Anmerkungen
gesagt. Bemerkenswert ist im 1. Kapitel die Darlegung iiber den
Viterbeweis bei Augustin. Der Hauptpunkt des Véterbeweises, der
consensus unanimis, kam ihm wohl erst im letzten Jahrzehnt seines
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Lebens zum BewuBtsein (78; 83 f.; C. Jul. 1, 4, 12; 1, 5, 19; 1, 6,
225 Al Deneffe.

Mc Kugo, Th. ]., De relatione inter caritatem augustinianam
et gratiam actualem. gr. 8 (63 S.) Mundelein, Semin. S. Mariae
ad Lacum. — Diese These will den Nachweis bringen, daB Au-
gustinus unter caritas auch die fiir den Gerechtfertigten notwen-
dige gratia actualis verstanden habe. Als Beweis werden die vie-
len Augustinustexte gebracht, in denmen Gnade und Liebe in der-
selben Bedeutung gebraucht werden. Oft seien die iibernatiirlichen
Gnadenhilfen fiir die verdienstliche Betdtigung der Gerechten ge-
meint. Deshalb wiirde sie Liebe genannt, weil sie von der Liebe
befohlen werde, im Gegensatz zu den Akten, die vor der Recht-
fertigung geschehen, deren Motiv die Furcht sei. — Wenn man
die S. 58 gemachte Einschrdankung ,,Non volumus menti Augustini
ingerere ferminos modernos‘‘ stark betont, mag man gegen diese
BRuffassung nicht viel einzuwenden haben. Vielleicht wiirde man
den Gedanken des hl. Augustinus noch mehr Gerechtigkeit zuteil
werden lassen, wenn man folgende Ausdrucksweise wéhlte: gratia
ist bei ihm noch nicht differenziert als habitualis oder actualis;
sie ist etwas Bleibendes, und doch zur Betdtigung gegeben. Wenn
Augustinus die gratia actualis in ihrer Eigenart erkannt hétte,
dann bliebe es unverstdndlich, daB er die Gnadenhilfen vor der
Rechtfertigung und nach derselben niemals mit demselben Namen
genannt oder nur in Beziehung gebracht hat. Bedeutsamer als die
dem Zijel der Arbeit entsprechenden Ergebnisse scheint uns die
Feststellung zu sein, warum Augustinus die Gnade iiberhaupt ca-
ritas genannt hat. Diese Erklarung — die Gnade heiBt Liebe,
weil die Liebe als die Erfiillung des Gesetzes und die Wurzel der
guten Werke zur Beldtigung des Gnadenlebens antreibt — ist
zwar nicht neu (Bellarmin wird zitiert), wird aber gut an Hand
der Augustinustexte nachgewiesen. Wertvoll wire es, wenn der
neuplatonische EinfluB, auf den kurz aufmerksam gemacht wird,
fiir diese august. Denkweise ndher untersucht wiirde. Beumer. .

Hartnett, J. ], Doctrina Sancti Bonaventurae de deiformi-
tate. gr. 8° (104 S.) Mundelein, Sem. S. Mariae ad Lacum, —
Der Verf. will die Lehre Bonaventuras von der Teilnahme der Ge-
rechten an der goftlichen Natur aus vielen zerstreuten Stellen
seiner sdmtlichen Werke herausholen. Gleich zu Anfang bemerkt
er, daB Bonaventura statt Teilnahme an der gdottlichen Natur
»Gottiormigkeit, deiformitas, sage. Bonaventura unterscheidet
imago creationis oder naturae (9, Anm. 2), imago recreationis und
imago gloriae. Die Seele und iiberhaupt die geistige Substanz ist
schon ihrer Natur nach ein Bild Gottes, insofern sie befdhigt ist,
Gott zu erkennen und zu lieben (17; tom. 1, 83a). Auch ein Hin-
weis auf die hlst. Dreifaltigkeit ist in der Seele: Proprie loquendo
imago consistif in unitate essentiae et trinitate potentiarum (sc.
memoriae, intelligentiae, voluntatis; 17; tom. 1, 83a). Aber eine
deiformitas ist hier noch nicht; wenigstens sagt H.: Haec enim
[sc. deiformitas] est effectus sive gratiae sive gloriae (11). Die
imago recreationis besteht in der heiligmachenden Gnade und der
Dreijheit der géttlichen Tugenden. Dieses Bild ist eine wirkliche
»Bhnlichkeit'* mit Gott; similitudo proprie dicta (39; 59). Kraft
seiner ist das vernunftbegabte Geschopf mit der hlst. Dreifaltigkeit
verbunden und kann es, iiber seine Natur hinausgehend, zu seinem
Ursprung zuriickkehren. Hierin liegt schon die deiformitas viae
(60; tom. 5, 469a). Die vollkommene Vergéttlichung ist die dei-
formitas glorine (61). Die imago gloriae besteht darin, daB die
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Seele Gott schaut, besitzt und genieBt. Es féllt mir auf, daB Bo-
naventura eine natiirliche Seligkeit nicht zu kennen scheint. Selig-
keit und iibernatiirliche Seligkeit — das Wort supernaturalis ge-
braucht er aber hier kaum oder gar nicht — fallen fiir ihn zu-
sammen (27; 32 f.; 52; 77). Und wiirde nach Bonaventura der
Mensch ohne die Gnade nie zur wirklichen Erkenntnis und Liebe
Gottes gelangen (19)? Hieriiber wére eine eigene Auseinanderset-
zung erwiinscht. Im Eingang (2) erwdhnt der Verf. als Ansicht
des Suarez die Erkldrung, wonach die Gottformigkeit darin liegt,
daB die Seligen in der Gottschau einen Grad der Erkenntnis be-
sitzen, der an sich nur Gott eigentiimlich ist. Die weitere Ablei-
tung, daB diese Gottschau aus der heiligmachenden Gnade (und
dem Glorienlicht) als aus einer gleichartigen Wurzel herauswéchst
und daB daher die heiligmachende Gnade seinsm#Big gottférmig
ist, erwdhnt H. nicht. Deneffe.
Rivieére, J., Le sacrifice du Pére dans la rédemption d’apreés
S. Ambroise: RechScRel 19 (1939) 1—23. — Der Artikel bringt
die interessante Feststellung, daB Ambrosius mehrmals von einer
gewissen ,EntduBerung‘ des Vaters bei der Menschwerdung und
dem Tod seines Sohnes spricht. Er bewies uns soweit seine Liebe
-.. uf propemodum de suo periclaretur, dum te lucraretur (De Ja-
cob et vita beata 1, 6, 25). So erloste er uns: censu propriae hae-
reditatis (ep. 45, 16). Die ,EntduBerung’ des Sohnes nach dem
Phil-brief ist also hier auf den Vater iibertragen. Mit Recht weist
R. darauf hin, daB es sich im ganzen Denken des Kirchenvaters
nicht um eine reale EntduBerung handelt, sondern um die sprach-
liche Darlegung der Liebe des Vaters zu uns. Im Anhang wird
als Zeuge einer dhnlichen Idee Joh. Chrysostomus namhaft ge-
macht (kn ‘Eph> hom. 17, 515 PG 62, 116): Weisweiler.

Spindeler, A, Cur Verbum caro factum? Das Motiv der
Menschwerdung und das Verhiltnis der Erlésung zur Menschwer-
dung Gottes in den christologischen Glaubenskdmpfen des 4. u. 5.
Jahrhunderts (Forsch. z. Christl. Lit.- u. Dogmengesch. 17, 2). Pa-
derborn 1938, Schoningh. A1 8.60. — Die urspriinglich als Disser-
tation der Univ. Greg., Rom, vorgelegte Arbeit sucht die Stellung
der Patristik iiber das Motiv der Menschwerdung aus den Schrif-
ten im Kampf gegen Arianismus und Apollinarismus (38—98),
Nestorianismus (99—120), Pelagianismus (121—136) und am Bei-
spiel Leo’s d. Gr. gegen den Monophysitismus (136—161) heraus-
zuarbeiten. Es soll so gezeigt werden, wie die Frage des Motivs
der Menschwerdung nicht nur nebenbei behandelt, “sondern aus-
driicklich und bewuBt der Grund der Menschwerdung allein in
die Erlosung gelegt wurde. Die Arbeit zeigt gut, daB die Pa-
tristik der Erldsung als Zielsetzung der Menschwerdung ihre
groBte Aufmerksamkeit widmet und daB eine groBere Anzahl der
hl. Véter auch ausdriicklich von diesem Ziel als einziger Ursache
spricht. Die bis in die jiingste Zeit vorgebrachten Viterstellen fiir
die skotistische Ansicht werden von S. gut anders erkldrt. Ist
aber der eigentliche Zwecksatz der Arbeit bewiesen? Auffallend
oft sprechen zwar die Kirchenviter in den friihen christologischen
Kéampfen von dem Erlosungsziel Christi. DaB aber ihre Aussagen
einheitlich und so stark, wie es S. méchte, dieses Ziel ausdriicklich als
ausschliefliches hinstellen, ist doch wohl zuviel gesagt. Es geniigte
und mubBte im Kampf geniigen, das konkrete Ziel der Erltsung,
wie es die HI. Schrift so off belegt, als gemeinsame Kampfgrund-
lage heranzuziehen. Damit ist aber nicht notwendig, die spatere
mehr abstrahierende Fragestellung beriihrt. Der Verf. beruft sich
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ofter darauf, daB die Patristik das Erlosungsziel auf die Mensch-
werdung als solcher, nicht nur auf jene in carne passibili beziehe.
Aber auch daraus kann der SchluB noch nicht gezogen werden,
daB die hypostatische Vereinigung in sich bereits die Erlésung'
als Ziel einschlieBt. Dann das Denken dieser friihen Zeit war
dafiir noch viel zu sehr konkret auf den tatsdchlichen Christus
gerichtef. Es bleibt aber als groBes Verdienst der Arbeit die ein-
drucksvolle, leider durch allzu absprechende Urteile iiber verdienst-
vollste Theologen (efwa 35, Anm. 30 oder 92 Mitte) etwas ge-
triibte Darstellung, wie sehr in der Patristik die Erlosung als
Zielsetzung der Menschwerdung hervortritt. Weisweiler.
Hammersberger, L., S. M., Die Mariologie der Ephremi-
schen Schriften. Eine dogmengeschichtliche Untersuchung. gr. 8
(88 S.) Innsbruck 1938, Turolia. M 2.710. — Der Verf. sagt nicht:
»Mariologie Ephrems", sondern: ,Mariologie der Ephremischen,
Schriften”, weil er nicht nur die bisher ermittelten sicher echten,
sondern auch die zweifelhaften Schriften heranziehen will, die
wenigstens einen EinfluB Ephrems annehmen lassen. Dabei dienen
die sicher echten Schriften als Grundlage. Entschieden verteidigt
Ephrem die Gottesmutterschaft Mariens. Dichterisch schén behan-
delt er ihre immerwéhrende Jungfriulichkeit. Beziiglich der Lehre
von der Unbefleckten Empféngnis meint der Verf.: ,Somit ergibt
sich der begriindete SchluB: Die bisher gefundenen ephremischen
Schriften verkiinden die Unbefleckte Empfangnis Mariens weder
direkt noch indirekt, da sie gar nicht auf eine absolute, von Na-
tur aus der Mutter Jesu verliehene Reinheit abzielen, sondern nur
auf die persdnliche Heiligkeit* (71). Auch die berithmte Stelle
aus den Carmina Nisibena 27, 8 wird zu leicht erfunden (57). lch
glaube nicht, daB H. hier recht hat. Er verlangt zuviel. Auch ein
unzerlegter, ja ein dunkler Begriff, kann zu vielen richtigen und
sichern Urteilen geniigen. DaB ein Aufor nur dann mit Recht der
Verkiinder einer Lehre genannt werden kann, ,wenn er auch hin-
reichende Kenntnis von den die Lehre beriihrenden Schwierigkei-
ten besitzt, diese entsprechend 16st* (57), ist doch zuviel behauptet.
Wenn Ephrem sagt, Maria sei erlst, so spricht er eine katholische
Lehre aus. Die erst etwa ein Jahrtausend spéter gefundene Un-
terscheidung zwischen redemptio praeservativa und liberativa
braucht Ephrem nicht auszusprechen. Die Heiligung Mariae bei
der Empfangnis Christi ist sicher nicht von Ephrem als erste Mit-
teilung der heiligmachenden Gnade verstanden worden. DaB der
Ausdruck Veotéxog zuerst bei Athanisus zu finden sei (11), kann
wohl nicht aufrecht erhalten werden (vgl. Schol 12 [1937] 299).
Es wiére gut, wenn die Arbeit zu einer weitern Erforschung

