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Eine religionsgeschichtliche und religions-
psychologische Untersuchung iiber das
Gebet.

Bereits ein GroBerer, Nathan Soderblom, hat sich zu
dem Aufsehen erregenden Werke von Heiler!) warm-
herzig, ja begeistert geduBlert (Stockholms Dagblad, 5. Mai
1918). Der anerkannte Meister der vergleichenden Reli-
gionsgeschichte steht nicht an, den Verf. in einem Atem-
zug mit Wellhausen, Usener und Hauck zu nennen und
seine Besprechung mit den Worten zu schlieBen: ,,Man
freut sich tiber einen neuen Namen, der mehr bedeutet
als gute Methode, als Gelehrsamkeit und Arbeitseifer,

nidmlich etwas von des Religionsforschers besonderer
Gnadengabe.*
In der Tat ist im »Gebet« Heilers eine derartige

Fiille sprachlichen, geschichtlichen, psychologischen Wissens
aufgespeichert, und nicht bloB aufgespeichert, sondern mit
tiberlegener Kraft und feinfithligster Intuition zu orga-
nischer Einheit gebracht, daB man von einem besonderen
religionsgeschichtlichen Charisma des Verf. reden kann.
Unter seinen Hinden wird das einfache, schlichte Phi-
nomen des Gebets zu einem einzigartigen Wunderspiegel
der Menschenseele. Alle ihre Affekte und Erlebnisse von
den eudidmonistischen Trieben des Primitiven bis zum
Unendlichkeitshunger des Mlystikers sind darin aufgefangen.
Alles Arme und Schwache, Derbe und Feine, Gewaltige
und Zarte, das je durch die Menschenbrust gegangen ist,
beim Pygmien und beim Propheten, bei Jesus und Paulus,
bei Luther und Muhamed, bei Buddha und Teresa, bei
Voltaire und Hindenburg, liBt der Verf. im Gebet er-
klingen und zu wundersamer Offenbarung gelangen. Sein
Werk fihrt uns in die heimlichste Seele der Menschen
aller Zeiten und Vélker hinein. Und darum ist nicht

1) Heiler, Friedrich, Das Gebet. Eine religionsgeschicht-
liche und religionspsychologische Untersuchung. Minchen, Ernst
Reinbardt, 1918 (XV, 476 S. gr. 8%). M. 16,50; geb. M. 18.
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bloB der Theologe, sondern auch der Psychologe und
Kulturhistoriker gleichmiBig daran interessiert.

Dem Verf. ist es darum zu tun, ,dem Leser einen
lebendigen Eindruck von dem bunten Formenreichtum
und der irrationalen Urgewalt des Gebets zu vermitteln®
(VII). Darum laft er alle anklingenden Fragen, wie die
nach der Beziehung des Gebets zum Zauberspruch oder
die einer kausalpsychologischen Erklirung der seelischen
Wirkungen des Gebets beiseite, um eine ,straffe Konzen-
tration auf die Darstellung der Haupttypen und des
Wesens des Gebetes® zu erzielen. An der Hand eines
iiberwiltigend reichen Materials und mit den Mitteln einer
in der Schule des bekannten Psychologen Aloys Fischer
erlernten eindringenden psychologischen Analyse glaubt
er neun Hauptformen des Gebets unterscheiden und
behandeln zu miissen: das naive Beten des primitiven
Menschen (28—132), die rituelle Gebetsformel (133-—139),
den Hymnus (140—171), das Gebet in der Religion der
hellenischen Vollkultur (172—181), Gebetsideale des
philosophischen Denkens (182—197), das Gebet in den
individuellen Frémmigkeiten der groBen religiosen Per-
sonlichkeiten (198-—338), das individuelle Gebet groBer
Minner (Dichter und Kiinstler) (339—347), das gottes-
dienstliche Gemeindegebet (348—399), das individuelle
Gebet als religiose Pflicht und gutes Werk in den Ge-
setzesreligionen (400—407). Auf Grund dieser Typen
stellt sich der phdnomenologischen Betrachtung das Wesen
des Gebetes heraus: ,,Das Gebet ist kein blofies Er-
habenheitsgefithl, keine blofe weihevolle Stimmung, kein
bloBes Niedersinken vor einem héchsten Wert; das Ge-
bet ist vielmehr ein wirklicher Umgang des Menschen
mit Gott, ein lebendiger Verkehr des endlichen Geistes
mit dem unendlichen** (416).

