Aufsidtze und Biicher.
1. Geschichte der Theologie.

v. Bathasar, H TU. Die »Gnostischen Centurien« des Maximus
Confessor (Freiburger Theol. Stud. 61). gr. 8° (156 S.) Freiburg 1941,
Herder. M 5.20. — Die mit umfassender Sachkenntnis geschriebene,
sehr gehaltvolle Arbeit des bekannten Verf. ist eine eingehende Un-
tersuchung der beiden »Gnostischen Centurienc (Kepdiowe Cvoooxd
oder der sog. Capita ducenta ad theologiam Deique Filii in carne
dispensationem spectantia Maximus’' des Bekenners (PG 90, 1084—
1176). Nach einem gut orientierenden kurzen Uberblick liber die heu-
tige, teilweise recht negative Beurteilung der theologischen Origina-
litit des Bekenners entwickelt Verf. gleich eingangs die eigentliche
Problematik der Maximusforschung. Im Gegensatz zu den geringen
Spuren von unmittelbarem EinfluB des Origenes, die Viller in seiner
Untersuchung der vier Centurien »De Caritate« aufgewiesen hat
(RevAscMyst 1930, 260 ff.), offenbaren die Gnostischen Centurien
Maximus trotz aller Bekdmpfung und Verurteilung der Origenisten
— das zeigt Verf. sehr klar — doch als iiberraschend tiefen und
selbstindigen Kenner und Gestalter der Theologie des grofen Ale-
xandriners: Unter Ausscheidung des Préexistenzgedankens, des Mo-
tivs der Ur-Monas und der Kosmogonie im Siindensturz ist von dem
groBen Verteidiger der Orthodoxie der eigentliche Wesenskern des
groBen origenistischen Systems, die mystische Logostheologie und die
Lehre vom iibergeschichtlichen InkarnationsprozeBl in Verbindung
mit evagrianischer und areopagitischer Theologie durchgefiihrt, ja
bis zum Beriihrungspunkt zwischen dem ungeschaffenen Pleroma
und der geschaffenen Fiille der Welt im TLogos und der Krise der
Apokatastasis-Lehre origenistisch zu Ende gedacht. Im Logos treffen
beide, Gott und Welt gleichsam in punktformiger Identitdt zu-
sammen (81). Geschopfliche konkrete Existenz wird eben als getra-
gen und gegriindet gedacht im Geheimnis der Menschwerdung des
Ewigen Wortes (135). Denn der Mensch ist flir Maximus wesenhaft
Priester, und die Welt ist von vornherein — auch abgesehen von
aller Siinde — dazu bestimmt, Gott im Opfer Christi geopfert und in
seiner Auferstehung geweiht zu werden (Gnost. Cent. I 66 u. 67).
Die Eigenart des Stils des Bekenners, die Art seiner gedanklichen
Gestaltung ist mit feiner Einfiihlung geschaut und oft geradezu
meisterhaft gezeichnet. Eine Fiille wertvoller Einzelmotive (Alexan-
drinische Aonenlehre, Schriftsymbolismus, Sophiothik, Tabormystik)
und kurzer treffender Charakterzeichnungen origenistischer, eva-
grianischer und dionysischer Theologie beleben die gediegene Unter-
suchung. Etwas hart, weil zu allgemein, scheint dagegen des Verf.
Verdikt iiber die griechische Mystik zu sein: »Die Mystik des Be-
kenners denkt, genau wie die gesamte griechische Mystik, in letzter
Linie keineswegs trinitarisch, sondern rein monistisch« (138). Gre-
gor von Nyssa scheint mir z. B. schon eine Ausnahme zu machen,
indem seine Theologie der Mpystik grundlegend christozentrisch und
so trinitarisch ausgerichtet ist. Besondere Anerkennung verdient vor
allem die Durchsichtigkeit, mit der der sorgféltige Nachweis der
unmittelbaren Origenes-Abhédngigkeit des Maximus, zugleich aber
auch der seiner theologisch-schépferischen Kraft erbracht wird. Vgl
dazu auch oben S. 252 ff. Lieske.

Madoz, J, S. J, Una nueva redaccion del »Libellus de Fide« de
Baquiario: RevEspT 1 (1941) 457—488. — Der Artikel in der neuen
spanischen Zeitschrift Revista Espafiola de Teologia (Madrid) unter-
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sucht die Abhéngigkeit zweier verschiedener Uberlieferungen von
De Fide des Bachiarius. Sonderbarerweise haben selbst die neueren
systematischen Bearbeiter des Libellus de Fide wie Mac Inerny und
J. Duhr nur die bei Migne nach Muratori-Flori gedruckte Recension
beachtet, die nach Cod. 0.212 sup. (s. 8) der Ambrosiana zu Mailand
verfertigt wurde. M. weist nun nach, daf8 Cod. Ripoll 151 (s, 10—11)
einen teilweise anderen Text bringt und Vat. Reg. suec. 194 (s. 10) ein
kleineres Stiick davon {iberliefert. Dieses hat A. Mai in seiner Patrum
Nova Bibliotheca als Fortsetzung von De ecclesiasticis dogmatibus des
Gennadius gedruckt. M. gibt uns dankenswerterweise nach einer Be-
schreibung der Handschriften den Text der neuen Recension. Im Ap-
parat und auch fiir die Herstellung des Textes ist aber auch die
Mailénder Uberlieferung — leider nur nach dem gedruckten Text bei
Migne — beigezogen. Im 2. Teil wird dann der Frage nach der Ab-
héngiglkeit der beiden Recensionen nachgegangen. Er bringt das wert-
volle Ergebnis, daB die Recension von Ripoll an vielen Stellen einen
besseren Text hat und einige bisher kaum deutbare verderbte Stellen
der Mailiinder Handschrift aufhellt. Jedoch ist die neue Recension
nicht der Urtext, sondern eine Bearbeitung, da die Varianten zu grof3
sind, als daf} sie durch Schreiber erklirt werden kénnten. Ganz offen-
bar ist in Ripoll eine bessernde Hand an der Arbeit gewesen. Sie
figte z. B. das »Filioque« hinzu, lieB sonderbare Wortdeutungen aus
usw. Am bezeichnendsten ist das Fehlen der Ablehnung des Traducia-
nismus in Ripoll. M. glaubt, hier einen Einfluf der Stellung Augu-
stins zu sehen. Alle Bearbeiter von De Fide haben gerade die Ab-
lehnung dieser Lehre in so scharfer Form in der bisher allein ge-
druckten Maildnder Recension fiir ein Zeichen voraugustinischer Zeit
angesehen. Der nachaugustinische Bearbeiter von Ripoll hat der An-
sicht Augustins vielleicht Rechnung getragen, wenn er die Stelle weg-
lieB. Das wiirde freilich fiir die Zeit der Bearbeitung eine ziemliche
Néhe an Augustin ergeben, da bald nach 420 diese Riicksicht auf ihn
fallen gelassen wurde. — Auf jeden Fall ist die neue Recension fiir die
Herstellung des endgiiltigen Textes von grofler Bedeutung. Wieweit die
Varianten von Ripoll im einzelnen den Maijlinder Text ersetzen,
miissen freilich weitere Funde erst kliren. Die neue Recension ist
daneben aber auch theologiegeschichtlich wegen der genannten Ver-
dnderungen von Bedeutuneg. Zeigen doch solche unauffillige, kleine
Verbesserungen uns unmittelbar die theologische Entwicklung. GewiB
mag dabel manches personlichen Charakter tragen, aber die neue
Zeit schwingt mit. Weisweiler.

Aurelius Augustinus, Der freie Wille, Ubertragen von C. J.
Perl (Die deutsche Augustinusausgabe. 1. Abt. 3 Bd). 8° (XII u.
255 S.) Paderborn 1941, Schiéningh. M 540, — In der deutschen
Augustinusausgabe erscheinen jetzt die drei Biicher De libero arbitrio.
Das Vorwort enthilt das Notwendigste iiber Entstehung und Bedeu-
tung des Werkes. Die Ubertragung ist leicht leshar und 188t die augu-
sfinischen Gedanken und Formulierungen gut zum Vorschein kom-
men. Der am Schlusse gebotene Kommentar beriicksichtigt am mei-
sten den Ideenverlauf der Schrift selber; seltener werden auch Fragen
aus dem Zusammenhang der Entwickelung des hl. Augustinus aufge-
worfen. Beumer.

Bechthum, M., Beweggriinde und Bedeutung des Vaganten-
tums in der lateinischen Kirche des Mittelalters (Beitr. z. mittel-
alterl., neueren und allg. Gesch. 14). gr. 8° (199 8.) Jena 1941, Fischer.
M 750. — Das Vagantentum des MA, bisher vorziiglich als literar-
geschichtliche Frage behandelt, ist auch kirchen- und kirchenrechts-
geschichtlich bedeutsam. Unter diesem Gesichtspunkt werten wir vor-
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liegende Arbeit. Am mittelalterlichen Vagantentum haben besonders
in der Friihzeit Monche, dann auch Kleriker grofen Anteil. Der Verf.
sieht die inneren Triebkréifte dieser sozialen Erscheinung in der
Uberlieferung des Mimus von der Antike her, in der Praxis der
christlichen peregrinatio als Missions-, BuB-, oder Andachtspilger-
fahrt, schlieflich noch im germanischen Wanderdrang. Mannigfache
AuBere Veranlassungen werden gsnannt, wie wirtschaftliche Not, die
Notwendigkeit, entlegene Bildungsstitien aufsuchen zu miissen, durch
Vergehen bedingte Flucht von Monch oder Kleriker. Man koénnte
noch andere anfithren, etwa die ,occasio barbarica’, welche in Gre-
gors I. Briefen (reg I,38.39 MGH Epp 1,51,23) erwdhnt wird, Kloster-
aufhebung durch offentliche Gewalt, die Haufung von Benefizien in
einer Hand, die Uberfiillung der Universitidten im hohen MA u. 2 —
Der Verf. entwickelt das Thema =zeitlich gliedernd in drei Teilen
(frithes MA, 10.—11., 12—13. Jahrh.), im ersten allgemein, im zwei-
ten und dritten vor allem unter literargeschichtlichen Gesichtspunk-
ten. Im 1. Teil 148t der Verf. das verhdltnisméBig nicht karge
Quellenmaterial ausfithrlich zu Wort kommen: Vitertexte, Konzils-
akten, Monchsregeln, Briefe, Wir finden darin eine scharfe Kritik
am Vagantentum. Der Verf. macht sie verstdndlich aus dogmatischen
(mystische Ehe des Klerikers mit seiner Kirche), disziplindren (ubi
stabilitas, ibi religio), wirtschaftlichen (ungeistlicher Wettbewerb um
freie Amter u. a.). Demgegeniiber versteht er es, auch die positi-
ven Momente am Vagantentum aus diesen Quellen zu erheben
(Missionswanderung, die ,asketische Heimatlosigkeit’ des Pilgers, BuB-
gesinnung, geistlich-wissenschaftliche Ausbeute der Romfahrten). Die
oben erwihnten inneren Triebkrifte werden gleichfalls aus den
Quellen belegt. So dient als Beispiel fiir den germanischen Wander-
drang die Lebensgeschichte Gottschalks des Sachsen (gest. 863), mit
der dieser Teil schlieBt. Die beiden folgenden Teile nehmen die
literargeschichtliche Diskussion iiher das Vagantentum, seine Lieder
und Dichter, auf und filhren sie weiter. — Der Verf. wertet die
Quellen gut aus, ohne dabei, wie er selbst sagt, auf Vollstindigkeit
abzuzielen (22). Eine Durchsicht der Ditzesanstatute, Viten, Chro-
niken und Briefsammlungen des frithen MA bestitigt uns, da manche
Nachricht zum Themsa ungehoben blieb, die es dem Verf, hiitte er-
moglichen konnen, die Linienfithrung seiner Darstellung stellenweise
kriftiger, manchmal zusammenhingender zu gestalten. So wirken
seine Ausfithrungen oft noch zu sehr wie aneinandergereihte Andeu-
tungen. Ahnliches gilt fiir die Benutzung der monographischen ILi-
teratur, die der Verf. in ausgiebigem MaB heranzieht. — Indes wer-
den darum die sachlichen Ergebnisse der Arbeit nicht gemindert.
Dazu rechnet der Theologe das erfreuliche Bild vom klugen MaS-
halten der Kirche gegeniiber allen Auswiichsen und Verfallserschei-
nungen, die mit ihren eigenen LebensiuBerungen verbunden waren.
Sie duldete und férderte Kritik an ihren Einrichtungen (Vaganten-
lieder), wuBte aber auch zugleich ihre wesentlichen sozialen Be-
lange vor den zersetzenden Kriiften, die das Vagantentum barg, zu
schiitzen. Wolter.

Seppelt, F. X, Geschichte des Papsttums. 4. Bd.: Das Papst-
tum im Spétmittelalter und in der Zeit der Renaissance. Geschichte
der Péapste vom Regierungsantritt Bonifaz VIIIL. bis zum Tode Cle-
mens VII. (1294 —1534), 8° (478 S.) Leipzig 1941, Hegner. M 1250. —
Es ist die Zeit ungeheurer Erschiitterungen, die S. in diesem Bande
vorzufithren hat: der Absturz des Papsttums von der mittelalterlichen
Hohe seit den Tagen des groBangelegten und doch so erschreckend
unseligen Bonifaz VIII.; die Selbstverbannung in Avignon, Schisma,



1. Geschichte der Theologie 273

konziliare Wirren, die Wiederaufrichtung des Papsttums nach dem
kiimmerlichen Sieg iiber die Konzilspartei, die eben doch keine Er-
neuerung war; und dann der Siindenfall in den bildungsfrohen Un-
geist schlimmer Renaissance — diese Szenen eines atemberauben-
den Dramas, das sich als erschiitterndes Trauerspiel erweist, kann
wahrlich die gestalterische Kraft des gréften Historikers reizen. S.
hat sich nicht dieses hochste Ziel gesteckt, wohl aber ein sehr
dankenswertes und hat es mit echter Tiichtigkeit erreicht. Sein Band
gibt klaren Einblick in die Geschehnisse, in die treibenden Krafte
der Zeit und der Personen, in den schweren Gang des Schicksals von
Kirche und Papsttum — und auch geniigend in die noch anstehen-
den Fragen der Wissenschaft. Wiederholte Priifung an einzelnen
Stellen der Arbeit gibt das Vertrauen, daB S. gesagt hat, was die
Wissenschaft heute sagen kann. DaB er es als Sohn der Kirche sagt,
der auch da, wo er schmerzliche Wahrheiten berichten muB, eine
letzte Ehrfurcht bewahrt, gibt dem Buch besonderen Wert. — Bei
Besprechung der kanonistischen Tatigkeit Bonifaz VIII. im Streit
der Bettelorden mit der Pfarrseelsorge miite doch wohl betont wer-
den, daB auch die Orden ein Anliegen vertraten, das weit iiber ihre
Sonderinteressen hinausging: es wehrte sich in ihnen auch die Frei-
heit der Seelsorge gegeniiber einem zum Teil erstarrten Pfarrzwang,
und damit dienten sie auch dem wahren Fortschritt.
Bominghaus.
Jedin, H, Krisis und Wendepunkt des Trienter Konzils. Die
neuentdeckten Geheimberichte des Bischofs Gualterio von Viterbo an
den hl. Karl Borrom#us, erstmals herausgegeben und gewiirdigt. gr. 8°
(XIIT u. 305 S.) Wiirzburg 1941, Rita-Verlag. M 17.—. — Im Titel
des Buches ist eines der groRen Themen der neueren Kirchengeschichte
aufgerufen. Denn es hat in der Tat eine »Krisis« des entscheidenden
Konzils bis in seinen letzten Tagungsabschnitt gegeben, und noch
bis in den Mai 1568 war es keineswegs ausgemacht, ob das Konzil
nicht ohne Einigung auseinanderfalle — zu uniibersehbarem Schaden
der Kirche. Vor allem die Machtabgrenzung zwischen Papsttum und
Episkopat und die Reformfrage hielten die Gegensitze wach, nicht
nur die theologischen, oft mehr noch die politischen. Der »Wende-
punkt« war erreicht, als es dem {iberlegenen Konzilslegaten Morone
gelungen war, den Fiihrer der franzdsischen Abordnung, den ehr-
geizigen, aber kirchlich treuen Kardinal von Guise (Kardinal von
Lothringen) fiir ein kluges KompromiB zu gewinnen. — Zu dieser
Krise und zu diesem Wendepunkt bringt nun J., dem wir schon
manche wichtige Arbeiten zur Geschichte des Konzils verdanken,
einen bedeutsamen Beitrag. Er versffentlicht zum ersten Mal die von
ihm im Archiv der Gregorianischen Universitit entdeckten Geheim-
berichte des papstlichen Sonderbeavftragten beim Konzil an den
Staatssekretér Karl Borroméus, die wir bisher nur in den Ausziigen
der Konzilsgeschichte von Pallavicino kannten (98—296). Er fiigt so-
dann die Ergebnisse seiner Durcharbeitung in eine scharf gezeichnete
Darstellung jener Krise und des Wendepunktes im SchluBakt des
Konzils ein (25—97), nachdem er iiher die sverlorene Handschrift«
und ihren Verfasser das Notige gesagt hat (1—24). — Gualterio war
Politiker und nicht Theologe. So bieten die Berichte dem Theologen
kaum etwas anderes als den neuen Erweis, wie weit Gott in der Lei-
tung der Kirche auch das »Menschliches zuléBt. »Viterbos Aufgabe
war eine doppelte: er sollte iiber Lothringen und die von ihm ge-
fithrten Prélaten sorgfiltigen Bericht erstatten, vor allem ihre Ab-
sicht beziiglich der konziliaren Geschiftsordnung und in der Re-
formfrage erkunden, ferner als Verbindungsmann zwischen der Kon-
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zilsleitung und dem Kardinal (Borrom#us) dienen und die Legaten
sowie den Papst selbst beraten« (16). »Viterbo hat als Kongzilspolitiker
nicht das erreicht, was ihm als Ziel vorschwebte. Mit Aufbietung
seiner ganzen Personlichkeit setzte er sich dafiir ein, daf das Kon-
zil mit Hilfe Lothringens, nicht gegen ihn zu Ende gefiihrt werde.
Aber er drang nicht durch. Das Ziel ist dann tatsichlich erreicht
worden, aber nicht von ihm, sondern ven einem andern, auf einem
anderen Wege und mit anderen Mitteln, als er sie vorschlug. Morone,
nicht Viterbo, hat den franzésischen Kardinal fiir die kuriale Politik
gewonnen und mit ihm das Konzil gliicklich beendet. Morone hat
das unsterbliche Verdienst, durch den AbschiuB des Konzils von
Trient eine neue Periode der Kirchengeschichte eingeleitet zu haben.
Viterbo wurde schlieBlich vom Papste fallen gelassen und verschwand
in der Versenkunge«. (20). Bominghaus.

Deissler, A, Fiirstabt Martin Gerbert von St. Blasien und die
theologische Methode. Eine Studie zur deutschen Theologiegeschichte
des 18. Jahrhunderts (StudMittGeschBenO Erg.heft 15) gr. 8¢
(XXIV u. 196 8. Minchen 1940, Filser. M 6.60. — Die
Freiburger (Brsg.) Dissertation stellt das Grundanliegen Gerberts
fir die Erneuerung der theologischen Methode weithin in den
Rahmen der Bestrebungen seiner Zeit. Zwei Drittel des Buches ist so
Gerberts Umwelt gewidmet. Zunichst bringt der 1. Teil das Streben
auBerhalb und vor allem innerhalb des Benediktinerordens zur Dar-
stellung. Ein eingehendes Kap. ist hier St. Blasins’ Reformplanen an
Hand neuen handschriftlichen Materials gewidmet. Dieses Kap. diirfte
wohl mit dem vorhergehenden iiber die Erneuerungsversuche im deut-
schen Ordensgebiet gerade wegen dieses neubeigebrachten Beweis-
stoffes zu dem wertvollsten des Buches gehoren. -Auch der 3. Teil ist
Gerberts Umwelt gewidmet, diesmal um seinen personlichen EinfluB
darzustellen: in St. Blasien, bei den deutschen Benediktinern, an den
Universititen. Als Gesamtergebnis dieser Umweltstudien und der
Durcharbeit des eigenen Schrifttums Gerberts (2. Teil) 148t sich wohl
buchen, daB der Fiirstabt stark von den Maurinern beeinfluBt war.
Auf den bereits durch sie angeregten Reformpléanen seiner deutschen
Mitbriider (bes. in St. Blasien) fuBend, wollte er der positiven
Theologie einen sehr maBgebenden Einfluf sichern. Studium der
Hl. Schrift, der Patristik, der historischen und philologischen Neben-
facher (vor allem auch der orientalischen Sprachen) sollte an die
Stelle bzw. stirker neben die allzu beherrschende systematische Theo-
logie treten. Dabei wird vor allem immer mehr der philosophisch-
theologische Teil zuriickgedringt, also gerade die tiefere innere Durch-
forschung der Glaubenslehre. Nur mehr die allgemein anerkannten
natiirlichen Wahrheiten sollten in der Theologie herangezogen werden
und zwar — entsprechend dem Gesamtanliegen der Aufklarungszeit
— mehr zu praktisch-aszetischen als zu systematisch-theologischen
Zwecken. Es ist besonders schade, daB auch das Studium der HI.
Schrift und der Patristik diesen praktischen Moralbelangen ganz
untergeordnet wurde und so dem zweifellos in ihm liegenden guten
Ansatz zur theologischen Vertiefung nicht zugefiihrt werden konnte.
— Es ist versténdlich, wenn D. dem neuen Plan Gerberts in seinen
Quellen nachgehend, aus den Bestrebungen und AuBerungen der Um-
welt vor allem jene heranzieht, die eine positive Theologie fordern.
Sie geben als .Kampfschriften natiirlich ein etwas einseitiges Bild.
Wie recht man auf der Gegenseite eine langsamere, innere Ent-
wicklung zu den neuen zeitgemifBen Forderungen wiinschte (und tat-
sichlich daran auch arbeitete), beweist der geringe EinfluB, den die
neue positive Richtung und mit ihr auch Gerbert ausiibte. Durch das
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starke Zurtickdringen einer tiefen und Quellenstudium mit echter
Systematik umfassenden Theologie vermochte gerade die neue Rich-
tung das Vordringen der Aufklarung nicht zu verhindern. Dies lag
nicht nur, wie D. wohl etwas stark betont, an der bald folgenden Auf-
hebung der Kléster, es lag mehr noch in dem inneren Ungeniigen der
positiven.theologischen Methode, die letzten und gréBten dogmatischen
Gesamtgedanken zu fordern. Uns diese Erkenntnis wieder nidher ge-
bracht zu haben, ist ein groBes Verdienst der sorgfaltigen Arbeit, die
als Teilbild der Gesamtlage ihre dauernde Bedeutung hat.
Weisweiler.

Diirig, W, J. M. Sailer, Jean Paul, Fr. H. Jacobi. Ein Beitrag zur
Quellenanalyse der Sailerschen Menschauffassung. 8° (98 S.) Bres-
lau 1941, Nischkowsky. Dissertation. — J. Géken und M. X. Saurler
behaupteten, Sailer habe ein enges Verhiltnis zu Jean Paul; K. Esch-
weiler und K. Diel nannten Fr. H. Jacobi d en philosophischen Ge-
wihrsmann Sailers. In seiner methodisch klaren und sorgfaltigen
Arbeit weist D. nach, daB die Menschauffassung, Padagogik, Ethik
und Staatsauffassung Sailers eine ganz andere als die J. Pauls ist
und daB auch das Kernstlick der Lehren Jacobis, die Erkenntnis-
theorie, nicht von Sailer iibernommen wurde. Er ist beziiglich der
Philosophie und der theologia cordis Schiiler Augustins und Fénélens,
von denen er unmittelbar abhingig ist. Es ist gelungen, darzutun,
dafi eine Schiilerschaft des Dillinger, Landshuter und Miinchener
Pastoralprofessors in dem Sinn nicht besteht, daB er auf J. Paul und
Jacobi aufbaue. Etwas anderes aber ist es, zu fragen, ob das Grund-
gefiihl Sailers dem der beiden andern nicht #hnlich sei. Es gilt hier
zu bedenken, daf die Aufklirung auBer ihrer rationalistischen Rich-
tung noch eine andere auf dem Gemiit aufbauende Mensch-
auffassung hervorgebracht hat, nach der die innere unmittelbare
Stimmung des Gefiihls sowohl Wurzel wie Vollendung des Menschen ist,
eine Lehre, die bei Vertretern des Idealismus und der Romantik
weiterwirkt. Hierin sind die drei genannten Personlichkeiten durch-
aus verwandt, wobei allerdings fiir Sailer gilt, daB er ganz christlich
durchtrinkt ist und dadurch Augustin und Fénélon ndher steht als
J. Paul und Jacobi. Die letzten Antriebe des Denkens wurzeln auch
bei Sailer durchaus in der Aufklarung, liber die er nur insofern
herauswéichst, als ihn mehr und mehr die praktische christliche Re-
ligidsitit liber die Gefiihlshumanitit herausfiihrt, Kennzeichnend
aber bleiben fiir ihn die reichlich unbestimmte Form der Darstellung
und ein Lehrgehalt, der um der konkreten Totalitit des Christseins
den klar gegliederten Aufbau der theologischen Wissenschaft ver-
nachldssigt. Wie der plotinisch (besser als platonisch) denkende
Augustin und wie Fénélon ist er eine Gestalt einer Spétzeit, nicht
eines neuen Anfangs der Bewiltigung und Zusammenfassung von
Wissen und Glauben. Danach ist es auch Zu bewerten, wenn man von
einer Sailer-Renaissance (94) spricht. Nach D. lehnte Sailer nur den
Scholastizismus, nicht die Scholastik ab. Jedoch, wenn er auch &6fters
den hl. Thomas u. a. zitiert, steht er doch ihrem inneren Geist recht
fern. Auch diirften genauere geschichtliche Untersuchungen ergeben,
dall der angebliche Scholastizismus des 17. und 18. Jahrh. mehr von
der echten Scholastik enthielt, als man, auf den Urteilen der Auf-
kldrer fuBend, fiir gewéhnlich annimmt, — Das Verhéltnis von Wahr-
heit und Liebe wird bei D. nicht recht deutlich (85 £). DaB im in-
tellektualistischen System des hl. Thomas der Liebe nur eine unter-
geordnete Bedeutung zukomme, wird man nicht cagen kénnen. Wenn
er als Grund der Weltschépfung die Gloria Dei angibt, wdhrend
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bei Fénélon und Sailer die Liebe genannt wird, ist hier wohl ein
falscher Gegensatz aufgestellt. Es handelt sich in dieser Frage doch
vor allem um die Wahrung des gottlichen, allseitigen Selbstandes,
der nur sich selbst als Motiv haben kann. Die Gloria Dei und die
Liebe widersprechen sich jedoch nicht Becher.

Winter, E, Franz Brentanos Ringen um eine neue Gottessicht.
Nach dem unverdffentlichten Briefwechsel J. Brentano—H. Schell
(Verdffentl. d. Brentanoges. in Prag N. F. 1). gr. 8° (48 S.) Briinn
[1941] Rohrer. M 1.50. — Diese Schrift erhalt ihr Geprédge und damit
auch den Ausgangspunkt fiir ihre Beurteilung aus der personlichen
Note, die sie schreiben lieB: »Wohl denkt Brentano zu optimistisch,
wenn er glaubt, Menschen Leiden ersparen zu koénnen durch Auf-
zeigung eigner Irrwege... Selbst ein Brentano konnte Schell nicht
helfen. Aber beitragen kénnen die Gedanken Brentanos sicherlich
um zu kliren. Und wenn sie allein dies vermégen, wie der Verfasser
dieser Zeilen dankbar an sich empfinden durfte, dann haben sie viel
getan« (8). Im Sinn dieser Zielsetzung wird das Ringen Brentanos um
den Austritt Schells aus der Kirche (so lautete der Titel des Buches
richtiger) nach den im Prager Brentano-Archiv noch vorhandenen
44 Briefen Brentanos und 19 Schells dargestellt. Es war von Seiten
Brentanos ein eifriger Kampf. Das beweisen seine Briefe zweifellos.
Schell sollte den »Opportunismus¢ seines »Reformkatholizismus« auf-
geben und mit Brentano der rein natiirlichen Religion folgen. Die
Kirche sei nicht mehr zu sreformieren< und alles Gute in ihr biete
auch die natiirliche, offenbarungslose Religion. Schell dagegen ging
diesen Weg nicht. Aus dem leider nur bruchstiickweise verdffentlichten
Briefwechsel geht das eine fiir Schells Entschluf deutlich hervor: Er
fand in den allein durch die Offenbarung uns mitgeteilten Geheim-
nissen des dreifaltigen Gottes und der erlésenden Menschwerdung
eine so tiefe religidse Befriedigung, daB ihm Brentanos Standpunkt
nicht zusagte — auch in den Zeiten schwerster innerer Kémpfe nicht.
W. glaubt das vor allem auf den »Gemiitsmensche¢ Schell riickfiithren
zu sollen (11). Das Letzte der Briefe aber spricht wohl tiefer. Die
Frage freilich, was Schell das »Mystische« war, das ihn so anzog, ob
es allein das »Mysterium« war oder ob sich hier auch weitere theo-
logische erkenntnistheoretische Folgerungen, aus denen sich vielleicht
manche Einzelheiten der Lehre Schells erkliren lassen, ergaben,
bleibt auch jetzt noch ungeklirt, da der wichtigste Brief gerade hier-
iiber verloren ging. — Was iiber »Jesuitismus« im Buch gesagt ist,
lassen wir auf sich beruhen. Die Art unserer Besprechung wird dem
Verf. gezeigt haben, daB es uns nicht um Schlagworte, sondern um
eine die Menschenseele tiefst beriihrende Frage geht: um die Stellung
zur vom Gottmenschen uns geschenkten Offenbarung.