Ephrems anregen wiirde. Deneffe.
Smith, G. D, Mary’s part in our Redemption. 8° (XII u. 187
S.) London 1938, Burns Oates u. Washbourne. S# 6.—. — Marias

tatiger Anteil am Erlosungswerke, ihre mittlerische und miitterliche
Tatigkeit uns gegeniiber wird hier schon und klar herausgestellt,
besonders auf Grund der pépstlichen Kundgebungen und der Lehre
des hl. Thomas. Wiederholt wird gesagt, daB Maria allen Men-
schen alle Gnaden, die Christus uns de condigno verdient hat, de
congruo verdiente; daB sie fiir alle genug getan; daB sie jetzt alle
Gnaden erflehe. Auch der Titel Coredempirix wird verteidigt. Zur
Ansicht iiber eine eigentliche Mitwirkung Marias bei der Erldser-
tatigkeit Christi sagt S.: Maria erloste sich selbst in derselben
Weise, wie alle Glieder des mystischen Leibes mitwirken miissen
im Werk ihrer eigenen Erlésung* (105). , Am vollkommensten
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erlost durch ijhren Sohn, hat sie am vollkommensten sich selbst
erldst. Und durch dieselbe Titigkeit, durch die sie die Miterldserin
ihrer selbst ist, ist Maria die Miterlserin des Menschengeschlech-
tes* (ebd.). Jedoch verdiente sie uns nicht eigentlich die Gnade
selbst, sondern deren Zuwendung: ,,Ihr Verdienst war die Ursache,
daB die Friichte des Opfers Christi sowohl ihr selbst als uns zu-
gewendet wurden. Maria verdiente und tat genug in der Ordnung
der Zuwendung (Mary merited and atoned in the order of appli-
cation). Die miterlosende Tétigkeit U. L. Frau ist von derselben
Ordnung wie die unsere. Und doch ist sie einzig‘* (101) wegen
ihrer einzigartigen Stellung. S. sagt sehr viel, und doch vielleicht
nicht genug. Das Buch kann die gute Anregung geben, einmal
die verschiedenen Arten des Miterlsens moglichst genau zu for-
mulieren, um dann auf Grund der kirchlichen Lehre festzustelleu,
welche Art gegeben ist. Eine Hauptfrage scheint zu sein: Kann
Marias miterlosende Tétigkeit als mit Christi Tétigkeit zu (mora-
lisch) einem Akt verschmolzen aufgefaBt werden, oder verdiente
sie eben nur, wie alle andern, im Gefolge der ganz vollendeten
Erlosung? Deneffe.
Pinsk, J., Die sakramentale Welt (Eccl. orans 21). 8° (XIV u.
214 S.) Freiburg 1938, Herder. M 3.80. — Der Verf. michte die
durch Christus und seinen mystischen Leib, die Kirche, vollzogene
und sich vollziehende Heiligung der Welt darstellen. Ihren Grund
sieht er in der durch die Menschwerdung vollzogenen Erhebung
der menschlichen Natur zur Gottheit. Ihre weifere tatséichliche
Ausgestaltung erhdlt sie durch die Sakramente und Sakramenta-
lien der Kirche. So wird zunfichst die Einzelperson sakramental
gestaltet, indem das ganze Einzelleben sakramental dargestellt
und durchdrungen wird in Taufe, Firmung, Eucharistie, BuBe,
Olung und Totenfeier. Sakramentale Heiligung der menschlichen
Gemeinschaftsbeziehungen (Priesterweihe, Konigssalbung, Heiligung
der Stdnde) wie der geschlechtlichen Beziehungen (Ehe, Familie,
Mutterschaft, Jungfrauschaft, Priestertum) wird eingehend behan-
delt, wobei patristische wie liturgische Texte vielfach Verwendung
finden, wenn auch das Buch weniger als Beweisfiihrung denn als
Darstellung gedacht ist (X). Sehr schén ist am SchluB die Heili-
gung der Dingwelf durch die zahlreichen Sakramentalien der
Kirche beschrieben. — Es lag im Wesen der Zielsetzung der Ar-
beit, daB zwischen Sakrament und Sakramental weniger unter-
schieden wird. Dennoch hétte hier eine deutlichere Hervorhebung
des Sakramentes als des eigentlichen Hohepunktes kosmischer Hei-
ligung im ganz personlichen Handeln Christi wohl nur genutzt.
Dann wiirde auch die eigentliche sakramentale Wirkung d. h. die
physische Umwandlung durch die heiligmachende Gnade — P.
spricht immer nur vom Leben Christi im Getauften — und die
darin begriindete letzte und tiefste kosmische Heiligung noch stér-
ker zur Darstellung kommen. Weisweiler.

Bittremieux, J., De intentione ministri in sacramentorum
administratione iuxta Ecclesiam Anglicanam: EphThLov 15 (1938)
105—106. — Ausgehend von der neuen Erklirung der englischen
Hochkirche iiber die Intention, die nur eine ,jintentio faciendi quod
facit Ecclesia* externa verlangt und dabei bemerkt, daB diese An-
sicht nie von der kath. Kirche verworfen sei, méchte B. zeigen,
daB die bekannten Erkldrungen Martin’s V. gegen die Hussiten
(Denz, 672), des Decr. pro Armenis (Denz. 695), des Trid. (Denz.
854; 902) und Alexander’s VIII. (Denz. 1318) von der intentio
interna zu verstehen seien. Denn diese Bestimmungen verlangten
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auBer Materie und Form noch die Intention. Eine &uBere Inten-
tion sei bereits mit der Anwendung von Materie und Form gegeben;
also miisse eine innere Meinung gefordert sein. Fiir das BuBsakra-
ment hat gewiB das Trienter Konzil eine solche verlangt. Man
wird jedoch kaum historisch richtig gehen, wenn man leugnen
wollte, daB das Hervorheben einer Intentio externa neben der For-
derung von Materie und Form keinen Sinn haben kdnre. Denn
Form und Materie kann man verbinden, ohne auch nur &uBerlich
(externe) wirklich tun zu wollen, was die Kirche will. Der im MA
so oft wiederholte Vergleich vom Kind im Bad, das die Mutter in
Frommigkeit in der trinitarischen Formel segnet, zeigte das. Die
Erklarung Alexander’s VIII. aber ging nur gegen die extreme An-
sicht des Farvacques, man konne sogar die innere Infention aus-
schlieBen. Es scheint daher vorzuziehen zu sein, sich fiir die Not-
wendigkeit der inneren Intention auf die einheitliche Lehre der
Theologen zu berufen, die sicher die Ansicht der kirchlichen Tra-

dition verbiirgt, deren Zeuge sie ist. Weisweiler.
Unterkircher, Fr.,, Zu einigen Problemen der Eucharistie-
lehre. gr. 8 (100 S.) Innsbruck 1938, Tyrolia. M 2.—. — Drei

Fragen werden hier vor allem vorgelegt und unter besonderer Be-
riicksichfigung der modernen Physik — es ist dfter auf die Arbei-
ten von A. Mitterer hingewiesen — behandelt. Zunéchst die &rt-
liche Gegenwarf in der Eucharistie. Neben der Gegenwart ,per
modum substantiae‘ nimmt U. eine weitere an ,per modum quanti-
tatis participatae‘ (23 f.), d. h. auf Grund der Quantitdt der &u-
Beren Gestalten. Die erstere Gegenwart wird durch Brechung
usw. nicht kleiner, wohl aber die zweite. Eng héngt mit der inne-
ren Erkldrung dieses Problems die zweite Frage nach dem Ver-
héltnis der Verkldrung des Leibes Christi zur sakramentalen Ge-
genwart zusammen. Wie im ganzen Buch, so sind auch hier viele
feine Einzelbeobachtungen gemacht. Ob aber nicht die auch im
verkldrten Zustand bleibenden korperlichen Eigenschaften zu stark
zuriicktrefen? So etwa bei der dem verklédrten Leib zugeschriebenen
natirlichen Eigenschaft der Gestaltverdnderung (36) oder Gestalt-
vergeistigung (37 f.)? Es scheint, als ob hier ein gewisses Apriori
sich vordrédnge, ganz &hnlich wie auch im ersten Teil noch eine ge-
gewisse schlechthinige Ontologisierung des Allgemeinbegrifis der
Substanz in die Seinssphére vorhanden sein diirfte. Es wird die
konkrete Verwirklichung mit zu beriicksichtigen sein, die besonders
bei korperlichen Substanzen von Bedeutung ist. — Die dritte
Frage enthélt dann den wesentlichen Teil der Arbeit: Die Lehre
vom Altarssakrament und die moderne Physik (43—95). Unter
allem Vorbehalt einer bloBen Anregung nimmt er als Grundlage die
JKorpersubstanz’, d. h. die durch die Hylonen bewirkte besondere
Quantitdt-Qualitdtform. Eine bestimmte Quantitdt und Qualitdt der
Hylonen z. B. bewirkt die ,Brotsubstanz’. Diese hintersinnliche’
Substanz geht also nicht mehr, wie in der alten Philosophie der
Quantitdt voraus, sondern ist ihre natiirliche ,hintersinnliche® Folge.
In der Eucharistie muB demnach diese letzte natiirliche Folge
der Substanzbildung durch Gott verhindert werden, indem Christi
Substanz an die Stelle tritt. Aber ist wirklich das, was U. ,Kor-
persubstanz’ nennt, wenigstens sinngem&B dasselbe, was in der
kirchlichen Terminologie ,Substanz’ genannt wurde? Oder gehdrt
dazu auch der metaphysische Trdger der Hylonen und damit des
Ganzen? Der Satz: ,Was hinter all diesen empirisch faBbaren
GroBen und Vorgédngen steht, ist verdndert™ (81) ist durchaus rich-
tig; aber er wird wohl kaum durch die hier versuchie Losung phi-
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losophisch erfiillt. Trotzdem ist die Lesung des Buches als ein
erster Versuch, die neuen physikalischen Ergebnisse zur philosophi-
schen Erklérung heranzuziehen, sehr zu empfehlen. Nur so kann
sich langsam die Frage kléren. Weisweiler.

Heman, R., Mysterium Sanctum Magnum. Um die Auslegung
des Abendmahls. Zwingli? Calvin? Luther? Rom? Historisch-phi-
losophische Studie. gr. 8 (171 S.) Luzern 1937, Rédber. Fr 5.80.
— Der protestantische Pfarrer H. legt seinen Weg dar, wie er
sich von der kalvinistischen Abendmahlsauffassung zur wesentlich
katholischen durchrang. Die HI. Schrift 14Bt zwar nach ihm fiir
alle vier Ldsungsversuche — Zwingli, Calvin, Luther, Rom — die
Moglichkeit offen (Es ist dabei wohl die logische Denkmoglichkeif
von der fafsichlichen Moglichkeit der konkreten Worterkldrung des
gegebenen Textes nicht geniigend getrennt worden!). Die Pafristil
aber trdgt eindeutig und einhellig die katholische Lehre vor. Die
von Ursinus in seinem ,Bekenntnis der Theologen und Kirchen-
diener zu Heidelberg (1575) gebrachten entgegenstehenden Viter-
texte werden von H. gut widerlegt. Riickwartsgehend wird dann
gezeigt, wie die kath. Erklérung notwendig auch die Auffassung
der Apostel sein muBte. Wie wiren die Véter sonst so einhellig
zu ihrer Aufstellung gekommen. Somit steht denn auch die Lehre
Christi fest, der die Apostel persénlich oder durch den ihnen ver-
heiBenen Geist iiber einen Irrtum von solcher Bedeutung hétte auf-
kldren miissen. Um den Protestanten den Weg zur kath. Trans-
substantiationslehre leichter zu machen, behandelt ein eigenes Kap.
die Frage, wie Luther zur Impanationslehre kam. Es sind keine
inneren religiosen Griinde, sondern kirchenpolitische Erw#gungen
des Kampfes gegen die Kirche gewesen, die ihn dazu brachten.
Man kann also, damit schlieBt H., guter Protestant bleiben und
dennoch die alte Lehre der Wesensverwandlung annehmen. Wir
glauben zwar, daB Luthers Lehre tiefer in seiner Inkaruationslehre
verankert ist, wenn auch die Abschaffung der Messe u. a. viel zu
seiner Auffassung beigetragen hat. Aber das beriihrt ja das Grund-
anliegen des Buches weniger ebenso wie die doch recht fragwiir-
dige Auslegung der Frage Mariens in Kana nach dem Wein, d. h.
— nach H. — dem eucharistischen. Die vorgebrachte Schwierig-
keit nach dem katholischen Sinngehalt der beiden Gestalten als
Zeichen des Kreuzestodes Christi, 14Bt sich leicht 1dsen, wenn
man, wie es von kath. Seite geschieht, nicht die Gestalten, son-
dern das Fleisch und Blut, die unter den Gestalten verborgen sind,
beachtet. Die weitere Frage nach dem Sinn der #uBeren Brot-
und Weingestalt kann dann mit H. vom Mahlcharakier aus beant-
wortet werden. Die S. 40 erwdhnte Predigt mit dem Wort Trans-
substantiatio stammt iibrigens nicht von Hildebert von Tours, son-
dern von Petrus Comestor. Moge das Buch also vielen Protestan-
ten ein Weg zur urchristlichen Eucharistie werden. Weisweiler.