A. Das naive Beten des primitiven (d. i. des schrift-
losen 29) Menschen. H. untersucht zunichst dic Motive des
Gebetes. ,,Die Furcht ist das treibende, die Hoffnung das aus-

losende Motiv (32. 289). Dazu kommt der Wunsch nach Lebens-
steigerung (32); 4dulere, regelmalig wiederkehrende Anlisse wie

Sonnenaufgang usw. — ,,das Morgen- und Abendgebet jst nicht
etwa blofl im Christentum oder bei antiken Vélkern, wie den
98
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Agyptern, Griechen und Roémern ablich® (32) —, ferner das
altruistische Mitgefithl; die Dankbarkeit (33) und Anbetung (34).
,»Wenn wir den Herztonen dieser naiven Beter lauschen kbnnten,
so wirden wir dasseibe Erhebungsgefiih] entdecken, an dem die
Seele des Mystikers sich entziickt” (35). Die Form des Gebets
bestand in der vorhistorischen Zeit in den jetzt noch rudimentir
ublichen ,,reinen Naturlauten des Schnalzens, Pfeifens und Bril-
lens® (36), weiter im Heulen und Weinen (73). Das urspriing-
lich freie Gebet ist allmihlich zur stereotypen Gebetsformel er-
starrt (38). Anfinglich von knapper Kirze (39) artete es im
Lauf der Zeit zu ermudenden ,,Gebetsgesprichen aus (40). Der
Betende war urspriinglich wohl nicht ein einzelner, sondern
die Gemeinschaft, vertreten durch den Familienvater, Stammes-
biuptling usw. Das stellveriretende Gebet des Amtspriesters
ist janger (42). ,,Der Wechsel von Gebet und Responsorium,
von Beter und Gemeinde . . . ist schon eine Eigentimlichkeit des
primitiven Betens® (43). Eine Zwischenform zwischen dem
Einzelgebet und dem Kollektivgebet ist das Nacheinanderbeten
der einzelnen bei einem gemeinsamen kultischen AnlaB (45).
Relativ selten findet sich das gemeinsam gesprochene Gebet (44).
Das ebenfalls seltene individuelle Gebet geschieht bei nord-
amerikanischen Indianerstimmen in der Einsamkeit. Die Omaha-
Jinglinge pflegen bei Beginn der Mannbarkeit eine Art ,,geist-
licher Exerzitien® (44). Der Inhalt des Gebetes besteht in
Anruf, Klage, Bitte und zwar in eudimonistischem Interesse;
ferner in Furbitte, Opferspruch und Gelibde, sowie in besonderen
wMitteln der Uberredung® (46 f.). Das eudimonistische Inter-
esse haben die Primitiven mit den grofen antiken Religionen
gemeinsam. ,,Es zeigt sich, dab hier die Religion nicht inner-
lich, sondern nur &duflerlich, nicht nach der Tiefe, sondern nur
nach der Breite entwickelt worden ist* (56; vgl. 144). Das
Gebet ist die Wurzel des Opfers und zweifellos alter als dieses
(59)- Das Opfermahl ist eine Variante der bloben Opferdar-
bringung (62). Das Gelabde ist jinger als das schlichte Opfer-
gebet (65). Zu den Mitteln der Uberredunz gehdrt auch die
Selbstanklage und Selbstverdemitigung, die sich bei manchen
primitiven Stimmen zu einem detaillierten Sindenbekenntnis
ausweiten, Sie sind nur Mittel zum Zweck (74). Auch die
Aussprache der Abhingigkeit und Zuversicht ist ,,im Grund nur
ein Teil des Biugebets* (80). Zum Unterschied vom Bittgebet
ist das Dankgebet von Anfang an mit einem Opfer verbunden
(82). — Die Gebetshaltung ist fiir gewohnlich die stehende
(8s5), nichst ihr treffen wir die kniende, die hockende, ferner die
Prosternation, das Verbeugen des Oberkérpers oder Hauptes,
die Ganzdrehung und das Hupfen (86). Unter den mannigtaltigen
- Hindehaltungen erscheint das Erheben oder Ausbreiten der
Hinde als die urspriinglichste. Sehr hiufig wird das Gebet mit
Hindeklatschen eréffnet (87). Uralt ist das Klopfen an die Brust
(88). Das Handefalten, zum ersten Mal bei den Indern, Tibeta-
nern und Japanern dblich, war aligermanischer Gebetsgestus.
Das Ineinanderlegen der Hinde und Verschlingen der Finger
findet sich adf den sumerischen Gudrastatuen (88). Eine be-
deutsame Rolle im Gebetsgestus spielt die Entblofung (89).
Simutliche Gebetsgebirden gehen auf profane Gesten und Ver-
kehrsformen zuriick und teilen mit diesen den symbolischen bzw.
magischen Charakter (93). — Die im primitiven Gebet ange-
rufenen hoheren Wesen sind entweder Naturgeister (in Tieren,
Werkzeugen, Gotterbildern oder im Seelenstoff) oder Titigkeits-
gotter (Blatterngott etc.) — letztere Sondergdtter beruhen auf
dem ,den indogermanischen Volkern eigentimlichen Sinn fur
das Abstrakte* (98) —, ferner die Ahnengeister und zumal die
whohen Gotter™, Die ,hohen Gétter” sind Schopfer und Ge-
setzgeber, ja bei den meisten Stimmen auch Schicksalsgott (104).
Ihr bevorzugter Name ist Vater (105. 125). ,,Wenn wir niher
zuhorchen, so klingt uns dieses ,,Vater” und ,unser Vater* wie
ein Priludium des christlichen Glaubens aus ferner Urzeit®.
Der Primitive wendet sich nur in individuellen, wichtigen An-
liegen an sie (107). Vielfach haben sie deistischen Charakter
(108). ,,Es fehlt nicht an Zeugnissen dafir, daB der Gebets-
verkehr mit dem Schépfergoit in den vergangenen Zeiten reicher
und lebendiger war wie in der Gegenwart® (110). Die erst-
mals von Andrew Lang, spiter auch von Schmidt und Séder-
blom vertretene Ansicht, die urspringliche Gottheit der Primi-
tiven sei der nie durch blutige Bittopfer, sondern nur durch un-
blutige Dankopfer, zumal durch die Primitialopfer, zu feiernde
(vgl. 106. 82) Vatergott gewesen, belegt Heiler durch ein tiber-
wiltigendes Quellenmaterial. — ,,Die Anrufung niederer Geister
als Mittler und Fiirsprecher bei hoheren Gottheiten oder
beim hochsten Gout ist zweifellos eine sekundire Erscheinung'