Weisweiler.

Coppens, J, Paulin Ladeuze, Orientalist en exegeet (1870—1940).
Een bijdrage tot de geschiedenis van de bijbelwetenschap in het begin
van de XX° eeuw (Koninklijke Viaamsche Academie, Klasse der
letteren en der moreele en staatekundige wetenschappen III1). gr. 8°
(117 S.) Lowen 1941, Verslagen en mededeelingen. — In dieser Schrift
kommt das Werden und Wachsen der wissenschaftlichen Arbeit des
Koptologen, Patristikers und Neutestamentlers Paulin Ladeuze (1870—
1940) zur Darstellung. von seiner Dissertation iiber Pachomius und
das #gyptische Moénchtum vom Jahr 1898 an bis zur Ubernahme
des Rektorates der Lowener Universitit (1909). Die Ereignisse dieser
wissenschaftlichen Laufbahn, die Geschichte seines Artikels iiber das
vierte Evangelium (1905—1907) usw. konnten an sich geringfiigig er-
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scheinen. Aber sie sind innig verflochten mit den weitgreifenden
und stiirmischen Bewegungen, die damals die Triger des katholischen
wissenschaftlichen Lebens erregten. Die echt kirchliche und zugleich
dem Fortschritt der Wissenschaft ganz ergebene Haltung L., die
sich auch in den schwierigsten Féllen bewidhrte, wird auf Grund
sehr reicher, z. T. frither noch nicht verdffentlichter, Belege er-
wiesen. Durch die Einbeziehung vieler verwandter und Zusammenge-
horiger Vorkommnisse derselben Zeit und durch die gewandte, in die
Tiefe gehende Darstellung, die C. seinem Stoff zu geben wullte, ist
das Buch zu einem Stiick fesselnder Wissenschaftsgeschichte aus
bewegtesten Zeiten katholischen Geisteslebens geworden. Closen.

" S
Salaville, S, A. A, Studia orientalia liturgico-theologica. 8°
(XVI u. 254 S.) Rom 1940, Ephemerides Liturgicae. L. 40—. — Das

Buch bietet eine Sammlung von 13 Abhandlungen, die von zweien
abgesehen alle bereits frither einzeln verdffentlicht wurden. Neun
wurden als Konferenzen auf den Kongressen von Velehrad und
Lubljana vorgetragen, zwei erschienen als Aufsitze in den Epheme-
rides liturgicae (1935 u. 1936). Das Werk will nicht ein vollstdndiges
Handbuch der Einfithrung sein, sondern nur eine Reihe von bedeut-
samen Fragen zur Vertiefung und Ergidnzung der Vorlesungen iiber
orientalische Theologie behandeln. S. hat ein Menschenalter lang die
mannigfachen Probleme der orientalischen Theologie und Liturgie
studiert und den Orient und die Unionsarbeit praktisch kennen ge-
lernt. Das gibt ihm eine hervorragende Zustandigkeit in diesen Din-
gen. — Was die Liturgie betrifft, spricht der Verf. iber die
Schaffung eines brauchbaren Anthologions fiir das private Brevier-
gebet bei den Byzantinern und iiber den dthiopischen Ritus, den er
als eigenstdandig nachweist. — An dogmatischen Fragen han-
delt er iiber den Primat, das Filioque und die Epiklese. Besonders
wertvoll sind die Abhandlungen iiber den Primat bei Theodorus Stu-
dita und iiber die Rechtgldubigkeit der hl. Cyrill und Method. DaB
Theodorus, der noch im Jahrhundert des Photius lebte, am Primat
unentwegt festhielt, wird liberzeugend dargetan. DaB die Slawen-
apostel an den Ausgang des Geistes vom Vater und Sohn glaubten,
auch wenn sie im Credo nicht das Filioque einfiigten, weist der Verf,
mit guten Griinden nach. In andern Punkten ist er vielleicht etwas
2u »apologetisch« eingestellt und arbeitet zuweilen mit Grilinden, die
einer ngheren Priifung nicht standhalten. Besonders gilt das von
den Ausfiihrungen zur Epiklesenfrage. Das Zeugnis von Konzilien
Unierter (99 ff.) kann man Nichtunierten gegeniiber nicht fiir die ur-
springliche Auffassung der Orientalen anfiihren. Bei andern von S.
zitierten Ausspriichen, z. B. des Germanus von Konstantinopel und
des Simeon von Thessalonich (30 f.), wiinschte man den Zusammen-
hang mehr beriicksichtigt. Das Zeugnis des Johannes Sabaita ist fiir
die Sache nur in der lateinischen Ubersetzung giinstig, nicht aber im
griechischen Text, den der Verf. in der FuBnote anfiithrt (30 Anm 2).
Im griechischen Text ist die Rede vom »Wort Gottes«, das die Kon-
sekration vollzieht, nicht aber vom »Worte Christi«, d. h. den Ein-
setzungsworten. Auch das Zeugnis des Dionysius Bar Salibi erweist
sich kaum als stichhaltig, wenn man den syrischen Text beachtet:
es geht ihm gar nicht um den genauen Zeitpunkt der Konsekration
(vgl. W. de Vries, Sakramententheologie bei den syrischen Mono-
Physiten, Rom 1940, 165 f.). Was das Filioque angeht, wire zu be-
achten, daB die syrischen Anaphoren, auf deren Zeugnis sich S. be-
ruft, alle spidteren Datums (nach 1000) sind. AuBerdem kann erst die
noch zu erwartende kritische Ausgabe den Wert der angefiihrten Les-
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arten dartun. — In den Fragender Frommigkeit ist des Verf.
Einstellung noch zu sehr die des lateinischen Missionars, der seine
Auffassung und Geistesart moglichst in allem den Orientalen als
das Bessere empfehlen mochte. Der Lateiner vermift beim Orienta-
len den eucharistischen Anbetungskult, die oOftere hl. Kommunion,
die Herz-Jesu-Andacht. S. sucht zu zeigen, daB sie der orientalischen
Geisteshaltung recht wohl entsprechen. Daf die 6ftere hl. Kommunion
den Byzantinern nicht fremd ist, zeigt er mit guten Griinden (32 ff.,
51 ff.). Weniger befriedigt, was er iiber den Anbetungskult und die
Herz-Jesu-Andacht sagt. Die Ikonostase und die Tabernakeltiir §ffnen
und das hlst. Sakrament so zur Anbetung ausstellen (21 f. 3), ent-
spricht nicht der Auffasung der Orientalen vom Geheimnis, das
ehrfiirchtige Verhiillung verlangt. DafBl alle wesentlichen Elemente der
Herz-Jesu-Andacht bei den Orientalen vorhanden seien, wird kaum
iiberzeugend dargetan (44 ff.). S. wei aus eigener Anschauung, wie
sehr in manchen orientalischen Kirchen das Frommigkeitsleben dar-
niederliegt. So ist es begreiflich, daB er es mit westlichen Frémmig-
keitsformen aufzufrischen und diese den Orientalen nahezubringen
sucht. Aber wire es nicht richtiger, in den Reichtum &stlicher Aszese
und Mystik einzudringen und diese zu neuem Leben zu erwecken? —
Die Auseinandersetzung mit Jungmann (8 ff.) trifft, wie dieser selbst
gezeigt hat (ZKathTh 65 [1941] 232 f.), nicht den eigentlichen Frage-

punkt. — S.s Sammelwerk ist ohne Zweifel ein wertvolles Buch, das
vor allem dem Theologiestudenten zum Studium wichtiger orientali-
scher Fragen von groBem Nutzen sein kann. W.de Vries.

2. Vergleichende Religionsgeschichte.

Schréder, Fr. R, Untersuchungen zur germanischen und ver-
gleichenden Religionsgeschichte I. Ingunar-Freyr. 8° (V u. 74 S
M 3.60; II. Skadi und die Gétter Skandinaviens. 8° (IIT u. 167 S. u.
3 Abb.). M 7.60. — Schr. ist einer der wenigen Germanisten, die zur
Erhellung der germanischen Vor- und Friihgeschichte. auch andere
Quellen, besonders die vergleichende Kultur- und Religionsgeschichte
heranziehen. Die Gefahr, durch unberechtigte Analogieschliisse das
Eigenstindige zu verdecken und auf Grund rein #uBerlicher Ahn-
lichkeiten einen inneren Zusammenhang zu behaupten, wird reich-
lich wettgemacht durch die Moglichkeit und die Tatsache der Er-
hellung mancher Einzelheiten der sehr triimmerhaften schriftlichen
oder iiberrestlichen Uberlieferung. Die beiden vorliegenden Hefte un-
tersuchen den mythologischen Sinn und die Wandlungen von Goéttern
und ihres Kultes aus dem nordgermanischen Gebiet. Der germanische
Weltenbaum ¥Ygegrasil war nicht eine Esche, sondern eine Eibe. Sie
war einer Fruchtbarkeitsgéttin, einer Erscheinungsform der Mutter
Erde, heilig, die im Nerthushain in Uppsala und urspriinglich auch
im Gotterhain der Semnonen verehrt wurde. Skadi ist urspriinglich
die Gottin der Jagd; ihr Gefihrte ist Ull, beide entsprechen Artemis
und Appollon. Im Lauf der Zeit verschmolz ihr Kult mit dem der
Fruchtbarkeitsgttin Nerthus, und sie wurde zu anderen Gottern, Njord,
Ther, Odin, Freyr, in Beziehung gesetzt. In diesen Wandlungen spie-
geln sich die Wanderungen neuer Stimme, die Verschiebungen der
Kultur (Sammler und Wildbeuter, Ackerbauer, Hirten) wider. Im
Ganzen ergibt sich daraus, daB auch der germanische Norden ganz
in die vorindogermanische und indogermanische Welt einzubauen ist.
Die Tatsache, daB eine Vermé#nnlichung religitser Auffassung die
mutterrechtlich geartete Ackerbaureligion ablést, wird stirker ins
Licht gestellt. Die Griinde, das Verhiltnis, der Ablauf der Ereignisse
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bleiben allerdings noch dunkel. Auch die heroischen Germanen blei-
ben noch in vielem mit der Fruchtbarkeitskultur und ihrer Religion
verhaftet, was der beliebten Idealisierung germanischen Wesens stark
widerspricht. Ob die ethymologischen, scharfsinnigen und gelehrten
Ableitungen Schr.s alle stichhaltig, ob die Vergleichspunkte aus den
verschiedenen Kulturkreisen mit Recht angefiihrt werden kénnen,
muB die wissenschaftliche Einzeluntersuchung zeigen. So wird z. B.
dem poetischen Einfall Ortegas y Gasset (1,23) wohl zu viel Bedeu-
tung gegeben. Auch die Heranziehung des Australnegerzaubers (1,22;
2,124) geschieht recht unvermittelt. Schr. legt ja auch seine Ge-
danken mehr der iiberlegenden Forschung vor, als daB er ihre unbe-
dingte Wahrheit behauptete. Im Ganzen also eine wichtige und ein-
dringliche Arbeit an der Klirung germanischer Religionsauffassung!
Becher.
Pering, B, Heimdall, Religionsgeschichtliche Untersuchungen
zum Versténdnis der altnordischen Gotterwelt. gr. 8° (298 S.) Lund
1941, Gleerup. Kr 10.—. — Die Gestalt des Heimdall in der altnordi-
schen Gotterwelt hat bisher die mannigfachsten Deutungen erfahren,
»War er ein Widder, eine Personifikation des Himmels, des Regen-
bogens, der Sonne oder des Mondes, ein Weltbaum (eine Weltsdule),
ein Doppelginger Agnis, Varunas, Mithras, St. Michaels oder Christi?«
(86). P. geht bei seiner Arbeit von der Uberzeugung aus, daf die
Forschung sich viel mehr freimachen miisse von der »mythologischen
Novellistik« (87) der Snorra-Edda (entstanden erst um 1220 n. Chr.
[47]) und zuriickgehen miisse auf die #Alteren Dichtungen der vor-
aufgehenden Jahrhunderte. «Snorris Aussagen ist nur sekundire Be-
deutung beizumessen, wenn es gilt, die Umrisse eines Bildes der alt-
nordischen Gotterwelt zu zeichnen« (281). Das Ergebnis der Unter-
suchung, die mit gutem Quellen- und auBerordentlich reichem Li-
teraturmaterial arbeitet und in methodisch sehr geordneter und
griindlicher Weise vorangeht, ist im wesentlichen folgendes: Heimdall,
etymologisch »der zu Hause umhergeht« (254), wurde geboren aus
»neun Jungfrauen« (Wellen des Meeres [163—1911) und wurde selbst
wicder »eine Art Stammvater der himmlischen Welt« (201). Seiner
Aufgabe nach ist er urspriinglich und eigenflich vor allem sder
Land- und Hofwicht der Gotters, »der Schutzgeisc fir Hof und
Land der Gotters, der »iiber die Wohnungen der Gotter waltet« (148 £.).
Zudem ist er der »ratkluge Gott und Kenner der Zukunft« (157—
162), der in sein Horn stofen wird, sum das Zeichen zum Beginn
des Ragnardk (»des Geschehens der letzten Zeit« [258], des Unter-
gangs der heiligen Gotter) zu geben (246). Closen.

Helm, K, Weltwerden und Weltvergehen in altgermanischer Sage,
Dichtung und Religion (Sonderabdruck aus Hess. Blitter f. Volks-
kunde 38 [19401). 8° (35 S.) GieBen 1940, Kindt. — Der bekannte Verf.
der »Altgermanischen Religiorsgeschichte« unternimmt es in dieser
Arbeit, in gedringtem Uberblick, unter Zugrundelegung reichster
Quellen- und Literaturnachweise, die kosmogonischen und eschato-
logischen Gedanken in »altgermanischer Sage, Dichtung und Re-
ligion« darzustellen. Er tut es in der Absicht, »einiges aus der Vor-
geschichte der einzelnen Vorstellungen noch schirfer herauszu-
stellen, als es bisher geschah« (4). Die beiden wichtigsten der be-
nutzten Quellen sind die Voluspad (10. Jahrh.) und die Snorra-Edda
(13. Jahrh.). Der erste Teil der Arbeit (6—15) beschiftigt sich mit
den altgermanischen Vorstellungen vom Entstehen der Welt (z. B.
mit der Sage »von dem aus dem Eis entstandenen Urriesen Ymir
und der aus dem Eis entstandenen lebenspendenden Kuh« [10]) und
vom Werden des ersten Menschen (seiner Abstammung von einem
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zweigeschlechtigen Wesen« [13] oder »von Biumen« [14]), In der
Darstellung des Verf.s zeigt sich hier ein deutliches Bestreben, als die
altesten Erzihlungsteile »#tiologische Sagen« anzunehmen, die »ur-
springlich keineswegs religits bedingt oder gar mit einer Gottes-
vorstellung verkniipft« (7) gewesen seien, ein Gedanke, der religions-
geschichtlich gesehen, nicht sehr wahrscheinlich klingt. Das zweite
Kapitel (15—24) gibt einen Uberblick iiber die Sagen vom Welt-
untergang besonders das Muspilli, den »Untergang im Waeltbrand«
(20). Das dritte (24—31) stellt die literarhistorische Frage, wie die
Quellen an ihrem Material gearbeitet haben, und die religionsge-
schichtliche, welche Stellung die nordischen Menschen zu den Vor-
stellungen vom Weltuntergang einnahmen. Hier ist zunichst von der
Voluspé abgesehen, die im Gegensatz zu den anderen altgermani-
schen Quellen eine ethische Begriindung des Weltuntergangs kennt.
Ihre Auffassungen werden im vierten Kap. entwickelt (31—35). Nach
ihr hat das Sterben der Gotter in einer Schuld der Gétter seinen
Grund. Freilich ist diese Katastrophe mehr Ubergang zu einer
besseren Weltgestaltung der Zukunft als wirkliches Welt-»>ende«, Der
Versuch, in solchen Gedanken ethisch ganz lberragende und den
christlichen Ideen irgendwie gleichwertige Vorstellungen zu sehen,
den der Verf. zu unternehmen scheint (34 f.), diirfte auf den Kenner
christlicher Gedanken weniger Uberzeugend wirken. Closen.

* # *

Quellenstudien zur Religionsgeschichte (Aus der
Welt der Religion N. F. 1). gr. 8° (68 S.) Berlin 1940, Topelmann.
M 4— — Drei Quellenstudien zu verschiedensten Gebieten der Re-
ligionsgeschichte wurden in diesem ersten Heft der »Rudolf-Otto-
Ehrunge¢ zusammengestellt. — J. Kitayama verdéffentlicht eine
Ubersetzung und Erlduterung des Genjo Koan, des dritten Aufsatzes
aus dem Shobo Ganzo des Patriarchen Dogen, einem der bedeutendsten
Werke buddhistischer Mystik und Philosophie, das in den Jahren
1231—1253 n. Chr. entstand (1—15). — G. Van der Leeuw greifs
in seiner Studie »Altdgyptischer Pantheismusc (16—38) zuriick auf
den Pyramidenspruch 215, der ihn schon in seiner Leidener Doktor-
arbeit vom Jahre 1916 stark beschiiftigt hatte. Er gibt die Ubersetzung
des Textes (140a—149d) mit religionsgeschichtlichem Kommentar. Es
handelt sich um die liturgische Apotheose eines verstorbenen Konigs,
die mittels magischer Heilsprechungen bewirken will, daB3 der Tote »ein
unverginglicher Stern« werde. Besonders bemerkenswert ist die pan-
theistische Haltung des Spruches, der den Toten »zu Atum, d. i. zu
jedem Gotte« (147h) werden 14Bt. Lehrreich ist die Feststellung
des Verf.s: »Ich war erstaunt, in dem Spruch 215 eine Gottesvor-
stellung anzutreffen, die, wie es mir vorkam, zu den landldufigen
evolutionistischen Theorien iiber den Ursprung des Gottesglaubens
keineswegs stimmte. Denn hier schien nicht das Einfache, Primitive
am Anfang zu stehen, sondern eine Form des GottesbewuBtseins, die
man gewohnt war als eine relativ spidte und als die Frucht einer
langen Entwicklung zu betrachten: der Pantheismus«¢ (16). — R, F.
Merkel berichtet {iber die »Anféinge der Erforschung indischer Re-
ligionen im 18. Jahrhundert« (39—68), eingehender iiber die Manu-
skripte des Missionars der danisch-hallischen Mission B. Ziegen-
balg aus den Jahren 1708 ff, Closen.

Mensching, G, Gutund Boseim Glauben der Vélker. gr. 8° (99 S.)
Leipzig 1941, Hinrichs. M 8.—., — Es gehort viel Mut dazu, eine so tiefe
Frage auf so viele Vilker hinweg zu verfolgen. Ohne Zweifel ilberschaut
M., wie er schon in einer nicht geringen Reihe von Schriften be-
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wiesen hat, eine Fliille religions- und in weiterem Sinn geistesgeschicht-
licher Tatsachen. Er besitzt die Gabe der Zusammenfassung und ange-
nehmen Darstellung. Auch der Ernst, mit dem er an dieses Problem her-
angetreten ist, muB durchaus anerkannt werden. Verhangnisvoll aus-
gewirkt hat sich die religionsphilosophische Grundeinstellung: die
Isolierung des Religidsen auf die Erfahrung des Numinésen, damit
die Beanspruchung einer zeitlichen Friiherstellung fiir ein vorsitt-
liches Heiliges, damit weiterhin die evolutionistische Auffassung der
Geschichte der obersten sittlichen Begriffe. Wie der Verf. hier mit
der Fiille von Tatsachen fertig werden will, die (der von ihm nicht
erwahnte) V. Cathrein in den drei Bénden »Die Einheit des sittlichen
BewuBtseins« gesammelt hat, dariiber 148t er den Leser vollkommen
im Unklaren. Die Darstellung der obersten ethischen Auffassungen
der Hochkulturreligionen ist sicher sehr gewandt geschrieben; ob sie
im einzelnen immer die zentralen Punkte trifft, dariiber kann nur
der jeweilige Fachmann urteilen. Kein Verstindnis kann ich auf-
bringen fiir die Annahme einer démonistischen Friihreligion in Israel.
Zur Behauptung, die Urreligion der Griechen sei eine »dimonistische«
»ohne Ethos« gewesen, berechtigen die homerischen Gedichte aus
einem doppelten Grunde nicht: einmal weil auch ihr Gottesbild
ethische Ziige genug durchschimmern l48t, sodann weil die Religion,
die sie zeichnen, eigentlich schon eine Spitstufe, ja eine Zersetzungs-
erscheinung bedeutet. Im Umrif der Ethik Jesu wird unter Berufung
auf das Gleichnis vom verlorenen Sohn die Wichtigkeit des Begriffs
der Verlorenheit, d. h. der habituellen Verschuldung richtig betont,
aber der Zusammenhang dieses Zustandes mit unethischen Akten,
der doch gerade durch das Gleichnis so schén mitbeleuchtet wird,
verschleiert. Im Verband damit steht es, wenn ein unverséhnlicher
Gegensatz behauptet wird zwischen einem absolut giltigen und hei-
ligen Gesetz, das von auBen fordert, und der Gesinnungsethik, die
anleitet, aus der Tiefe des VerantwortungsbewuBtseins heraus zu
handeln. Auf den wenigen Seiten, die dem Verf. zur Erérterung dieser
alten Kontroverspunkte zwischen Katholiken und Protestanten zZur
Verfiigung stehen, kann wohl u. a. noch sichtbar gemacht werden,
daB eine verschiedene Auslegung der paulinischen Aussagen iiber
Gesetz und Freiheit dahinter steht, aber zur Forderung einer Ver-
standigung kann schon deswegen kaum etwas Belangvolles beige-
tragen werden, weil allein die exegetische Seite viel zu verwickelt ist.
Primm.
Edsman, C.-M, Le baptéme de feu (Acta Seminarii Neotestamen-
tici Upsaliensis 9). gr. 8° (237 S.) Uppsala 1940, Lundequist. M 5—. —
Das vorliegende Werk geht mit vorbildlichem Forscherfleil der Ver-
breitung und Herkunft des Motivs von der Feuertaufe nach, wie es
zumal in der volkstiimlichen und gnostischen Religiositit und in den
Spekulationen der orientalischen Kirchen vorkommt. Es stellt dort
zunéchst einmal einen Bestandteil der eschatologischen Lehren dar
(1. Teil): vor dem Eintritt in den Himmel hat der Mensch einen
Feuersirom zu durchschreiten, der die Guten von den Bésen scheidet,
die Gerechten vergéttlicht und die Bésen bestraft. Im Hintergrund
steht Dan 7,10. Aber dort ist nicht der letzte Quellort dieser Speku-
lationen, sondern dieser ist in auBerjiidischen Mythologien zu suchen.
Fur die Christen war zumal Mt 3,11 von entscheidender Wichtigkeit,
sich mit der Idee einer Feuertaufe als Ergiinzung und Vollendung
der Wassertaufe zu beschiftigen. Dabei werden zumal im syrischen
Bereich (vgl. das ausfiihrliche und viel Neues bietende Kap. iiber
Ephrims Eschatologie, 93—133) noch andere Motive mit dieser Idee
verwoben, so dasjenige von der Himmelsleiter und von der Wolken-
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saule. — Zwischen Eschatologie und Kult bestehen enge Beziehun-
gen: das kultische Tun nimmt den Endzustand in einem wirksamen
Zeichen vorweg. DemgemiB war zu erwarten, daB die Idee von der
Feuertaufe auch im Kult begegnen wiirde (2. Teil). Natiirlich kann
es sich dabei nur um die positive Funktion des Feuers handeln: die
in manchen gnostischen Kreisen begegnende Feuertaufe soll den
himmlischen, gottférmigen Menschen schaffen. Dabei war oftmals
von bestimmender Bedeutung, daf nach einigen Uberlieferungen (Ju-
stin, Tatians Diatessaron) auch bei der Taufe Christi die Feuer-
erscheinung eine Rolle spielte. — Der Leser wird immer wieder in
Staunen gesetzt durch die Fiille von Belegen, die E. aus den ent-
legensten Winkeln (bis hinauf zur alchimistischen Literatur) herbei-
zuschaffen weiB. Dabei fallt Jeweils auch noch mancherlei Wert-
volles fiir die Text- und Literarkritik der einzelnen Quellen ab.
Allerdings leidet dadurch die Einheitlichkeit der Ideenfiihrung ein
wenig und 148t das Werk zu sehr als imposante Materialsammilung
erscheinen. Das Fehlen einer iiber das Untersuchungsziel orientie-
renden Einleitung und den fiihrenden Grundgedanken jeweils her-
ausarbeitender Zusammenfassungen betont diese Schwierigkeit er-
neut; sie wird auch durch die kurzen Bemerkungen am SchluB des
Buches (200 f.) nicht vélliz behoben. Aber um des liberreichen Ma-
terials willen wird das Werk als schitzenswerter Beitrag zur Kenntnis
der volkstiimlichen und gnostischen Religiositdt innerhalb der Friih-
kirche wertvolle Dienste leisten. Bugc.h b,

Vielhauer, Ph, Oikodome. Das Bild vom Bau in der christ-
lichen Literatur vom Neuen Testament bis Clemens Alexandrinus.
gr. 8° (190 S.) Karlsruhe-Durlach 1939, Tron. — In dem ersten Teil
der vorliegenden Heidelberger theol. Dissertation untersucht der Verf.
die Bedeutung des Bildes vom Bau auBerhalb des NT, d. h. im AT und
in der jiidischen Literatur, im Griechentum und bei Philo und
schlieBlich im Synkretismus und in der Gnosis (Mandéismus, Ma-
nichéismus, Oden Salomos, Acta apocrypha apostolorum und Naasse-
nerpredigt). Dieser Teil greift an sich iiber das Thema hinaus, hat
aber doch fiir die Untersuchung insofern Bedeutung, als er die Vor-
aussetzung fiir einen religionsgeschichtlichen Vergleich der neutesta-
mentlichen und urchristlichen Ausdrucksformen schafft. Gerade diese
religionsgeschichtliche Untersuchung hat sich der Verf. neben der
formkritischen und theologischen als Aufgabe gestellt. Der zweite und
dritte Teil enthalten die Hauptgedanken der Arbeit, so zwar, dalB
im zweiten die Bedeutung des Bildes vom Bau in den Evangelien,
der Apostelgeschichte, den Paulusbriefen (von denen V. den Eph
unterscheidet) und den katholischen Briefen untersucht wird, wih-
rend der dritte die auBerkanonische Literatur (die apostolischen
Viter, die Apologeten, Irenius und Clemens Alexandrinus) beriick-
sichtigt. Als Schiiler von M. Dibelius und R. Bultmann tritt der Verf.
fur eine weitgehende religionsgeschichtliche Abhiingigkeit des neu-
testamentlichen Bildes vom Bau ein, ohne jedoch literarische Quellen
anzunehmen. Im einzelnen sieht er neben der Abhingigkeit vom AT
[in dem Bild vom »SchluBstein¢ (so libersetzt er statt »Ecksteine)
und vom Bau des Hauses Israel] Einfliisse des spiten Judentums,
der Gnosis und des Griechentums, besonders der Stoa (055 I S
religidser Bedeutung trete das Bild vom Bauen erstmalig bei
Paulus auf, der damit direkt auf das AT zurickgehe (152). Daneben
habe er und die Urgemeinde den Gedanken der Kirche als eines
Tempels, der bald mythologisch, bald spiritualistisch gedacht sei (152).
. Diese Auffassung finde sich auch noch bei Ignatius und Hermas.
Hier werde das Bild vom Bau iiberall kollektiv gefaflt, wahrend schon
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bei Barnabas und Polykarp die individualistische Auffassung herrsche
(162—165). Die Apologeten und Irenius gebrauchen nach V. olxodouely
und oixodopi nicht mehr als religiosen Terminus (165 ff), wih-
rend Clemens Alexandrinus ihm die religitse Bedeutung zuriickge-
geben habe, und zwar im individualistischen Sinne (167—171). Die
Arbeit wirde zwar an Klarheit und Ubersiciitlichkeit noch manches
gewonnen haben, wenn der Verf. sich im einzelnen mehr auf sein
Thema beschrdnkt und sich die bisweilen etwas weitldufige und
nicht selten recht eigenwillige Deutung von Textteilen, die mit dem
Bilde vom Bau nicht oder doch nur entfernt zusammenhingen, er-
spart hitte. Sie bietet manche Anregung, wenn auch z. T. zu kritischer
Stellungnahme, vor allem in Bezug auf die vielfach angenommene
religionsgeschichtliche Abhéngigkeit von auBerbiblischen mythologi-
schen Anschauungen. Brinkmann.