Heynck, V., O.F. M., Der hl. John Fisher und die skotistische
Reuelehre: FranzStud 25 (1938) 105—133. — In Fortsetzung seiner
Arbeit iiber die Reueauffassung der Skotistenschule (vgl. Schol 12
[1937] 617) untersucht H. die Lehre der Reue in der Schrift John
Fisher’s gegen Luther’s Entgegnung auf die Bulle Leo’s X.: Asser-
tionis lut%eranae confutatio. So kann H. wie 1919 bereits H. Schau-
erte fiir Joh. Eck an einem neuen Beispiel die katholische Reue-
lehre zur Zeit des Trienter Konzils zeigen. Die Arbeit ergibt, daB
Fisher gegen Luther stark die moralische Giite der Furchtreue
als Beginn des Bekehrungsprozesses des Siinders hervorhebt. Fisher
zeigt das aus Schrift, Tradition und inneren Griinden: Wenn je-
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mand iiber einen Verlust ehrlich trauert, so ist er deshalb kein Heuch-
ler; der Geist wird durch diese Reue zu Hoherem vorbereitet, da-
her kann sie nicht schlecht sein; wer dem Siinder diese Moglichkeit
nimmt, macht ihn mutlos, da sie fiir viele der einzige Weg ist,
langsam ihrem Gott wieder ndher zu kommen. Die mehr spekula-
tiven Unterscheidungen zwischen timor servilifer und simpliciter
servilis kennt er nicht. Bemerkenswert ist, daB Fisher im Beweis
fiir die Giite der Furchfreue darauf hinweist, daB sie aus dem
Glauben entstehen muB und durch die aktuelle Gnade erhoben ist.
Der Unterschied zwischen Contritio und Aftritio liegt mit den mit-
telalterlichen Theologen noch in der informatio per gratiam und
einer damit verbundenmen subjektfiv stédrkeren oder schwiécheren
Reue. Unterschiede zwischen den Motfiven dieser verschiedenen
Intensitdt werden noch nicht gemacht. Selbst dariiber, ob wenig-
stens fiir die informierte contritio neben der eingegossenen Gnade
eine vollkommene Gottesliebe als Motiv der Reue verlangt wird,
1Bt sich eine Sicherheit nicht erreichen. Deutlich aber ist, daB
Fisher mit den Skotisten zur sakramentalen Nachlassung eine
weniger intensive Reue verlangt. Zur auBersakramentalen Verge-
bung gehort ndmlich eine digna poenitentia, die mach der GroBe
der Siinden verschieden stark sein muB. Ob man sie erreicht hat,
kann man nie sagen. Zur sakramentalen Nachlassung aber geniigt
die vera poenitentia. Da Fisher gegen Luther die Furchtreue als
echte und wahre BuBe so verteidigt, ,,diirfte er®, so schlieBf H. mit
Recht, ,,von dem Geniigen der bloBen Furchireue beim Empfang
des BuBsakramentes iiberzeugt gewesen sein‘. Damit hitte er
dann die #ltere skotistische Reuelehre mit Brulefer weitergefiihrt.
— Wir konnen unsern Wunsch an H., durch solche Untersuchun-
gen die Terminologie der tridentinischen Zeit zu kldren, nur gliick-
wiinschend wiederholen. Weisweiler.

Friesenhahn, H., Die Lehre des Duns Skotus iiber die Wir-
kung des Sakramentes der Krankentlung: FranzStud 25 (1938)
93—07. — F. geht der Frage nach, warum Skotus die korperliche
Heiligung bei der Letzten Olung ganz mit Stillschweigen iiber-
gangen habe. Mit Recht wehrt er sich zunichst dagegen, daB das
Hervorheben der Wirkung der Siindenvergebung der Grund zu ri-
gorosen Forderungen wie der des Unterlassens des Eheverkehrs
oder zum Aufschub ,bis zum Lebensende’ gefiihrl habe, wie im Lex.
f. Theol. u. Kirche Bd. 7, 717 gesagt wird. Das alles ist ldngst
vor Skotus — und zwar in einem noch stdrkeren MaB — im 12
Jahrh. der Fall gewesen. Die Griinde dafiir liegen in der engen
Verbindung der Letzten Olung mit der offentlichen BuBe (vgl.
H. Weisweiler, Maitre Simon, Lowen 1937, CLXV {if.). F. will das
starke Hervorheben der Wirkung des Siindennachlasses bei Skotus
vor allem darauf zuriickfiihren, daB im ausgehenden Alfertum und
ersten Frithmittelalter der Nachdruck bei der Ausdeutung der Ja-
kobusstelle auf das Gebet, also die innere Wirkung, und nicht auf
die Salbung gelegt sei. Ferner habe die obengenannte Verbindung
der Letzten Olung mit der BuBe die Siindenvergebung als Wirkung
damals besonders nahegelegt. Skotus baue also auf solidem Fun-
.dament. Sein Verdienst sei es, dadurch den eigentlich theologischen
Ort des Sakramentes neben dem BuBsakrament bestimmt zu haben.
— Der eigentliche Grund, warum Skotus in seiner kurzen Abhand-
lung der dist. 23 nur vom inneren SiindennachlaB spricht, diirfte
aber vor allem in der Fragestellung begriindet sein. Es handelt sich
fiir ihn konkret darum, zu zeigen, daB die Letzte Olung ein Sa-
krament sei. Da legt er selbstverstdndlich den Nachdruck auf die
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innere sakramentale Wirkung — vor allem im Gedankengut der
Friih- und Hochscholastik, wo oft zwischen ,Sache® (NachlaB) und
Wirkung‘ (NachlaB und Heilung) unterschieden ist (vgl. Schol 7
[1932] 349 f.). Das eigentlich innerlich Sakramentale f{ritt ja
auch sonst bei Skotus klar in den Vordergrund. Hier wird da-
durch freilich — wohl zu sehr — die Letzte Olung als Sakrament
des endgiiltigen Nachlasses der l&Blichen Siinden an die Seite des
BuBsakramentes als des Sakramentes des Nachlasses der schweren
Schuld geriickt. Sie hat doch eine positivere Bedeutung im christ-
lichen Gesamtleben: letzte sakramentale Hilfe auf dem Weg in die
Ewigkeit. Gegeniiber der von F. vertretenen Ansicht, die Oratio
des Priesters gehe nach der frithen Ansicht auf die Seelenheilung,
die Olung auf die kérperliche Gesundung, sei darauf hingewiesen,
daB nach Hugo von St. Viktor gerade die umgekehrte Zufeilung
in der Friihscholastik gemacht wurde (vgl. Schol, a. a. O., 336 1.).
Weisweiler.

5. Grundlegendes aus Moral und Kirchenrecht,
Aszetik und Mystik.

Jone, H, O. M. Cap., Katholische Moraltheologie. 10. Aufl.
120 (688 S.) Paderborn 1938, Schoningh. M 6.—; geb. M 7.20. —
Innerhalb weniger Jahre hat sich das praktische Handbiichlein der
Moral (der ,,deutsche Arregui*) unter den Theologiestudierenden
und im Seelsorgsklerus einen sehr ausgedehnten Freundeskreis
erworben. DaB nach 8 Jahren die 10. Aufl. hinausgehen konnte,
ist Empfehlung ?enug. Was beim ersten Erscheinen gesagt wurde
(vgl. Schol 6 [1931] 310), bedarf insofern einer Ergénzung, als
der Verf. mit unermiidlichem FleiB an allen Neuauflagen gearbei-
tet und gefeilt hat, um sein Buch immer klarer, inhaltsreicher,
iibersichtlicher und brauchbarer zu gestalten. Trotz allem halfen
wir manche Stellen einer sprachlichen Verbesserung noch fiir fahig,
besonders wenn es sich um etwas unerquicklichen Stoff handelt
(z. B. 567, Z. 7 v. 0.) oder vielleicht um einen Leser, der theolo-
gisch zu denken nicht geschult oder nicht gewillt ist — und damit
ist doch bei der deutschen Fassung nicht selten zu rechnen. DaB
die Dispens, von der S. 549 oben die Rede ist, ,,gewGhnlich un-
erlaubt* sei, scheint uns in dieser Verallgemeinerung zu hart und
den rechtlichen Tatsachen nicht entsprechend. S. 597 (n. 736, 2b)
wiirde mit Nutzen auch die Entscheidung der Comm. int. 25. Juli
1931 beigefiigt (AAS 1931, 388), nach der die vorher gegebenen
Entscheide nur deklaratorischer Natur sind, also riickwirkend.
Zu S. 617 vgl. auch die neuen Forschungsergebnisse des japani-
schen Arztes Maki Takata. Zeiger.

Seraphinus a Lojano, O. M. Cap., Institutiones Theolo-
giae Moralis ad normam juris can., quas veteri compendio a. P.
Gabriele de Varceno confecto suffecit. III: Theol. spec. De Iusti-
tia, de Contractibus, de peculiaribus obligationibus. 8° (1004 S.)
Turin 1937, Marietti. L 40.—. — Was vom allgemeinen Charakter
dieses groBangelegten Moralwerkes zu sagen ist, wurde bei der
Besprechung des 1. und 2. Bds. ausgesprochen (Schol 11 [1936]
311 f.) und braucht daher nicht wiederholt zu werden. Der 3. Bd.
behandelt die Lehre de Iure et Iustitia nach der gewdhnlichen Ein-
teilungsweise, die Sonderpflichten einzelner Stande, n&mlich der
Kleriker im allgemeinen, der Bischéfe und Pfarrer, der Ordens-

Scholastik. XIV. 2. 20
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leute und endlich einiger Beamtenklassen. Bei der Darlegung De
valore legum civilium in materia iustitiae vermiBt man die Aus-
einandersetzung mit jenen Auffassungen, die der moderne Staat
mit seiner totalitiren Wirtschaftsfiihrung nahelegt. Ob es nicht
auch moglich wére, dem ganzen Traktat De Iustitia eine inmere
soziale Durchformung zu schenken, im engeren AnschluB an die
Enzyklika ,Quadragesimo anno’ mit ihrem alles beherrschenden
Begriff der iustitia socialis. Ihre formende und feilweise umfor-
mende Kraft erscheint uns groBer als man gemeinhin wahr haben
will, Vielleicht schenkt uns der Verf. bzw. Hrgb. in einer bei den
groBen Qualitdten des Werkes bald zu erwartenden und zu wiin~
schenden Neuauflage auch diese Ergénzung. Zeiger.