(1r1). ,,Es ist bedeutsam, dall der Gedanke der intercessio
sanctorum schon bei den schriftlosen Stimmen Australiens, Afrikas
Austronesiens wie bei den iltesten Kulturvélkern sich findet*
(112). ,,Schon schriftlose Vélker wie die Cora-Indianer rezitieren
Litaneien bei ihren religiésen Festen® (112). ,,Das Gebet an
die verstorbenen Eltern und Grofeltern wuchs zweifellos aus
der Totenklage heraus® (114). Das Wesensmerkmal der
angebeteten Gottheiten liegt nicht in deren Geistnatur, sondern
in ihrer Krafifulle (115f). Die Kraft, die Machi, das numen
ist aber in der primitiven Vorstellung von einem Personlichen
getragen. ,,Erst die Verbindung der Mana-Vorstellung mit dem
personifizierenden Animismus schafft die Voraussetzung zum
Geber* (116). Der Glaube an die Prisenz Gottes ist dem
Primitiven eingeboren. Sein Gott ist stets an ein sichtbares
Objekt, an einen sinnlich wahrnehmbaren Ort gebunden (11g).
In Agypten und Assyrien hatte jeder Tempel ein Allerheiligstes,
im dgyptischen Tempel wird das Idol ,,in einer Art Tabernakel*
aufbewahrt (r21r). Das im Gebet sich dulernde Verhiltnis
des Menschen zu Gott ist sozial bestimmt. ,,Das Abhingig-
keitsverhiltnis ist der treue Reflex eines irdisch sozialen Ver-
hiltnisses, vor allem die Idee der Verwandtschaft zwischen
Mensch und Gott* (124). ,,Das Verhiltnis des betenden Men-
schen zu Gott als Kindesverhiltnis zum Vater ist ein religioses
Urphinomen (124). Das Gleiche gilt von der ,,Mutteranrede
der Gottheit. ,Es ist tief bedeutsam, dal im christlichen
Marienkult dieses Urphinomen . . . zu neuem Leben erwacht ist**
(125). Die Bezeichnung der Gottheit als GrofBvater, Grofmutter,
Oheim usw. findet sich ebenfalls, seltener die als Freund (127).
Bei den semitischen Religionen tritt an Stelle des Verwandtschafts-
verhiltnisses das Untertanenverhiltnis (127 ff.). Die Gebets-
stimmung richtet sich nach dem religiésen Grundverhiltnis.
,» Wir missen das moderne Vorurteil ablegen, dal . . . die Furcht
der Vater der Religion, die Liebe ihre spitgeborene Tochter sei*
(129). Zusammenfassend urteilt der Verf.: ,Das Gebet des
Primitiven ist ein schwacher Nachhall jenes Gebetes, das von
den Lippen des Urmenschen kam. Wir ahnen hier die Kraft
und Leidenschaft der Urreligion*. ,,Ein dramatischer Realismus
eignet allem urwiichsigen Beten** (131).