Johansson, N, Parakletoi, Vorstellungen von Fiirsprechern
fiir die Menschen vor Gott in der alttestamentlichen Religion, im
Spatjudentum und Urchristentum. gr. 8 (XVI u. 323 S.) Lund 1940,
Gleerup. Kr. 12.—. — Gliederung und Aufbau der Arbeit sind durch
den Untertitel angezeigt. Gottesmanner und Propheten als Fiir-
sprecher fiir Menschen bei Gott ist eine in den heiligen Schriften
des Alten Bundes von Anfang an gegebene Vorstellung. Als sehr
fruchtbar erweist sich die Einreihung der Ebed-Jahweh-Lieder in
diesen Gedankenkreis (Kap. 4 [49—62]). So wenig wir uns die kol-
lektive Deutung der Gestalt des Ebed-Jahweh auf das durch sein
Leiden siithnende Volk Israel zu eigen machen mdochten, so zeigt doch
die Verbindung der Ebed-Jahweh-Lieder mit dem »Flirsprecher-
komplex«, wie sehr der Gedanke der stellvertretenden und erlsenden
Siihne in der religiosen Ideengeschichte Israels vorbereitet war und
welche Aufstiegmoglichkeiten in den Fiirsprecherideen lagen. Bei der
weiteren Verfolgung der Frage bis zum urchristlichen Erlésungsge-
danken hin kommt J. zu dem Ergebnis: »Auf die Frage nach dem
geschichtlichen Ursprung der urchristlichen Erlésungsgedanken gibt
es nur die eine richtige Antwort: die Vorstellungen von Flirsprechern
der Menschen vor Gott in der israelitisch-jiidischen Religion« (302).

Closen.

V. Scheffer, Th, Die Legenden der Sterne im Umkreis der
antiken Welt. 8° (386 S. u. 3 Karten) Stuttgart 1940, Rowohlt. M 6.—.
— Mit dichterischer Gestaltungskraft seiner Sprache und Darstellung
berichtet Sch. iiber die antiken Legenden, die sich auf die Deutung
der Gestirne beziehen. Er beachtet dabei hauptsdchlich den grie-
chisch-rémischen Kulturkreis. Die dgyptische und babylonische Stern-
kunde ist zwar hidufig als Erginzung herangezogen, aber sie bildet
nicht den eigentlichen Gegenstand des Buches. Inhalt und Stoff-
verteilung des ganzen ergeben sich aus folgender Ubersicht: »Die
nordlichen und siidlichen Sternbilder« (27—246), »Der Tierkreis und
seine zwolf Sternbilder« (247—333), »Die MilchstraBe« (335—342),
»Sonne, Mond und die Planeten« (343—358). Es folgen Anmerkungen
und Angaben iiber Quellen und Literatur. Den AbschluB bilden drei
groBere Karten des Sternenhimmels. — Der religionsgeschichtliche
Wert des Buches besteht in der quellenmiBig gut begriindeten tber-
sicht iiber die Sternensagen der alten Mittelmeervélker. In der Be-
urteilung der antiken Sternenbetrachtung hilt sich der Verf. nicht
vollig frei von einer mythologisierenden Bewertung der Gestirne. Er
scheint sogar zu glauben, daB.die Offenbarungsreligion, besonders
das Christentum jeder tieferen Sinndeutung der Sternenwelt irgend-
wie feindlich gegeniibersteht (17). Dagegen méchten wir hervorheben,
daB es ausgerechnet die Offenbarungsreligion der HI. Schrift 158,
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die dem »goldenen Geflecht am Himmel« (7) seine tiefste und un-
bestreithare Sinndeutung gegeben hat. Wir erinnern nur z. B. an
Am 5,8; Ps 8; Job 9,7—9; 38,31—33. Dali der »Himmel religiése Offen-
barungsregion« ist (16), dirfte ein Gedanke sein, den wir nicht von
den Heiden zu lernen brauchen (vgl. z. B. Ps 19[18], 2). Er ist, wenn
er klar monotheistisch und unmpythologisch gefaft wird, tief christ-
lich und in der Lehre der HI. Schrift fest verankert. Closen.

* * #
Diez, R., Glaube und Welt des Islam. 8° (197 S.) Stuttgart 1941
Spemann. M 4.80. — Das Buch behandelt nicht in erster Linie die

politische Entwicklung der islamitischen Staaten, sondern die reli-
giose, geistige und kulturelle Geschichte und Eigenart des Moham-
medanismus. Das eigentiimliche Phénomen dieser an Glauben eigent-
lich nicht so inhaltsreichen Religion, die ein Seclstel der Menschheit
eroberte, wird in fesselnder, anschauiicher Sprache dargestellt. Das
Leben des Propheten, Entstehung und Eigenart des Koran, das re-
ligiose Brauchtum der islamitischen Volker werden in sachkundiger
Weise behandelt. Mit Recht wird auf die wirtschaftspolitischen Ur-
sachen hingewiesen, die neben allen religiésen. Kraften auf die Griin-
dung des mohammedanischen Weltreiches entscheidenden Einflui
ausiibten. Wenn auch gelegentlich eine falsch nivellierende Bewer-
tung von buddhistischer, islamitischer und christlicher Religion her-
vortritt, so werden doch die tieferen dogmatischen Griinde klar auf-
gedeckt, die Christentum und Mohammedanismus trennen. Die mo-
hammedanische Lehre von dem Gott, der nicht gezeugt ist und nicht
zeugen kann, muB notwendig zur Leugnung der Gottheit Christi
fiihren sowie zur Aufhebung des Dreifaltigkeitsglaubens christlicher
Priagung. Closen.

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

Hopfl, H, O.S.B.. Introductionis in sacros utriusque Testamenti
libros Compendium. I. Introductio generalis in S. Scripturam. Ed. 4.
ex int. retract., quam curavit B. Gut O.S.B. gr. 8 (XXII u. 607 S.)
Rom 1940, Arnodo. L 40.—. — Nachdem G. schon 1938 den 3. Bd. dieses
bekannten Handbuches seines verstorbenen Ordensbruders in voll-
stéindiger Neubearbeitung herausgegeben hat, folgt jetzt in #dhnlicher
Weise der 1. Bd. Was damals (vgl. Schol 14 [1939] 606 f.) ilber die
Vorziige dieser Neubearbeitung gesagt wurde, gilt uneingeschrinkt
auch hier. Gegeniiber den friiheren Auflagen ist dieser Band bedeu-
tend umfangreicher geworden, da G. die von H. gesondert heraus-
gegebene Abhandlung iiber Ispiration und biblische Hermeneutik mit-
hineingearbeitet hat, so zwar, daf er im 1. Teil die Inspiration, im
2. die Kanongeschichte, im 3. die Textgeschichte und im 4. die Her-
meneutik behandelt. Eine iiberaus reiche, sorgfiltiz gearbeitete Li-
teraturangabe in systematischer Zusammenfassung und in den An-
merkungen bildet eine wertvolle Beigabe. Einige kleine Anderungs-
vorschléage fiir eine Neuauflage: Nr. 16 wird die dreibindige Ein-
leitung in die Hl. Schrift von Cornely nicht von dem entsprechenden
Compendium unterschieden, das seit 1927 in neuer Bearbeitung von
A. Merk herausgegeben wird. Nr. 56 ist wohl iibersehen worden, daB
2 Tim 3,14 die wahrscheinliche Lesart nicht mopd tivog, sondern
mogt tivov ist, d. h. also nicht »sedoctus ab ipso apostolog,
sondern es ist wohl vor allem an Lois und Eunice, dic GroBmutter
und Mutter des Timotheus, gedacht (vgl. 2 Tim 1,5). Nr. 13¢ wird
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gesagt, bei Zitaten in der HIl. Schrift sei auch dann eine GutheiBung
des inspirierten Verfassers gegeben, wenn er auf seine Quelle verweise,
also bei ausdriicklichen Zitaten. Das 148t sich wohl nicht all-
gemein sagen und paBt auch nicht ganz zu dem, was vorher in Nr.
133 gesagt wird, daB namlich angefiihrte Ausspriiche von Propheten
und Aposteln, die nicht einen Gegenstana des Glaubens und der Sitte
betreffen, nicht notwendig irrtumslos sein miissen. Nr. 196 wird die
Bezeichnung »deuterckanonische¢ (wie in den fritheren Auflagen) auch
auf Hebr, Jac, 2 Petr, 2 u. 3 Joh, Jud und Apoc angewandt, wihrena
sie gewdhnlich nur von gewissen Bilichern des AT gebraucht wird.
Nr. 366 wire beim Codex B »saec. 4« beizufiigen. S. 318, Anm. 7 wird
A. Merk zu denen gezéihlt, die flir eine griechische Abfasung des Dia-
tessaron eintreten. Das gilt wohl nicht mehr, denn wihrend er friiher
schon schwankte (vgl. Bibl 17 [1936] 241), hat er sich spiter mehr
fiir die syrische Abfassung entschieden. S. 392, Z. 17 muB es wohl
aeiBen: »quae fidem et mores non respiciunt«., DaB diese geringfii-
gigen Versehen den Wert des vortretflichen Werkes nicht beein-
trichtigen, braucht woh!l nicht eigens gesagt zu werden.
Brinkmann,

ey A )
Gypkens, Fr, M. A, Koénig und Kult im Alten Testament. 8°
(43 S.) Emsdetten 1940, Lechte. M 3.—. — Die Arbeit untersucht,

welches die Beziehungen der israelitischen Kénige zum Kult und zu
priesterlichen Kulthandlungen waren. Zum Abdruck gelangt hier nur
ein Teil der Studie, die »vorbereitenden Fragen« und die beiden ersten
Abschnitte des zweiten Hauptteils, iiber die einschligigen Gesetzes-
bestimmungen und die Behandlung des Stoffes in den geschicht-
lichen Biichern Sam, Kin und Chron. — Die »vorbereitenden Fragenc
weisen auf drei theologische Voraussetzungen hin, sus denen sich
in Israel eine einzigartige Sonderstellung des Koénigs dem Kult gegen-
iiber entwickeln mufte, wenn wir die entsprechenden Verhiltnisse
bei anderen Volkern des Alten Orients in Vergleich stellen: der
Bundesgedanke, eine rein monotheistische Gottesvorstellung, das levi-
tische Priestertum. Der Bundesgedanke stellte das ganze Gottver-
haltnis des Menschen unter die Idee der gnadenhaften Erwihlung
von seiten des Herrn. Damit war die heidnische Verstellung von der
magischen Kraft und UnerliBlichkeit cdes Kultes ausgeschlossen. Die
reine und hohe Gottesidee brachte es mit sich, daB eine Vergott-
lichung des Konigs in Israel nie anerkannt worden wire und daB
dieser Gott von den Menschen noch Hoheres zu fordern hatte als nur
die fduBere Leistung der Kulthandlung. Echte Sittlichkeit und ernste
Religiositit des inneren Menschen waren die wichtigsten Pflichten,
die fir alle, auch fiir den Konig galten. Das levitische Priestertum
bestand von alters her und gab einem der zwdlf Stimme eine priester-
liche Sonderberufung, wie sie im gleichen MaBe niemals dem Ver-
treter einer nicht levitischen Dynastie in Israel iibertragen wurde,
— Die Wirklichkeit dieser ganz einzigartigen theologischen Grund-
lagen wird bestétigt durch das, was Sam, Kén und Chron iiber
»Konig und Kult« aus der Geschichte des Volkes berichten. Diese
Konige sind weder Gott noch Priester. Sie unterstehen den Weisun-
gen der Propheten. Gleichwohl sind auch sie selbst von Gott gesandt,
sogar mit Schutz und Forderung des Kultes beauftragt. Gelegentliche
Abweichungen zwischen der Darstellung in Sam—Koén und Chron
werden aus den verdnderten Zeitverhdltnissen und besonderen Ten-
denzen bei den betreffenden Verfassern im allgemeinen recht ver-
standlich und iiberzeugend erklirt. — Die Arbeit ist methodisch aus-
gezeichnet angelegt. Die sprachliche Gestaltung des Stoffes ist bei
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aller Sachlichkeit recht gut gelungen. Inhaltlich mdochten wir nur
ein Bedenken #uBern. Eine wirklich lebensnahe Beurteilung der Be-
zichungen zwischen geltender Gesetzesvorschrift und tatséchlich be-
obachteter Praxis ist immer schwer. Auch in dieser Studie scheint sie
nicht an allen Stellen vollkommen gelungen zu sein. Z. B. erscheint
uns der SchluB, daB einzelne von Konigen vorgenommene Opfer-
handlungen ein grundsiitzlich bestehendes »Opferrecht« der Konige
in alter Zeit beweisen, nicht genligend begriindet. Etwas #dhnliches
gilt beziiglich der Zentralisation des Kultes und der entsprechenden
«deuteronomistischen Reform«. Der Kerngedanke der Einheit des
Kultortes geht doch wohl sicher auf mosaische Zeit zuriick. DaB diese
Idee sich in der Wirklichkeit des Lebens nur langsam und unter
groBen Schwierigkeiten durchsetzen konnte, beweist noch nicht das
Gegenteil (vgl. die vorziigliche Beurteilung dieser »Entwicklunge bei
H. Junker, Das Buch Deuteronomium [Bonn 1933] 66 f.). — Wir
mochten aufrichtig und dringend wiinschen, daB der vollstindige
Text der inhaltsreichen und anregenden Arbeit recht bald verdffent-
licht werde. Closen.

Moébius, K., Die Aktualitit der Eschatologie bei den alttesta-
mentlichen Propheten. 8° (31 S.) Steinach (Thiir.) 1940, Vogel und
Apitz. — Wenn auch nur ein Teildruck dieser Dissertation vorliegt,
so halten wir es doch fiir wert, kurz dariiber zu berichten, weil die
Arbeit zu einer héchst selbstédndigen und fruchtbaren Auffassung der
Eschatologie bei den Propheten vordringt. sDie Aufgabe dieser Unter-
suchung ist die Uberwindung der historischen Auffassung der
Eschatologie« (7). Man sah in der Eschatologie bisher einseitig nur
den zeitlich empirischen AbschluB des geschichtlichen Weltverlaufs.
M. will die Eschatologie des AT erweisen als einen »Anspruch und
Befehl Gottes« (9), der das ganze Sein der Welt und des Volkes in
seinem innersten Wesen ergreift. Zum Abdruck kommt in der vor-
liegenden Ausgabe der Arbeit nur der erste Teil »Die existentielle
Welt als Grund der Eschatologie«. Mag auch in der von M. vorge-
schlagenen Fassung des eschatologischen Gedankens die Gefahr einer
gewissen Unklarheit und Unbestimmtheit eingeschlossen sein, schon
die hier vorgetragenen Ideen, z. B. iiber Schopfung und Siinde, be-
weisen, daB er tief in die theologische Wirklichkeit des AT eingedrun-
gen ist, und daB sich von seiner Deutung der biblischen Eschatologie
sicher viel echte Anregung erwarten laBt. Closen.

Ketter, P., Die Samuelbiicher (Herders Bibelkommentar III1).
gr. 8 (X u. 319 S.) Freiburg 1940, Herder. M 5.60; geb. M 7.80. —
Im Vorwort gibt K. eine vorziigliche sachliche Darlegung dessen,
was er unter »Erklarung fiir das Leben versteht«: Eine Deutung der
HI1. Schrift, die zwar »davon Abstand nimmt, die philologischen, text-
kritischen und literargeschichtlichen Vorarbeiten mitzudruckens, die
aber gleichwohl »mit allen verfligharen Mitteln der wissenschaftlichen
Exegese« in das Verstdndnis der heiligen Biicher einzudringen sucht,
um »die groBe Frage von heutex zu beantworten: sBergen diese alt-
bundlichen Geschichten auch noch TLebenswerte fiir unser Ge-
schlecht?« (V). — In der Einleitung wird die literargeschichtliche
Frage, wie die Samuelbiicher entstanden seien, in folgendem Sinn be-
antwortet: »Die #ltesten Stiicke stammen noch aus der Zeit Davids
und Salomons (vgl. 1 Chron. 29,29). Ein Prophetenschiiler hat wohl
unter Benutzung dieser und spéterer Stiicke, ohne sie wortlich auf-
zunehmen, zwischen 850 und 750 dem Geschichtswerk der Samuel-
biicher im wesentlichen die heutice Form gegeben« (2). Gute Ausfiih-
rungen iiber den geschichtlichen und religiésen Wert von 1 und 2 Sam
schlieBen sich an (3—6). — Im Rahmen dieser Besprechung ist es
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natiirlich nicht moglich, auf alle Einzelheiten der Exegese des Bandes
(7—316) einzugehen. Besonders hervorgehohen sei, daB gerade die
theologisch wichtigen Teile der Samuelbilicher hier eine tiefe und
eindringliche Exegese erfahren. In 1 Sam wird in der Erklirung dem
15. Kap. die gebiihrende zenfrale Stellung voll gewahrt (95 f). Die
theologisch entscheidenden Verse (22 f), der Gottesspruch des Pro-
pheten iiber den wahren Gehorsam gegen Gott (»Ungehorsam ist
Gotzendienst«), ist in seiner Bedeutung klar erfaBt und wiirdig und
treffend gedeutet, wobei die Gedankenfilhrung bis in die Theologie
des NT verfolgt wird (99 f.). Das Ritsel der »Hexe von Endore
(28,1—25; — »Mehr Sibylle als Hexe« [1T4]) lést K. in ganz ein-
leuchtender Weise. Er nimmt an, daBl der Geist des toten Samuel tat-
sichlich erschien, aber noch bevor die Frau mit einem Beschwd-
rungsritus begonnen hatte (vgl. V. 11 f.). So erklire sich der Schrecken
der Frau (V. 12a), ihr rasches Erkennen des vermummten Konigs,
die zutreffende Mitteilung des Samuel an Saul, ohne daB eine der
Gottesidee der HI. Schrift widersprechende Vorstellung in die Er-
zihlung hineingetragen wiirde (171—177). Die Verheifung von der
Ewigkeit des Davidischen Koénigstums und ihre Erfiillung in Christus
(2 Sam T7,1—17) werden sehr iiberzeugend erklart (216—220).' Die
Gefahr einer etwas zu breiten Form der Darstellung ist bei der Be-
sprechung der Texte gelegentlich nicht véllig iiberwunden (vgl, z. B.
die Erzahlung von Davids Slinde und BuBe [230—240]). — Im gan-
zen ist die hier gegebene Erklirung der Samuelbiicher gewiB ein
starker Beweis fiir die Richtigkeit der Worte, in die K. schon das
Ergebnis seiner Einleitung zusammenfaBte: »Aus so frither Zeit hat
die gesamte Weltliteratur nichts aufzuzeigen, was den Samuel-
biichern nach Umfang, Formvollendung und Gehalt ebenbiirtig zur
Seite gestellt werden koénntec (6). Closen.

Schulz, A, Psalmen-Fragen, mit einem Anhang: Zur Stellung
der Beifiigung im Hebridischen (Altt. Abb. XIV,1). gr. 8% (128 8.
Miinster 1940, Aschendorff. M 6.60. — Die Arbeit bringt einzelne
kritische Bemerkungen zu Texten aus etwa 80 verschiedenen Psalmen.
Es ist die Fortsetzung der fritheren Studie von Sech. sKritisches zum
Psalter« (Altt. Abh. XII, 1; Miinster 1932). Was damals im Vorwort
(IIT) gesagt wurde, gilt auch hier: »Die folgenden Ausfithrungen
sollen durchaus nichts AbschlieBendes bringen. Sie sind nur eine Zu-
sammenstellung von Einzelbemerkungen zu gllen méglichen Psalm-
worten.« Daf auch eine solche nicht unniitz ist, diirfte die exegetische
Literatur der inzwischen vergangenen acht Jahre vollauf bewiesen
haben. Sie hat der damaligen Arbeit von Sch. offensichtlich manche
Anregungen verdankt. Auch in dieser neuen Zusammenstellung fin-
det sich viel wertvolles Material zur Sichtung des Psalmentextes. Ich
erinnere z. B. an die Besprechung von Ps 130 (129),6 (162—104). Schon
in seinem Buch »Die Psalmen und die Cantica des Romischen Bre-
viers« (Regensburg 1939) hatte Sch. im gleichen Sinne wie die Vulg.
iibersetzt: »Von der Morgenwache bis zur Nacht« (198). Jetzt wird
eine ausfiithrliche und, soweit wir sehen, sehr gut gelungene text-
kritische Rechtfertigung dieser Ubertragung gegeben. DaB nicht alle
Exegeten jedem Vorschlag zustimmen werden, ist bei der Eigenart
der vorliegenden Aufgabe selbstverstindlich. Zu Ps 73 (72),15, wo
die Lesart der Massorah »Dann hitte ich treulos gehandelt an dem
Geschlecht deiner S6hne«, vorziiglich {iiberliefert ist, meint Sch.:
»Wer sollte das Geschlecht der Séhne Jahwes sein?« (64). Durch
eine solche Uberlegung ist die Echtheit des Textes doch wohl nicht
ernstlich in Frage gestellt. Aber wenn auch die Kritik verschiedene
Ausstellungen dieser Art machen will, so ist doch nicht zu leugnen,
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daf3 Sch. auch hier nicht wenige beachtenswerte Beitrige zur Er-
reichung des Zieles bietet. daB er selbst im Vorwort zu »Kritisches
zum Psalter« (III) vorzliglich gekennzeichnet hat: »GewiB kann der
Kritiker manchmal etwas besseres schaffen als der Verfasser — aller-
dings nur in seltenen [Fallen. Aber das ist nicht seine Aufgabe. Er
hat als Ziel lediglich die Wiederherstellung dessen, was der Verfasser
niedergeschrieben hat.« — Am Schlufl ist ein »Anhang« hinzugefiigt
»Zur Stellung der Beifiigung im Hebriischen« (108—125). Sch. weist
hier von neuem — gegen die bisher so gut wie einhellige Auffassung
der Grammatiker — auf die Moglichkeit hin, daB auch im Hebrii-
schen die Beifiigung gelegentlich vor ihrem Substantiv stehen kann.
Uber die Veranlassung, eine solche Spezialstudie diesen »Psalmen-
fragen« beizugeben, schreibt Sch. im Vorwort: »Der Anhang diirfte
aus dem Grunde zu meiner Untersuchung iiber die Psalmen gehoren,
weil mich gerade eine Psalmenstelle (2,7) auf eine Vermutung iiber
die Beifiigung im Hebriischen gebracht hat, die ich hier weiter aus-
filhre.« Ps 2,7 hatte Sch. in »Kritisches zum Psalterc (8—20) ein-
gehend behandelt. Er iibersetzte: sLaBt mich kiinden einen Gottes-
spruch! Jahweh hat zu mir gesagt — — —« (dhnlich in »Die Psalmen
und Cantica« [Regensburg 19391 8). Diese Ubersetzung wird ohne
weitere Umstellung nur moglich, wenn das él in &l chéq als vorauf -
gestellte Beifiigung (» Gottes - Gesetze)verstanden werden kann.
Zur Begriindung dieser Auffassung bietet der »Anhang« weiteres
reiches Material aus den verschiedensten Biichern des AT.
Closen.
Gierlich, A. M, O. P, Der Lichtgedanke in den Psalmen. Eine
terminologisch-exegetische Studie (Freiburger Theol. Stud. 56). gr. 8°
(XVII u. 206 S.) Freiburpg 1940, Herder. M 4.50. — Das Buch bringt
eine »Untersuchung des Begriffes JLicht’ in den Psalmen nach seiner
terminologischen und nach seiner inhaltlichen Seite« (VII). Mit die-
sen Worten der »Vorbemerkung« ist zugleich der methodische Auf-
bau der Arbeit angegeben. IThr erster Teil (1—112) bespricht die sTer-
mini des Lichtgedankens« und beantwortet die Frage: »Wie wird der
Begriff [Licht’ in den Psalmen ausgedriickt?« Die Grenzen dieser ter-
minologischen TUntersuchung sind auBerordentlich weit gesteckt. 95
Ausdriicke werden fiir 561 Stellen des Psalteriums, nicht selten recht
ausfiihrlich, besprochen. Nicht nur die mannigfachen Worte fiir Licht,
Lichtglanz, Morgen, Morgenrot usw. werden behandelt, sondern auch
die Ausdriicke fiir das Gegenteil: Finsternis, Schatten, Totenwelt usw.
Schon allein hieraus ist klar, wie viele biblisch-theologische Probleme
in diesem Buche beriihrt werden mufiten. Der erste Teil enthalt aus-
gezeichnete sprachstatistische wund begriffsgeschichtliche Studien in
grofler Zahl. Ich erinnere nur z. B. an die Abhandlung iiber den Be-
griff méagén, Schild als Quelle schiitzenden Schattens (105—108).
Solche einzelne Abschnitte bergen viel kostbares Material fiir die Exe-
gese zahlreicher Texte. — Der zweite Teil (113—179) stellt sdie in-
haltliche Frage: »Was wird iiber den Begriff Licht’ in den Psalmen
ausgesagt?« (VII). Das Ergebnis 148t sich ganz kurz so zusammen-
fassen: Licht ist in den Psalmen Geschopf und Offenbarung Gottes.
»Jede Vergotterung und Mryvtheologisierung des Lichtes ist in den
Psalmen ausgeschlossen« (177). AuBerdem ist es ein Bild fiir das
natiirliche, geistige und ewige L.ehen. Es ist »das am h&ufigsten ge-
brauchte Symbol in den Psalmen. Alle Syvmbole, die in den Psalmen
zur Veranschaulichung des gliicklichen. ehrenhaften und freien Le-
bens gebracht werden, sind letztlich auf das Symbol Licht’ zuriick-
zufithren« (178). — Die Arbeit bietet echte biblische Theologie der
Psalmen an einem der schonsten und »slichtreichsten« Themen, die
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hier gestelll werden konnten. Die Methode des Verf.s ist #duBerst
sauber und sorgsam. Eine Fiille exegetischen und theologischen Wis-
sens ist auf jeder Seite zusammengetragen. Nur zu ganz wenigen
Einzelheiten mochten wir einige Zweifel und Bedenken &duBern. DaB
schachath in Ps 16,10 »die Grabesgrube« bezeichnet (z. B. 83), ist
doch wohl nicht richtig. Es gibt zwei gleichlautende Worter verschie-
dener Ableitung und Bedeutung. Daf3 hier die maskuline Form (vgl.
Job 17,14) vom Verbum sch-ch-th im Sinne von Fiaulnis, Verwesung
gemeint ist, ist doch viel wahrscheinlicher (vgl. A. Vacecari in Bibl 14
[1933] 408—434). Die Ubersetzung »Sonne und Schild ist Gott der
Herr« (107) fiir Ps 84,12 halten wir mit dem Verf. fiir durchaus richtig.
Aber bei der gegenwirtigen Lage der exegetischen Stellungnahme zu
diesem Text wire es doch wohl ratsam gewesen, eingehender zu be-
griinden, warum hier nicht an »Sonnenembleme« an den Zinnen des
Tempels gedacht ist. Die Aufstellung, daB »der Kabod Jahwes und die
* Lichtwolke bzw. Feuersidule nach den Psalmen identisch sind« (177),
bediirfte wohl noch einer ausfiihrlichen Auseinandersetzung mit der
gegenteiligen Auffassung bei B. Stein: »Nie wird der KJ mit den
geschauten Phénomenen identifiziert« (Der Begriff Kebod Jahweh,
Emsdetten [1939] 295). Closen.