Fleckenstein, H. Personlichkeit und Organminderwertig-
keiten. Ein Beitrag zur moral- und pastoraltheologischen Erkennt-
nis. 8° (XIV u. 320 S.) Freiburg 1938, Herder. M 7.—; geb. M 8.20.
— Der Verf., offenbar angeregt von der Wiirzburger moraltheolo-
gischen Schule L. Rulands (vgl. Schol 10 [1935] 255—59; 11 [1936]
622 1.), hat sich die Aufgabe gestellt, die Ergebnisse der heutigen
Naturwissenschaft, Medizin und Psychologie dem moraltheologi-~
schen Lehrgebdude organisch einzugliedern, und zwar fiir den Fra-
genkreis der sittlichen Verantwortlichkeit. Was in den Lehrbii-
chern De principiis actuum humanorum sich kurz, leider nicht im-
mer ganz sachgemd&B findet, soll hier eingehend behandelt werden:
welchen EinfluB kdérperliche Organminderwertigkeit auf die sitt-
liche Grundveranlagung und das Einzelhandeln ausiibt, also die
impedimenta habitualia corporalia libertatis. Im Einzelnen ist dar-
gestellt: Blindheit, Taubstummheit, Kriippeltum, Epilepsie, ge-
schlechtliche Vorgénge, Storung der inmeren Sekrefion (Hormone,
S#ure-Basegleichgewicht), des Blutkreislaufes und die Tuberkulose.
Daran schlieBt sich ein wertvoller systematischer Teil, der die
Grundsétze und daraus sich ergebenden Grundregeln der Pastoral
unfersuchen und darstellen will. Das ausgebreitete medizinische
Fachwissen, das mit bewundernswerter Klarheit auch dem Nicht-
fachmann nahegebracht wird, verdient hohe Anerkennung. Der
Verf. spricht nicht ohne innere Wirme und Begeisterung vom
Zusammenarbeiten von Arzt und Priester, und von dem restlosen
Einsatz des Priesters in der Krankensorge. Die spekulative Dar-
legung der sittlichen Normen, die als theologische SchluBfolge-
rungen dem medizinischen Tatsachenmaterial entnommen werden,
entsprechen leider in ihrer Sicherheit und Tiefe nicht immer dem
hohen Gesamtwert des Buches. Vollig unbegreiflich bleibt die
Entgleisung (VIII) — man kénnte sie als ungliickliches Versehen
betrachten, wenn sie nicht auf S. 204 mit fast gleichen Worten
und gesuchter Entriistung wiederholt wire — als ob die Lehre der
Moraltheologen vom ,peccatum ex toto suo genere grave'* auf
einer bedauernswerten Unkenntnis der korperlich-seelischen Grund-
lagen unseres sittlichen Tuns beruhe und zum mindesten in unseren
Tagen aus den Lehrbiichern verschwinden miisse. Die Unterschei-
dung in peccata ex gemere, ex toto suo genere gravia bzw. levia
gilt doch nur fiir die objektive Ordnung, den Inhalt der Handlung,
unabhéngig von dem der subjektiven Ordnung zugehorenden Tun.
Kein Moraltheologe hat je behauptet, daB eine konkrete Siinde
nur im Objektstatbestand liege. Siinden, die ex obiecto, also in
abstracto, ex tofo suo genere gravia sind, konnen doch ex sub-
iecto, in concreto nur l&Blich oder iiberhaupt nicht Siinde sein,
wenn eben die iiberlegte und freigewollte Tat aus irgendwelchen
Griinden nicht voll gegeben ist. Zeiger.
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Schmidt, G. K. Christentum und Todesstrafe. 8° (180 S.)
Weimar 1938, Verl. Deutsche Christen. M 6.50. — Diese, dem
verstorbenen Dogmenhistoriker R. Seeberg gewidmete Studie will
feststellen, was Altes und Neues Testament, die Urkirche, Mittel-
alter, Reformation und die letzten Jahrhunderte iiber die Notwen-
digkeit, nicht bloB iiber die Eriaubtheit der Todesstrafe gelehrt
haben. Ein kiirzerer 2. Teil will das Problem von Christentum und
Todesstrafe systematisch darlegen. Das letzte Kap. behandelt die
Todesstrafe im nationalsozialistischen deutschen Strafrecht. Das
Ergebnis der Untersuchung lautet: Das alttestamentliche Strafrecht
kann fiir das Christentum keine Giiltigkeit mehr beanspruchen:
im NT wird Neutralitdt bewahrt, die Todessirafe weder gefordert
noch verboten; nur vom Organismus-Gedanken aus ldBt sich eine
Entscheidung geben. Als absolute gottgeoffenbarte Religion hat
das Christentum die Todesstrafe weder zu verneinen noch zu be-
jahen. Hilt es jedoch der Staat als gottgesetzter Organismus
fiir notig, diese Strafe zu vollziehen, so ist es eine sittlich-christ-
liche Pflicht, sich dazu zu bekennen. Schuster.

Weber, H., Das Wesen der Caritas (Caritaswiss. 1). 8 (XXXII
u. 346 S.) Freiburg 1938, Caritasverl. M 4.30; geb. M 4.80, —
Es mag befremdlich sein, daB von der christlichen Caritas ein
wissenschaftliches Lehrbuch erscheint, also iiber einen Gegenstand,
der mehr als andere eine niichterne Behandlung spréde abzulehnen
scheint. Dazu ist das Werk auf so breiter Grundlage unternommen,
daB mit mehreren Bénden zu rechnen ist, die den Praktiker der
Caritas vielleicht doch etwas erschrecken werden. Trotzdem be-
griiBen wir den Bd. mit aufrichtiger Freude; wir denken da vor
allem — vielleicht kleinlich egoistisch — an den Nutzen, den er
mit seinem klaren Aufbau und griindlichen Darstellung auch den
herkémmlichen Lehrbiichern der Moraltheologie bringen wird; denn
in ihnen wird ja gerade diese Seite der Caritas proximi allzu stief-
miitterlich behandelt. Wdre es nicht giinstiger, die neutestament-
liche Lehre aus der Schrift einmal ganz geschlossen darzustellen,
um so das Newe und Leuchtende an ihr eindrucksvoll zu zeigen?
Vielleicht bringen uns auch die folgenden Bde. eine eingehendere
Auseinandersetzung mit den gewiB nicht unfruchtbaren Fragestel-
lungen, die durch das nichtkatholische Schrifttum der letzten Jahre
angeregt wurden. Zeiger.

van Gansewinkel, A, S. V. D., Die Grundlage fiir den Rat
des Gehorsams (St. Gabriel. Stud. 4). 8° (39 S.) Modling 1937,
St. Gabriel. Sci 2.50. — Aus einer reichen Literaturkenntnis, der
nur die beiden neuen prot. Werke fehlen: K. D. Schmidt, Die Ge-
horsamsidee des Ignatius v. Loyola, Gottingen 1935, und K. Heussi,
Der Ursprung des Mdnchtums, Tiibingen 1936, geht G. nach Léo-
sung zweier Vorfragen iiber Erlaubtheit und Zustandekommen des
Gehorsams an die Hauptfrage: Wie ist dieser Gehorsam als Rat
Christi zu belegen? Wegen der vielen Autoren, die seit dem 11.
Jahrh. und zumal seit Thomas v. Aquin im Wort an den reichen
Jiingling (Matth. 19, 21) einen Beweis dafiir finden, kann man
von einer guten theologischen Wahrscheinlichkeit sprechen, obwohl
die Gefolgschaft Christi weder ausdriicklich den Ordensgehorsam
einschlieBt, noch eine Allgemeingiiltigkeit des Rates iiber die
Apostel hinaus feststeht, noch der Ordensobere als solcher im sel-
ben Sinn wie der kirchliche Obere durch dieses Wort als Stell-
vertrefer Christi erwiesen ist. Wenn viele Véter und manche Theo-
logen ihren Beweis aus der Mahnung zur Selbstverleugnung
(Matth 16, 24) oder zur Demut (Matth 20, 26) nehmen, so ist damit
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hochstens ein recht schwacher Autoritdtsbeweis zu liefern. Noch
schwiécher ist der aus dem Beispiel des gehorsamen Christus (Luk
2, 51; Joh 4, 3 f. u. a) und aus der Autoritdt der Apostel (Wer
euch hort, hort mich; Luk 10, 16), weil diese Stellen nur von dem
durch natiirliches oder kirchliches Recht geforderten, aber nicht
von dem freien Gehorsam handeln. — Wenn G. seine wertvolle
Untersuchung trotzdem damit schlieBt, daB der Rat des Gehorsams
indirekt im Evangelium enthalten sei, so gibt er dem die passende
Buslegung: Eine tragfdéhige, sowie aszetisch und apostolisch wirk-
same Gefolgschaft Christi ist nur in der Gemeinschaft moglich,
und Gemeinschaft verlangt rein natiirlich, wenigstens fiir die
Mehrzahl der Menschen, Autoritdt und Gehorsam. Rét also Chri-
stus zu Nachfolge und Selbstverleugnung, so auch zu dem Mittel,
das zu deren Verwirklichung moralisch notwendig ist und dessen
moralische Notwendigkeit sich auch historisch in den Orden ge-
zeigt hat. Raitz v. Frentz.

Kastner, F., P. S. M., Marianische Christusgestaltung der
Welt. 3. vollst. iiberarb. Aufl, gr. 8 (324 S.) Paderborn 1937,
Schoningh. M 3.80; geb. M 4.80. — Unter marianischer Christus-
gestaltung der Welt versteht der Verf. Erneuerung der Welf in
Christus nach dem Vorbild und durch die Fiirbitte Mariens. Der
Titel konnte auch lauten: ,Pastoral-pddagogische Anweisungen
zur Erneuerung der Welt in Christus und Maria‘‘. Nicht nur der
einzelne soll durch Christus und nach Christus geformt werden,
sondern auch die Welf als Ganzes, die Gesamtheit der Menschen,
soll zu dem einen mystischen Leib Christi gestaltet und mit Chri-
stus, dem Haupt, zu dem einen vollendeten Christus geformt wer-
den. Bei der Bildung des Wortes ,,Christusgestaltung® schwebte
K. vielleicht der Satz des hl. Paulus vor: Donec formetur Christus
in nobis (Gal 4, 19). Von den dogmatischen Lehren, die als
Grundlage oder Begleitung oder Ziel zur Christusgestaltung der
Welt gehoren, behandelt der Verf. besonders die Gottebenbildlich-
keit, die Vaterschaft Gottes, die Gotteskindschaff, die Ubernatiir-
lichkeit der Gnade, unsere Christusgliedschaff, die Bedeutung der
Menschheit Christi. Zwei Wege fiihren zur Christusgestaliung: der
liturgisch-sakramentale und der aszetische Weg (230—243). Keiner
dieser Wege kann der Selbstverleugnung und der eigenen Mitar-
beit entraten (vgl. 283). Marianisch ist die Christusgestaltung,
wenn sie durch Marienverehrung angestrebf wird. ,,Die katholische
Marienverehrung besagt marianische Gebundenheit (Marienliebe)
und marianische Haltung (Nachahmung Marias)* (280). Der ma-
rianische Weg sichert den lifurgischen Weg und macht den asze-
tischen Weg leicht (283). Erfreulich ist die MaBhaltung des Verf.
in seinen Forderungen (290). Deneffe.

* * *

Berutti, Christoph., O. P., Institutiones Iuris Canonici. VI:
De delictis et poenis. 8" (XV u. 258 S.) Turin 1938, Marietti.
L 18.—. — In rascher Folge erscheint nun nach dem 1. und 3. Bd.
(vgl. Schol 12 [1937] 624) der 6. iiber die kirchlichen Strafrechfs-
bestdnde und Strafen, jedoch nur fiir den sogenannten allgemeinen
Teil, d. h. die Canones 2195—2313. Was zu den friiheren Verdf-
fentlichungen grundsétzlich gesagt wurde, gilt auch hier, Klarheit,
Genauigkeit der Begriffe, praktische Brauchbarkeit fiir Schule und
Seelsorge sind die Hauptvorziige des Werkes. Darum mdchte man
gerne wiinschen, daB auch die Kasuistik des besonderen Straf-
rechts (Kan. 2314 ff.) von so kundiger und geschickter Hand be-
arbeitet wiirde. S. 23, 30 u. 92 vermiBt man eine Stellungnahme,
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ob nur metus gravis ab exfrinseco incussus entschuldigt, wie nicht
wenige Auktoren meinen, oder ob in gewissen Fillen auch metus
ab intrinseco geniigt, wie es wohl sachlich den Erfordernissen des
kirchlichen Strafrechts mehr zu entsprechen scheint. Bei der ge-
schichtlichen Entwicklung von Excommunicatio und Interdictum
hdtte sich eine Beriicksichtigung neuerer geschichtlicher Sonder-
studien empfohlen. Zur Frage, ob und wieweit die Excommuni-
catio die kirchliche Mitgliedschaft aufhebt, vgl. neuerdings A. Ha-
gen, Die kirchliche Mitgliedschaft, Rottenburg 1938. Zeiger.