B. Die rituelle Gebetsformel.
erstarrt das Gebet, urspriinglich ,,eine Affektentladung, ein Aus-
schiitten des Herzens® zur rituellen Formel, Bei den antiken
Kulwrvélkern ist der Erstarrungsprozel vollendet. Ein Abweichen
vom Wortlaut macht den ganzen rituellen Akt ungiltig (134).
Die rituelle Formel besitzt eine ungeheure Stabilitit. Selbst in
fremde Sprachgebiete werden altheilige Gebetsformeln verpflanzt
(134). ,In den hellenistischen Isismysterien bedient sich der
Priester beim heiligsten Akt der Tabernakeléffnung der dgyptischen
Sprache® (135). Allmahlich entsteht ein ganzes System von
Gebetsformularen. Die umfassendste Sammlung stellt der indische
Yajuranda dar. Die rituelle Handlung durch den Priester erfolgt
im Festgewand oder in einer besonderen liturgischen Tracht
(136), unter der Hut einer Unzahl von Tabugesetzen. Wichtig
ist fur den Rezitierenden die richtige Nennung des Namens der
Gottheit (136). Die Bindung der Gottheit ist keine absolute,
wohl aber eine relative. Von hier aus wird die Formel zum
Zauberspruch.

C. Der Hymnus. Als ein Stick des Rituals ist er keine
literarische, sondern eine kultische Grofle, dem Inhalt nach ein
Loblied. Er findet sich in Awsitzen schon bei den Primitiven
(140 f.), zum eigentlichen Kult- und Beschwoérungshymnus ent-
wickelt in der altmexikanischen und altperuanischen Religion, in
der dgyptischen, der sumerisch-babylonisch-assyrischen und der
vedisch-brahmanischen Religion (145). = Weil in Griechenland
und China kein eigener Priesterstand vorhanden war, findet sich
hier keine Ritualreligion. ,,Die Masse der aliindischen, altigyp-
tischen und altbabylonischen Hymnen ist weder religiose Poesie
noch Naturpoesie, sondern priesterliche Ritualdichtung® (146).
Auch die babylonischen Buflpsalmen sind ein Stick des Rituals,
also nicht Selbstzweck (147). Selbst die kosmogonischen und
theogonischen Epen dienen dem Opfer (147). Ihr Vortrag er-
folgte durch die Priester meist (mit Ausnahme der Beschworungs-
hymnen) unter Flotenspiel (148). Ihrer Form nach sind sie
selbst mit Einschlull der babylonischen Bullpsalmen stereotyp,
schematisch (149). Inhaltlich geben sie zundchst eine erdriickende
Aneinanderreihung von Namen und schildern hierauf die Grobe
des Gottes. Mit besonderer Absicht wird die Selbstursichlich-
keit der Gotter hervorgechoben (154). Doch fehlt den antiken
Priesterhymnen ,,vor allem die innere Wahrhaftigkeit (155).
Die Bitten sind nur verschimt angebracht. Die Klage fehl,

Schon bei Naturvolkern
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vollig. Einen breiten Raum nehmen dagegen Klage und Bitte
in dem Buf- oder Siihnehymnus ein, der in der religiosen Lite-
ratur der Babylonier und Assyrer einen eigenen Literaturzweig
bildet (157). Doch steht auch er im Dienst der endimonistischen
Bitte (159). Die im Hymnus angerufenen hoheren Wesen sind
die synkretistischen Gotiergestalten, die noch ihre Abstammung
als Natur- oder Titigkeitsgdtter verraten (160). Sie sind darum
im Unterschied zu den high gods der Naturvolker komplizierte
Gestalten und Schopfergottheiten nur im rhetorischen Sinn (161).
Was sie Gber die primitiven Gotter hinaushebt, ist ibr Ge-
schmack fir Kultur und Kunst (162). Das Verhiltnis des Beters
zu ihnen ist nicht wie bei den Primitiven das des Kindes zum
Vater, sondern das des orientalischen Hoflings zum Herrscher,
also steif und zeremoniell. ,,Trotz des duleren dichterischen
Prunkes ist der Kulthymnus ebenso wie das komplizierte Myste-
riensystem und das Priesterritual der antiken Volker ein Degene-
rationsprodukt® (164). Aus dem Erlebnis der Gottheit als cinem
hochsten Wert entspringt der individuelle literarische
Hymnus in Indien, Agypten und Assyrien. Er ist spontaner
Ausdruck der in der Seele des Dichters sich dringenden Ge-
fithle (165) und ist Laienschopfung. Frisch und farbenprichtig
besingt er Gottes Schonheit und Gite in der Natur mit unver-
kennbarem Anklang an die Psalmen (171). Trotzdem gehort
der israelitische Psalter nicht in diesen Zusammenhang®, da in
ihm ,ein vollig anderer Gebetsgeist lebt (171).