Wutz, Fr., Das Hohelied (Eichstétter Studien 4). gr. 8° (48 S.)
Stuttgart 1940, Kohlhammer. M 150. — Die Arbeit entstammt dem
sliterarischen Nachlaf3 des durch den Tod (19. 3. 38) aus fruchtreichstem
Schaffen gerissenen Prof. Wutz« (3). Die Tatigkeit, die J. Goettsberger
auf das Buch verwandt hat, wird von diesem selbst in der Vorbe-
merkung nicht als »eigenverantwortliche Herausgabe« bezeichnet, son-
dern als »Druckiiberwachung«. Das Manuskript hatte der Verf. »bis
zum letzten Federstrich fertige zuriickgelassen. Uber ganz wenige
Verbeserungen von Seiten G.s gibt die Vorbemerkung AufschluB. —
W. 1laBt auf einleitende Kapitel iiber »Inhalt und Charakter des
Liedes, Charakter des Brautigams und der Braut, Verfasser, Ab-
fassungszeit und Text« eine deutsche Ubersetzung des Hohenliedes
folgen mit kurzen Erlauterungen und vor allem einem ausfiihrlichen
textkritischen Kommentar. Dieser letztere war fiir W. bei seiner
wissenschaftlichen Erforschung des Hohenliedes eine der wichtigsten
Aufgaben. Er war ja davon iiberzeugt, daB salle Schwierigkeiten des
eigentlichen Wortsinnes und des damit gegebenen moralischen Wertes
unserer Dichtung in Wirklichkeit entfallen, wenn die Unebenheiten
des heutigen Textbestandes behoben sind« (7). — Die Auffasung des
Hohenliedes, die sich als Ergebnis dieser Arbeit darstellt, ist kiihn
und iiberraschend. W. verteidigt drei Eigenschaften des Hohenliedes,
»die ihm heute von der ganzen Exegese abgesprochen werdenc (5), Es
ist ein einziges (zusammengehoriges) Lied; von groBer Schonheit, d.
h. klar, durchsichtig und wohl aufgebaut; Salomo kommt als Verfasser
in Betracht. Bezliglich des Inhaltes der Dichtung meint W.: »Es
handelt sich um einen durchlaufenden Dialog zweier junger Liebes-
leute, die ebenso von treuer Liebe wie vornehmer Zuriickhaltung be-
seelt sind, wobei ihre beiderseitize Armut keinerlei Hindernisse zu
bereiten vermage« (7). »Das Hohelied ist in seinem urspriinglichen
Wortsinn Loblied auf die Keuschheit vor der Ehe, speziell auf die
keusche Zuriickhaltung der Braut, die bei aller innigen Liebe niemals
vergifit, eine »Mauer« zu bleiben, und die den Liebsten nicht kiiBt,
da er ja nicht ihr Bruder ist, und diese Versicherung noch unmittel-
bar vor der Hochzeit abgibt« (10). — Die Studie legt beredtes Zeugnis
ab fiir die Eigenart das wissenschaftlichen Schaffens, die W. in
seinem ganzen Leben gezeigt hatte und die Goettsberger in der Vor-
bemerkung kennzeichnet als »scharfsinnige Findigkeit, kiilhne Kom-
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binationsgabe und bewuBte Eigenwilligkeit«. Die Hinweise auf ein
hohes Alter des Liedes (14 f) sind sicher sehr zu beachten. Doch
mochte es uns scheinen, daB die textkritische Sichtungsarbeit des
Verfss viel zu stark in den Wortbestand des Liedes eingreift. Das
Vokabular (»Wortschatz zum Hohenlied« [43—48]) weist eine iiber-
grofe Zahl neuer Vokabeln und ungewohnter Wortbedeutungen auf,
die angenommen werden miiBten, wenn man die Auffassung von W.
durchfithren wollte. Auch die Tatsache, daB der »gegenwirtige Zu-
stand des Liedes von der LXX vorgefunden wurde« (5), héitte wohl
sicher grofere Zuriickhaltung beziiglich der Verbesserungsvorschlige
empfehlen miissen. W. sieht darin nur einen Hinweis darauf, »dal3 die
LXX die groBere Mehrzahl der Fehler ebenfalls schon fiithrt« (15).
Besser hitte man darin einen Grund zu der Auffassung gefunden,
dafBl es nicht richtig sein kann, an so zahlreichen Stellen neue Les-
arten einzufiihren. GewiB betont W., »daB nicht ein Buchstabe des
heutigen Bestandes verlorengeht« (7). Aber diese Worte haben bei
ihm doch einen recht weiten Sinn, wenn man die lange Liste von
s»Fehlverbindungen, verkannten Formen, verkannten Etyma, Ver-
stellungen, Verstiimmelungen, leichten Verlesungen einzelner Buch-
staben« (15 f.) in Betracht zieht, die er selber aufstellt. Closen.

Feldmann, Fr., Isaias 1—39, lateinisch und deutsch mit An-
merkungen unter dem Text. 8° (VI u. 293 S.) Bonn 1940, Hanstein.
M 480; geb. M 6.20. — Diese Ausgabe der ersten 39 Kapitel des
Propheten Isaias ist nicht nur unter exegetischer, sondern auch unter
liturgischer Riicksicht gearbeitet worden. Sie setzt sich zum Ziel. »in
das Verstandnis des lateinischen Textes des Propheten Isaias einzu-
fiihren¢, wie er »in Brevier und Missale steht und mit Nutzen gelesen
sein will¢ (IIT). Nach kurzen einleitenden Abschnitten iiber die Per-
son des Propheten, die Zeitgeschichte, literarische Art und theo-
logische Ideen des Buches usw. folgt Text und Ubersetzung. Diese
sind so verteilt, daB der lateinische Text, der hochst erfreulicherweise
in den vielen poetisch-rhythmischen Teilen des Buches in Sinn-
zeilen gedruckt wurde, die linke Seite einnimmt, wéhrend die
deutsche Ubersetzung auf der rechten steht und die durchlaufenden
Anmerkungen die unteren Teile der Seiten fiillen. Acht Seiten mit
einem Namenregister und einem systematisch geordneten Sachver-
zeichnis beschlieBen den Band. Bei der Zielsetzung und Eigenart
dieser Ausgabe wird man von ihr keine grofen und neuen schépferi-
schen Ideen zur Isaiasexegese erwarten diirfen. Aber die Aufgabe,
die sich das Buch stellt, ist vorziiglich erfiillt. Die Anmerkungen
sind sehr sachlich und reichhaltig, in der Form wohl gelegentlich zu
knapp, als daB sie ein wirklich anschauliches Verstdndnis des Textes
bereitstellten. Wir mochten dringend wiinschen, daB der Verf. auch
Is 40—66 recht bald in &hnlicher Weise verdffentlicht, Teile des Buches,
die ja auch in der Liturgie keine geringere Rolle spielen als die ersten
39 Kapitel. Closen.

* % %

Zorell, Fr., S. J, Lexicon Hebraicum et Aramaicum Veteris
Testamenti, fase. 1 (4b bis balag): fasc. 2 (bilgAh bis chéadasch).
4° (je 112 S.) Rom 1940, Pipstliches Bibelinstitut. Je L 16— —
Das Erscheinen eines fachwissenschaftlichen hebriisch - araméii-
schen Worterbuches ist fiir die Exegese des AT ein Ereignis von
ungewdhnlich groBer Bedeutung. Die ersten Auflagen von W. Ge-
senius gehen zurilick bis in die Jahre 1810-15. So verdienstvoll auch
die verschiedenen Bearbeitungen der Neuauflagen waren, so hat
doch in den letzten anderthalb Jahrhunderten keiner den Versuch
gemacht, in einer neuen groBen Originalarbeit die lexikalische Gestal-
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tung der alttestamentlichen Sprachwissenschaft zu unternehmen.
Schon aus diesem geschichtlichen Zusammenhang erhellt das grofe
Interesse, das man dieser Verdffentlichung entgegenbringen muff. —
Den Plan zu dem Wert fafte Z. — damals zweiundfiinfzigjahrig — im
Jahre 1915. Nach 25 Jahren unermiidlichen Schaffens kann der jetzt
fast achtzigidhrige die Frucht seines Miihens durch die Herausgabe in
den Dienst der Allgemeinheit der Theologen und Exegeten stellen. Die
Ausarbeitung der Artikel zu den Eigennnamen hatte seiner Zeit
M. Hagen, der Verfasser des Biblischen Lexikons im Cursus S. Serip-
turae, iibernommen. Als er vor fast zwanzig Jahren starb, lag sein Bei-
trag fertig vor. Diese Artikel sind fiir die vorliegende Ausgabe von A.
Bea neubearbeitet und ergénzt worden. — Eine ausfiihrliche Wiirdigung
der sprachwissenschaftlichen und exegetischen Eigenart dieses Worter-
buches mochten wir einer spéter folgenden Besprechung vorbehalten,
wenn ein groBerer Teil der vorgesehenen neun oder zehn Faszikel er-
schienen ist. Hier mégen einige Bemerkungen iiber die Gesamtanlage
des Werkes geniigen. Der saubere, lichte Druck, die Breite des Seiten-
bildes, die Ubersichtlichkeit in der Anordnung des Stoffes geben dem
Ganzen eine wiirdige und geféllige duBlere Gestalt. Der Gebrauch der
lateinischen Sprache ist bei der Durchsichtigkeit und Gewandtheit des
Ausdrucks, iiber die Z. verfiigt, fiir die wissenschaftliche Benutzung des
Lexikons gewiB kein Hindernis. Der reiche Inhalt der einzelnen Artikel
ist AuBerst sorgfiltig und griindlich gearbeitet. Zahlreiche Verweise und
Merkzeichen unterrichten iiber Alter und Hiaufigkeit des Wortvorkom-
mens. — Wir kénnen dem hochverehrten Verf. zum Gelingen dieses
groBen Werkes nur aufrichtig gratulieren und mdéchten von Herzen
wiinschen, daf die Herausgabe des Ganzen ihren baldigen gliicklichen
AbschluB finde. Closen.
L] - L ]

Rabeneck, J, S. J. Einfithrung in die Evangelien durch Dar-
legung ihrer Gliederung, gr. 8° (156 S.) -Miinster 1941, Aschendorff.
M 4—; geb. M 5—. — Uberzeugt, da das Aufsuchen der auf einen
bestimmten Zweck hingeordneten planvollen Anlage eines Evange-
liums, die doch gewiB in irgend einem Grade vorhanden ist, nicht von
der mehr oder weniger klar erkannten, oft durch die subjektive
Schau verzeichneten Zielsetzung des einzelnen Evangeliums aus-
gehen diirfe, sondern von mehr materiellen, &uBeren Elementen, die
nicht so leicht der MiRdeutung unterliegen, hat R. es unternommen,
die Gliederung der einzelnen Evangelien herauszustellen, soweit sie
sich an der Stoff-Folge und an stilistischen und anderen &uBeren
Kennzeichen ablesen 14Bt. Eine besondere Rolle spielt also neben der
Betrachtung des Inhaltes die Achtsamkeit auf die Formelemente,
welche die Gliederung herausheben, z. B. Wiederholung bestimmter
Worte oder Ausdriicke, gleiche oder #hnliche Einleitungs- und SchluB-
formeln, symmetrische Entsprechung in Satzen oder Abschnitten,
Teilung nach bestimmten, beliebten Zahlen (vor allem 3, 5 und 7),
Zusammenordnung der einzelnen Abschnitte nach bestimmtem Zah-
lenverhiltnis. Die so erhaltene Gliederung wurde vom Verf. absicht-
lich nicht weiter verfolgt in ihrer Beziehung zu der das ganze Evan-
gelium durchdringenden inneren Zielsetzung. Insofern bleibt die Ar-
beit einseitig, und mancher wird es bedauern, daB sie nach dieser
Richtung nicht ausgebaut wurde. Sie bietet aber in dem sich selbst
gesteckten Rahmen wirklich sehr viel Wertvolles.. Am ausfiihrlichsten
wurde Mt behandelt (5—71). Es werden insgesamt 11 Abschnitte un-
terschieden: 6 Erzdhlungsgruppen, die durch 5 Reden voneinander
getrennt sind, derart, daB die Parabelrede genau die Mitte des Evan-
geliums einnimmt, wiahrend die Bergpredigt (Kap. 5—7) der eschato-
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logischen Rede (Kap. 21,23 — 25,46), die Sendungsrede (Kap. 10) der
Jiingerbelehrung (Kap. 18) entspricht. Sowohl die Reden (und hier
uniibersehbar deutlich) wie auch die Erzdhlungsabschnitte sind ihrer-
seits wieder kunstvoll gegliedert, wobei auch die Teilung nach be-
stimmten Zahlen eine groBe Rolle spielt. Mk wird vom Verf. in drei
grofBBe Teile zerlegt: der 1. Teil (1,1 — 5,43) ist charakteristisch durch
drei Erzdhlungsreihen (1,1—34; 135—3,6; 3,7—5,43), von denen die
mittlere durch das mehrmals wiederkehrende mdlw als eine Art
Wiederholung von Begebenheiten der ersten Reihe erscheint. Der
2. Teil (6,1 — 9,50) bietet die vier grofsan Wanderungen Jesu, die alle
am See beginnen und zum See zuriickfiihren (6,1—56; 7,1—37; 8,1—26;
8,27 — 9,50). Der 3. Teil (10,1 — 16,20) enthilt die Ereignisse nach
dem Abschied Jesu von Galilda: die Reise Jesu durch Perda und
Judéa bis zum Einzug in Jerusalem (10,1 — 1111), das Wirken Jesu
in Jerusalem vor seinem Leiden (11,1 — 13,37), das Leiden, die
Auferstehung und Himmelfahrt (14,1 — 16,20). R. glaubt eine viel-
fache symmetrische Entsprechung feststellen zu koénnen, z. B. eine
solche zwischen dem 1. und 2. Hauptteil, insofern in jedem derselben
die drei Unterteile je sieben Abschnitte zdhlen. — Bei Lk nimmt der
Verf. als 1. Hauptteil die Kindheitserzihlungen und den Beginn des
offentlichen Lebens (1,5 — 4,44); als 2. die galildische Tatigkeit
(5,1 — 9,50); hier diirfte sich aber der Name »galildische« TéHtigkeit
wegen 4,44 weniger empfehlen; als 3. den sogenannten Reiseberichf
(9,51 — 19,46); als 4. die Wirksamkeit in Jerusalem, das Leiden und
die Verherrlichung (19,47 — 24,53). Weil bei 9,51 ein tiefer Einschnitt
ist, kann das Evangelium auch gehdlftet werden: in jeder Hilfte
lassen sich sieben kleinere Einheiten zdhlen. — Auch Joh besteht aus
zwel groBen Teilen: 1,1 — 12,50 und 13,1 — 20,31 (21,1—25 ist Anhang).
Beide Halften zerfallen in zwei mehr zusammenhingende Gruppen:
1,1 — 6,71; 71 — 1250 und 13,1 — 17.26; 18,1 — 20,31. So kéime also
auch eine Vierteilung in Frage. Zéhlt man die kleineren Einheiten,
50 hat man je sieben Teile in der ersten und zweiten Hilfte. — Im
Ganzen wird man nach Vergleichung des Textes und Erwigung der
vom Verfasser dargebotenen Griinde finden, daB die Schnitte zur Fest-
legung der groBeren und kleineren Einheiten durchweg durch den
Inhalt und oft auch durch #uBere Hinweise der Evangelisten ge-
boten sind. Ich glaube aber, daB nicht alle mit dem gleichen Ver-
trauen die konsequente Herrschaft der Zahl in der Gliederung der
Evangelien anerkennen werden. Die h#ufige Sieben-, Drei- oder
Fiinfzahl wird nicht selten durch Zusammenfassung kleinerer Ein-
heiten zu gréBeren erreicht, die dann gezihlt werden. Aber in eben
dieser Zusammenfassung gibt wohl — mangels objektiver Elemente —
zu oft das subjektive Ermessen den Ausschlag: so wird man nicht
immer geneigt sein, die auf einer bestimmten Zahl beruhende Teilung
als einzig mogliche, durch den Text eindeutig festgelegte anzuer-
kennen. Ubrigens erhebt der Verf. selbst nicht diesen Anspruch; er
will vielmehr vor allem zu eigenem Lesen und Denken anregen und
zu einer eigenen Beurteilung und Sicht verhelfen. Sein Werk bietet
sich dafiir als zuverldssiger Fiihrer dar, der dem Leser praktisch
zeigt, worauf er zu achten hat, und ihm den Blick schiirft fiir so viele
Einzelheiten, die, immer iibersehen und kaum entdeckt, doch so sna-
tiirlich« und selbstverstéindlich erscheinen, daB man sich wundert,
wie man dariiber hinweglesen konnte. Am wertvollsten ist wohl in
dieser Einfiihrung die genaue Analvse der Redeteile der Evangelien.
Hier vor allem kommt die feine Beobachtungsgabe des Verfs zu iiber-
raschend sicheren und iiberzeugenden Resultaten, die nicht nur fiir
die formale, sondern auch fiir die sachliche Erfassung der Reden des
Herrn von der gréften Bedeutung sind. Man wird sich leicht davon
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iiberzeugen konnen, wenn man z B. das 18. Kap. bei Mt oder das
6. Kap. bei Joh nach den Angaben des Verfs durchstudiert.
Wennemer,

Oehler, W, Zum Missionscharakter des Johannesevangeliums
(Beitr. z. Forderung christl. Theol. 42,4). gr. 8° (112 S.) Giitersloh 1941,
Bertelsmann, M 3.— — In dieser Arbeit nimmt der Verf. ein Thema
in mehr wissenschaftlicher Form auf, das er in einer friiheren Schrift
(Das Johannesevangelium eine Missionsschrift fiir die Welt; vgl. Schol
1938, 298) einem weiteren Leserkreis dargelegt hatte. Q. ist liberzeugt,
dal das vierte Evangelium abgesehen von Kap. 15—17. und abgesehen
von dem Nachirag Kap. 21 eine groBangelegte, einheitliche Werbe-
schrift fiir den Glauben an Jesus, den Gottessohn darstellt, die sich
an hellenistische, dem Glauben noch fernstehende, wohl irgendwie
unter dem EinfluB syrischer Gnosis stehende Kreise wendet. Die ge-
nannten Kapitel 15—17 sind ein Einschub, ebenfalls vom Apostel Jo-
hannes verfaBt, aber — wie auch 1 Joh und die Apokalypse — fiir
die christliche Gemeinde bestimmt. Vgl. des Verf.s andere Schrift: Das
Wort des Johannes an die Gemeinde, Giitersloh 1938, — Der Verf,
sucht seine These zu beweisen, indem er die Hauptbegriffe und die
Hauptdarstellungsformen des Evangeliums untersucht. In der ersten
Hinsicht wird einerseits die urchristliche Substanz und sachliche Un-
abhéngigkeit von heidnischem Synkretismus dargetan, anderseits die
Angleichung der Termini an die religidse Sprache des Hellenismus
als missionarische Ankniipfung, also als Zeichen des missionarischen
Charakters des Evangeliums gedeutet. Bei der Betrachtung der Dar-
stellungsformen wird vor allem die missionarische Abzweckung der bei
Joh so beliebten Dialogform hervorgehoben; vgl. besonders das Ge-
sprich mit Nikodemus und der Samariterin. Die Streitreden mit den
Juden sind zu erkldren als Apologie und Schutzschrift gegeniiber
dem ungldubigen Judentum, das dem Heidentum durch seinen Un-
glauben ein Argernis und durch seine feindselige Aktion gegen den
neuen Glauben ein positives Hindernis zur Bekehrung war. Ubrigens
sind diese Streitreden nicht reine Apologie, sondern weithin auch
positive Heilsanbietung. Ein Blick auf die ganze Auswahl des Stoffes
und auf die innige Verbindung der Reden mit den Sémeia macht den
Eindruck, daB Joh einzelne Taten Jesu ausgewédhlt hat, um an sie
unter Zugrundelegung von wirklichen Jesusworten mehr oder weni-
ger frei gestaltete, missionarisch bedeutsame Reden oder Gespriche
anzuschlieBen. Diese Erzihlungen wirken als grofe Beispiele, wie je-
mand zum Glauben an Jesus, den Gottessohn, kam, Hier ist vor allem
der Glaubensbegriff bedeutsam, den der Verf. gleich zu Beginn seiner
Arbeit behandelt hat. Fast jede Erzihlung liuft auf den Glauben
hinaus oder zeigt die Verwerflichkeit des Unglaubens. Das ausge-
sprochene Ziel des Evangeliums ist Ja: »Das aber ist geschrieben,
damit ihr zum Glauben kommt« (20,31). — Dies und manches andere,
was wir in der kurzen Besprechung nicht andeuten kénnen, erweckt
ohne Zweifel Vertrauen fiir die These des Verf. So viel Réatselhaftes
im 4. Evangelium bekommt durch diese neue Betrachtungsweise Licht
und befriedigende Erkldrung, vor allem die freie, »johanneische« Ge-
staltung der Reden Jesu, wenngleich der Verf. — trotz seines sonst
anzuerkennenden Strebens, den historischen Charakter des 4. Evan-
geliums zu wahren — in der Auflgsung der Reden Jesu zu weit zu

" gehen scheint. Die Texte, die den Ausgangspunkt der ganzen Frage
bilden, bleiben leider textkritisch zweifelhaft (Joh 19,35 und 20,31:
Verf. liest dort migredonve anstatt mioretnte und iibersetzt: »damit
ihr zum Glauben kommt«). Alles in allem: eine brauchbare
Arbeitshypothese, die eine durchaus ernst zu nehmende Wahrschein-
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lichkeit beanspruchen kann, ohne allerdings andere Hypothesen, z.
B. die einer innergemeindlichen Schrift, vollig auszuschlieBen. — In
einem Punkt ist m. E. der Verf. viel zu zuriickhaltend: in der positi-
ven Bestimmung der Sohnschaft Jesu oder seines Verhdltnisses zum
Vater. Er schreibt: »In das Geheimnis seines Wesens, seine ewige
Verbundenheit mit Gott wird nicht eingedrungen, es ist auch nicht
etwa von ewiger Zeugung die Rede, sondern die Sohnschaft Christi
peruht auf Gottes Sendunge (32). Demgegeniiber mochte ich be-
tonen, daf gerade nach Joh die Sendung die Sohnschaft voraussetzt,
jedenfalls sofern die Sendung nicht mit dem ewigen Ausgang identi-
fiziert wird. Darin offenbart sich ja gerade die Liebe des Vaters, daf
er den sendet, der der Sohn ist. Die Zeitliche Sendung, von der auch
10,36 die Rede ist, kann also unmoglich der ontologische Grund seiner
Sohnschaft sein; diese muf vielmehr in seinem ewigen Sein ihren
Grund haben. Viel weiter wiirde man kommen, wenn man Joh 5,17 ff.
ernst nehmen wollte. Das Wirken, das Jesus sich hier zuschreibt, kann
nicht in ein reines Gehorchen aufgelost werden. Es weist in seiner
vollen Parallelitit mit des Vaters Wirken und in seiner Herleitung
aus dem Vater deutlich genug hin auf den Ursprung des Sohnes aus
dem Vater. Wennemer.

Bover, J. M, S. J, Las Epistolas de San Pablo (Bibl. teol. de
Balmesiana 1.) 2 Bde. gr. 8 (XXIV u. 391 bzw. 405 S.) PBarcelona
1940, Editorial Balmes. — Die vorliegende spanische Ubersetzung der
Paulusbriefe war urspriinglich vorgesehen als Teil einer neuen spani-
schen Ubersetzung der ganzen Hl. Schrift nach dem Urtext, die aber
einstweilen als Ganzes noch nicht erscheinen kann, da viele der
Mitarbeiter wiahrend des spanischen Biirgerkrieges als Blutzeugen fiir
Christus gestorben sind. Der 1. Bd. umfaBf, auBer einem ausfiihr-
lichen Vorwort, das Aufschluf gibt iiber das Werden und die Anlage
des Werkes, und einer verhaltnisméfig kurzen allgemeinen Einleitung
in die Briefe des hl. Paulus, die vier groBen Briefe (Rom, 1 u. 2 Kor u.
Gal), wahrend die iibrigen den 2. Bd. ausmachen. Angefiigt ist ein
gutes Sachverzeichnis und als Anhang eine systematische Zusammen-
stellung der hauptséchlichsten dogmatischen Texte aus den Paulus-
briefen, die man eine Theologie des hl. Paulus im AufriB nennen
kénnte. Den einzelnen Briefen wird jeweils eine kurze besondere Ein-
leitung vorausgeschickt. Der durch treffende ‘Uberschriften gegliederte
Text ist so angeordnet, daB auf der linken Seite der Vulgata-Text
und auf der rechten die entsprechende spanische Ubersetzung nach
dem Urtext geboten wird. Dabei hat der Verf. eine von ihm bereits
fertiggestellte, aber noch nicht veroffentlichte Textbearbeitung zu-
grunde gelegt. Wihrend unter der Ubersetzung nach Versen geordnet
eine kurze, vorwiegend theologisch ausgerichtete Erkldrung gegeben
wird, die je nach der Bedeutung der Stelle kiirzer oder langer aus-
fillt, finden sich unter dem Vulgata-Text die von diesem abweichen-
den, ins Lateinische {ibersetzten, Lesarten des griechischen Textes
ohne nihere Quellenangaben verzeichnet, und zwar nach drei Klassen
geordnet. Eine Lesart ohne Zeichen hat gegeniiber der Vulgata sicher
als die urspriingliche zu gelten. Dagegen besagt ein beigefiigtes ein-
faches Fragezeichen (?), daB die Lesart wahrscheinlich, und ein
doppeltes Fragezeichen (??), daB sie weniger wahrscheinlich der Vul-
gata vorzuziehen ist. Auf diese Weise bietet der Verf. aufer der Vul-
gata tatsdchlich zugleich eine neue kritische lateinische Ubersetzung
nach dem TUrtext. Die spanische Ubersetzung, auf die es vor allem
ankommt, will sich méglichst eng an den Urtext anschlieBen, um so
auch die Eigenart der paulinischen Sprache so weit wiederzugeben,
als es ohne Vergewaltigung des Spanischen und ohne Nachteil fir
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die Klarheit der Gedanken geschehen kann. Die beigegebene Er-
klarung, die sich in erster Linie an die Viater anschlieBt, verrit
iiberall den Kenner der Paulusbriefe, der seit Jahren an einer um-
fassenden Theologie des hl. Paulus arbeitet, deren Verdffentlichung
hoffentlich nicht allzu lange mehr auf sich warten laBt.
. Brinkmann.