Lewald, U, An der Schwelle der Scholastik. Bonizo von
Sutri und das Kirchenrecht seiner Tage. 8° (VIII u. 104 S.) Wei-
mar 1938, Bohlau. M 5.20. — Es war zu erwarfen, daB die text-
kritische Ausgabe von Bonizos Liber de vita christiana zu einem
eingehenderen Studium der Gedankenwelt des Bischofs von Sutri
anregen wiirde. Allerdings kann ein solches Unternehmen nicht
leicht genannt werden, teils weil die Schriften Bonizos ganz ei-
gener Art nach Inhalt und Methode sind, teils wegen der immer
noch reichlich ungeklédrten geistigen Umwelt, der Vor- und Friih-
scholastik und der vorgratianischen HKanonistik. Um so anerken-
nenswerter ist der Mut und das groBe Geschick, mit der die Verf.
ihre Aufgabe loste. Ihre groBe Belesenheif, Umsicht und Ausge-
wogenheit des Urteils berechtigen uns zu der Hoffnung, daB sie
der wissenschaftlichen Welt noch viel Wertvolles schenken wird.
Sie bietet zunéchst eine Einfiihrung in das Werk und eine Wiir-
digung seiner Methode: Bonizo ersteht als einer der groBen Vor-
ldufer Gratians, der die Konkordanz- und Distinktionsmethode,
wernn auch noch unvollkommen, an seinen Stoff herantrdgt. So ist
der Titel des Werkes: An der Schwelle der Scholastik gewiB be-
rechtigt. Bedeutungsvoll ist die Feststellung der Verf.: ,Er war
Gregorianer in allen Dingen der christlichen Lehre und der kirch-
lichen Zucht, in Fragen der hierarchischen Ordnung und des
pépstlichen Primats, weil er eben nur bei den Reformern die vita
christiana in besten Hénden wuBte, — politisch deckte sich seine
Auffassung keineswegs mit den kurialen Zielen‘ (103), woran
die kluge Bemerkung schlieBt: ,,Ist es dariiber hinaus nicht iiber-
haupt zu einseitig, die Menschen des Investiturstreites nur nach
ihrer Anhéingerschaft zur einen oder zur andern Partei einteilen
zu wollen? Wird nicht allzu leicht durch diese bequeme Typisie-
rung der Blick gefriibt fiir die Besonderheit und Einmaligkeit be-
deutender Personlichkeiten, wie sie dieses aufwiihlende Zeitalter
so reichlich hervorbrachte?‘ — Der 2. Teil beschéftigt sich mit
einer Sonderfrage, dem Eherecht Bonizos, das teilweise noch un-
gekldrter ist als die damals géngige Lehre und so dem Verstdnd-
nis nicht geringe Schwierigkeiten bereitet. Hier wird erst eine
fortschreitende Forschung der Dogmengeschichte des 11. und 12.
Jahrh. geniigend Licht bringen konnen. Der Versuch, die Haltung
Bonizos gegeniiber dem iiberlieferten Lehrgut, den ,,auctoritates”
zu erkldren (23 ff.), scheint uns nicht ganz gegliickt; auch in der
Frage der Dispensation vom Gesetz (33 ff.) wiirde eine weitere
Beriicksichtigung der Grenzgebiete (Auffassung der damaligen
Zeit iiber Gesetz, seine Gottgesetztheit, Unverdnderlichkeit) noch
andere Gesichtspunkte geboten haben. Zeiger.

Ford, J. C, S. J., The validity of virginal Marriage. gr. 8°
(IX u. 139 S.) Worcester 1938, Harrigan Presse. Doll 1.50. —
Die Schrift, die der Gregorianischen Fakultdt zu Rom als Disser-
tation vorlag, ist eine anerkennenswerte Leistung. Die Frage, ob
und wieweit ein Ehevertrag unter dem ausdriicklichen und gegen-
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seitigen Vorbehalt jungfréulicher Keuschheit (sogenannte Josephs-
ehe) eine echte, giiltige Ehe zu erzeugen vermag, ist nicht neu.
Der Verf. hat sich mit den bisherigen Lehrmeinungen verschieden-
ster Richtungen eingehend auseinandergesetzt. Das Werivolle an
der Arbeit ist jedoch nicht so sehr dieser an sich auch fruchtbare
Uberblick, als vielmehr der Versuch von hier aus zu einer vertieften
Erkenntnis des Ehewesens vorzustoBen. Bemerkenswert ist dabei,
daB auch er wie manche in neuerer Zeit zu dem Ergebnis kommt,
die eheliche Liebe in weiterem MaB als bisher in die Ehedefinition
einzubeziehen. Dementsprechend hélt er daran fest, daB ein Ehe-
wille mit dem Vorbehalt jungfraulichen Lebens eine giiltige Ehe
erzeugen kann, womit noch nicht gesagt ist, daB derartige Heiraten
im konkreten Fall siftlich wiinschenswert oder erlaubt sind. Die
Darstellung ist in einem gewissen Sinne — das muB neben der
tiichtigen spekulativen Leistung anerkannt werden — historisch;
denn die Theologen und Kanonisten der vergangenen 4 Jahrhun-
derte werden, soweit sie sich zur Sache bedeutungsvoll geduBert
haben, eingehend zu Rate gezogen. Trotzdem fehlt die letzie histo-
rische Losung. Denn schlieBlich unterstehen alle jene Autoren
der Wucht des Traditionsgutes, das einer ganz anderen und viel
verwickelteren Denkweise entstammt: dem mittelalterlichen Dekre-
talenrecht. Dieses aber vermochfe sich nie ganz zu befreien von
den Einfliissen germanischen Rechts, demzufolge der Ehevollzug
zu den Wesenselementen der Ehegemeinschaft gehorte. Erst aus
diesen geschichtlichen Belastungen, wenn man so sagen darf, wer-
den die Unklarheiten und Zweideutigkeiten in der Lehriiberliefe-
rung verstéindlich. Leider bringt auch eine Berufung auf die kla-
ren Worte des CJC keine endgiiltige Kldrung; er hat wohl an
entscheidenden Stellen mit den Uberresten der sogenannten Co-
pulatheorie aufgerdumt, aber in den spekulativen Grundbegriffen
bestehen die Mehrdeutigkeiten weiter, wie die Lehre verschiedener
Autoren iiber finis matrimonii, iiber Wesen und Bedeutung von
Impotenz und Sterilitas bis in unsere Tage beweist. Zeiger.

Portmann, H., Wesen und Unaufloslichkeit der Ehe in der
kirchlichen Wissenschaft und Gesetzgebung des 11. und 12. Jahr-
hunderts. gr. 8" (189 S.) Emsdetten 1938, Lechte. M 7.50. — Ahn-
lich wie in der Dogmengeschichte wendet sich auch das rechis-
geschichtliche Interesse immer mehr jenen beiden Jahrhunderten
zu, die in ihrer geistigen Bewegtheit und Problemerfiilltheit zu den
anregendsten des Mittelalters gehoren. Die vorliegende Untersu-
chung, die als Dissertation an der Kirchenrechtlichen Hochschule
Apollinare zu Rom geschrieben wurde, bildet insofern einen beson-
ders wertvollen Beitrag, weil sie Dogmen- und Rechtsgeschichte
‘gliicklich vereint und eine Sauberkeif, Griindlichkeit und Fiille der
Forschung zeigt, die den gewohnlichen Stil von Doktordissertatio-
nen iiberschreitet. Die Fragestellung ist aus der Eherechtsge-
schichte bekannt: Wesen der Ehe, Sakramentscharakter, Sponsa-
liendistinktion, Konsens- und Kopulatheorie, damit zusammenhén-
gend die Aufloslichkeit der Ehe unter bestimmten Voraussetzun-
gen. Die geschichtlichen Ergebnisse sind in sicherer Linienfiih-
rung herausgearbeitet — dogmengeschichtliche Forschungen, be-
sonders iiber den Sakramentsbegrifi der Ehe bei den Viktorinern
stehen ja leider noch nicht geniigend zur Verfiigung — und wird
in Zukunft neben den groBen Eherechtswerken beriicksichtigt wer-
den miissen. Zeiger.

de Lery, Chaussegros L., S. J., Le privilege de la foi (Stud.
Coll. Max. Immac. Conc. 3). 8° (XIV u. 171 S.) Montréal 1938,
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Doll 150. — Die Studie bietet eine eingehende und umfassende
Erklarung des Priv. Paul. (CIC 1120—27) nach der geschichtlichen,
rechtsdogmatischen und kasuistischen Seite. Sie zeichnet sich durch
allseitige Literaturkenntnis und vor allem durch ein ruhiges, klug
abwégendes Urteil in allen umstrittenen Fragen aus, an denen
gerade dieser Gesetzeskreis so reich ist. Wir rechnen sie daher
unter die besten Monographien iiber diesen Stoff. Zeiger.

van den Broeck, G., O. Praem., De Professione sollemni in
Ordine Praemonstratensi. gr. 8 (XVI. u. 119 S.) Tongerloo 1938,
Abdij. — Diese Dissertation der kirchenrechtlichen Fakultdt an
der Gregoriana-Rom behandelt das geschichtliche Werden und den
juristischen Sinngehalt der ProfeBform im Praemonsiratenseror-
den. Wenn sie auch, wie jede Erstlingsarbeit, ihre Grenzen hat,
so stellt sie doch besonders nach der historischen Seite eine sehr
erfreuliche Leistung dar. Der Verf. hat aus den Archiven seines
Ordens uns bisher unzugéngliche Texte der Ritualien und Pro-
cessionalien zugénglich gemacht. Das Ergebnis der geschichtlichen
Untersuchung ist, daB der Praemonstratenserorden — iibrigens
seiner Entstehung durchaus entsprechend — sowohl die Formen
der Professio super altare (vgl. I. Zeiger, Professio super altare:
Anal. Greg. 8, Rom 1935) wie die der Professio in manus (vgl. L.
Zeiger, Professio in manus: Acta Congr. Iur. Int. 3, Rom 1936)
in sich vereint. Damit hat der Verf. nicht nur der Neuredigie-
rung und juristischen Wertung der jetzt giiltigen Riten, sondern
vor allem auch der Aufhellung der inneren Geschichte seines alt-
ehrwiirdigen Ordens und der Rechtsgeschichte des ausgehenden
Friihmittelalters einen wertvollen Dienst erwiesen. Zeiger.

de Chastonay, P. Die Satzungen des Jesuitenordens. 8°
(278 S.) Einsiedeln 1938, Benziger. Fr 6.30; geb. Fr 7.60. — Die
Satzungen (Konstitutionen) der Gesellschaft Jesu gehdren in vieler
Hinsicht zu den anregendsten Dokumenten der neueren Kirche.
Der Verf. bietet nun nicht, wie etwa der Titel des Buches nahe-
legen konnte, eine deutsche Volliibersetzung der Konstitutionen —
eine solche besteht noch nicht —, sondern er vermittelt in drei
Teilen einen ausgezeichneten Einblick in ihr Werden, ihren wesent-
lichen Inhalt und ihre geistig-religiose Eigenart. Gleich der 1. Teil
muB in hohem MaB den Mann der Geschichte und vor allem der
kirchlichen Rechtsgeschichte fesseln, da hier zum erstenmal aus
dem erst jiingst verdffentlichten Quellenmaterial (Mon. Hist. S. ],
Mon. Ignatiana, Constitutiones I [Rom 1934], II [1936], III
[1938]) ein lebensvolles Bild vom Werdegang der Satzungen ge-
zeichnet wird. Man kannte wohl bisher auch schon die sachliche
umsichtige Arbeitsweise des hl. Ignatius, aber erst jetzt weitet sich
diese Erkenntnis aus zu einem eingehenden Verstdndnis seines Or-
ganisationstalentes, seines praktischen Lebenssinnes und religidsen
Genies, das aus letzten Quellgriinden schopft. Im 2. Teil werden
die Grundlinien und bedeutendsten Bestimmungen der Konstitutio-
nen herausgehoben, scharf umrissen und doch immer wieder aus
dem lebensvollen Ganzen heraus gesehen, wie es eben nur ein
Mann zeichnen kann, der wie wenige in unseren Tagen die Kon-
stitutionen kennt. Am meisten aber wird wohl der 3. Teil zu fes-
seln vermdgen; denn hier ist der Versuch unternommen, die ganze
Problematik der Jesuitensatzungen — und sie ist nicht klein, aller-
dings vielleicht nur durch ungliickliche Polemik erst so iibergroB
geworden — an die Denkweise des modernen Menschen heranzu-
tragen. Fragen wie Theozenfrik oder Anthropozenirik, Zweckbe-
herrschtheit, Gnade und Natur, Verhdltnis des Jesuiten zu Vater-