D. Das Gebet in der hellenischen Vollkultur. Seine
Eigenart besteht in einer reineren, freieren und tieferen Frommig-
keit (172). In der Religion des lebensfrohen, jonischen Ritter-
tums sich bereits ankiindend, empfingt es durch Aschylus, Sopho-
kles, Pindar, Xenophon und Plato eine bedeutsame Verinner-
lichung. Die Géotter sind Schicksalsmichte und Schitzer der
Kulturideale, besonders der sittlichen. Das Gebet durchdringt
alles (174). ,,Die Bitte um ethische Werte riickt in das Zentrum
des Betens* (175). Doch ist das tiefe Gefiihl der sittlichen
Obnmacht dem Griechen fremd (176). ,Keine Religion der
Welt hat die natirlichen Formen des menschlichen Gemein-
schaftslebens mehr geadelt und geheiligt wie die hellenische™
(176). Das hindert nicht, dal im Unterschied zu Jesus und
Buddha sowohl im offiziellen Kult .wie in der Privatreligion der
Fluch einen breiten Raum einnimmt (178). Die Begriffe Gebet
und Fluch werden in einem Ausdruck dod zusammengefafit.
Das Verhiltnis zu Gott ist eine Freundschaftsbeziehung (180).
Die Religion der griechischen Vollkultur ist noch primitive Re-
ligion, ,,aber in ihrer reinsten und edelsten Form* (181).

E. Gebetskritik und Gebetsideale des philoso-
phischen Penkens. Schon der antiken Philosophie war das
Gebet ein ernstes Problem (el del edyeodar, Maximus Tyr.).
Das kritische Denken verwarf das eudidmonistische Beten als
unsittlich (Hartmann, Fichte, Kant, Seneka, Epiktet). Es erlaubt
hochstens das Beten um Verwirklichung ethischer Werte im
personlichen und sozialen Leben (184), die Stoa mahnt zur
Aussprache der vollen Wunschlosigkeit und Gelassenheit (185).
Ahnlich auch die franzésischen Aufklirer (186). Ein weiteres
Gebetsideal ist die feierliche Betrachtung der Herrlichkeit Gottes
(187). Von hier ziehen sich Berihrungslinien zur Mystik. Nach
der mertaphysischen Seite stoft sich das radikale Denken an der
realen Existenz Gottes und seiner Gegenwart (189) und an der
Moglichkeit goéttlicher Einwirkungen (191). Weit entfernt jedoch,
das Gebet ausdriicklich abzulehnen, suchen die meisten Philo-
sophen das Gebet ihrem philosophischen System anzupassen,
»gleich als hitten sie eine instinktive Ahnung gehabt von dem
Reichtum seelischen Lebens, der im Gebet der grofen Genien
sich enthiillt (192). Die einen (Konfutse, Seneka, Epiktet) raten
zum dulleren Festhalten am rituellen Gebet und Opfer, andere
(Voltaire, Diderot) schwanken unsicher hin und her, dritte (Maxi-
mus Tyrius, Conte, Guyau) deuten es in die blofe Erinnerung
an Gott oder in das Symbol einer frommen Gesinoung um (193)
und vierte (Diderot, Joland, Kant) l6sen es in Betrachtung auf,
in ein Selbstgesprich und werten es als pidagogisches Hilfs-
mittel (195). Das philosophische Gebetsideal ,besall keine
{_.ebe)nskraft. Es koonte nur auflésend und zerstérend wirken
197).

F. Das Gebet in der individuellen Fréommigkeit
der grofien religiosen Persdnlichkeiten. Das Neue des
individuellen Gebets lag in der Emanzipation des Gebets vom
Opfer, in der Vertiefung des Gebets zum Gebetsleben, in dem
als Gnade empfundenen inneren Drang zum ‘Beten, in der be-
wulten Vorbereitung und Mithilfe zum Gebet, in der Veredelung
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des Gebets zum Selbstwert und Selbstzweck, in dem reichen
das ganze Seelenleben berithrenden Inhalt, in dem autonomen’
normativen Charakter des eigenen Gebetslebens, endlich in einer
besonderen geschichtlichen Bedingtheit, die dem primitiven Beten
wie den antiken Religionen abgeht (204). Die eigentliche Hei-
mat des individuellen Gebets ist das Christentum. Die letzten
Wurzeln des christlichen Betens liegen in dem prophetischen
Mittlertum des Mose zwischen Israel und Jahwe (206). - In
Jeremia wurde aus diesem prophetischen Mittlertum ein per-
sonliches Gebetsverhiltnis, er ist der ,,Vater des wahren Gebets®
(Wellhausen). Die Psalmen sind ,,nichts anderes als das in die
Poesie ubertragene Gebetsleben des Jeremia* (207). Jesus ist
der Vollender der prophetischen Gebetsfrommigkeit, er ist der
gewaltigste Beter der Geschichte (Wernle). Tiefer als Paulus
hat Augustin durch die grandiose Verbindung von neuplato-

nischer- Unendlichkeitsmystik und prophetischer Offenbarungs-
religion das christliche Beten bestimmt. Von ihm sind Anselm,
Thomas von Aquin, Franz von. Assisi, Bonaventura abhingig.