Walter, E, Glaube, Hoffnung und Liebe im Neuen Testament. 8°
(VIII u. 212 S.), Freiburg 1940, Herder. M 2,80. — Der Verlag Herder
gibt eine neue Reihe heraus: »Leben aus dem Wort«. Es sollen kleine
Vorarbeiten sein zu einer kinftigen katholischen Schrifttheologie,
welche der Verf. einleitet mit der ausgezeichneten Skizze zu einer
Theologie der gottlichen Tugenden. W. dessen Schriften iiber die
Sakramente schon eine eingehende Vertrautheit mit dem Wort Gottes
verrieten, hat hier den Versuch gemacht, das NT von den Wurzel-
worten des Glaubens, der Hoffnung, der Liebe her zu erschlieBen.
Man ist liberrascht von der Fiille der Gesichtspunkte, die der Verf.
gewinnt, indem er jeweils bei den Synoptikern, bei Johannes, Paulus
und in den ibrigen ntl. Schriffen die Wirklichkeiten der drei gott-
lichen Tugenden entdeckt als Grundverhiltnisse des christlichen
Menschen zu Gott in der Kirche. Gut arbeitet er Unterschied, Zu-
sammenklang, gegenseitige Erginzung der einzelnen Auffassungen
heraus, wenn er etwa das »gliubige Sehen« als Johannes eigentiim-
lich hervorhebt (38), bei Paulus aber das Kreuz als Grundlage des
Glaubens bezeichnet (49 f.). Als tiefste Erkenntnis macht er den
Glauben aus der Schrift bewuBt als Mitvollzug gottlich trinitarischen
Lebens, weil es Glaube in Christus ist (50), Sohnschaft. Das Mittel-
stiick liber die Hoffnung steht ein wenig im Zwielicht des schon Ge-
sagten und noch zu Sagenden, weil der »Hoffnungsbegriff von dem des
Glaubens nicht durchgehend scharf zu trennen ist« (203). Doch wird
auch hier sehr viel Neues beobachtet und mitgeteilt. Die Theologie
der Liebe ist dann wieder straffer. Zwar konnte der Verf. nur mit
knappen Ziigen zeichnen, die manchmal zu bloBen Hinweisen werden,
doch wird es ein vollstindiges Bild. Zu nennen ist in diesem Kapitel
die feinsinnige Deutung des Rémerbriefs ganz unter dem Leitwort
»Liebe« (148—156). Der Verf. entgeht aber hier, wie auch in anderen
Partien seines Buches, durchaus der Versuchung, nun den ganzen
Paulus gewissermaBen auf ein Wort hin (Glaube etwa, oder Liebe)
durchzukonstruieren, was, wie er weiB, nicht ohne Gewaltsamkeiten
abgehen kénnte (159). In abschlieBender Zusammenfassung versucht
der Verf. noch die Krifte sichtbar zu machen, welche von den drei
Tugenden angerufen werden, die heroischen (182). Der Mensch wird
nicht nur in seiner Ganzheit durch sie angerufen, sondern iiber sich
hinausgerufen. Manche Einzelfragen der Deutung bleiben offen, wie
etwa jene nach dem Gebot der Liebe (19—21). Die exegetische
Diskussion wird in den Anmerkungen aufgenommen und weiterge-
fiihrt. So entspricht das Buch sehr wohl dem Anliegen des Verlags,
eine schrifttheologische Reihe einzufithren, welche nicht nur Theo-
logen, sondern auch Laien die Welt des Wortes Gottes weiter 6ffnet.

Wolter.

4. Fundamentaltheologie, Dogmatik
uud Dogmengeschichte.

de Raedemaeker, F., Apologetick van de Katholicke Kerk
(Leerboeken der Dogmatica en der Apologetica, 19). gr. 8 (XII u.
350 8.) Nijmwegen 1941, Dekker u. Van de Veght. Fl1 2.75. — Der Titel
des Buches will verstanden werden im Sinne einer Apologetik der
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katholischen Kirche als solcher, so daf der Inhalt absieht von dem
Beweis der Offenbarungsmoglichkeit und der Gottesgesandtschaft
Christi und nur die Darlegung der Griindung der Kirche und ihrer
Fortdauer bringt. Der erste Teil bietet die Stiftung der Kirche durch
Christus, der zweite die Entwicklung dieser Kirche und der dritte die
Kirche von heute. Der zweite Teil ist am bedeutendsten und auch
am breitesten ausgefiihrt (100—283). Dabei wird die via notarum
nicht verwandt, sondern aus der Geschichte der Fortdauer der Griin-
dung Christi bewiesen. So muB der groBe Stoff verhaltnismiBig kurz
behandelt werden. Insbesondere hitte man ein ausfiihrliches Ein-
gehen auf das Ostliche Schisma erwartet. Wertvoll ist es, in dieser
gedréngten Darstellung eine neuere Fassung zu besitzen, die auch
die Forschungsergebnisse der letzten Jahre zur Hauptsache beriick-
sichtigt. Befremdend wirkt, daB Dieckmann unter den Werken aus-
schlieBlich oder mehr dogmatischer Gestaltung angefiibhrt, wihrend
Adam (Wesen des Katholizismus) den apologetischen Schriftstellern
beigezahlt wird (XI). Wenige werden beipflichten, wenn von der
synoptischen Apokalypse behauptet wird, sie beziehe sich nur auf
die Voraussage der Zerstérung Jerusalems (38 ff.). — Bei der Lek-
ture des niederlandischen Textes wird in dem deutschen Leser der
Wunsch rege, eine dhnliche Schrift aus unserer Zeit fiir unser Sprach-
gebiet zu besitzen. Beumer.

Fuechs, J, 8. J, Magisterium, Ministerium, Regimen. Vom Ur-
sprung einer ekklesiologischen Trilogie. Bonn [1941]1 Kollen-Verlag.
Dissertationsdruck. — Eine »Vorstudie« zur eigentlichen Dissertation
»Um das Wesen der kirchlichen Lehrgewalt« legt der Verf. vor. Sie
soll zeigen, wie es liberhaupt in der katholischen Theologie zur Tri-
logie der kirchlichen Gewalt kam. Im ausdriicklichen Gegensatz zur
gebréduchlichen Zweiteilung von ordo und iurisdictio haben sie die bei-
den Kanonisten F. Walter in der 4. Aufl. seines Lehrbuches des Kir-
chenrechts (Bonn 1829) und G. Phillips im 1. Bd. seines Kirchen-
rechts (Regensburg 1845) zuerst katholischerseits formuliert. F. stellt
nun einige katholische Vorstufen der ssystematischen« Formulierung
bei P. B. Zimmer (1804), Dobmayer—Senestrey (spatestens 1802—1819),
v. Drey u. a. fest. Bei ihnen ist die Dreiteilung in Lehr-, Priester- und
Hirtenamt jedoch noch nicht in Gegensatz zur alten Einteilung,
teilweise sogar neben ihr verwandt. Sehr interessant sind die Griinde,
die zur Trilogie fiihrten. Es sind nach F. drei, die alle der innigen
Verbindung der damaligen Theologie mit protestantischen Lehr-
blichern entstammen. Zunichst und vor allem ist es nach dem Verf.
die rationalistische Auffassung im Protestantismus vom »Gottesreich«
als Fiihrer zu ethischem Vernunftsglauben. Dadurch muBte die
Kirche als Lehrerin stidrker hervortreten und dieses ihr Amt
auch systematisch mehr neben das Weihe- und Hirtenamt treten.
Der EinfluB zeigt sich deutlich vor allem bei Zimmer, aber auch bei
Dobmayer-Senestrey und v. Drey. Daneben war bes. fiir Walter die
protestantische Gliederung der Kirchengewalt einfluBreich. Dort war
die potestas ordinis ein ministerium verbi et sacramentorum. tber-
tragen auf die katholische Lehre muBte sich, wie Walter richtig be-
merkte, ergeben, daB in der potestas ordinis zwei »sowohl dem Gegen-
stand nach wie in der Art ihres Wirkens véllig verschiedene« Ge-
walten vereinigt waren. Der Protestant empfand das nicht, weil bei
seiner Auffassung Wort und Sakrament gleich wirken. Fiir Phillips vor
allem war endlich als dritter Grund zur Trilogie das protestantische
Schema vom dreifachen Amt Christi maBgebend. In der katholischen
Theologie kannte man wohl dies Priester-, Propheten- und Kénigtum
Christi vor dem Ende des 18. Jahrh. Aber eine Anwendung auf die
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Fortsetzung in der Kirche als dem Werke Christi war bis dahin
systematisch und trilogisch weniger gesehen. Weisweiler.
Grabmann, M, Die Erorterung der Frage, ob die Kirche besser
durch einen guten Juristen oder durch einen ‘I'heologen regiert werde,
bei Gottfried von Fontaines (7 1328): Festschrift Eichmann 1—19, —
Auf den ersten Blick konnte es eine miiBige Frage erscheinen, die hier
behandelt ist. Aber ein Blick in den Artikel zeigt, daB eine wesenhafte
Auffassung von der Kirche Problem und Losung beeinfluBt. Denn
vom Wesen der Kirche aus wird die Frage beantwortet. Dieses steht
also letztlich zur Diskussion (wie es bei so vielen sonderbar anmuten-
den Problemen des Mittelalters der Fall ist). Gottfried von Fontaines
unterscheidet drei Kirchenbegriffe: die ecclesia materialis (Kir-
chengebéude), die domus spiritualis, die zeitlichen Belange. Zur Lei-
tung der ersten gehort ein guter Architekt, den der Bischof nur zu
bestellen hat. Fur die zeitlichen materiellen Belange gilt das gleiche
in der Bestellung eines Verwalters oder Advokaten. Soweit Eingriffe
willkiirlicher Machtstellen in Frage kommen, kann sich bei der Ab-
wehr der Jurist nicht anders verhalten wie der Theologe. Gegen die
»Schleichwege der weltlichen Wissenschaft« (!), worunter nach Gr. vor
allem die Rechtswissenschaft zu verstehen ist, sei der Jurist besser am
Platz. Aber das miisse zurlicktreten gegeniiber dem wesentlichen
Kirchenbegriff, der ecclesia spiritualis. Auf ihre Leitung ist das Amt
der Praelaten »per se et principaliter« hingeordnet. Hier ist der Theo-
loge zusténdig, sowohl im Unterricht iiber Glaube und Sitte, in der
Predigt, in der Sakramentenverwaltung. Gottfried spricht hier so
energisch, daf er die Zustdnde seiner Zeit geradezu als eine »per-
versitas magna« bezeichnet, in der die dritte Bedeutung der Kirche
weit liberwiege. Ganz &hnlich spricht neben dem Pariser Franziskus
Carracioli auch der Augustinereremit Augustinus Triumphus.
Weisweiler.
v. Radecki, S, Wort und Wunder. 8° (161 S. Salzburg 1940, O.
Miiller. M 4.50. — Das Bandchen umfaft fiinf sehr verschiedenartige
Aufsétze, deren Grundgedanke ist, da sWort und Geschlecht nur aus
dem Christlichen heraus zu verstehen sind« (8). Der Verf. hat es dem
Leser nicht leicht gemacht, diesen Grundakkord aus den verschie-
denen Stilicken herauszuhoéren, oder auch nur seinem oft sehr kiih-
nen Gedankenflug zu folgen (vgl. die originelle Einleitung). Der Dia-
log am Anfang entwickelt im AnschluB an Franz Baader einige zum
mindesten {iiberraschende sprachphilosophische Betrachtungen. Dann
folgt ein Aufsatz iiber »das verborgene Wort«: hier kampft der Verf.
aus seinem tiefen Verstéindnis fiir das gesprochene Wort heraus fiir
die Ehre des heiligen Wortes in der Feier der hl. Messe; hier bittet
und beschwort der katholische Laie die Priester, Gottes Wort in der
Liturgie mit groBerer Ehrfurcht zu behandeln. Was auf diesen 25
Seiten gesagt wird, wére wert, von allen Priestern ernsthaft iiber-
dacht und befolgt zu Werden. — Unter dem Titel »Wunden und
Wunder« folgt ein Beitrag iiber Konnersreuth, der 1936 bei Gelegen-
heit des Erscheinens des bekannten Werkes von Erzbischof Theodoro-
wicz verfaft worden war. Wie immer einer sich zu Konnersreuth
stellen mag, so ist das, was R. hier ausfiihrt, derart, da8 es von jedem,
der iiber diese Frage sprechen will, beriicksichtigt werden sollte. —
Der folgende Aufsatzt will dartun, daB in den sieben Bitten des Vater-
unsers die Bitte um die sieben Sakramente mitschwingt. Hier und im
letzten Beitrag, der sich um eine spekulative Besinnung auf die heils-
geschichtliche Bedeutung des Koérpers bemiiht, offenbart sich der
Verf. wieder von einer ganz neuen Seite: seine kithnen Konstruktio-
nen und herzhaften Deduktionen, seine unbeschwerte Leichtigkeit,
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Schriftstellen und Offenbarungsdaten auszudeuten und in Beziehung
Zu setzen, stellen ihn in die Linie der Alexandriner. Gewil vermag er
so manchen iiberraschenden Zusammenhang aufzudecken, aber ebenso
oft wird er den kritischen Leser in Verlegenheit bringen. Aber viel-
leicht ist mit solch einer Beunruhigung fiir den Verf. schon genug
erreicht. Bacht.

Vander Meer, F., Catechismus, Dat is onderrichting in het ware
iliber unsere Sprache, 8° (X u. 198 S.) Giitersloh 1941, Bertelsmann.
M 4.80; geb. M 6—. — Eine aus dem Geist der dialektischen Theo-
logie geborene Besinnung iiber die theologische Bedeutung der
Sprache, der Muttersprache. Das Buch ist getragen von heiliger Ehr-
furcht vor dem Mysterium des Wortes, das in Gott seinen Ursprung
hat, da er dem Menschen die Sprache und darin die Ebenbildlichkeit
zu ihm gab, und das mit in den Siindenfall gerissen wurde, da seit
der Sprachenverwirrung (Gen 11) auch die Sprache unter der Not
der Gottesferne steht. Diese Not offenbart sich darin, daB seither
die Sprache immerdar in Gefahr steht, durch die vierfache Flucht
(in die Tat, in das Gefiihl, in den Begriff, in die Magie) entwertet
oder durch den vierfachen Mord (im Schlagwort, im Kurzwort, in der
Abstraktion, in der Liige) zerstort zu werden. Aus dieser Erkenntnis
erwichst die tiefe Verantwortung fiir den christlichen Theologen, mit-
zuarbeiten, daB die in der babylonischen Sprachverwirrung ausein-
andergerissenen Menschen wieder zusammenfinden in der einen
Christussprache, — die nichts zu tun hat mit dem Sprachersatz kiinst-
licher Weltsprachen und die auch in keiner Weise die Mutter-
sprachen verdringen will (da diese ja gottlicher Ordnung sind), son-
dern die in der Vielfalt der Sprachen die Gemeinsamkeit des Glau-
bens und Liebens in Christo schaffen will. In der Durchfiihrung
dieser Gedanken wei3 M. viel Tiefes und Echtes zu sagen. Manche
seiner Satze wirken wie scharfgeschliffene Aphorismen. Nicht immer
entgeht er dabei der Gefahr unbilliger Vereinseitigungen, die alle
letztlich seiner reformatorischen Auffassung des Verhéltnisses von
Natur und Gnade entspringen. So mochte ich das, was er iiber die
Abstraktion und den Begriff sagt (45 ff., 110 ff.) in keiner Weise
einfach unterschreiben; der Allgemeinbegriff und damit die Philo-
sophie haben doch noch eine ganz andere, positive Funktion. Ebenso
wird der Verf. der echten Mystik (93, 138, 155) nicht gerecht. Hier
offenbart sich aber noch mehr, némlich sein schmerzlich geringes
Verstéindnis des Katholischen; um nur eines herauszugreifen: Gleich-
stellung der katholischen Lehre von der Imago Dei mit derjenigen
der idealistischen und liberal-protestantischen Theologie (22).

Bacht.
C T !

Van der Meer, Catechismus, Dat is onderrichting in het ware
geloof. gr. 8° (536 S.) Utrecht 1941, Uitgeverej Het Spectrum. F1 6.90.
— Der Titel des Buches konnte irre fiihren: es handelt sich nicht
um einen einfachen Katechismus, sondern um eine Gesamtdarstellung
der katholischen Glaubenslehre fiir Gebildete, sozusagen eine Laien-
dogmatik. Es ist die erste, die in hollindischer Sprache erschienen
ist, und sie verdient unter mehrfacher Riicksicht unsere Aufmerksam-
keit. — Dem Aufbau liegt das apostolische Glaubensbekenntnis zu
Grunde. Dabei werden aber in Verbindung mit den einzelnen Artikeln
auch die anderen, dort nicht eigens aufgefilhrten Wahrheiten be-
handelt: so bei der Schopfung die Vorsehung, die Erhebung des
Menschen, der Siindenfall, die Erbsiinde und ihre Folgen, das Bise
und das Leiden, bei der Menschwerdung die verschiedenen Probleme
der Christologie. Ausfiihrlich kommt besonders die Lehre von der
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Kirche zur Sprache. Ein Verzeichnis »Anni circulus¢, in dem die
praktische Verwendbarkeit des Inhaltes fiir die Zeiten und Feste des
Kirchenjahres aufgewiesen wird, ist am SchiuB angefiigt. Der Verf.
bemiiht sich, die Sprache der Fachtheologie nach Moglichkeit zu
vermeiden und positiv, ohne jede Polemik, den Reichtum des katho-
lischen Glaubens in lebensvolier und lebensnaher Sprache zu bieten.
Einzelne Partien, wie die ilber die Vorsehung, das Bose und das Lei-
den, erheben sich dabei zu einer Hohe, die wegen ihrer lichtvollen
und zugleich ergreifenden Art ihres Gleichen sucht. Eine eigene Note
erhilt das Buch durch die wiederholt und mit Geschick verwerteten
Texte der Liturgie und vor allem der der Ostkirche. — Selbstver-
standlich wird nicht jeder Theologe alle vorgetragenen Lehrmeinun-
gen mit dem gleichen Beifall aufnehmen. Meistens halt sich zwar der
Verf., im Rahmen der heute allgemein geteilten Anschauungen, aber
hie und da bricht, wie es nicht anders erwartet werden kann, seine
personliche Auffassung stdrker durch. Die auf S. 390 f. vorgelegte
Verteidigung des Austeilens der hl. Kommunion auBerhalb der hl.
Messe wiirde Leser in Deutschland sicher befremden; die Riicksicht
auf die praktischen Anforderungen kann wohl ein gezwungenes
Abweichen vom Ideal irgendwie rechtfertigen, aber keinesfalls das
Ideal selber aufheben. In der Erlosungslehre (159 ff.) werden die ver-
schiedenen Theorien kurz gezeichnet, aber am Schlusse ist nur die
Unverbindlichkeit der einzelnen betont; besser wiirde uns gefallen,
wenn das Positive der unterschiedlichen Erkldrungen in ein ein-
heitliches Bild zusammengefiigt wiirde. Bei der Gnadenlehre ist leider
der Einwohnung des HI. Geistes kein Platz eingerdumt. — Eine
Frage, die im Wesen des vorliegenden Buches begriindet ist, moch-
ten wir vor allem aufwerfen. Sollte nicht eine Glaubenslehre dieser
Art in Sprache und Gestaltung doch noch mehr von der &uBeren
Erscheinung der Schultheologie abweichen missen? Wir wollen damit
keiner Trennung von wissenschaftlicher und kerygmatischer Theo-
logie das Wort reden. Aber wenn man das Werk des Verf. liest, kann
es einem verstandlich werden, warum diese Forderung erhoben wurde;
denn seine Gestaltung 148t an nicht wenigen Stellen an eine Uber-
setzung aus einer Summa theologica denken. Die Sprache einer Dog-
matik fiir weitere Kreise miiBte wohl konkreter, bildlicher und leben-
diger sein, der Inhalt der theologischen Begriffe und die Beweis-
filhrung miiBte wohl auf eine ecigene Art wiedergegeben werden.
Naturgem&B sollte der Anschluf an die Hl. Schrift enger sein und
die Darstellung der Vater mehr Beriicksichtigung finden.. Auch diirf-
ten die Zentralgeheimnisse des Glaubens, z. B. das Gottmenschentum
Jesu Christi, noch stérker hervorgehoben sein als die zergliedernden
Einzelfragen. Der Verf. hat sicher einen Anfang in dieser Richtung
machen wollen, Gliicklich ist ohne Zweifel die Verwendung der litur-
gischen Texte. Eine objektive Beurteilung mufB auch beriicksichtigen,
daBl dieser Versuch der erste im niederlandischen Sprachgebiet ist.
Viele Katholiken in Holland werden sicher mit Interesse nach dem
Werke greifen. Beumer.

)

Feuerer, G, Adam und Christus als Gestaltkriafte und ihr Ver-
méchtnis an die Menschheit. Zur christlichen Erbslindenlehre. 8°
(286 S.). Freiburg 1939, Herder. M 4.50. — Ein durch christliches
Philosophieren iiber die Erbsiinde entstandener Versuch. Die Tatsache
unserer Verfallenheit an die Tat Adams wird zuerst mit gldubigen
Augen, aber mehr erfahrungsgemiaf im Lichte Pauli und des Lebens
gesehen, dann wird die dogmatische Lehre dariiber im Geiste des
hl. Thomas entwickelt. — In der Person Adams und seiner Entschei-
dung ist die Menschheit als Ganzes beriihrt worden. Darum enthiillt
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die Geschichte seiner Nachkommenschaft ein in ihr fortwirkendes
boses Prinzip. Der Einzelne ist mit diesem Ganzen wurzelhaft ver-
bunden und lebt und handelt als Vertreter und Darsteller der objek-
tiven Totalitdt der wirklichen Menschheit. Hier liegt der Nerv der
Spekulationen dieses Buches, das den Vorzug selbstidndig durch-
dachter Darlegung aufweist. Dieser sich zum Verstehen hinmiihende
Glaube kann allerdings bisweilen den Eindruck erwecken, als sollte
Unbegreifliches begreiflich gemacht werden. Das Bestreben, die Fort-
pflanzung der Erbslinde fast wie eine naturgemaéfie Auswirkung der
Einheit des Menschengeschlechtes hinzustellen, erzeugt Formulierun-
gen, die in sich betrachtet, isoliert von den erst spiter, im 5. Teil,
erfolgenden und wieder in die gewohnte theologische Sprechweise
einlenkenden Korrekturen, zum mindestens dunkel und ungewohnt
klingen, ja sogar falsch genannt werden miiBten, diirfte man nicht
annehmen, daB hier Ausdriicke, die in einem allgemein anerkannten
Sinne geldufig sind, in einem anderen, richtig gemeinten angewandt
werden. Oder ist es iiblich, die Verbindung des Menschengeschlechtes
mit Adam eine »personale Einheit« zu nennen (89)? Ferner: was
heiBt: »Jeder hat nicht allein ein persdnliches Ich, sondern auch ein
menschheitliches« (90)? Und was soll damit gesagt sein: »Christusc
ist »das Ganze« (91)? oder »das IchméiBige, Personliche und das
Menschheitliche, die Menschheit fallen in ihm (d. i. in Adam) zu-
sammen« (95)? Das sind Aufstellungen, die der weiteren Klarung
bediirfen, sonst wire es nach einem so gefaBten Verhiltnis des ein-
zelnen zur Menschheit eigentlich zu verwundern, daB es nicht statt
einer einzigen sich iibertragenden Schuld ebenso viele Erbsiinden gibt,
als persénliche Ubertretungen von den Vorfahren begangen werden.
Auch im Kapitel iliber die Lehre von der »sverlorenen Menschheit«
(210 ff.) kénnte noch scharfer zum Ausdruck gebracht werden, was
der gefallene Mensch ohne Gnade vermag und was nicht. Daséq’d
oder »in quo« Rom 5,12 auf den Tod zu beziehen, ist wohl eine nicht
haltbare Auslegung. Loosen.

Tekeyan, P, Controverses christologiques en Arméno-Cilicie dans
la seconde moitié du XII® siécle (1165—1198) (Orientalia christ. ana-
lecta 124). gr. 8° (129 S.) Rom 1939, Pont. Inst. Orient. Stud. L. 27—.
— Der 1. Teil der griindlichen Arbeit stellt historisch den Werdegang
der Vereinigungsbestrebungen des in den ersten Kreuzziigen entstan-
denen Baronates und spiteren Konigtums Armenisch-Ciliciens von
1165 bis zur Einigung mit Rom 1198 dar. Es war ein langer Weg, der
von den ersten Besprechungen mit Byzanz und der syrischen Kirche
schlieBlich nach ihrem Abbruch unmittelbar zur Einheit mit Rom
filhrte. GewiB waren es auch teilweise politische Griinde — wohl
noch mehr als der Verf. zugeben will. Aber T. hat Recht, wenn er die
religiose Seite hervorhebt. Aus den langen Verhandlungen, iiber die
wir “verhéltnisméfig noch gut unterrichtet sind, geht dogmatisch ge-
sehen bereits das Ergebnis des 2. Teiles des Buches deutlich hervor:
die theologische Frage der hypostatischen Vereinigung spielte zwar
eine grofie Rolle, machte aber im wesentlichen keine Schwierigkeit.
Es war aufs GroBSe gesehen eine mehr terminologische Frage. Der
2. Teil belegt das im Einzelnen und fiihrt — darin besteht wohl der
dogmatische Hauptwert der Arbeit — vor allem die inneren Griinde
vor, welche die Armenier zunichst am Ausdruck der e, ploig
festhalten lieBen, obschon sie den Monophysitismus von Anfang an
ablehnten. Neben der Uberlieferung und dem Kampf gegen den
Nesterianismus war die Liebe zur Formel Cyrills von Alexandrien
bedingt durch die starke Betonung der Lehre, daB das ewige Wort
ohne Veréinderung Mensch geworden war: »La chair est attirée
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4 lui, devient sa chair, mais lui ne subit absolument aucun change-
ment« (83 f.). Daher beginnen auch alle Glaubensdarlegungen iiber
Christus mit einer trinitarischen Professio. Hier ist also dem ganzen
christolegischen Streit ein gewisser tieférer Blickpunkt gegeben, dem
nachzugehen sich auch sonst lohnen wiirde, vor allem bei Cyrill selbst.
Weisweiler.