312 Aufsédtze und Biicher

land und Familie, Gehorsam und Fiihrerideal werden eingehend
besprochen. Es ist ja wohl richtig, daB alle derartigen Ausein-
andersetzungen mit den Zeitstromungen das eine MiBliche an sich
tragen, daB sie immer ein klein wenig zu spdt kommen, — aber
sie kommen schlieBlich doch nicht zu spédt. Und was Ch. uns zu
sagen hat, wird in dieser Sicht und unter den ihm vorschweben-
den Voraussetzungen Endgiiltiges bleiben. An seinen Darlegun-
gen, die wissenschaftlich bis ins lefzte unterbauf sind, wird nie-
mand voriibergehen konnen, am wenigsten der Gegner, sofern er
Wert darauf legt, ein ehrlicher Kédmpfer zu sein. Zeiger.

* * *

Etudes Carmélitaines 22 (1937) Bd. 2: Illumina-
tions et Sécheresses. 8 (301 S.) Paris 1937, Desclée.
Fr 20.—. — Der wissenschaftlich religiose KongreB 1936, der wie-
derum auf Anordnung der Karmeliten in Frankreich abgehalten
wurde, hatte die ,,Nacht der Sinne‘, die ,,aridité* zum Gegenstand.
Literaten, Mediziner, Psychologen und Theologen haben sich in
seine Bearbeitung geteilt. War diese Art der Behandlung schon
von vornherein aussichtsreich, weil derselbe psychische Zustand
verschiedene Seiten hat und weil die Vertreter der verschiedenen
Fécher gerade beim Thema , Mystik* so stark in ihren Ansichfen
von einander abweichen, daB es fast unmdglich erscheint, ein si-
cheres Urteil dariiber zu gewinnen, so ist das Resultat noch weit
mehr befriedigend. — Schriftsteller wie M. v. d. Mersch, R. Ma-
ritain, H. Ghéon, E. Jaloux fiihren lebendig vor Augen, wie der
kiinstlerischen Inspiration ein Zustand der Trockenheit, Diirre,
Unféhigkeit vorausgeht, der aber keineswegs wertlos ist, sondern
gerade die Inspiration im UnterbewuBtsein vorbereitet. Noch gro-
Ber ist die Analogie der ,Nacht“ auf dem Weg der Gottesliebe
zu der der Geschlechterliebe, die von einer sexuellen zu einer
geistigen heranreift, wie G. Thibon sehr schén darstellt. Ver-
schiedene Biologen und Psychologen, wie P. Lhermitte, Porak,
Rouart, R. Allers zeigen nicht nur, wie krankhafte und mystische
Zustinde gelegentlich fiir den Laien, sogar zeitweise fiir den Fach-
mann, zum Verwechseln dhnlich sind und daher Zusammenarbeit
von Seelenfithrer und Arzt unerldBlich werden kann; sie lassen
auch die hauptsdchlichen Unterschiede klar zutage treten: krank-
hafte ,aridité'* ergreift das ganze Seelenleben, mystische nur das
religidse, hemmt selbst dieses nicht am Streben nach oben, an
einer starken Liebe, und hélt krankhafte Furcht fern. Laigmel-
Lavastine spricht sich mit guten Griinden dafiir aus, daB natiir-
liche Zustdnde, auch krankhafter Art, mit den iibernatiirlichen
zusammengehen koénnen, und daB beide die gleiche Behandlung:
Ruhe, Freude, Geduld erheischen. Rouarts Untersuchung vom
psychoanalytischen Standpunkt aus hdtten wir, in Deutschland,
lieber nicht gesehen; denn trotz des wertvollen Kerns hat dieses
System sich selbst zu sehr in Verruf gebracht. Die folgenden
Bufsdtze aus der vergleichenden Religionspsychologie: Yoga,
Islam, Protestantismus, scheinen weniger ergebnisreich. Lot-Bo-
rodine legt sehr schon dar, wie sich die Elemente der ,aridité®,
wenn auch ganz unsystematisch, schon in den Schriften des christ-
lichen Altertums finden, Olphe-Gaillard gibt einen kurzen, aber
interessanten Beleg aus den Notizen des berithmien P. Ravignan.
Den Hohepunkt des Werkes bildet die Analyse der ,,Nacht der
Sinne** bei glohannes von Kreuz und ihre Einordnung in das Ganze
der mystischen Entwicklung durch Louis de la Trinité. Ein an-
derer Karmelit, Bruno de J. M. schlieBt mit einer groBemn Zahl
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von Selbstzeugnissen, vor allem aus dem Karmel, dessen beschau-
liche Ruhe mit dem Mangel an &uBerer Ablenkung dem innern
Kontrasterleben besonders giinstig ist. — Das Werk lehri die
Notwendigkeit und Schwierigkeit der Unterscheidung der see-
lischen Zustdnde, aber auch, daB Gott so verschiedene Dinge wie
krankhafte Zustdnde, Rebellion der Triebe, mystische Priifung zum
gleichen Ziel des religiosen Fortschritts benutzen kann. Man darf
aber wohl nicht vergessen, daB &uBere Priifungen, wie z. B. die
Sorgen des Familienlebens, diese inmern ersefzen kdnnen.
Raitz v. Frentz.

Speculum inclusorum auctore anonymo saeculi XIV.
Studio e testo a cura di P. L. Oliger, O. F. M. (Lateranum
Ser. Nov. IV, 1). gr. 8 (XII u. 148 S.) Rom 1938, Pont. Athen.
Later. L 15.—. — Ein unbekannter Inklusentraktat des 14. Jahrh.
wird hier aus zwei englischen Hss in philologisch exakter Weise,
von wertvollen Anmerkungen begleitet, durch O. herausgegeben.
Die eingehende Untersuchung ergab, daB wahrscheinlich ein eng-
lischer Kartduser als Verf. angenommen werden muB, ein guter
Theologe, in der Heiligen Schrift, der scholastischen Theologie
wie im geistlichen Leben und der Seelenfilhrung wohlbewandert.
Der Traktat ist nicht bloB fiir die Geschichte des Inklusentums
von Bedeutung, sondern auch fiir Aszetik und Mystik. Nicht alle
Griinde, aus welchen man sich einmauern lieB, finden den Bei-
fall des Verf. Fiir Gebet, Betrachtung und geistliche Lesung wer-
den wertvolle Winke gegeben, vor Nichtstun wird gewarnt, groBe
Bedeutung wird der Gewissenserforschung beigemessen. — Fiir
mystische Gnaden findet der Verf. begeisterte Worte, warnt
aber zugleich vor Tauschung. Auch vom ,Herzen Christi, fiir uns
grausam durchbohrt‘ ist die Rede, wie bei dem gleichzeitigen
englischen Inklusen Richard Rolle von Hampole (vgl. die folg.
Bespr.). Zum SchluB wird der Lohn geschildert, der den Inklu-
sen im Himmel erwartet. Die Darstellung ist von besonderer
Wirme durch die begleitenden Gebete. — Eine dankenswerte Gabe:
von bleibendem Werf. Richstaetter.

Olmes, A., Sprache und Stil der englischen Mystik des Mit-
telalters unter besonderer Beriicksichtigung des Richard Rolle von
Hampole (Stud. z. engl. Philol. 76.). 8% (VIII u. 100 S.) Halle,
Niemeyer. — Die Verf. hat vor allem die Metaphorik und den
Stil des Einsiedlermystikers von Hampole, R. Rolle (c. 1300—1349)
untersucht. Sie zeigf, daB R. seine Bilder stilistisch hauptséchlich
zwei Bereichen entnommen hat, dem Liebesleben und der Musik.
Gerade das h#ufige Zuriickgreifen auf die Musik ist so typisch fiir
ihn, daB man es in Zweifelsfdllen als fast eindeutigen Beweis fiir
seine Urheberschaft werten konnte. Auch die gliihende Verehrung
des hlst. Namens Jesus ist fiir R. charakteristisch und hebt ihn
aus der iibrigen Muystik des englischen Spéatmittelalters heraus. Zu
seiner Herz-Jesu-Verehrung vgl. die vorhergehende Bespr. — In
miihevoller Kleinarbeit hat die Verf. all die feinen rhetorisch-sti-
listischen Kunstmittel bei R. herausgearbeitet und systematisiert,
so daB selbst der Kenner iiberrascht sein wird iiber soviel Sprach-
und Klanggefiihl in diesem ,Vater der engl. Mystik*. R.s durch-
gehende Haltung ist weniger spekulativ als prakfisch, ganz auf
das Liebesverhdltnis der Seele zu Gott hin gerichtet. Wie an Hand
von Beispielen gezeigt wird, heriihrt sich seine Sprache und Ge-
dankenwelt auffallig stark mit der Gregors d. Gr. — Der letzte
Teil der Arbeit bringt eine wohlgelungene Widerlegung der
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Schneiderschen These (Diss. Baltimore 1906), die zwischen R. und
dem Euphuismus der engl. Renaissance einen Zusammenhang kon-
struieren wollte. Karp.

Sierp, W., S. ], Hochschule der Gottesliebe. 2. u. 3. Bd. Die
Exerzitien des hl. Ignatius von Loyola. 8° (654 S. u. 119 S.) Wa-
rendort 1937, Schnell. M 8.— u. M 2.40. — In beiden Bdn. ver-
einigt sich solide theologische Begriindung mit reifer Erfahrung.
Zahlreiche inhaltreiche Zitate aus wenig bekannten Werken er-
hohen den Wert des gehaltvollen Werkes. An die Spitze ist eine
Untersuchung gestellt iiber ontische, vitale und Zielvollkommenheit,
unter Riicksicht einer besondern Lebensfunktion im mystischen
Leibe Christi. Gestiitzt auf Suarez wird auch mit Recht die so oft
ilbersehene groBe Bedeutung des Exerzitienbuches fiir das héhere my-
stische Gebet hervorgehoben. Leider ist aus einer #ltern Ubertragung
der Exerzitien die irrefiihrende Bezeichnung ,Beschauung* fiir die
Betrachtungen des Lebens Jesu iibernommen worden. Es ist dabei
iibersehen, daB das Wort contemplatio in den romanischen Spra-
chen eine viel weitere Bedeutung hat wie , Beschauung® im Deut-
schen. Dort umfaBt es das ganze Gebiet des innerlichen Gebetes,
angefangen von besinnlicher Lesung bis zur Erwigung und Be-
trachtung, vom Gebet der Einfachheit bis zur héchsten Stufe der
passiven mystischen Beschauung. Mit Recht zeigt der Verf. die
einzigartige theozentrische Geschlossenheit der Exerzitien, ange-
fangen von den Wahrheiten des Fundaments, die alles auf Gott
beziehen, dem Vorbereitungsgebet, das jeder Betrachtung voraus-
geschickt werden soll und wo diese Wahrheiten jedesmal zum Be-
wuBtsein gebracht werden, bis zu der SchluBbetrachtung iiber die
Liebe Gottes. Richstaetter.