Luthers radikaler Bruch mit der mittelalterlichen Mystik bedingte
die Erneuerung des prophetisch-urchristlichen Gebetstyps (209).
Eine einzigartige Bedeutung far die nachreformatorische Mystik
kommt der h. Teresa di Jesu zu. Sie ist ,,die grofte Mystikerin
in der Religionsgeschichte tberhaupt® (210). In der individuellen
Frommigkeit treten zwei Haupttypen hervor, die mystisc he
und die prophetische Frommigkeit. Das psychische
Grunderlebnis der Mystik ist ein durch beharrliche Innenkonzen-
tration und fortgesetztes ., Entwerden® erreichtes Erlebnis eines
hochsten Wertes, dessen Hohepunkt die Ekstase bzw. das Nir-
vana bildet (214). Das der prophetischen Religion ist ,,ein
unbindiger Wille zum Leben, ein steter Drang nach Behauptung,
Kriftigung und Erhohung des Lebensgefithls® (216), sich duflernd
in Glauben, Kampfesmut und Zuversicht. Rubt die Mystik auf
Lebensverneinung, so der prophetische Typ auf Lebenszuversicht
(218). Die ,,pseudopathologischen, Erlebnisse* treten ferner in
der prophetischen Erfahrung viel seltener auf als bei den Mysti-
kern. Dazu ist bei den Mystikern das Erleben ,mit einem Hang
zur Reflexion verbunden®, das prophetische Erleben ist vollig
naiv. und unreflektiert. Die Mystik hat raffinierte Methoden,
die prophetische Frommigkeit ist absichtslos. Erstere zeigt eine
Monotonie des Erlebens, letztere bunte Mannigfaltigkeit. ,,Die
Mystik ist die Religion der weiblichen Naturen ... Die pro-
phetische Religion trigt unverkennbar minnlichen Charakter®
(219). Der Gott der Mystik ist ,entpersonlicht®, , durchaus sta-
tisch* (semper quietus 219), nur in der ,,personalistischen Mystik*
ist die Gottesvorstellung konkreter und anschaulicher; der Gott
der Propheten ist actus purus, Offenbarung, Selbstmitteilung
(220). Demzufolge nimmt die Geschichte in der Mystik eine
untergeordnete Stelle ein (221), wihrend fiir den prophetischen
Beter die Geschichte ,,das Bereich der Offenbarung Gottes ist*.
Weil geschichtslos, ist die Mystik ,letzten Endes erhaben iiber
jede religiose Autoritdt” (223), um so fester wurzelt der Autori-
titsgedanke in der prophetischen Religion. Insofern die Mystik
das Heil in der Unberihrtheit von der Aullenwelt sucht, erkennt
sie das Wesen der Stnde in dem ungebrochenen Ausleben des
natiirlichen Affekt- und Trieblebens und sucht autosoterisch auf
bestimmten Etappen — die neuplatonische mystische Skala ist
von der christlichen Mystik tbernommen worden (224) — die
Entwerdung. Die prophetische Religion erblickt die Siinde in
dem bewulten Setzen eines Unwertes und findet nur im freien
Akt der gottlichen Gnade Rettung. Ihrem Ziel entsprechend ist
die Sittlichkeit der Mystik lediglich Aszese (225), far die pro-
phetische Religion dagegen ,,Tun des Willens Gottes*; dort dient
sie nur als Vorstufe fir die ,,Einigung®, hier ist sie unmittelbar
Gemeinschaft mit Gott (226). Die reine Mystik ist ferner ,.ex-
trem individualistisch®, die prophetische Religion ,,durchaus
sozial® (227); die Mystik ist esoterisch, den Propheten treibt es
zum Verkundigen (228); der Mystiker ist tolerant, der Prophet
intolerant (229). Die Mystik besitzt darum keine gemeinschaft-
bildende Kraft, wohl aber der Prophet (230). Die konsequente
Mystik ist gleichgiltig gegen alle Werte des Kulturlebens, der
prophetischen Religion fehlt jede prinzipielle Kulturfeindlichkeit
(231). Ahnlich ist die Jenseitshoffnung des Mystikers individua-
listisch (,,permanente Ekstase®), die des Propheten tiberpersénlich
(Verwirklichung des Gottesreiches). ,,Das mystische Erleben
besteht in der Vereinheitlichung und Vereinfachung des gesamten
psychischen Geschehens . . . das prophetische Erleben hingegen
offenbart dramatische Spannung, dualistische Kraft“ (233). In
das Christentum ist die Mystik von aullen her, aus dem synkre-
tistischen Mysterienwesen und der spitantiken religiosen Philo-
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sophie eingedrungen, sie ist die hachste religiose Schopfung in
der auflerchristlichen Religion (234).