Tschipke, Th, O. P, Die Menschheit Christi als Heilsorgan der
Gottheit. Unter besonderer Beriicksichtigung der Lehre des hl. Tho-
mas von Aquin (Freiburger Theol. Stud. 55). gr. 8° (XVI u. 198 S)
Freiburg 1940, Herder. M 5.20. — Die Arbeit zerfallt in einen dog-
mengeschichtlichen Uberblick iiber die einschligige Lehre vor Tho-
mas und eine Darlegung der Auffassung des Aquinaten. Der 1. Teil
gliedert sich in ein exegetisches, patristisches und scholastisches
Kapitel, der 2. entwickelt die Lehre des hl. Thomas in ihrer geschicht-
lichen Wandlung und behandelt dann dasselbe Thema noch einmal in
einer grundsiitzlichen Darstellung. Aus der Schrift wird besonders
Paulus zitiert, der zwar nicht als formeller Zeuge angerufen werden
kann, aber ein gewisses Fundament fiir die spitere Fassung der cau-
salitas instrumentalis geschaffen hat. Als Belegstellen gelten vor
allem die Formeln »in Christuse, die durch 1 Kor 7,14; 1520 ff, und
15,45 erliutert werden. Im engen AnschluB an Wikenhauser kommt
der Verf. zu dem FErgebnis, daR es sich bel Paulus um einen wirk-
lichen, geistdurchwirkten GnadeneinfluB des ganzen Christus, also
auch seiner Menschheit, auf die Gldubigen handelt. — In der Viter-
zeit sind die griechischen Theologen der Vergdttlichung die geistes-
verwandten Wegbereiter des hl. Thomas. Denn sie sehen die erldsende
Vergittlichung grundsiitzlich schen in der Menschwerdung vollzogen,
mag auch der Miéchtigkeitsbereich der Menschheit Christi noch nicht
von allen gleich oder mit gleicher Klarheit abgegrenzt werden. Der
Name Johannes Damascenus verbindet sich mit dem Wort »Organong,
das bei ihm bereits auftaucht. Die lateinischen Viter stehen in
dieser Beziehung hinter ihren griechischen Briidern zuriick, obwohl
die griechisch BeeinfluBten unter ihnen Anklinge zeigen und Augu-
stinus durch seine Lehre vom Corpus Christi mysticum auf die
Menschheit Jesu und ihre Bedeutung fiir die Kirche nachdriicklich
hinweist. Bei den mittelalterlichen Theologen vor Thomas flieBen die
Quellen wieder spérlich. Ein gewisses Aufleuchten bringt der Kampf
gegen den Adoptianismus. Auch die Eucharistielehre jener Zeit 148t
den EinfluB Cyrills und der ihm eigenen Wertschitzung des leben-
spendenden Fleisches Christi erkennen. Als Ausnahmen ragen aus der
damaligen ideengeschichtlichen Situation die Briider von Reichersberg
heraus, in deren Schriften der Begriff vom Werkzeug sachlich bereits
vorgebildet ist. Die darauffolgenden groBen Scholastiker vor Thomas
sind einer wirkurséchlichen Beteilicune der Menschheit Christi bei
der Ausspendung der Gnaden abhold. Ahnlich der jiingere Thomas. Der
Wendepunkt liegt nach Geiselmann (ThQSchr 108, 234 ff) zwischen
Quaestio 27 und 29 de Ver., nach Tschipke dagegen sechon im 4. Artikel
der Quaestio 27. Von nun wird der Gnadeneinflu® der Menschheit
Christi nicht mehr wie im Sentenzenkommentar nach der Weise
der Verdienstlichkeit eingeschrinkt, obwohl er diese noch einschlieBt.
Die Wirksamkeit ist aber auch noch nicht physisch-unmittelbar, wie
Geiselmann will, sondern hilt sich nach der Interpretation T.s vor-
erst im Rahmen einer physisch-mittelbaren Ursichlichkeit und steht
immer im Zusammenhang mit den Sakramenten. In der Summa
contra Gentes dndert sich das Bild. Der Ausdruck vom sverbundenen
Werkzeug« wird geprégt. Die bisherigen Einschrinkungen des Méch-
tigkeitsbereiches fallen. Der Gedanke ist vollentwickelt. Alle spiteren
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Schriften bringen nur Anwendungen auf einzelne Gebiete der Heils-
theologie. — An diesen dogmengeschichtlichen Uberblick reiht sich
die grundsitzliche Darstellung. Die menschliche Natur Christi ver-
hilt sich zur Gottheit dhnlich wie der Leib des Menschen zu der
ihm verbundenen und ihn als Werkzeug benutzenden Seele. Jede zu
verleihende Gnade und jedes auszuspendende Charisma gehort zum
Tatigkeitsbereich dieser causa instrumentalis. Christi Seele oder Leib,
getrennt oder vereint, kénnen zu einer solchen Kausalitit heran-
gezogen werden. Sie verlangt eine Kraftmitteilung in Form einer
Teilnahme an einer {ibermenschlichen und iibernatiirlichen Energie aus
der Gottheit heraus, die aber nicht nach zustindlicher Weise, sondern
nur fiir die Dauer ihrer Aktualisierung unter der Fiihrung einer téti-
gen Hauptursache verliehen wird. Auch da, wo dieses voriiber-
gehend empfangene Vermégen einem materiellen Tréger anhéngt, ist
es nicht stofflich zu denken. Es aber anderseits geistig zu nennen, ist
auch nicht entsprechend. Es wird vielmehr als eine Kraft zum Geisti-
gen hin bezeichnet werden diirfen. Die Aktivierung dieser werkzeug-
lichen Fihigkeit ist der Natur nach spéter als ihre Mitteilung an die
Menschheit Christi. Nur deshalb ist die Ausiibung der causalitas in-
strumentalis wirklich eine Eigentétigkeit seiner menschlichen Natur,
weil sie aus einem Vermégen hervorgeht, zu dem diese Natur empor-
gehoben wird. Trotzdem bleibt aber die Wirksamkeit der gottlichen
Haupt- und der menschlichen Werkzeugursache der Zahl nach nur
eine einzige. Vielleicht hitte sowohl im historischen Bericht wie
in der systematischen Verwertung schérfer unterschieden werden
konnen, was die Vater und Thomas vom irdisch-sichtbaren Heils-
werk Christi und von der objektiven Erlésung sagen wollen und was
nach ihrer Absicht von der subjektiven Gnadenzuwendung gelten
soll. Und beziiglich der Instrumentalurséchlichkeit bei der persén-
lichen Heiligung wiederum ist es nicht unwichtig, klar zu sehen, wo
sie in den Quellen eucharistisch und wo sie auch auBereucharistisch
verstanden worden ist. Auch wire eine kritische Auseinandersetzung
mit dem spekulativen Begriff der causalitas instrumentalis eine wert-
volle Bereicherung dieser an sich schon wertvollen Studie gewesen.
Denn damit eine derartige Konzeption dogmatisches Allgemeingut
wird, ist schlieBlich auBer dem Nachweis, daR sie von Thomas gelehrt
wird, auch eine Uberpriifung der ihr von der Tradition mit auf den
Weg gegebenen Qualifikation und der ihr anhfingenden philosophi-
schen Vorstellung von Kausalitdt iiberhaupt sowie ein Vergleich mit
den neuzeitlichen Anschauungen erforderlich. Loosen.

Stdhlin, L, Christus praesens. Vorerwigungen zu einer Grund-
frage der Kirchen- und Dogmengeschichte (Beitr. z. Evangel. Teol. 3).
gr. 8 (77 S.) Miinchen 1940, Lempp. M 1.80. — Die kleine — leider
sprachlich nicht leicht zugingliche — Studie enthélt sehr ernst zu
nehmende Uberlegungen iiber das zentrale Problem: Wie ist die Ge-
genwart Christi zu verstehen, von der doch die Kirche lebt? »Die
groBen Identifikationen von Christus und Kirche in den Erzédhlungen
der Apostelgeschichte, in der Adam-Christus-Theologie des Paulus,
im Terminus des »évXpiwotd«, in der Leib-Aon-Spekulation des
Epheser- und Kolosserbriefes weisen auf das Geheimnis dieser Gegen-
wart Christi hin« (42). Fiir das rein natiirlich-profane Geschichts-
denken ist Christus etwas Vergangenes, das man sich nur riick-
erinnernd vergegenwartigen kann, und das nur zu den Zeitgenossen
der Jahre 1—30 n. Chr. wirklich Gegenwartsbheziehung hatte. Aber
die Aussagen dieser Zeitgenossen selbst, nimlich der Zeugen Christi,
bekunden ein ganz anderes Verstidndnis der praesentia Christi, die
sich nicht in unsere gewohnlichen Kategorien einfangen 4Bt (44).
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Sie ist zu verstehen als Eintreten Christi flir uns, hinter welchem der
HeilsratschluB Gottes steht, sich aller zu erbarmen und darin die
Welt zu vollenden (21). Dieses Eintreten geschieht zunichst in der
Inkarnation als »unwiderrufliches Hineingenommenwerden des Men-
schen in den gottlichen Bereich« (15), insofern in der Inkarnation
Christus sich selber setzt »als Gottesvolk und Gottesreich der End-
zeit, als Leib« (29). Sodann aber — da die Inkarnation als praesentia
Dei notwendig Konfrontation mit der Welt und Weltzeit besagt —
geschieht es in der Gegenwart des Weltrichters, der »in einzigartiger
Weise als der Sohn (die) Wirklichkeit und den Anspruch Gottes iiber
diese Welt vertritt« (29). Aber diese geschieht so, daB Christus zu-
gleich fiir den Menschen eintritt, ja vor Gottes Richterstuhl an des
Menschen Stelle tritt (32) in der Passion des Gottesknechtes. Diese
drei groBen Titel: Menschensohn — Weltrichter — Gottesknecht
lassen sich endlich in dem Pradikat des Ceisttréigers vereinen (39).
»Damit aber stehen wir vor der groBen endgiiltigen Bestdtigung und
Entschrinkung der Gegenwart Christi, die sich hier iiber alle unsere
Kategorien in der ihr eigenen Eigentlichkeit erhebt« (39). — Diese
aus dem NT erarbeiteten Erkenntnisse werden sodann (49—74) dazu
herangezogen, um die verschiedenen Typen der Auffassung von der
Christusverbundenheit der Kirche in der Theologie der Alten Kirche
herauszuarbeiten, was an Ignatius von Antiochien paradigmatisch
dargetan wird. — Trotz der betont protestantischen Sicht der Fra-
gen bietet die Studie auch fiir den katholischen Theologen wertvolle
Anregungen. Bacht.
Franses, D., Mariavereering in de eerste eeuwen der Kerk.
(Collectanea Franciscana Neerlandica V 3). gr. 8° (83 8.) ’s Hertogen-
bosch 1941, Teulings. F1 3.05. — Eine sorgfiltige, kritische Arbeit
iiber die Anfdnge der Muttergottesverehrung von den ersten Zeiten
bis zum 8. Jahrh. Die kirchlichen Schriftsteller kommen zu Wort, aber
auch die Texte und Tatsachen der Liturgie und die Denkmiler der
Kunst finden Berlicksichtigung. Als die ersten eigentlichen Marien-
verehrer werden im Westen Ambrosius und im Osten Cyrill von
Alexandrien nachgewiesen. Besonders gut ist der Umschwung ge-
zeichnet, der durch das Konzil von Ephesus hervorgerufen worden ist.
In der Beurteilung des Wertes der einzelnen Zeugnisse ist der Verf.
duBerst vorsichtig, es mochte scheinen, hie und da zu vorsichtig, so
daf die Bedeutung kleiner Beweismomente, die sich aber gegenseitig
verstidrken, nicht hoch genug angeschlagen wird. Aber gerade wegen
ihrer kritischen Einstellung wird die Arbeit der katholischen Mario-
logie gute Dienste leisten, da nur gesicherte Ergebnisse geboten wer-
den. Einige kleine Bemerkungen seien noch gestattet: der Marien-
verehrung des hl. Germanus hitte ein gréBerer Raum zugestanden
werden kénnen, da sie bezeichnende Texte aufweist (z. B. PG 98,341 {iber
die Heilssicherung durch die Anrufung der Gottesmutter). Bei der
Behandlung der Frage, wer zuerst in der christlichen Literatur von
einer Erscheinung des Auferstandenen bei seiner Mutter spreche,
nennt der Verf. Sedulius; whre aber nicht Paulinus von Nola friiher
anzusetzen (Siehe: U. Holzmeister, Num Christus post resurrectionem
benedictae Matri apparuerit?: Verbum Domini 22 [1942] 97—102) ? End-
lich scheint uns die wiederholte Behauptung, die Gerechten des AT
hiitten in den ersten Jahrhunderten keine religidse Verehrung er-
fahren, nicht so unbezweifelbar, daB sie ohne ausfiihrlicheren Beweis
hingenommen werden konnte. Beumer.
Eupizi, S, Il pensiero di Tommaso d’Aquino riguardo al dogma
della Immacolata Concezione. 8° (168 S.) Varallo Sesia 1941, Aldina.
Dissertation. — Der Verf. unterscheidet vier Ansichten iiber die Lehre
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des hl. Thomas von der Unbefleckten Empfingnis Marias, ndmlich:
1. Der hl. Thomas hat die Unbefleckte Empfingnis behauptet; 2. Er
hat sie geleugnet; 3. Er hat geschwankt, sie bald behauptet, bald ge-
leugnet. 4. Er hat die Unbefleckte Empfingnis, wie sie von Pius IX.
in der Bulle Ineffabilis Deus definiert worden ist, weder be-
hauptet noch geleugnet. In der Tat lautet die SchluBthese des Verf.:
»Der hl. Thomas hatte nicht die Absicht, den Vorzug der Unbefleck-
ten Empféngnis in dem von Pius IX. in der dogmatischen Bulle In -
effabilis Deus definierten Sinne zu behaupten oder zu leugnenc
(159). Zwei Seiten vorher hat er die Thesen: »Der hl. Thomas be -
hauptet, daB Maria nach [und zwar zeitlich nach; vgl. 98, 102,
140] der vollendeten Beseelung geheiligt wurde.« »Der hl. Tho-
mas gibt tatsdchlich zu, daB Maria persdénlich mit der Erb-
schuld behaftet war« (157). Die Ansicht E.s, der sich auch auf Die-
kamp-Hoffmann, Lumbreras (1923), Friethoff (Ang 1923) und Castag-
noli (Div Thom [Pi] 1932) beruft, kann vielleicht so gefaBt werden:
Der hl. Thomas hatte (sehr wahrscheinlich) gar nicht den rechten
Begriff der wirklich gegebenen Unbefleckten Empfingnis. Er kannte
nicht eine Freibewahrung von aller Erbschuld in Kraft der vorher-
gesehenen Verdienste Christi. Die Theologie wartete auf Skotus.
Thomas hat daher eine solche Unbefleckte Empféngnis nicht behaup-
tet und auch nicht geleugnet. Eine bestechende These! Selbst wenn
man zugibt, daB Thomas eine Unbefleckte Empfangnis im Augenblick
der Erschlaffung und EingieBung der Seele kannte (»sed nec etiam
inipsoinstanti infusionis<: In 3 dist. 3 q. 1 quaestiunc. 2. sol.;
»Christus nullo modo contraxit originale peccatum, sed in ipsa sui
conceptione fuit sanctus«: S. th. 3 q. 27 a. 2 ad 2), so hat man
damit noch nicht zugegeben, daB er auch eine in Kraft der vor -
hergesehenen Verdienste Christi bewirkte TUnbe-
fleckte Empféingnis im Augenblick der Erschaffung und EingieBung
der Seele gekannt hat. Auch den Ausspruch des Kardinals Caie -
tanus (Comment. in S. th. 3 q. 27 a. 2 num. VI) iiber die »opiniog, die
zur Zeit des hl. Thomas »non erat adinventa« (84, 141) kénnte man
so verstehen. Eine Freibewahrung von der Erbsiinde war dem hl. Tho-
mas zugleich eine unabhéidngig von den Verdiensten Christi be-
wirkte Freibewahrung; und eine solche lehnte er mit Recht fiir jeden
rein menschlichen Nachkommen Adams ab. Seine Frage war beson-
ders, wann Maria geheiligt worden sei: und hier hat er das Ver-
dienst, drei Einwendungen, die fiir eine Heiligung vor der Beseelung
zu sprechen scheinen, entschieden zuriickgewiesen zu haben: »Utrum
B. Virgo fuerit sanctificata ante animationem« (S. th. 3 gq. 27 a. 2). Die
Texte des hl. Thomas werden von E. ausfithrlich zitiert und eingehend
erkldrt. Von den obersten Grundsitzen des Aquinaten meint E., daB
sie die wirkliche Unbefleckte Empfingnis Marias weder notwendig
einschlieen noch notwendig ausschlieBen (158 C). Zu den Worten
aus der Erklirung des Ave Maria: »Nec originale, nec mortale, nec
veniale peccatum incurrit« macht E. di=s Bemerkung: »Wir stehen vor
einer Schrift von umstrittener Echtheit, wenigstens insofern es nicht
sicher ist, daB sie ein unmittelbares Werk des hl. Thomas darstellt«
(112 f). — Bei der Erwdhnung des Zunders der Siinde sagt E.: »Er
ist eine Folge der Schuld und durch die Taufe nur aufgehoben als
solche und nicht als Strafe« (92). Es ist wohl richtiger, zu sagen, daB
die bose Begierlichkeit in dem durch die Taufe Wiedergeborenen keine
Strafe mehr ist; sie ist zurlickgelassen »ad agoneme, zu Kampf und
Sieg. »In renatis enim nihil odit Deus« (Tridentinum, sess. 5, n. 5;
Denzinger n. 792). Deneffe.
Graber, R, Maria im Gottgeheimnis der Schépfung. Ein Beitrag
zum metaphysischen Wesen des Christentums. 8" (124 S.) Regens-
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burg [1941], Pustet. M 2.— — Die Hauptgedanken des Verf. scheinen
mir folgende zu sein: Das metaphysische Wesen des Christentums,
der Kirche, ja der Schopfung iiberhaupt ist das Weibliche, nicht im
physischen, sondern im metaphysischen Sinne genommen, némlich
das Passiv-Empfangende (48), das ganz dem Schopfer Zugehorige
und ihm Ausgeliefertsein (19). Die sieben Kapitel sind iiberschrieben:
Maria, Sophia, Ecclesia, Agape, Virgo, Anima, Das neue Geschlecht.
»Aus den letzten Tiefen dieser Seinsbereiche und Lebensformen, die
in ihrer Siebenzahl die Ganzheit des Irdischen symbolisieren, schim-
mert das Urgeheimnis der Schopfung und des Christentums auf, das
ein neuerer Denker einmal die ,metaphysische Weiblichkeit’ genannt
hat¢ (14). Das Ziel der Schopfung und der Kirche ist die Vermah-
lung mit Gott (99—106). Das ist die Antwort auf die Frage: »Warum
ist schlieBlich das metaphysische Wesen der Schopfung iiberhaupt
empfangend, wartend, sehnend, in stindiger Potenz sich hinzugeben,
so dafl Bulgakow geradezu sagen konnte: JIn der Weiblichkeit liegt
das Geheimnis der Welt'?« (99). Diese Vermihlung mit Gott steht
unter dem »groBen Zeichen, das am Himmel erscheinen wird« (101),
und das ist Maria. — In dem Buche wird meines Erachtens die Unter-
scheidung zwischen der natiirlichen und der iibernatiirlichen Ord-
nung nicht immer geniigend berlicksichtigt. Man gewinnt den Ein-
druck, als werde die Verméhlung der Schépfung mit Gott als etwas
der Schopfung Wesentliches hingestellt (99 ff.). Die »potentia ob-
oedientialis« (18) ist zwar der Schipfung wesentlich, nicht aber die Ver-
wirklichung dieser potentia. Die Bemerkung iiber die Subdiakonats-
weihe: »Wie matt und nilichtern und poesielos wirkt ihr (n#mlich die
Jungfrauenweihe) gegeniiber das ménnliche Gegenstiick, die Subdiako-
natsweihe« scheint mir nicht recht zutreffend. Denn die Verpflichtung
zum Zolibat ist nicht das Wesen der Subdiakonatsweihe, sondern etwas
nach der Anordnung der Kirche Hinzukommendes, und daher kann
man hier kaum von einem Gegenstiick zur Jungfrauenweihe sprechen.
Deneffe.
Feuerer, G. Begnadetes Leben. 8" (298 S.). Regensburg 1940,
Pustet. 3. Aufl. M 4.20; geb. M 5.20. — Der inzwischen verstorbene
Verf. ist in der modernen religiésen Literatur eine Erscheinung von
allgemein anerkannter Bedeutung und stark personlich geprégter
Eigenart. Das vorliegende Buch spricht vom Christsein, vom Christ-
werden, vom Tun und Lassen des Christen. Es wird also mehr das
Leben des begnadeten Menschen als die Tatsache der Begnadung
selber dargestellt. Vor allem ist es der Wert der Sakramente fiir dieses
Gnadenleben, dem F. seine Beachtung schenkt. Vom theologischen
Standpunkt miissen wir das Kap. iiber Natur und tibernatur hervor-
heben, in dem gut die Einheit in der aktuellen Lage des Christen
nachgewiesen wird. Die Sprache ist wie immer bei F. nicht leicht,
besonders in den einleitenden Abschnitten. Dafiir tritt auch seine
Eigenart, die Dinge in ihrer ganzen Tiefe zu sehen und Kritik mit
Mystik zu vereinigen, stark hervor. Der Theologe mochte wiinschen,
daB auch die dogmatischen Gegebenheiten von geschaffener und un-
geschaffener Gnade in den Bereich der Darstellung gezogen wiirden;
und wir meinen, es kénnte das geschehen, ohne daB damit der lebens-
nahen Sprache und Auffassung Abbruch getan wiirde. Beumer.
Heynek, V., OFM, Die Begriindung der Beichtpflicht nach Duns
Skotus: FranzStud 28 (1941) 65—90. — Wenn ein Mann vom Format
des Duns Skotus sich mit einer bis heute so umstrittenen theolo-
gischen Beweisfithrung, wie es die iiber die Pflicht des Siindenbekennt-
nisses ist, eingehend beschéftigt, verdient seine Stellung sicherlich
mehr als eine bloB historische Beachtung. Deshalb ist die vorliegende
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griindliche und ruhige Arbeit sehr begriiBenswert. Vor allem ist fest-
zustellen, daB es fiir Skotus kein Problem iiber die Beichtpflicht als
solche gibt. Sie ist ihm selbstverstdndlich. In Frage steht nur die Art
der Verpflichtung und ihre Begriindung. Was die erstere angeht, so
tritt er vorbehaltlos fiir ein goéttliches positives Gebot ein. Natur-
gesetzlich kann die Beichte nicht vorgeschrieben sein, da sie dann
immer geschehen sein miiBte. Selbst im AT aber handelt es sich
hochstens um ein nicht sakramentales Bekenntnis, soweit es iiber-
haupt vor Menschen und nicht vor Gott allein geschah. Auch eine
bloB von der Kirche geforderte Verpflichtung, wie sie von einzelnen
Kanonisten zugelassen wurde, wird von Skotus abgelehnt, da sich kein
entsprechendes kirchliches Gebot finden lasse. Es bleibt also nur die
Moglichkeit gottlichen positiven Gebots. Die von der damaligen Theo-
logie vielfach aufgefiihrten Schriftstellen wie Mt 16,29 oder Jak 5,16
werden als nicht stichhaltig verworfen (bei Mt ist nur Vorherver-
kiindigung; bei Jak nicht vom Priester die Rede, noch von der sonst
wie etwa bei 1 Cor 7,10 feierlichen Form einer gottlichen Promulga-
tion). Es bleibt Joh 20,23. Die von Richard von Mediavilla aufgestellte
Beweisform lautete hier: Es ist in dieser Stelle den Priestern ein
Richteramt {ibertragen. Dieses auszuiiben ist nur nach Kenntnis des
Sachverhaltes, der Siinde moglich. Den Einwand, den Richard sich
schon gemacht, greift Skotus auf: Der Beweis gilt fiir den Fall, da man
einem Priester beichtet. Aber muB man das tun? Richard hatte daher
seinen Beweisgang kurz noch dadurch weitergefiihrt, daf er sagte,
einem solchen Richter miisse man sich unterwerfen, da dies mit der
Einsetzung gegeben sei. Skotus nennt diese letztere Losung »pro-
babilis¢, aber nicht zwingend. Das wire sie nur, wenn Christus sich
in negativer Weise ausgedriickt hiitte: »Quorum non remiseritis .. . «
Daher sucht Skotus noch tiefer in den Sinn der Schriftstelle einzu-
dringen. Er verbindet sie mit dem Hauptgebot des Christentums:
»Du sollst Gott lieben...« und dem anderen »Du sollst dich selbst
lieben«. Wenn Christus ein solches Sakrament einsetzt, um die
verlorene Gnade wiederzuerlangen, ist der Christ auf Grund der
beiden Gebote dazu verpflichtet. Aber, so wirft er sich selbst
ein, doch nur, wenn es keine anderen Mittel gibt. Hier greift Skotus
noch weiter aus zu seiner Reuelehre. Wenn auch in der Beichte eine
echte Reue verlangt wird, so doch nicht eine so groBe, wie auBerhalb
des Sakramentes. Auch kann man bei der Beichte viel grofiere Sicher-
heit haben, kein Hindernis der Gnade zu setzen. Wenn jemand also
diesen Weg nicht wollte, wire er scontemptor propriae salutis«: so-
mit ist er gehalten aus Gottes- und Selbstliebe. So im Opus
Oxoniense. In den beiden Pariser Reportationen ist die Begriindung
eine etwas andere: Christus hat das Sakrament als allgemeines
Heilmittel eingesetzt. Wenn auch der Weg durch die vollkommene
Reue mdéglich ist, so wiirden doch viele ohne das Sakrament, nicht
zum Heil gelangen, das zudem unfehlbar wirkt, wenn der Empfanger
keinen Riegel vorschiebt. Skotus sieht die Parallele zu seiner Auf-
fassung von der Notwendigkeit der Wassertaufe als allgemeinem Heils-
mittel, wenn auch die Begierdetaufe die Rechtfertigung bringen konne.
Er selbst hélt diese Beweisfithrungen fiir beweiskraftig. Dennoch fiigt
er fiir den Fall, daf jemand dies nicht annehme, ausdriicklich hinzu,
daB man dann sagen miisse, es liege ein miindlich gegebenes
Gebot Christi vor. — Mit einem Wort: eine Untersuchung mit vieler-
lei Anregung auch fiir die heutige Problematik. Weisweiler.
Wunderle, G, Um die Seele der heiligen Ikonen. Eine religions-
psychologische Betrachtung (Das &stliche Christentum 3). 2. erw.
Aufl. 8° (60 S.) Wiirzburg 1941, Rita-Verlag, M 2.10. — Nach W. sind
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die anscheinend starren Ikonen nicht bewegungslos, sondern ge-
heimnisvoll belebt (14), von einer christlichen Seele beseelt (14 ff.):
darum bedeutet auch der Bilderkult keinen Riickfall ins Heidentum.
Die ganze Entwicklungsgeschichte der Ikone ist ein Ringen um ihre
christliche Seele (17 ff.). Kunstgeschichtlich entstand die Ikone aus
dem #gyptisch-hellenistischen Mumienportrdt (18). Doch besteht ein
grundlegender Unterschied: Das Mumienportrét schaut ins Diesseits,
die Tkone blickt aus einer anderen Welt (19), aus dem Himmel (27),
ihr Blick dringt von »Seele zu Seele«. Die Ikone ist Erzeugnis gldu-
biger Kunst und will hoheres Leben darstellen (20). Géttliches darf
in menschlicher Gestalt zutiefst deshalb dargestellt werden, weil
Gott Mensch geworden ist (28). So ist die Ikone Ausdruck eines
christlichen Platonismus, Transparent einer gottlichen Welt (32 ff.);
sie ist ein Mysterium »gottlicher Kraftgeladenheit« — wohl zu unter-
scheiden von der Magie — und von der »Aufstauung menschlicher
Frommigkeit« (45 f.). Eine Reihe anderer Fragen wird beriihrt: Wie-
derentdeckung der Ikonen (9 f.), Eigenart der beiden Haupttypen der
Ikone (des byzantinischen und des slavisch-russischen), Ikone im
Rahmen der Ikonostase (26 ff.), Tkone als seinsmaBiges Ganzes
(43 ff), seelische Einstellung des Ikonenmalers (48 ff.)). W.s Studie
wirkt so allseits anregend und vertiefend. Gerade dadurch werden
eine Reihe von Fragen aufgeworfen, die noch einer naheren Unter-
suchung harren, zu der wir anregen mochten. Gewi konnen die
Tkonen Mittel sein auch zu mystischem Aufstieg; aber muB der Bilder-
kult, der doch zunichst nur Ausdruck des schlichten Glaubens ist,
so eng mit der Mystik verkniipft werden (vgl. 51 ff.)? Ahneln die
heiligen Bilder mehr den eigentlichen Sakramenten oder den Sakra-
mentalien? Wie ist die Uberdeckung der Tkonen mit Gold und Silber
geschichtlich zu erklédren; kann man da wirklich von Bildersturm
reden? MuB man die scheinbare Starrheit der Ikonen als Uberbe-
wegtheit deuten? Schultze.
Theissing, J, Die Lehre Jesu von der ewigen Seligkeit. Ein
Beitrag zur neutestamentlichen Theologie (Bresl. Stud. z. hist. Theol.
N.F. 6). gr. 8° (155 S.) Breslau 1940, Miiller u. Seiffert. M 8.40. — Th. be-
handelt die ewige Seligkeit als Vollendung, nicht den Zustand vor der
Auferstehung oder das Hineinragen in dieses Leben. Im 1. Teil (656—70)
gibt er eine Exegese der wichtigsten Stellen: Seligpreisungen der
Anawim (= Bedriickten, aber Gottvertrauenden) usw. Vater-
Unser, dafl vor allem die Herrschaft des Vaters sichtbar werde: Auf-
erstehungsfrage, Gleichnisse vom Verwalter, von den Jungfrauen,
Knechten, Minen, dazu Einzelworte, bes. beim Passahmahl Mk 14,25.
Der 2., systematische Teil entwickelt Jesu Lehre (71—153): Die ewige
Seligkeit des kommenden Aeons ist etwas durchaus Uberwelt-
liches, Werk der Dynamis Gottes, Wiederherstellung, ist Heil
(Rettung vor Abfall und Verderben), Leben bei Gott und Licht, vor
allem Sichtbarwerden des Kénigtums Gottes in den Seligen, die
sich ihm frei hingeben (oder hienieden hingaben? In der Gottes-
schau ist der Wille nicht mehr frei, vielleicht ist in dem umfassen-
den Begriff der Gottkénigsherrschaft das diesseitige Moment doch
stdarker als es nach S. 9, 22, 80 scheinen méchte; vgl. z. B. L. Kosters,
Die Kirche unseres Glaubens). Die Seligkeit ist Vollendung:
Ernte, Hochzeit; ist unab#nderlich; ist Gnade, Lohn, aber im Uber-
maf; ist Erlésung von Satan, Siinde, Leid, vor allem Gemein -
schaft mit Gott: Mahl (als Bild, nicht wie bei Rabbinen), Gottes-
sohnschaft (Verdhnlichung), Schauen Gottes = unmittelbare, per-
sonliche Gemeinschaft, nicht nur kultisch wie im AT oder im Ge-
richt wie bei den Rabbinen (kénnte es Mt 58 nicht doch vielleicht
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bildlich sein? 5,56 sind bildlich); sie ist von Gott selbst bewirkte
Gerechtigkeit = Gottes- und Néchstenliebe. Der Menschensohn,
fiir den man sich schon hienieden entscheiden muB, ist Richter:
Her zu mir! Hinweg von mir! Er bleibt weiter Herr der Knechte, des
Hauses, ist Brautigam (wie Jahwe im AT) als Kénigssohn, Heils-
mittler, bedient selbst. Die »Geretteten, Erwihlten, Gerechten« aus
allen Nationen (ohne Vorrecht Israels, doch mit Ehrenplitzen fiir die
Patriarchen) — ob viele oder wenige, sagt Jesus nicht — bilden eine
Gemeinde unter Jesus als Haupt, geeint durch vollkommene
Liebe, auch mit persénlichen Bezichungen (Lk 169), mit abge-
stuftem Lohn (Apostel, Mértyrer); sie herrschen, verwalten (128:
(aber ist das nicht vielleicht nur Fortfilhrung des Bildes?) und ruhen
doch beim Mahl, sind geehrt, engeldhnlich auch dem Leibe
nach, leuchtend (Mt 13,43); dieser Lichtglanz, fiir den ein Zusammen-
hang mit Gottes Doxa aber nicht angedeutet ist, ist Ausdruck himm-
lischer Sohnschaft. Auch die alte W elt vergeht, die neue kennt nicht
mehr Ehe, Mammon; Satan und Naturschéden sind von ihr verbannt;
doch nennt Jesus keinen bestimmten Heilsort, wie Erde, Sternen-
himmel. Jesus kniipft an die Propheten an (Gotteserkenntnis, Ge-
rechtigkeit), aber nach ihm ist die Seligkeit {iberirdisch. wie in Weish,
doch nicht so anthroprozentrisch und spiritualistisch; sie ist nicht
so nationalistisch und materialistisch wie vielfach im Spitjudentum,
auch Esra-Apk und &th. Henoch, vielmehr klarer, einfacher, vor allem
wérmer und wesentlicher in der Gottesherrschaft und -gemeinschaft
(Also bestétigt sich auch hier Hb 1,1 f.: die Uberlegenheit der Offen-
barung im Sohne gegeniiber dem Vielerlei der Prophetie. Mit dieser
synoptischen Darstellung deckt sich die Lehre der Apostel Paulus und
Johannes, nur ist jeme mehr bhildhaft, diese mehr theologisch). —
Th. hat das Material der Synoptiker sorgfiiltigz erhoben und die im
Grunde nicht sehr zahlreichen wirklich ergiebigen Stellen allseitig
ausgewertet. Die Zweiteilung verursacht manche Riickverweise, dient
aber doch der Sache. Die Exegese ist zielstrebig, doch nicht gewalt-
sam, klar, knapp, wigt die Ansichten, hat ein gutes Gefiihl fiir das
Wahre und Wesentliche, niitzt die neueren Arbeiten, besonders iiber
die Anschauungen zur Zeit Jesu, ist auch in den Nebenfragen der
Anmerkungen gut unterrichtet. Uber einzelnes kann man ja anderer
Auffassung sein, z. B. S. 47, 127: Das ewige Leben ist gewiB Aktivitit
(was bei der Requies aeterna leider viel zu wenig bedacht wird): nie-
mals leistet der Mensch so grofes, als wenn er, gestirkt durch das
Lumen gloriae, zusammen mit dem sich ihm unmittelbar, ohne species
impressa, darbietenden dreieinigen Gott mit und in seiner Erkenntnis-
kraft das Gottesbild hervorbringt und in Liebe zu Gott entbrennt.
Aber das Hauptziel des Gleichnisses ist es doch wohl darzustellen:
geringe Arbeit, reicher Lohn: Mt 25, 21 (Geh ein.. LD O R i 1
: Koester.