Theodor v. hl. Joseph, O. C. D., Der gerade Weg zu Gott.
Das geistige Leben nach dem heiligen Johannes vom Kreuz. 8°
(67 S.) Miinchen 1937, Tyrolia. M 1.20; geb. M 1.80. — Der Ge-
dankengang des hl. Johannes v. Kreuz ist in dem Hauptteil des
Werkes, also von S. 21 bis zum SchluB, klar wiedergegeben. Das
Ziel ist die Liebesvereinigung der Seele mit Gott, der Weg dahin
die dunkle Nacht. Sie ist der Beginn der Beschauung im strengen,
Sinne des Wortes. Man unterscheidet eine Nacht der Sinne und
eine Nacht des Geistes. Weil in beiden Néchten Gott und Seele
zusammenwirken, gibt es fiir jede der beiden eimen aktiven und
passiven Teil. Den aktiven Teil hat die Seele zu leisten, den pas-
siven Teil iibernimmt Gott. Natiirlich ist diese Einteilung theo-
retisch, weil ja in Wirklichkeit Gott und Seele immer zusammen-
wirken miissen. Die aktive Sinnen-Nacht ist die Abtotung, die ak-
tive Geistes-Nacht die Reinigung des Verstandes durch den Glau-
-ben, des Gedéchtnisses durch die Hoffnung, des Willens durch die
Liebe. In der passiven Sinnen-Nacht entfernt Gott die Unvollkom-
menheiten und verleiht zugleich der Seele den Akt der einfachen
Beschauung. Dadurch sind aber die tiefsten Wurzeln der Unvoll-
kommenheiten noch nicht zerstért. Das geschieht durch eine Art
innerer Vernichtung in der passiven Nacht des Geistes. Diese Rei-
nigung bereitet dann die dauernde Vereinigung vor. — AuBer
diesem wesentlichen Gedankengang des Heiligen werden einige
Nebenfragen beriihrt, die leider zum Teil nicht klar geldst werden
oder deren Behandlung so geschieht, daB damit nicht alle einver-
standen sein kénnen. Auf S. 13 spricht Verf. von der ,erworbenen
Beschauung und verweist auf Aufstieg, II. Buch 5. Kap. S. 94.
DaB an dieser Stelle von der erworbenen Beschauung die Rede
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ist, méchte ich bezweifeln, weil im Zusammenhang die Nacht des
Geistes behandelt wird. S. 16 ist die Rede von der Hingabe dem
Wesen der Seele nach und in Bezug auf ihre Tétigkeiten. Ich ver-
weise hierzu auf den Aufsatz in Schol 12 (1937) 481 ff.: Die
Theologie der Mystik nach dem hl. Johannes v. Kreuz; ebenso fiir
den Ausdruck ,,das keimende mystische Leben in uns entwickeln®.
— Auch die Lehre des Heiligen iiber die Gaben des HI. Geistes
diirfte sich kaum mit den Gedanken der neueren Autoren decken,
auf die der Verf. verweist. Beim Verlangen nach der muystischen
Beschauung (18) miiBte man wohl zwischen Theorie und Praxis
sehr unterscheiden. DaB die Beschauung nach dem hl. Johannes
v. Kreuz die Voraussetzung der Heiligkeit und nach ihm wenig-
stens de congruo verdient werden konne, ist so einfach nicht zu
entscheiden. Hapig.
Theresia von Jesu, Die Seelenburg (Neue deutsche Ausg.
d. ,,Samtl. Schriften d. hl. Theresia v. Jesu' 5). Nach der span.
Ausg. des P. Silverio de S. Teresa. C. D. iibers. von P. A. Alko-
fer, 0. C. D. 8 (347 S.) Miinchen 1937, Kosel. M 6.80. — Der
vorliegende Bd. umfaBt die wertvollsten Werke der hl. Theresia.
Mit der wortgetreuen, flieBenden Ubertragung und den wertvollen
Anmerkungen zeichnet er sich durch dieselben Vorziige aus, die
bereits bei den friihern Bdn. gebiihrend hervorgehoben wurden (vgl.
Schol 9 [1934] 319 f.; 11 [1936] 631 f.; 12 [1937] 632). Der groBe
Wert der Seelenburg, des reifsten Werkes der Heiligen, beruht
darauf, daB es auf Grund feinster psychologischer Beobachtung die
Vorbedingungen und den Werdegang der muystischen Beschauung
schildert und diese selbst bis zu ihren erhabensten Héhen verfolgt.
Nahe Verwandtschaft mit der Seelenburg zeigt die beigefiigte
kleinere Schrift: Uber die Liebe Gottes, die im AnschluB an Worte
des Hohenliedes denselben Gegenstand behandelt. Bei den 69
kurzen Mahnworten an ihre Nomnen, die gleichfalls hier iibersetzt
sind, betont Theresia sehr die Notwendigkeit der Bekdmpfung der
Fehler als Vorbereifung vollkommenen Lebens. Wiederholt ist
behauptet worden, daB bei der Heiligen von Avila der EinfluB des
Thomismus sich deutlich bemerkbar mache. Das miiBte aber ganz
besonders bei den vorliegenden Schriften zum Ausdruck kommen.
Doch diirfte der Nachweis hier noch weniger mdoglich sein wie
bei dem hl. Johannes vom Kreuz, es sei denn, daB man als Tho-
mismus auch Ansichten bezeichnet, die allen theologischen Schulen
gemeinsam sind. Aber in anderer Beziehung sind die in diesem
Bd. vereinigten Schriften von Bedeutung fiir die Theologie, vor
allem fiir die Mystik. Denn hier tritt auf Grund vorbildlicher
psychologischer Beobachtung der Charakfer der Contemplatio
infusa klar hervor. Von hier aus fdllt dann Licht auf dunkle, mehr-
deutige Muystikertexte bei Origenes, Gregor von Nyssa, Augustin,
Gregor dem GroBen sowie bei Bernard, Richard von St. Viktor,
Thomas von Agquin, Bonaventura, Tauler, Ruysbroek bis auf die
heutige Zeit (Lucie Christine, Salesia Schulten). So bietet There-
sia eine feste Grundlage fir die mystische Theologie. Fiir die
Exegese zeigt die Seelenburg u. a., wie die Enfriickung des hl
Paulus ohne Visio beatifica erkldrt werden kann, und was unter
dem Zungenreden zu verstehen ist. Auch wird nahe gebracht, wie
mit der Visio beatifica die Gottverlassenheit Christi am Kreuz zu
vereinen ist. Richstaetter.

Ehrenborg, F.,, S. J., Franz von Sales als Vorbild und Leh-
rer. 8° (236 S.) Paderborn 1937, Schoningh. M 4.80. — In fesseln-
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der Weise spricht hier in Wort wie Beispiel der Kirchenlehrer der
Aszetik zum Priester. Vorausgeschickt ist ein kurzes Lebensbild.
Dann erscheint der Bischof von Annecy als Vorbild und Lehrer
in den Berufspflichten: Brevier, MeBopfer, Frommigkeitsiibungen
und theologischem Studium. Lingere Kapitel sind der Seelsorge,
der Seelenfithrung, der Kanzeltdtigkeit und dem christlichen Tu-
gendleben gewidmet. Alles ist so lebendig, vielfach mit den ei-
genen Worten des Heiligen geschildert, daB nach jeder Richtung
reiche Anregung geboten wird. Beachtung verdient der Hinweis
auf eine gallikanische Fédlschung in den Schriften des Heiligen.
Er hatte geschrieben, die Kirche bediirfe eines ,,confirmateur injail-
lible“. Statt dessen druckte man ,,confirmateur permanent”. Eben-
so fédlschte man eine Stelle iiber das Verhéltnis des Papstes zum
allgemeinen Konzil (255). Beziiglich des hdufigen Empfanges der
hl. Kommunion teilte Franz die Ansichten seiner Zeit und betonte
besonders, durchdrungen von lebendigen Glauben an die Gegenwart
des Verbum incarnatum, die Ehrfurcht vor der Eucharistie. Wenn
er auch wiinschte, daB die Priester nicht bloB Sonntags das hl.
Opfer darbrdchten, so legte er bei Laien mehr Gewicht auf die
haufige Beichte als auf die wdchentliche Kommunion (137).
Richstaetter.

6. Religiose Zeit- und Lebensfragen.

Liener, J., Der neue Christ (Die Zukunft der Religion Bd. 2).
gr. 8° (340 S.) Innsbruck 1937, Tyrolia. M 7.20; geb. M 8.60. —
Es war ein gliicklicher Wurf, den L. mit seinem Werke , Die Zu-
kunft der Religion getan hat. Die seelsorgliche Praxis hat den
1. Bd. sehr warm begriiBt und zustimmend aufgenommen. Das
gleiche gilt vom 2. Bd., der gleich in 2. Aufl. erscheinen mubBte.
Hatte L. in dem 1. Bd. das Negative dargestellt, indem er den
Hemmnissen des Glaubens in der modernen Seele nachging, so
will er in dem 2. Bd. positiv auf die Mdglichkeiten hinweisen,
die sich in der modernen Seele fiir ein christliches Leben finden.
Auch hier zeigt Verf. den gleichen Spiirsinn und die gleiche Ein-
fithlungsgabe. Die Kritik einer Fachzeitschrift hat ein anderes
Formalobjekt als die praktische Seelsorge. L. betont auch aus-
driicklich, daB er ,rein psychologisch, niemals theologisch, niemals
dogmatisch* eingestellt sei. Fiir eine theologische Darstellung
miiBte natiirlich die Literaturverwertung und die Art der Beweis-
filhrung eine ganz andere sein. Ob nicht aber auch den Zwecken,
die L. verfolgt, an einigen Stellen damit besser gedient wire,
wenn er neuere theologische Erorterungen etwas mehr beizdge. So
scheint der Abschnitt ,,Vertrauen zur Kirche* (229 ff.) doch ei-
gentlich etwas diirftig. Die Gedanken des Vaticanums (sess. 3 c.
3; Denz. 1794) sind, wie die Erfahrung zeigt, auBerordentlich
zeitgemédB und ergédnzen die kurzen Andeutungen des Verf. we-
sentlich. Ref. hat in seinem Buche Die Kirche unseres Glaubens?®,
1938, 18—61, bzw. deren Volksausgabe?, 1937, 22—80, die Beweis-
gedanken zu umreiBen versucht. Die zahlreichen Zuschriften zeig-
ten, wie erwiinscht gerade diese Form der Glaubensbegriindung
heute ist. Was Verf. (243 ff.) iiber ,perstnliche Offenbarungen®
sagt, ist gewiB theologisch vorsichtig ausgesprochen, bediirfte aber
doch einer genaueren und tieferen Grundlegung. Der Streit um
die ,,Neue Apologetik“ hat sich noch nicht gelegt (vgl. dariiber
a. a. 0. 9—17; bzw. 10—21). Was L. (244 f.) iiber die Dogmatik
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des Glaubens ausfiihrt, ist doch etwas gar summarisch. Wenn die
Sache iiberhaupt in einem solchen Buche behandelt werden soll,
muB man schon etwas tiefer greifen. Auch wird die gar kurze
Stellungnahme zu Pascal kaum befriedigen. Dieser ist als Janse-
nist unbedingt abzulehnen; aber fiir die Methode der neueren Apo-
logetik und Glaubensbegriindung wurde er vielfach bestimmend.
Den modernen Glaubensbewegungen und ihrer Literatur gegeniiber
miiBte auf die Christusliteratur, soweit sie solid begriindend und
darum geeignet ist, einen Damm gegen Zeitstrémungen aufzurich-
ten, doch wohl etwas Bezug genommen werden (vgl. die Christus-
bibliographie bei Kosters, Unser Christusglaube® 1939, 226—238).
Das alles soll natiirlich den groBen Wert des Buches in keiner
Weise bestreiten. Ref. wiinscht ihm die weiteste Verbreitung.
Kosters.
Bangha, A., S. ]J., Welt und Uberwelt. Das ewige Reich im
Kampf der Zeit. 8° (XII u. 202 S.) Innsbruck 1937, Rauch. M 3.—;
geb. M 4.—. — Das vielbeachtete, ebenso wissenschafts- wie le-
bensnahe Buch mit seiner tiefinnerlichen Glaubigkeit, seinen scharf-
sehenden Geschichts- und Zeitanalysen und seinem erstaunlichen
Einfiihlungsvermogen weist in mustergiiltiger Weise Wege aus
der Theorie in die Praxis. Auch da, wo B. die kritische Sonde
tiet einsenkt, wirkt er durchaus positiv. Dieser Kiinder der Froh-
botschaft, durch seine Tétigkeit stdndig gezwungen, gldubige und
ungldubige Wissenschaft zu vergleichen, kommt zu der fiir die
katholische Wissenschaft ermutigenden Feststellung: ,,Wie wenig
unsere apologetischen Beweisfilhrungen von den Gegnern wider-
legt worden sind, dafiir zeugt schon das Unsichere und Unvor-
sichtige in ihrem Betragen. ... Glaubt man einen neuen Beweis
gegen die Wahrheit des Christentums gefunden zu haben, dann ist
man gern bereit, zu gestehen, daB die Griinde, die vor ein paar
IIlahren noch alles gegen die kirchliche Lehre bewiesen haben, un-
altbar geworden sind* (22). — S. 23 wére es ratsam gewesen,
zu beachten, daB der heutige Panpsychismus im deutschen Raum
hauptséchlich biologisch-materialistischer Art ist. Steinmetz.