Von diesen grundlegenden Unterschieden des mystischen und
prophetischen Typs aus wird die Eigenart des mystischen
und prophetischen Betens deutlich, Zur Herstellung der
GmAwois und évwous dient dem Mystiker neben der Aszese das
Gebet. Es bhat eine nur vorbereitende Funktion (237), seine
,»Krone* ist die ekstatische Vereinigung. In der ,,personalistischen
Gottesmystik* wird das Streben nach der Einheit mit dem Un-
endlichen zur ,leidenschaftlichen Gottesliebe, zur verzehrenden
Sehnsucht nach dem summum bonwm. Hier liegt cchtes naives
Beten vor (238). Die starke Innenkonzentration macht ,,das
Sprechen schwer® (Teresa). Das ,innere® Gebet wird darum
vor dem ,auswendigen® bevorzugt (240). Der ausschliefliche
Gegenstand des Gebets ist Gott und die Seele, das Beten ist
deshalb wesentlich elevatio mentis ad Deum, beim Unendlich-
keitsmystiker die ,,Versenkung®. Es ist darum an sich einférmig,
entbehrt aber nicht eines inneren Fortschritts (241) (= Auf-
stieg), des Fortschritts von der Konzentration zur Kontemplation.
Die meist in die Form einer Bitte sich hilllende Konzentration
erstrebt in der via purgetiva die Loslosung von der Welt sowie
die innere Reinigung der Affekte (242), in der wie illuminativa
Ruhe, Indifferenz und den Enthusiasmus der Gottesliebe (243),
in der via wnitiva das Gottesschauen, ferner das ekstatische Auf-
gehen in Gott, endlich die ewige Gottesvereinigung im Jenseits
-(245). Ist der Gottesbesitz erreicht, setzt die — meist stumme
— kontemplative Versunkenheit ein, sei es in Form einer
rein dsthetischen Betrachtung (247) oder des Lobpreises (248)
oder des Dankes (249) oder der eigenen Selbstvernichtung (250).
Mit dieser Hochstimmung ist das naive Beten um auflere Dinge
unvereinbar (251). — Die verschiedenen Stufen des mystischen
Erlebnisses wurden bei den neuplatonischen, sifistischen, hin-
duistischen und christlichen Mystikern im wesentlichen gleich-
mibig bestimmt. = ,Ihr psychologischer Grundcharakter deckt
sich sogar mit den Versenkungsstufen des Yoga und Buddhis-
mus® (254), obgleich in letzteren jeder Gedanke an ein Gebet
ausgeschlossen ist. Varianten des mystischen Gebets sind die
Kultmystik (263 ff.), die Brauumystik (269 fl.), die quietistische
Mystik (279 ff.) sowie die Versenkung im Buddhismus (283 f.).
Mit Ausnahme des alten Buddhismus entziindete sich jede Mystik
am Kult, selbst die Plotins. Eine bedeutsame Rolle spielt das
Kultmotiv in der hinduistischen Bhakti-Mystik (264) sowie im
orientalisch-hellenischen Synkretismus. Die christliche Mystik
war von Anfang an mit dem eucharistischen Geheimnis ver-
kntipft, doch ,.konnen wir von einer eucharistischen Mystik im
eigentlichen Sinn des Worts erst in der mittelalterlichen Mystik
der Ost- und Westkirche reden® (265). Thomas v. Aquin und
Symeon der Neue Theologe sind die klassischen Vertreteer. —
Die Brautmystik in der hellenistisch-synkretistischen Religions-
epoche auf der Idee einer geschlechtlichen Vereinigung (ovvovola)
mit der Gottheit beruhend, fand nach dem Vorgang der alttest,
Prophetic und des Paulus ,schon sehr frithe® — wohl unter
gnostischem Einflul — in verklarter Gestalt einen Eingang ins
Christentum (Thomasakten, Tertullian, Hicronymus). Eine be-
herrschende Stellung erlangte aber der Brautgedanke erst in der
mittelalterlichen Mystik. Der Vater der christlichen Brautmystik
ist Bernhard von Clairvaux, Hauptvertreter sind Seuse und Jako-
pone da Todi, Johann vom Kreuz, Teresa, Angelus Silesius.
»Am schirfsten ist das erotische Motiv bei Zinzendorf durch-
gebildet** (272). Doch gehort das Sesuelle nur zur Peripherie,
das Zentrale ist das spezifisch Mystische, ,der reine geistige
Akt der Wertung, der auf ein ibersinnliches Objekt abzielt*
(274). .Das Gebet bringt zusammen die zwei Liebenden, Gott
und die Seele, in eine wonnigliche Stitte, da reden sie viel von
Liebe** (275). — Die quietistische Mystik muf aus dem
Gegensatz zur affektiven Brautmystik verstanden werden, Bereits
bei mittelalterlichen Brautmystikern auftretend, gelangt sie in
der romanischen Mystik des 17, Jahrh. zur Alleinherrschaft
(Franz von Sales, Madame Chantal, Kardinal Bona, Madame
Guyon, Molinos; Terstegen). Sie ist affektlos und verhilt sich
gegen alle visiondren Erfahrungen ablehnend. Ihr Ziel ist die
sancta indifferentie und das Eingehen in den ,,mystischen Tod*
(283). Darum bildet den Inhalt ihres Gebets die (wortlose)
Willenshingabe an Gott. Das quietistische Gebet ist also ,,pas-
sives Herzensgebet, hinter dem sich aber lebendige Aktivitit
und Willenskraftiverbirgt. Von dem buddhistischen ,leid- und
freudlosen®™ upekhd unterscheidet es sich lediglich durch das
Bewulitsein von Gottes Gegenwart. — In der buddhistis chen
Versenkung fehlen zwar alle charakteristischen Wesensziige