Nielen, J. M, Ich glaube an die Auferstehung des Fleisches.
Viterzeugnisse aus den ersten christlichen Jahrhunderten. 8° (116 S.)
Freiburg 1941, Herder. M 2—; geb. M 2.60. — Das geféllige Biichlein
ist zweifellos ein schéner, wertvoller Beitrag zu Kenntnis und Wiirdi-
gung der Vitertheologie. Zu Wort kommen Athenagoras, Minucius
Felix, Gregor von Nyssa, Augustin, syrische Kirchenviter, Irendus von
Lyon, Ignatius von Antiochien, Cyrill von Jerusalem, Johannes Chry-
sostomus, Ephrim der Syrer. Jede ihrer Belegstellen erhilt zuvor
eine kurze Einfiihrung in den Zusammenhang und das Sinnganze
des Werkes, dem der Text entnommen ist. Zudem ist der Kern jedes
Vaterzeugnisses durch die klar gefaBte Uberschrift des Hauptgedan-
kens kenntlich gemacht. Man sieht so auf den ersten Blick, daB3 die
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Texte nicht willkiirlich oder bloB historisch, sondern wirklich ge-
danklich zu stetig ansteigender Aufeinanderfolge gebracht sind. Ge-
radezu vorbildlich fiir einen rechten Viterbeweis! Die den Einzel-
texten im Zusammenhang vorausgeschickte theologische Uberschau
verdeutlicht vor allem die Schriftgrundlage der Vitergedanken. Auch
hier wieder didaktisch klares und geschicktes Voranschreiten der Ge-
danken. Nur wiinschte man sich an einigen Stellen eine vielleicht
noch deutlichere Darstellung der Véterlehren, etwa (24 f.) iiber ihre
Sicht von Taufe und Eucharistie, d. h. von Hl. Geist und Christi
Leib, als Sakramenten auch unserer leiblichen Auferstehung, Uber-
haupt wiirde wohl eine genauere Scheidung von Rolle und Aufgabe
Christi und des HI. Geistes als des Geistes Christi fiir heutige theo-
logische Auseinandersetzungen von Vorteil sein. Auch geht die erste
Wirkung der Inkarnation nach den Vétern nicht auf die Begnadeten
allein, sondern auf alle Menschen {iiberhaupt, sofern sie Menschen
sind. Darum wird die Auferstehung allgemein sein, fiir die Guten

wie fiir die Bosen. — Es ist und bleibt das Werkechen in seiner Art
vorbildlich, zumal durch seine angenehm leichte Verstdndlichkeit bei
aller Tiefe der Gedankenfiihrung. Stracke,

5. Grundlegendes aus Moraltheologie und Kirchenrecht
Aszetik und Mystik.

Thils, G. Tendances actuelles en Théologie morale. 8 (151 S.)
Gembloux 1940, Duculot. — FErgebnis einer Nachfrage bei
mehreren Vertretern der Moraltheologie der Gegenwart, gruppiert
das Werkchen aktuelle Richtungen der Moraltheologie der Gegen-
wart unter den Gesichtspunkten der wissenschaftlichen Gestalt der
Moraltheologie, der Darbietung, der =zeitnahen Sprache. Fiir die
wissenschaftliche Gestalt der Moraltheologie als der syste-
matischen Darstellung der christlichen Sittlichkeit wird vor
allem — in Abhebung gegen eine abstrakte, juridische, AuBerliche
(Christus als rein »duBeres Vorbild« nehmende) psychologisierende
Moral — eine organisch aus der sakramental umgewandelten mensch-
lichen Natur des Christen aufbauende Methode gewiinscht. Sie muB.
zugleich, dem Universalismus des Christuslebens entsprechend, auch
die christliche Weltverantwortung ndherhin und im einzelnen um-
fassen. Sie mufl endlich in der wissenschaftlichen Darstellung die
zentrale Bedeutung der theologischen Tugenden vor den smorali-
schen« zum Ausdruck bringen. — Die geforderte stérkere Betonung
des personalen Elements in der Darbietung der Moral entspricht
Bestrebungen, die in Westeuropa unmittelbar vor dem Krieg verbrei-
teter waren als in Mitteleuropa; die Forderung nach positiverer Dar-
stellung folgt dem Weg, den in Deutschland das Tillmannsche Hand-
buch gegangen ist. Die Betonung der Innerlichkeit des Moralischen
warnt vor seiner VeriduBerlichung durch die (aus schultechnischen
Griinden oft unvermeidliche) Uberhandnahme juridischen Denkens
und die VerduBerlichung des sakramentalen Lebens. Im Unterschied
zur »systematischen« Darstellung der Schule wird eine mehr sorgani-
sche« Darstellung in der Verkiindigung gefordert (die Bezeichnung
»analytische und »synthetisch« wire fiir die Darlegung des Anlie-
gens wohl gliicklicher gewesen, als die von »systematisch« und »orga-
nisch«). Der Wunsch nach einer »Fundamentalmoral«, einer Synthese
der groBen christlichen Grundhaltungen, deren systematische Ent-
faltung dann die spezielle Moral wiirde, ist an dem dritten Band
des Tillmannschen Handbuches orientiert. — DaB die &uBere
Sprachgestalt der Moraltheologie, soweit sich diese an ihre
Zeit wendet, die Sprache der Zeit sprechen muB, also Ausdriicke zu
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vermeiden hat, die der gewdhnliche Mensch dieser Zeit im Sinne der
Moraltheologie gar nicht mehr verstehen kann, ist gewil ebenso
richtig wie die Ausfiihrungen iiber die Notwendigkeit der psycholo-
gischen Ubersetzung moraltheologischer Sprache in die seelische Welt
der Angesprochenen. — Nicht klar wird bei den Ausfiihrungen, in
welchem Umfang deutsches moraltheologisches Arbeiten mitbertick-
sichtigt wurde. Hier hitte vor allem der Hinweis auf die Bestrebun-
gen zur Sozialmoral (Ehe und Eugenik, Rasse und Volk, Wirtschaft
und Staat) hinzugefiigt werden miissen. Auch die Arbeiten zu einer
moraltheologischen Dogmengeschichte stellen hier eine bedeutsame
Richtung dar. Ebenso die Auseinandersetzungen der Moraltheologie
mit reprasentativen Stromungen des modernen Ethos auBerhalb der
Kirche. Hirschmann.
Scherer, R. Christliche Weltverantwortung. 8° (197 S.) Frei-
burg 1940, Herder. M 3.20. — Statt in unfruchtbarer Polemik die An-
klage auf Weltfremdheit oder Weltwidrigkeit gegen das Christentum
zuriickzuweisen, untersucht das Werkchen positiv im Lichte gldubiger
Vernunft die Grundlagen rechten Verhaltens des Christen zur Welt,
den Sinn »christlicher Weltverantwortung«. Dabei zeigt sich die Welt
in einer vielem MiBverstehen ausgesetzten Vielschichtigkeit, die
durch die konkrete (iibernatiirliche) Schopfungsordnung nicht auf-
gehoben, aber iiberhéht, durch den Siindenfall in der Schipfung
zweideutig wird, erst im Kommen Christi in diese Welt ihren eigent-
lichen Sinn erhilt. Entsprechend bestimmt sich die Haltung des
Christen zur Welt als Gehorsam gegen die natiirlichen Ordnungen im
Glauben an die gottliche Vorsehung; als Wachsamkeit, die sich der
Gefdhrlichkeit der Situation und des Sicherungsbediirfnisses der
Menschen vor iibermenschlichen Méachten jederzeit bewuBt bleibt; vor
allem aber als Hingabe an Christus in dem von ihm ausgehenden
Beruf zur Heiligung der Welt im Dienst an ihr. — Die gelegentlichen
Andeutungen iiber typische Situationen und Haltungen des der Welt
gewachsenen oder an ihr scheiternden Christen lassen von den wei-
tergeplanten Béndchen, die diese Situationen selbst eingehender dar-
stellen wollen, anregende Beitrige zu einer echten Laienmoral er-
warten. Hirschmann.

Kranz, H W, Die Gemeinschaftsunfihigen (Ein Beitrag zur
wissenschaftlichen und praktischen Losung des sog. »Asozialenpro-
blems«). 1. Teil: Madterialiibersicht und Problemstellung (Schriften-
reihe d. Inst. fiir Erb- u. Rassenpflege 2). 8° (80 S.), GieBen
1940, Christ. M 4.50. — Mit den Fragen, ob es auch asoziale Bevotlke-
rungsgruppen gibt, die eine wirtschaftliche Last und biologische
Gefahr fiir das Volksganze sind, ob es sich dabei um sporadische
Einzelfdlle oder geschlossene Bevolkerungsgruppen handelt und wie
solche von einer sozialen Erbprognose und Bevolkerungspolitik
zu behandeln seien, beschaftigt sich eine wachsende Literatur,
in der das vorliegende Bindchen durch die Fiille seines Beobach-
tungsmaterials besondere Beachtung verdient. Unter »Asozialen« wer-
den die Menschen verstanden, bei denen gemeinschaftswidrige Ten-
denzen, sei es krimineller, sei es nichtkrimineller Art merkmalsmaBig
gehduft auftreten. Untersucht wurden in Zusammenarbeit von Polizei-
meldedmtern, Biirgermeistereien, Wohlfahrts- und Jugendamtern,
staatl. Gesundheitsamt, Trinkerfiirsorge, Trinkerheilanstalten und
Vertrauenspersonen in einem BevoOlkerungsbezirk, der eine Stadt mit
40 000 Einwohnern und einen Landkreis von rund 100000 Menschen
umfagBt, alle im Lauf von 3—5 Jahren irgendwie asozial aufféllig
Gewordenen, soweit es moglich war, mit ihren Sippen (Elterngene-
ration der Probanden und ihrer Ehegatten, diese selbst und ihre Ge-
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schwister, ihre Nachkommen). Die Zahl der Ausgangspersonen be-
trug 198, die der Sippenmitglieder, die erfaBt wurden 4502. Festge-
stellt wurden berufliche Zusammensetzung und soziale Schichtung;
Verteilung in Stadt und Land; soziale Bewdhrung und Kriminalitdt;
Umwelt und Anlage (Illegitime, soziales Verhalten von ledigen Miit-
tern und deren Kindern); Partnerwahl und soziale Prognose; Her-
kunft und soziales Verhalten der Sippenangehoérigen aus den ver-
schiedenen Elternkombinationen; soziales Verhalten der Nachkom-
menschaft aus den verschiedenen Elternkombinationen; soziales Ver-
halten der Nachkommen aus Einkind- und Mehrkindehen (Kinder-
reichtum der Ehen); Fruchtbarkeit der Gemeinschaftsunfihigen
(Ledige nach sozialer Bewiahrung, Altersverteilung der Frauen bei
Geburt des letzten Kindes); wirtschaftliche Belastung durch Ge-
meinschaftsunfiahige; Gemeinschaftsunfihige und Erbkranke. Ein
abschlieBender Uberblick zeigt die rassenhygienische und bevolke-
rungspolitische Dringlichkeit des durch das Resultat der Arbeit ein-
drucksvoll beleuchteten Problems der »Asozialen« sowie die Unzu-
langlichkeit der bisherigen Gesetzgebung zu seiner Losung. Gefordert
werden Bestandesaufnahmen gemeinschaftsunfiahiger Sippen zur
Feststellung der Erbtauglichkeit, Berlicksichtigung dieser Aufnahmen
bei der Feststellung des Familienlastenausgleichs, sinnvolle und rest-
lose Eingliederung der Asozialen in den ArbeitsprozeB. Schematisie-
rende Losungen werden abgelehnt. Auch die Seelsorge. und Moral-
theologie wird durch solche Untersuchungen vor wichtige und
schwierige Fragen gestellt (Unterstiitzungen durch die Caritas; Fiir-
sorge; Eheberatung). Hirschmann.
Ceriani, Gr., Giustizia e Caritd nella citta di Dio (Pubblic. della
Fac. Teol. di Milano). 8° (109 S.) Venegono Inferiore 1941, »La Scuola
cattolicac. L T—. — Die behandelte Frage wird hier weniger in den
Einzellosungen als in der entscheidenden Grundldsung beleuchtet.
Dabei ist das von Quadragesimo anno aufgestellte Doppelprinzip der
Gerechtigkeit und Liebe nicht nur auf die 6konomische, sondern die
gesamte Gesellschaftsordnung angewandt. In unserer Ordnung wer-
den nun die natiirliche Gerechtigkeit und Liebe noch durch die ent-
sprechenden iibernatiirlichen eingegossenen Tugenden iiberhéht. Diese
iibernatiirliche Wirklichkeit entfaltet ihren ganzen Zauber in der
Wahrheit und Gnade des geistigen Christus, wie er aus den mensch-
lichen Gemeinschaften ersteht. Einer solchen Wirklichkeit ent-
spreche nicht die Gerechtigkeit, auch nicht die Gemeinschaftsge-
rechtigkeit, allein. Es miisse die Liebe Christi hinzutreten, die soziale
Gesinnung miisse zur sozialen Freundschaft werden. Doch trete an-
derseits diese Liebe nicht fremden Rechten, etwa den Rechten der
Gemeinschaft entgegen, die wahre Liebe fordert die Gerechtigkeit.
Hier legt C. die Philosophie von Krieg und Friede vor. Dabei wirkd
Carl Schmitt zuriickgewiesen. (In Italien ist weniger bekannt, daB
C. Schmitt manche seiner iiberspitzten AuBlerungen spéater méBigte
oder zuriickzog.) Um zu zeigen, daB obige Lehren nicht bloB ideale
sind, weist C. auf die soziologischen Leistungen der Kirche in der
Sklaven-, Frauen- und Kinderbefreiung, in den Zeiten der Volker-
wanderung, in der wissenschaftlichen, kiinstlerischen und sozialen
Kultur des Mittelalters hin. Im Gegensatz dazu habe sich der spétere
Individualismus durch die endliche Vernichtung der Personwiirde
selbst gerdcht. Nach der Erstarrung dieses Laizismus miisse die Neue
Ordnung wieder aus dem Katholizismus emporblithen, der freilich
nicht nur lehrhaft bleiben diirfe, sondern Tat, Heiligkeit werden
miisse. C. begriiBt die Ansitze dazu in den kirchlichen Bewegungen
der Gegenwart. Gemmel.
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Bubéan, J, Intima ratio dominii privati. gr. 8 (20 S.) PreBburg
1941, Theol. cath. slovaca. — In gedrangter Form bietet B. die Frucht
eindringender spekulatviver Arbeit, die man ein Beispiel fiir schola-
stische Durchdringung einer soziologischen Frage nennen kann. Der
bisherige Hauptbeweis fiir das Naturrecht des Privateigentums stiizt
sich auf dessen Notwendigkeit fiir den Menschen zur Erreichung
seiner Ziele. Dabei wird diese Notwendigkeit erhirtet durch den Hin-
weis, die Aufhebung des Privateigentums miisse alle Ruhe und Ord-
nung zerstoren. Nun mag diese Beweistilhrung nicht immer der Ge-
fahr der Technisierung einer wichtigen Menschheitsfrage entgangen
sein. Die Frage konnte sich erheben: Wird vielleicht einmal eine
bessere soziologische Technik jene Mittel fiir die Ziele besser erstellen
und so das Privateigentum iiberfliissig machen? B. hilt darum die
hergebrachten Beweise fiir zu »duBerlich«. Statt dessen will er das
Privateigentumsrecht im inneren, naturhaften Streben des Menschen
verankern. Des Menschen tiefstes Streben ist sein Wertdrang, die
Liebe. Die Liebe ist nun eine einigende Kraft, die erst im Besitze
des Wertes ruht. Darum ist, wie die Liebe, ihre Erfiillung, der Besitz
naturhaft und unausrottbar. Da nun der legitime Besitz Privateigen-
tum genannt wird, definiert B. letzteres als amor legitime adimpletus.
Diese Definition enthalt zugleich kurz seinen Beweis fiir das Natur-
hafte des Privateigentums. Entsprechend seiner psychologischen Me-
thode verfolgt der Verf. den Menschendrang nach Besitz bis in seine
letzte Erfiillung, den ewigen Gottesbesitz, wobei er fiir das Wesen
der Endgliickseligkeit die Ansicht des Scotus, die mehr dem Willen
und der Liebe Rechnung trage, bevorzugt. — Man wird mit dem Verf.
im Privateigentum einen amor legitime adimpletus sehen diirfen. Da
auch der Diebstahl amor adimpletus ist, liegt offenbar auf dem sle-
gitime« der Schwerpunkt der Definiton. Hier erkennen wir sofort den
Grund, warum die fritheren Beweise hauptsidchlich darzutun suchten,
dafl die Privateigentumsordnung allein, nicht aber die sozialistische
Gesellschaftsverfassung die auch von ihnen vorausgesetzte Besitzsehn-
sucht des Menschen auf gerechte, d. h. der naturhaften Sozialordnung
entsprechende Weise erfiillen kann. Auch der Verf. beschiftigt sich
mit dieser Legitimitdtsfrage. Dabei macht er sich den Einwand, ob
nicht die Privateigentumsordnung durch Zusammenballung der
Giiter in wenigen Hinden viele von ihrer Sehnsuchtserfiillung aus-
schlieBen miisse. Nach ihm liegt die Losung darin, dafl dem Staat die
Aufgabe der Regelung der Besitzverteilung zuzuweisen sei. Der Ge-
danke liegt ihm natiirlich ferne, der Staat kénne diese Regelung auf
alter sozialistischer Grundlage vornehmen. Doch geht er auf diese
Schwierigkeit nicht ndher ein. Vielleicht tut er dies ausreichend —
was hier nicht beurteilt werden kann — in seiner gréBeren slowaki-
schen Schrift: Najhlbsi korefi vlastnenia, Tyrnau 1942. — In dieser
Frage der Staatsbeteiligung zeigt sich, daB man im Privateigentums-
beweis nicht vo6llig von der »#duBerenc, technischen Frage der Ver-
wirklichungsmoglichkeit einer Sozialordnung absehen kann. Man wird
z. B. darauf hinweisen miissen, daB eine Vollsozialisierung jede Be-
rufswahlfreiheit aufhebe und so das Innerste des Menschen verge-
waltige. So bleiben die traditionellen Privateigentumsbeweise, wie
sie Leo XIII. aus dem hl. Thomas schopft, weiter unentbehrlich.
Doch werden sie erst recht wirkungsvoll, wenn sie stets mit dem Blick
auf das innerste Streben des Menschenherzens verbunden bleiben.
Hierauf legt der Verf. mit Recht so groBen Wert. — Man wird also B.s
kurzen und treffenden Ausdruck fiir das Privateigentum: amor legitime
adimpletus gutheiBen koénnen, falls man dabei die hergebrachten Be-
weise fiir die ausschlieBliche Legitimitit der Privateigentumsordnung
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voraussetzt und einbezieht. Es handelt sich demnach nicht um einen
selbstanaigen, unabhéngigen Beweis. Dem Verf. geblihrt das Verdienst,
den scholastischen Frivateigentumsgeaanken in seiner psychologi-
schen, phidnomenologischen Grundiage vertieft zu haben.

Gemmel.
- L ] -

Kurtscheid, B, O. F. M., Historia iuris canonici. Historia in-
stitutorum. Vol. I. Ab Ecclesiae fundatione usque ad Gratianum. 8°
(XVI u. 348 S.) Rom (Piazza Ponte 5. Angelo) 1941, Agenzia del Libro
cattolico. L. 36.—; geb. L 50.—. — Die romischen Weisungen, daf3 der
Geschichte der kirchlichen Rechtseinrichtungen im Unterricht er-
hohte Bedeutung beizumessen sei, zeicigten bereits in Einzelarbeiten
und in Gesamtdarstellungen ihre Friichte. Ihnen ist die groBange-
legte Kirchenrechtsgeschichte von K. und Wilches beizuzdhlen. In
obiger Darstellung wird die Arbeit von Wilches iiber die Kirchen-
rechtsquellen vorausgesetzt. Dafiir wird zu Beginn die geschichtliche
Entwicklung des kirchlichen Verfassungsrechtes fiir die angegebene
Periode geboten. Dieser Teil geht von selbst iber in die
Schilderung des kirchlichen Personenrechts. Die nur mehr der Ge-
schichte angehoérenden wie die heutigen Einrichtungen des kirch-
lichen Personenrechts, einschlieBlich des Zolibats und des Ordens-
wesens, werden in ihrer Entwicklung vorgefiihrt. Die Geschichte des
kirchlichen Sachenrechts beriicksichtigt die Ehe, das Bufisakrament,
das duBere geistliche oder weltliche Strafrecht der Kirche und deren
Besitzrecht. Dabei werden die Rechtseinrichtungen getrennt fiir jeden
der drei Zeitraume des ersten christlichen Jahrtausends behandelt,
den vorkonstantinischen, byzantinischen und germanischen. — Da der
Verf. ein Schulbuch schreiben wollte, wiahlte er mit Recht die positive
Methode. Selten wird ausdriicklich auf Kontroversen hingewiesen,
die aber nach Ausweis des Textes beriicksichtigt und oft weitergefithrt
sind. Ein Beispiel fiir diese Methode ist der Abschnitt iiber die Eigen-
kirche. Hier werden die wichtigsten bisherigen Forschungsergebnisse
einem einheitlichen Zeitbhild eingezeichnet, wobei nur die Literatur-
angabe die verschiedenen Auffassungen hervortreten 1a3t. Ahnliches
gilt fiir die wichtigen Ausfiihrungen iiber das kirchliche BuBverfahren,
Es werden die schwierigen Fragen bis in die Deutung der wichtigsten
Texte zuriickverfolgt. Auch wird auf die Hauptquelle der Meinungs-
verschiedenheiten hingewiesen: die anfdnglich enge Verbindung des
duBeren und inneren kirchlichen Forums. Freilich diirfte Galtier
einige Texte anders werten. Die Vermutung K.s, auch fiir geheime
Siinden sei die offentliche BuBe auferlegt worden, ist wohl nicht leicht
mit der Stelle bei Origines (Kirch, Enchiridion n. 248) zu vereinbaren.
— Da der Verf. um Hinweise bittet, sei hier vermerkt, daB G. Kriiger
irrtiimlich den Vertretern der Meinung beigesellt wird, die vorkon-
stantinische Kirche hétte kein Besitzrecht genossen (91). S. 74 konnte
auf K. Heussi. Der Ursprung des Monchtums, Tiibingen 1936, ver-
wiesen werden. — Mochte es den Verfassern beschieden sein, ihren
groflen Plan zu verwirklichen. Gemmel.

Higerstrom, A, Der rémische Obligationsbegriff im Lichte der
allgemeinen romischen Rechtsanschauung. 2. Band: Uber die
Verbalobligation (Skrifter utgivna av K. Humanistiska Vetenskaps-
Samfundet i Uppsala 35). gr. 8° (XII u. 504 S.) Uppsala 1941, Almqvist
u. Wiksell. Kr 30—, — Seitdem Thomasius und Kant das Recht-
liche vom Sittlichen und Religidsen getrennt hatten, ging auch die
Rechtsgeschichte groBenteils an der urspriinglichen engsten Ver-
flochtenheit des Rechtlichen unld Sakralen voriiber und verurteilte
sich damit selbst in manchem zur Unfruchtbarkeit. Es ist ein Haupt-
verdienst H., daB er die Methode der vergleichenden Rechts- und
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Religionsgeschichte in ihrer ganzen Bedeutsamkeit herausstellte. Er
wandte sie vorab an auf das dlteste romische Recht unter Heran-
ziehung des rechtlichen und religisen Brauchtums bei den Primi-
tiven und vielen Kulturvélkern. Im vorliegenden Band geht er u. a.
den Beziehungen zwischen den zuerst von den Pontifices gepragten
rémischen Rechtsformeln zu den sakralen Formeln nach. Er spricht
folgerichtig von dem »Ritus« der altrémischen Rechtsvorgénge, der
an der Strenge, Wirkung und Dauer des religifsen Ritus teilgenom-
men habe. Wenn H. viel Widerspruch geweckt hat, hat dies seine
Ursache weniger in der an sich anerkennenswerten Methode als in
seiner Eigenart, das Religitse unterschiedslos, ob bei den Primitiven
oder bei den Romern, als Magie, Mystik, Aberglaube — fiir ihn un-
gefdhr gleichbedeutende Ausdriicke — zu kennzeichnen. Er ist hierin,
wie Sommer mit Recht hervorhebt, nicht zu den neuen Ergebnissen
der Schule A. Langs und Wilhelm Schmidts vorgedrungen und
blieb so ein Opfer der dlteren naturalistischen Ethnologie. Doch hebt
dieser schwere Mangel den Wert der methodischen Einstellung H.s
und des reichen von ihm beigebrachten Materials nicht auf. Es sei
beispielsweise auf folgende in obigem Bande behandelte Rechts-
begriffe hingewiesen: ius, iustum, culpa, spondere, promittere, legare,
pactum, conventio. Bei der Darstellung des Erbrechts wird die recht-
liche Tragweite der domus zutreffend geschildert. (Diese Ausfiihrun-
gen sind etwa auch fiir das Verstandnis des altchristlichen Ausdrucks
domus ecclesiae romanae bedeutungsvoll.) Auch wird die Geschichte
der Ausdriicke familia, pecunia verfolgt. In diesem Zusammenhang er-
fahrt auch der neue Gaiusfund iiber das altrémische consortium eine
neuartige Beleuchtung und Deutung. H. hat freilich dabei Wieackers
Forschungen (vgl. Schol 13 [1938] 154) nicht mehr beniitzen konnen,
Der Schwerpunkt der Ausfiihrungen ruht im Begriff der obligatio,
damit auch in der Deutung von ligare und solvere. Auch hier wird
auf religidse Analogien verwiesen. (Von hier aus konnte neues Licht
fallen auf die Herleitung des Wortes religio von religare.) H. hat
auch viel zur Interpolationenforschung beigesteuert. Dieser ganze
reiche Inhalt wird durch ein sorgfiltiges Personen-, Stellen-, Wort-
und Sachverzeichnis erschlossen, das auch den 1. Bd. und das Werk
»Das magistratische Jus« beriicksichtigt. Die Herausgabe des 2. Bd. ist
nach dem Hinscheiden des Verf. V. Lundstedt nebst einigen Mit-
arbeitern zu verdanken. Gemmel.