Maritain, J., Die Zukunft der Christenheit. 8° (368 S.) Ein-
siedeln-Kéln 1938, Benziger. M 4.60; gbd. M 5.40. — Der bekannte
Kulturphilosoph schenkt uns in diesem Buch einen Entwurf zu einer
neuen christlichen Gesellschaftsordnung. Gleichsam als Vorberei-
tung zum positiven Aufbau wird der ,,anthropozentrische Humanis-
mus* der Neuzeit in seiner Entwicklung bis in unsere Tage vor
Augen gefiihrt. Die Darlegungen iiber die metaphysischen Grund-
lagen des bolschewistischen Atheismus wie auch des Liberalismus
sprithen von tiefen und geistreichen Bemerkungen. Die Linie, die
vom Humanismus der Renaissance bis zum Atheismus unserer Tage
gezogen wird, ist wohl etwas zu gradlinig und in zu stark verein-
fachtem MaBstab gezeichnet, um der vielverschlungenen geschicht-
lichen Wirklichkeit in allem gerecht zu werden. Ebenso werden
manche interessante Parallelen (Kalvinismus—Molinismus, Ignatius
—Lenin) dem Fachkenner doch ein verwundertes Kopfschiitteln ent-
locken. Uber die Barockzeit fédllen Berufshistoriker wie Schniirer
und Schnell ein milderes Urteil. SchlieBlich sind es doch die Hei-
ligen und Orden der so oft geschméhten Barockzeit, die der Kirche
unabsehbares Neuland gewonnen und die schon preisgegebenen
Posten zum groBen Teil zuriickerobert haben. — In seinen positiven
Vorschldgen verzichtet M. bewuBt auf eine bloBe Repristination
mittelalterlicher Formen, besonders auf die Reichsidee und die
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sakrale Ordnung fiir die profane Welt. Dagegen wiinscht er eine
vom christlichen Geist getragene fiihrende Oberschichi, die bei
aller Wahrung der persdnlichen Freiheit dem Staatswesen und der
gesellschaftlichen Ordnung ein christliches Gepréige gében. Der
Gedanke ist recht fruchtbar und weist auf eine Richtung hin, in
der man arbeiten kann; ist er aber im Grunde nicht doch vielleicht
zu sehr aprioristischen Uberlegungen entsprungen und zu wenig an
der niichternen Wirklichkeit gemessen? Indes wollen wir dem
Verf. wie auch dem Ubersetzer dankbar sein fiir die vielen An-
regungen, die sie uns in dem stilistisch gldnzend geschriebenen
Werk vermitteln. Rast.
Schmidt-Noerr, Fr. A, Dimonen, Gofter und Gewissen.
Ein Versuch. gr. 8° (241 S.) Berlin 1938, Vorwerk. M 4.80; geb.
M 6.20. — Der Verf., der bekannt wurde durch Versuche, germa-
nische Mythen romanhaft in Zusammenhang zu bringen, will hier,
unter vielfacher Wiederaufnahme von Gedanken Schellings, das
Verhéltnis von Mythus, Naturreligion und christlicher Offenbarung
kldren. Seine Methode geht darauf aus, das in der Geschichte
Gegebene zu ordmen, sein Wesen zu erkennen und in eine sinn-
volle Einheit zu fiihren, ist also historisch-phdnomenologisch. Um
den ganzen Sinn und das ganze Gewicht des Stoffes nahe zu brin-
gen, befleiBigt er sich einer sehr sorgfdltigen Sprache, die, manch-
mal wortschopferisch, auch die Gefahr auf sich nimmt, gekiinstelt
zu werden, um doch ja den urspriinglichen Gehalt verbrauchter
Ausdriicke zu fassen. Es gelingt ihm so, den Leser zum Nach-
denken zu zwingen. Ausgangspunkt ist das Dasein einer iiberna-
tiirlichen Welt, die mit dem Menschen Verbindung sucht, wie um-
gekehrt auch der Mensch diese anstrebt. Die Offenbarung der jen-
seitigen Welt geschieht auf drei Weisen: der Démon verrit sich
durch die Elemente und Dinge der Welt, da er stumm ist; die
Gotter machen den Propheten sprechen; das Fiinklein des ewigen
Wortes in der Menschenseele begegnet dem Ur-Wort. Die Da-
monen kénnen durch Zauber beschworen werden, die beiden an-
deren Stufen sind Gnade, d. h. verwirklichen sich nur, wenn die
iibernatiirlicnhe Macht (die Gotter oder das Ur-Wort Gotles) es
will. Diese drei Stufen, die primitive, die Altertumsstufe, die
christliche, sind nicht notwendig im geschichtlichen Nacheinander
verwirklicht: es ist nur eine, freilich auch in der Geschichte meist
verwirklichte sinnvolle Folge vorhanden. Auf den spéterem Stu-
fen sind auch die friiheren, wenn auch verdeckt, noch da, weil uns
immer die gesamte iibernatiirliche Welt gegeniiber steht. Démonen
sind die in verschiedene Gruppen einzuteilenden Elementargeister;
Gotter hohere, sprachbegabte Geister, die wie jene von Goft ab-
gefallen sind. Uber die Verbindung von Mensch und Dé&mon be-
richtet der ,,Mythos“. Die Gotter verkiinden Gesetze, verlangen
Gehorsam; so entsteht die Riick-Bindung der Religion. Auch der
Gott des alten Bundes gehdrt hierher. Der erwachende Menschen-
geist entdeckt die Beschrdnkungen der Gotter, fiihlt voriibergehend,
daB iiber ihnen eine hohere Macht steht (es ist die Stunde des
Schicksalglaubens), befreit sich aber in der Aufkldarung von der
Annahme einer jenseitigen Welt. Doch kann dies auch die Stunde
der Offenbarung des eigentlichen Gottes sein, der den Menschen
zur Gemeinschaft der Liebe und Teilnahme ruft. Dies geschah
geschichtlich in der Geburt Christi und geschieht immer wieder im
Gewissen, wo das Seelenfiinklein die N&he des Ur-Wortes spiirt.
Vollzieht sich dies auch im Einzelgewissen, so ruft Gott doch zur
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Gemeinschaft, zum Reich Gottes. Dann steht der Mensch jenseits.
des Gesetzes und auch jenseits der Religion, die dem Gesetz gleich
ist, da nur mehr die Communio der Liebe herrscht. — Der Gedan-
kengang des Buches gibt Zeugnis von dem Reichtum der beriihr-
ten Fragen. Die entscheidende nach dem Sinn des Christentums
zeigt, abgesehen davon, daB die Ubernatur im strengen Sinn des
Wortes nicht beriihrt wird, daB seine geistige Auffassung Furcht
und Folge stark aufkldrerischer Gedankengénge ist, die schlieB-
lich bei einer autonomen Sittlichkeit stehen und dem deutschen
Idealismus in seiner Gotteslehre verhaftet bleiben. Ist aber auch
so die Kronung des Gedankenbaus abzulehnen, so bietet das Buch
m. E. doch recht Wertvolles. Viele Einzelsdtze und Einzelbeob-
achtungen sind, wenn auch nicht immer in genauer Wortpragung,
wichtigen Einsichten scholastischer Philosophie und Theologie
gleich. Gerade deshalb scheint uns das Werk bedeutsam, weil es
aus dem Lager moderner Mythenforschung kommt wnd das Ver-
héltnis von Gott und Mensch wie Logos-Christus und dem ein-
zelnen Christen weithin richtig erahnt. Becher.

Hechelmann, A, S. J., Nordisches Christentum nach Snorris
Konigsbuch. 80 (158 S.) Kevelaer 1938, Bercker. M 3.80. — Der
Verf. gibt eine Bekehrungsgeschichte Norwegens und Islands auf
Grund der beriihmten Quelle; als Ergebnis sucht er ein Bild der
Form dieses nordischen Christentums zu gewinnen. Die Mensch-
lichkeiten und Gewalttatigkeiten des Bekehrungswerks werden klar
herausgestellt. Politik und auch falsch verstandene Religiositit
filhrten zu vielen missionarischen Fehlgriffen. Zwar wird durch
einen Vergleich aller nordischen Quellen ein genaueres und bes-
seres Urteil iiber die allgemeine Lebensauffassung jener Zeit ge-
fallt werden, die hérter und wuchtiger war als die unsrige. Dies
wird uns das Vorangehen der Bekehrungskénige verstdndlicher
machen; aber im Wesen hat H. das Rechte getroffen. Das Buch
gibt Kunde von den Méngeln, aber auch der Kraft des nordi-
schen Glaubens. Von dieser Kraft wére freilich noch viel meht
zu sagen, wenn der Verf. durch Heranziehen aller Quellen ge-
nauer eindrénge in die Gesamtkultur jemer Zeif. Becher.

Janeff, ], Heroismus und Weltangst. 8° (51 S.) Herrsching
1937, Deutscher Hortverlag. M 1.20. — Diese Skizze des bulga-
rischen Schriftstellers will zeigen, wie die Kultur der letzten zwei
Jahrtausende im Abendland durch das semitische Christentum
allem Heroismus entkleidet wurde infolge eines unarischen Af-
fekts der Welt- und Lebensangst. Eine Begriindung fiir diese
mythische Konstruktion wird nicht gegeben. Die Tatsache, daB
die alten Germanen: vor dem Eintritt in die christliche Welt in
schwerer quélender Démonenangst lebten, wird vorsichtigerweise
nicht erwéhnt. Die Zukunftserwartung lautet: Wir erwarten den
neuer, nahenden Gott, den Gott des Heldentums. Es ist die Hoff-
nung auf die Wiederkehr der urspriinglichen rassischen Weltord-
nung und die Anerkennung der Auftonomie des Mythos. Es gilt,
tapfer zu sein, was mehr ist als Wissen. Schuster.

Syed Vahiduddin, Indisch-moslemische Werterlebnisse als
Parallele zu européischen Kulturwandlungen. (Abh. u. Monogr. z.
Philes. d. Wirklichen 8). gr. 80 (59 S.) Leipzig 1937, Barth. M 3.60.
— E. R. Jaensch hat der Arbeit seines Schiilers ein ausfiihr-
liches Geleitwort gegeben, das die ersten 26 Seiten des Heftes
ausfiillt. Diesem entnehmen wir die wohl authentischste Wieder-
gabe dessen, was die Arbeit anstrebt. S. V. sucht zu zeigen, ,,daB
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sich im indisch-moslemischen Lebensbereich heute eine &hnliche
Umwandlung der vorherrschenden Geistesstruktur
uns und in manchen anderen L&ndern Europas.
-gangene Epoche sei auch im
vom Aufldsungstypus beherrscht gewesen; aber heute bahne sich
die Genesung an und die Riickkehr zu einer gesiinderen Struk-

turbeschaffenheit.*

vollzieht, wie bei
Die jiingst ver-
indisch-moslemischen Lebensbereich

Die biologische Neuformung ,virenter* Ar-

tung erscheine jedoch dem Verf. ,noch nicht als Letztes, nicht als
Selbstzweck, sondern vielmehr als ein Mittel, die auf Abwege ge-
ratene religids-metaphysische Ausrichtung des Daseins wieder rich-

tig zu stellen“.

Willwoll.
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