Wenger, L, Zwei lateinische Papyri zum romischen Eherechie
(Sitzungsber. der philos.-hist. Klasse der Akad. der Wiss. in Wien,
219,1). gr. 8° (40 S.) Wien 1941, Holder-Pichler-Tempsky. M 2,50. — Im
ersten Papyrus, einer teilweise erhaltenen Doppeltafel mit 7 Zeugen-
siegeln, gibt ein Vater filiam suam virginem zur Ehe. Wegen
mancher Einzelheiten ist dieser Papyrus von etwa 100 n. Chr, lehr-
reich fiir das Verstindnis der Testationsform Apc 5 und der Bestéti-
gung der viterlichen Gewalt bei der Eheschliefung 1 Kor 7. Die ge-
setzlich vorgeschriebene und nach dem Zeugnis des hl. Augustinus
auch beim christlichen EheabschluB iibernomene Formel liber orum
brocreandorum causa sowie die in unserem Papyrus beige-
fligte Bestimmung, die Tochter solle als hera dem Haushalt vor-
stehen, muBten diese Ehe auf das deutlichste vom Konkubinat unter-
scheiden. Fiir die Auffassung von der Kindererzeugung als erstem
Ehezweck diirfte obige Rechtsformel nicht ohne Belang gewesen
sein. Im zweiten, etwas spiter anzusetzenden Papyrus handelt es sich
um einen Mitgiftvertrag bei schon bestehender Ehe. Beide Papyri
sind auch fiir manche Echtheitsfragen im Corpus iuris ecivilis von
Bedeutung. Auch diese Schrift W.s ist wertvoll nicht nur fiir die
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rémische, sondern auch fiir die kirchliche Rechtsgeschichte.
Gemmel.
Melicher, Th, Die germanischen Formen der EheschlieBung im
westgotisch-spanischen Recht. gr.8° (157 S.) Wien 1940, Gerold. M 10.—.
— In Erginzung der klassischen Arbeiten von Friedberg und Sohm,
sowie in Auseinandersetzung mit Freisen und v. Hormann arbeitet der
Verf. den germanischen Anteil heraus, der die Entwicklung des Rechtes
der EheschlieBung in Spanien mitbestimmt hat. Die monographische
Beschrankung auf Spanien erscheint um so eher gerechtfertigt, als
die Westgoten als erstes der germanischen Voélker am Mittelmeer
staatlich organisiert waren; zudem flieBen hier auch die frithen Quellen
verhaltnisméBig reich. — An den beiden Formen des Frauenraubes
und Frauenkaufes (denen sich ein Exkurs iber Friedelschaft oder
Barraganie, d. i. dauernde ehedhnliche Geschlechtsverbindung mit
einer freigeborenen Volksgenossin, anschlieBt) wird jeweils die Ent-
wicklung geschildert. Wahrend bis ins hohe Mittelalter das von der.
westgotischen Rechtsauffassung stark ausgeprigte Fuero Real Geltung
hatte, in dem der romisch-rechtliche Einflug nur modifizierend ein-
griff, bestimmte seit den Siete Partidas Alfons des Weisen (1252—1284)
rémisches und vor allem kanonisches Recht durchaus die Entwick-
lung. Diese Linie z. B. des Frauenkaufes fithrt von reiner Kaufehe
iiber Muntkauf zur Konsensehe mit ihren Bestandteilen der Werbung,
Verlobung und Trauung, zu denen verhiltnismaBig spat (unter Ervig,
gest. 687) die kirchliche Einsegnung trat. Sie wird vom Verf. gut her-
ausgearbeitet und in der spanischen Zeit weiterverfolgt, wobei fiir die
erste Zeit der Reconquista der germanische Charakter dieser Bestand-
teile starker hervortritt, wahrend der eben zugelassene kirchliche
EinfluB wieder zuriicktritt. Spater aber wurde das weltliche vom
kirchlichen EheschlieBungsrecht iiberhaupt ersetzt. — Die Darstellung
geht knapp und sachlich, die Quellen erschopfend, voran. Dadurch
gewinnt sie den Charakter griindlicher und sichernder Arbeit, die
mancher These der Rechtsentwicklung der EheschlieBung vollgiiltige
Tatsachenunterlagen verschafft. Man ware dem Verf. dankbar gewesen,
wenn er die Ergebnisse seiner Forschung jeweils nach grofBeren Ab-
schnitten zusammengefaBt hitte. Die Menge des Stoffes, jetzt nur
analytisch geordnet, hitte dann dazu dienen konnen, mit wenigen
kraftvollen Linien das Bild der Entwicklung einprigsam zu entwerfen.
Wolter.
Bobak, J, De caelibatu ecclesiastico deque impedimento ordinis
sacri apud Orientales et praesertim apud Ruthenos (Urbaniana 2,3).
8 (167 S.) Rom (Piazza Ponte S. Angelo 28) 1941, Agenzia del Libro
cattolico. — Arbeiten wie diese sind ein wertvoller Beitrag zur Kodi-
fikation des orientalischen Kirchenrechts. B. sucht das Verstdndnis
durch Schilderung des geschichtlichen Werdeganges Zzu erleichtern.
Fast die Hilfte der Schrift legt die allgemeine Entwicklung des Zoli-
bats bis zur Trullanischen Synode dar. Dabei wird die Deutung von
Mt 19,11 f. auf die Jungfrdulichkeit als die einmiitige Auffassung
der Exegeten bezeichnet. B. scheint demnach z. B. der Anschauung
Ketters keine besondere Bedeutung beizumessen. Die zweite Hélfte
gilt der Geschichte des Zolibats speziell bei den Ruthenen in den
verschiedenen Léndern, besonders auch in Amerika. Hier wird zu-
dem die Frage der Ungiiltigkeit der Ehe nach der Weihe erortert.
Wihrend Scharnagl in der Synode von Zamo3¢ die Ungiiltigkeit der
Priesterehe nach der Weihe fiir alle Ruthenen ausgesprochen findet,
ist nach B. nur von der Unerlaubtheit die Rede. Auch gelte diese
Synode nicht fiir alle Ruthenen. Dieses eine Beispiel beleuchtet die
Schwierigkeiten, die der Kodifikation aus der Zersplitterung der
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Rechtslage erwachsen. Das Hauptverdienst der griindlichen Arbeit,
die unter Mithilfe des Kard. Tlisserant entstand, ist die taktvolle Art,
mit der ein Kenner der Lage der weiteren Entwicklung zu dienen
sucht. Gegeniiber der Latinisierungsfurcht miisse die Unberiihrtheit
des Ritus Ausgangspunkt sein. Auf dieser Grundlage solle der Zoli-
bat mehr auf aszetischem als auf autoritativem Wege erstrebt werden.
Gemmel

Eck, O, Urgemeinde und Imperium. Ein Beitrag zur Frage nach
der Stellung des Urchristentums zum Staat (Beitr. z. Forder. christl.
Theol. Reihe 1. 42,3). gr. 8" (136 S.) Giiterslon 1940, Bertelsmann.
M 3—. — Die vorliegende Kieler Dissertation will durch Riickgang
auf das NT einen Beitrag zum Problem Kirche und Staat liefern. An
den bisherigen Untersuchungen dieser Art — soweit ich sehe, kennt
E. von katholischen Autoren nur zwei Arbeiten von K. Pieper — be-
méngelt E. ein dopppeltes: Einmal habe man die alttestamentlich-
Jjudische Tradition iibersehen, die hinter der urchristlichen Stellung-
nahme steht. Sodann habe man die Frage nicht ausdriicklich genug
innerhalb des Ganzen der neutestamentlichen Verkiindigung behan-
delt. In beiden Richtungen will er einen neuen VorstoB wagen, und
so erweisen, daB die Stellung des Urchristentums zum Staat in der
Gestalt des Imperium Romanum nicht etwa nur eine einmalige,
historisch-psychologisch bedingte Augenblickslésung war, sondern
fir immer verpflichtend ist. — Die mit sympathischem Ernst und
wohltuender Klarheit geschriebene Untersuchung gliedert sich in
4 Teile. Zunichst wird das Problem »Urchristentum und Staat¢< und
seine Entstehung gezeigt: Einerseits scheint »das mit Christus auf
die Menschheit zukommende Reich Gottes... alle Staatlichkeit dieser
Welt fiir die Christen auszuloschen« (15); der Christ ist hier nur
Fremdling, sein Biirgerrecht ist anderswo. Andererseits tritt der Staat
mit seinen Forderungen auch an die Christen heran: sie bleiben
Biirger dieses Reiches. Wie soil sich der Christ diesem doppelten
Anspruch gegeniiber verhalten? Darauf gibt der 2. Teil Antwort durch
Aufweis des antinomischen Charakters der urchristlichen Stellung-
nahme zum Staat: einerseits wird der Staat, wird das Imperium
Romanum als das von Gott gewollte Ordnungsorgan in diesem Aon
gesehen, dem man um Gottes willen Gehorsam schuldet; dieser
Aspekt wird von E. mit allem nur wiinschenswerten Nachdruck sicht-
bar gemacht. Andererseits wei der Christ auch, daB der Staat nur
eine zwischenzeitliche, d. h. bis zur eschatologischen Vollendung giil-
tige Funktion hat. Ja, noch mehr: er wei, daB der Staat der End-
zeit das Gericht Gottes herausfordern wird. Diese Stellung zum Staat
als dem von Gott gesetzten Organ zur Ordnung und zur Wahrung
des Rechtes ist aber, wie der 3. Teil nachweist, kein absolut neuer
Gedanke, sondern er ist von den Propheten iiber das Spatjudentum
hin iibernommen worden. In dieser Tradition findet sich keimhaft
auch schon die Antwort auf die letze Frage: Wie kann das Christen-
tum dem Staat die Funktion, Diener des Gotteswillens zu sein, zu-
schreiben, wo er doch als heidnischer Staat auBerhalb der Offen-
barung Gottes zu stehen scheint? Von woher weiB er denn um das,
was Gottes Wille ist, den er doch vertritt? E. antwortet: Der Staat ist
im »Gesetz¢« begriindet und das »Gesetz« vertretende Ordnung. Das
»Gesetz« gilt aber fir alle Menschen, ist universal. Somit griindet
letztlich die Stellung des Urchristentums zum Staat in seiner Stellung
zum Gesetz; das Problem »Urchristentum und Staat« ist ein Sonder-
fall des Problems »Evangelium und Gesetz«. Was also von der Stellung
zum Gesetz gilt, ist analog auch von der Stellung zum Staat zu sagen.
— Der Verf. sagt zu Eingang, daB er sich als eine Frucht der Studie
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den erneuten Aufweis der SchriftgemifBheit der reformatorischen
Lehre vom usus politicus legis verspreche (12). Aber mir scheint, daB
dies nicht so sehr die Frucht als die weitgehende Voraussetzung ist:
Sie bestimmt seine ganze Auffassung vom Ursprung und Wesen und
von der Funktion des Staates und des Gesetzes: Seine im Naturrecht
liegenden Wurzeln werden gar nicht aufgewiesen. Was iiber die escha-
tologische Sicht des Staates gesagt wird, befriedigt nicht, ebensowenig
die Riickfiihrung des ganzen Problems auf die Spannung Gesetz-
Evangelium. Dafiir ist der dabei zugrundegelegte Begriff von Gesetz
zu unbestimmt und zu vieldeutig. Absr diese Ausstellungen sollen
nicht bestreiten, daB die Untersuchung viel Anregendes und tief
Durchdachtes zu einem iiberaus schwierigen Thema enthilt. — Eine
Kleinigkeit: S. 50 lies Divinisationen statt Divinationen. Bacht.

Hoberg, H, Die Gemeinschaft der Bekenntnisse in kirchlichen
Dingen. Rechtszustdnde im Flirstentum Osnabriick vom Westfélischen
Frieden bis zum Anfang des 19. Jahrhunderts. 8° (XVI u. 168 S.)
Osnabriick 1939, Obermeyer. M 3.20. — In einer Zeit, in der durch
Umsiedlungen und Binnenwanderung im grofdeutschen Raum die
verschiedenen christlichen Bekenntnisse wieder gewaltig durcheinan-
dergeschiittelt werden, bekommt diese rechtsgeschichtliche Unter-
suchung einen eigenen Wert: sie will uns zeigen, was es alles auf dem
Gebiet der communicatio in sacris in unserer Heimat schon gegeben hat,
was da alles mit leidlich gutem Gewissen getan oder doch geduldet
worden ist. H. beschrinkt seine Untersuchung auf ein Gebiet, das
geitlich und rdumlich gut zu tibersehen, fiir die Fragestellung be-
sonders ergiebig und fiir ihn selbst vor allem heimatgeschichtlich be-
stimmt und anregend ist: die gut 250 Jahre nach dem westfélischen
Frieden in der Didzese Osnabriick, deren Bevolkerung wie in wenigen
Liandern des alten deutschen Reiches bekenntnism#Big gemischt war.
Als Hauptergebnis stellt er voran, daf ansehnliche Reste der ur-
spriinglichen kirchlichen Einheit unseres Volkes sich weit liber
das Zeitalter der Glaubenswirren hinaus erhalten haben. Das zu un-
tersuchen nach Umfang und Griinden, systematisch und weithin auf
Grund erster, zum groBen Teil ungedruckter Quellen, ist der Inhalt
der Arbeit. — In der Einleitung werden der ortliche und zeitliche
Raum naher bestimmt und beschrieben: Konfessionelle Zusammen-
setzung, staatskirchenrechtliche Grundlagen, machtpolitische Besitz-
verhiltnisse. Vieler, ja der meisten im Buch angefiihrten kirchen-
rechtlichen Sonderbarkeiten Quelle, Erklirung und zugleich Inbegriff
war die vom westfilischen Frieden fiir den Osnabriicker Bischofs-
stuhl festgelegte — vom Papst natiirlich verworfene — successio
alternativa, d. h. abwechselnde Besetzung mit einem katholi-
schen und protestantischen Inhaber — so bis 1803. DaB sich dieses
Beispiel iiberall im kirchlichen Leben der Ditzese auswirkte, ist nicht
zu verwundern. Das wird aufgewiesen in vier ungleichen Teilen des
Buches an der Pfarre, den kirchlichen Korperschaften (Kapiteln),
der Verleihung der Kirchendmter und der archidiakonalen Gerichts-
barkeit. Den weitaus gréften Teil der Abhandlung bildet die Dar-
stellung der pfarrlichen Verhiltnisse: Amtshandlungen (Pfarrzwang,
dazu Taufpatenschaft), Gottesdienst, Lasten (Stolgebiihren, Bau-
lasten ...), Vermdgen. Einige besonders kemerkenswerte Feststellun-
gen seien hervorgehoben: da waren nicht wenige konfesionell ge-
mischte Pfarreien mit nur einem Pfarrer und Pfarrzwang, so daR der
Pfarrer ausschlieBlich befugt war in der Pfarrei zu taufen, zu trauen,
zu beerdigen. Andersgliubige hatten die Freiheit, dafiir zu eigenen
Geistlichen auBerhalb zu gehen. Merkwiirdig, daB die Protestanten
davon vielfach keinen Gebrauch machten; und noch merkwiirdiger,
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dafl durchweg die katholischen Pfarrer Griinde fanden, trotz des
Verbotes der communicatio in sacris sie zu taufen, zu trauen und zu
beerdigen. Die vom Verf. angefilhrten und gut belegten Griinde
machen das gute Gewissen und besonders den guten Willen der
Handelnden glaubhaft. — Im Domkapitel waren von 25 Mitgliedern
3 Protestanten (ehelos, mit begrenzten Pflichten und Rechten), was
die sonderbarsten »Casus« erzeugte. — Es versteht sich von selbst, daB
die Wahl eines protestantischen Bischofs den katholischen Dom-
kapitularen nicht geringe Rechts- und Gewissensschwierigkeiten
machte. — Der Verf. legt die Ergebnisse seiner sorgfiltigen For-
schungen mit Ubersicht und vorsichtiger, niichterner Beurteilung dar.
Doch scheint es nicht unbillig, gerade heute ein zur Sache weiter-
gehendes Anliegen anzumelden: daB der Befund rechtsgeschichtlich
etwas mehr gedeutet und in groBere Zusammenhiinge hineingestellt
werde, daf das fiir die communicatio in sacris damals geltende ka-
nonische Recht etwas ausfiihrlicher dargestellt und durch die Aus-
einandersetzung damit mehr Dynamik in die Darstellung gebracht

werde. Keller.
* * *

Hilling, N, Kirchliches Rechtsbuch fiir Ordensfrauen. 8° (194
5.) Kevelaer 1940, Butzon u. Bercker. M 350 — Neben den verschie-
denen Darstellungen des Ordensrechtes, die seit dem Erscheinen des
CIC in deutscher Sprache verdffentlicht sind, z B. von Stadtmiiller,
Brandys, Schéfer, Schonsteiner, Jansen, van Acken, verdient diese
neue mit gutem Recht ihren Platz. Zun#chst tritt damit an die Stelle
vergriffener oder #lterer eine ganz neue, dem gegenwirtigen Stande
von Gesetzgebung, Rechtssetzung und Schrifttum angepaBte. Dann
ist das Biichlein von Hilling nicht eine umfangreiche Abhandlung,
die mehr fiir Fachkreise bestimmt ist, wie etwa die von Schénsteiner.
BEs ist vielmehr eine kurze, iibersichtlich gegliederte und gediegene
Darlegung der Bestimmungen des Ordensrechtes im AnschluB an den
CIC und will der Praxis dienen, d. h. Ordensfrauen und solchen, die
im geistlichen Amt mit ihnen zu tun haben. Eigenart und Vorzug des
Buches liegen in der Knappheit, Klarheit und Gediegenheit. Es ist -
geschrieben in der niichternen Sprache des erfahrenen Kirchen-
rechtslehrers, ohne aszetische oder katechetische Zutaten. Durchweg
kommt darin an erster Stelle der Gesetzgeber zu Wort mit seinen
Gesetzen, amtlichen Auslegungen und Entscheidungen, mehr als die
Kirchenrechtslehrer mit ihren Meinungen. Man kann wohl dariiber
streiten, ob nicht der Titel etwas zu viel verspricht — es ist doch
nur Ordensrecht —, ob nicht manche allein fiir ménnliche und
geistliche Ordensleute geltenden Bestimmungen besser ausgelassen
wéren (etwa 38 oben). Es wird von Kanonisten dariiber gestritten,
ob man kldsterliche Genossenschaften als sKorperschaften« bezeichnen
(25,58) und sie innerhalb des Kirchenrechtes als 6ffent-
lich-rechtliche — von welchen privat-rechtlichen denn? — abheben
kann. — Es kann nicht nur empfohlen, sondern muB allen, die es
angeht, angeraten werden, sich das niitzliche und ganz gut ausge-
stattete Blichlein zu sichern. Keller.

Hahn, J, Das Forum internum und seine Stellung im geltenden
Recht. 8" (VIIT u. 109) Wiirzburg 1941, Rita-Verlag. M 450. — Man
muB es begriien, daf H. den Gewissensbereich zum Gegenstand einer
kirchenrechtlichen Einzeldarstellung gewihlt hat. Erfreulich ist auch
seine Zielsetzung, damit die Einheit von Recht und Liebe in der
Kirche zu veranschaulichen. Er geht aus von einer Worterklarung
von forum. Dann handelt er in fiinf Kapiteln iiber Sendung und
Macht der Kirche, ihre Zustindigkeit im Gewissensbereich und den
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Umifang der ihr dort untergebenen Personen, die Unterscheidungen
der Leitungsgewalt der Kirche und die Reichweite ihrer Gewalten,
das Sachgebiet des Forum internum und endlich seine Behandlung.
Eine Zusammenfassung schliet das Ganze ab. Mit Flei und Findig-
keit sind die zum Thema gehoérigen Rechtsbestimmungen im AnschluB
an den CIC zusammengestellt. Thr kanonistischer Lehrgehalt wird
im AnschluB an das iibliche kirchenrechtliche Schrifttum, besonders
die Kommentare des CIC dargelegt und auf das Thema ausgerichtet.
Wenn der Verf. sich auch eigenwilliger und fortfiihrender spekulativer
Gedanken enthilt, so werden doch manche anregenden Beziehungen
sichtbar. — In manchem zwar hétte H. sich die Arbeit leichter und
fruchtreicher machen konnen. Der groBe Georges z. B. bietet eine
iibersichtliche Worterklarung von forum. Mit Nutzen wére Morsdorf,
Die Rechtssprache des CIC, benutzt worden. Nicht selten ist die
Sprache des Buches juridisch gesehen weniger genau, so daf auf den
ersten Blick stark klingende Behauptungen erst durch den Zusam-
menhang und die FuBnoten einigermafen erklirt werden. Etwa die
Ausfiihrungen iiber die Rechte der Schismatiker gegentiber der
Kirche (21 f.). Seltsam mutet es an, daB und wie von der Handlungs-
fahigkeit im Gewissensbereich gesprochen wird (19 ff). Auch der
Papst sei dort handlungsfahig (23). Gemeint ist wohl die Rechts-
unterworfenheit, personliche Zusténdigkeit oder Rechte und Pflich-
ten der Kirchenglieder im Gewissensbereich. — Einer der Grundge-
danken der Abhandlung ist, das forum internum sei zugunsten des
Individuums, das forum externum zugunsten der Gemeinschaft, 4,6,94
usw. Das kann recht verstanden werden. Aber das forum internum
dient doch unbestreitbar der inneren sittlichen »Gemeinschaft« der
Glaubigen mit Christus und untereinander, und es dient dem Aufbau
und Wachstum des Corpus Christi mysticum, und zwar unmittel -
bar. Sind das nicht hdhere und in etwa wirklichere Stufen der
kirchlichen »Gemeinschaft¢, denen gegeniiber die Rech tsgemein-
schaft nur &duBere Darstellung und Vermittlung ist? Keller.

Schiitte, A, Handbuch der deutschen Heiligen. Alphabetisches
Verzeichnis der deutschen Heiligen, Seligen, Ehrwiirdigen und Gott-
seligen. gr. 8° (358 S.) Koln 1941, Bachem. M 8.60. — Eine grofiere
Zahl deutscher Heiligenverzeichnisse sind in den letzten Jahren er-
schienen, Beweis eines weitverbreiteten Bediirfnisses, neben den wohl-
bekannten romanischen die wenig bekannten deutschen Heiligen
kennen zu lernen. Der Verf. hat sein eigenes Werk von 1923 unter Be-
nutzung der reichen, zu Anfang aufgefiihrten Literatur ergénzt und
zur Vollendung gefiihrt. Die schwierige Frage, welche Heilige als
deutsche zu bezeichnen seien, hat er im Vorwort gliicklich vom ge-
schichtlichen Standpunkt aus gelést und 148t zugleich durchblicken,
wie sehr ihre Zahl wachsen wiirde, wenn man sie vom rein viélkischen
Standpunkt aus beantworten wollte. Da auch solche Ausldnder auf-
gefiihrt werden, die nur einige Zeit in Deutschland gewirkt haben,
zeigt zwar eine erfreuliche Weite der Auffassung, geht aber doch
wohl iiber das hinaus, was man nach dem Titel erwartet. Die Be-
nutzung des franzdsischen Dictionnaire de spiritualité hitte noch
einige Namen mehr geliefert. Was man von dem Buch, nach dem
Zuwachs an geschichtlichem Wissen iiber die frommen Glieder des
eigenen Volkes, vor allem erwarten mochte, ist seine Benutzung fiir
die Namengebung der Tauflinge. Raitzv.Frentz,

Wyngaerden der sele. Eine aszetisch-mystische Schrift aus
dem- 15. Jahrhundert. Niederdeutsch von Johannes Veghe, Fra-
ter in Miinster. Zum erstenmal hrg. von H. Rademacher, M.
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S. C. 8 (XIV u. 542 S.) Hiltrup 1940, Missionshaus. M 15—. — Wie
Thomas von Aquin als ein sicherer Fiihrer in der scholastischen
Theologie, so gilt Thomas von Kempen, der hervorragendste Vertreter
der Devotio moderna, als sicherer Fiihrer in der mystischen Theologie.
Aber auch andere Schriften dieser Frommigkeitsrichtung zeichnen
sich durch die gleichen Vorziige aus. Das gilt in hervorragender Weise
von den Werken des Miinsterischen Fraterherrn Johannes Veghe.
Darum ist es zu begriien, daB jetzt auch sein groftes Werk aus einer
Berliner Handschrift mit philologischer Genauigkeit und einer gut
orientierenden Einleitung im Druck herausgegeben ist.. Das beigefiigte
mittelniederdeutsche Lexikon erleichtert das Einlesen und ist auch
fiir andere Schriften von Wert. Die vorliegende Schrift diirfte die
umfangreichste Arbeit der Devotic moderna, sein, zugleich ausge-
zeichnet durch alle, wiederholt hervorgehobene Vorziige der Sprache
und des Bilderreichtums der anderen Werke des Verfassers. Unter
Benutzung des hl. Bernhard, aber auch von Augustinus und Gregor,
wird unter Anlehnung an das Hohelied der »Weingarten der Seeleg,
der »Mariengarten« und der »Weingarten Christi Jesuc behandelt.
Nicht wenige Stellen gehéren zu den schonsten und ergreifendsten
AuBerungen der mittelalterlichen Herz-Jesu-Verehrung, die an mehr
als hundert Stellen genannt wird und zur vollkommenen Gottesver-
einigung und Christusvereinigung fiihrt. Richstaetter.

Wessely, Fr., Leben aus Gott fiir Gott. 2. Aufl. 8 (264 S)
Miinchen 1941, Kosel u. Pustet. M 2.80; geb. M 450. — Dieses Buch
will ein Wegweiser sein zum geistigen Reichtum, es will helfen, den
verborgenen Schatz in der Seele zu finden (9).Was das Buch in der
Einleitung verspricht, erfiillt es auch in reicher Weise. Der Verf, geht
aus von dem einfachen Gedanken, daB wir Gott dienen miissen und
zeigt, wie dieser Dienst sein besonderes Geprige erhédlt durch das
Wesen und die Eigenschaften des Dreieinigen Gottes und unser Kind-
schaftsverhéltnis zu ihm. Wir sind als Kinder aufgenommen in die
Gemeinschaft mit Gott dadurch, daB wir Gemeinschaft haben mit
seinem Sohne. So besteht denn der Dienst Gottes darin, dafl wir uns
dem Sohne Gottes méglichst gleichgestalten lassen. Ein besonderer
Vorzug des Buches ist es, daB es die Christusgemeinschaft nicht nur
von der ontischen Seite her beleuchtet, sondern vor allem auch als
aszetische Aufgabe erweist. Der Verf. zeigt an Hand der acht Selig-
keiten, der géttlichen Tugenden und einiger Gleichnisse des Herrn
in ganz ausgezeichneter Weise, was eigentlich Christusgemeinschaft
und christliches Leben ist. Selten findet man heute Biicher, die so
folgerichtig aus dem Glauben heraus die christliche Wertung und
Umwertung der Dinge vollziehen, wie dieses. Die theologische Aus-
drucksweise konnte hie und da noch etwas klarer und genauer sein,
z. B. in den Ausfiihrungen iiber iibernatiirliche Erkenntnis und heilig-
machende Gnade als »Vergeistigung der Seele« (153 f.) Im iibrigen
merkt man aber iiberall, daB das Denken und Werten des Verf. in
Gebet und Studium geschult ist an der Hl. Schrift, der Liturgie, den
Exerzietien und den groBen Mystikern. Wesseling.
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