* produktiver Kraft zum Dichten

des mystischen Gebets, aber sie ist mit ihm doch insofern
verwandt, als ihre vier Ifina-Stufen mit den Gebetsstufen der
christlichen und neuplatonischen Mystiker frappierende Ahnlich-

‘keit haben, und insofern die buddhistische Versenkung selbst ein

nur negativ gewendeter Aufstieg zum summum bonum, ein Sich-
erheben zum Letzten und Hochsten sein will (284).

Im Gebet der prophetischen Frommigkeit ,erwacht
das naive Beten des primitiven Menschen mit der diesem eigenen
realistischen Kraft und Lebendigkeit (286). Den Anlaff zum
Gebet bildet eine augenblickliche, konkrete Notlage. Viel selte-
ner dringen beglickende Erkenntnisse zum Beten. Die dabei
titigen Affekte ,,besitzen eine entschiedene Ichbezogenheit® (288).
Doch kann diese Ichbezogenheit auch fehlen wie im Preis- oder
Lobgebet. Ist das prophetische Beten auch fiir gewohnlich eine
spontane, aul Gottes Wirken zuriickgefihrte Affektiuflerung, so
kann es doch bei intensititsarmen Stimmungen durch tigliche
Gebetsschulung ,erweckt” werden (292). Das aus dem Affekt
hervorquellende Gebet ist meist improvisiert und zeigt etwas
Sprunghaftes (294), zuweilen ist es stilles Herzensgebet (295).
Das ,,Ziel*“ des Gebets ist die Behauptung eines Wertes, vor
allem das eigene Leben, die Stndenvergebung, die Rettung des
Nichsten bzw. die Aufrichtung des Gottesreiches. ,,Individuell
rein ethische Werte nehmen nicht jenen breiten Raum ein, der
ihnen in dem rational-moralistischen Religionsideal der Philo-
sophen zukommi® (300). Im Unterschied zum Beten der My-
stiker und Philosophen weist das prophetische Gebet fast immer
irgendwelchen enddmonistischen Einschlag auf. Denn die ,,grofien
prophetischen Personlichkeiten waren keine Asketen” (304).
Auch die Mittel der Uberredung werden nicht verschmiht, zu-
mal die Berufung auf die géttlichen Heilstatsachen (308) und das
Bekenntnis der eigenen Ohnmacht (311). Seine hochste Hohe
erreicht das prophetische Beten in der Aussprache der Zuver-
sicht (312) und der Ergebung (317). Diese Ergebung ist ,,im
Gegensatz zum freud- und leidlosen Gleichmut der Mystik aktiv,
kein Begraben der Wiinsche, sondern die Gewilheit, dal Gott
unser Bestes will (,,die negative Seite eines positiven Wunsches®,
Hoflding). Die Erhorungsgewillheit kann sich zum Dankgebet
steigern und zum Verlangen npach ,,Gemeinschaft mit Gout®,
aber dieses nicht im Sinne der ekstatischen Vereinigung® (324).
Wie das naive, setzt auch das prophetische Gebet den Glauben
an die Gegenwart Gottes voraus, aber ,das Gotterleben eines
Jesaia, Jeremia und Deuterojesaia sprengte die primitive Sinn-
lichkeit der naiven Gottesvorstellung® (326). Gleich dem my-
stischen verlangt das prophetische Gebet nach Einsamkeit, doch
sucht es nicht ,,eine dauernde Isolierung, sondern die Moglich-
keit einer ungehinderten Aussprache mit ihrem Gott* (327).
Viel starker als in der Mystik tritt in der prophetischen From-
migkeit der soziale Verkehrscharakter des Gebets hervor. Das
in den Psalmen sich auflernde Gebetsverhiltnis ist meist ein
Dienerverhaltnis (331), im Beten Jesu spricht sich ausschliefilich
das Kindschaftsverhiltnis zum Vater aus. Den Propheten wver-
kntpft ein Freundschaftsverhiltnis mit seinem Gott (332). Sein
Gebetsideal betrachtet er als normativ und deshalb enthilt seine
Gebetsanweisung im Unterschied zu der der Mystiker ,stets eine
polemische Spitze* (334). — So verschieden aber auch das
prophetische Beten vom mystischen ist, so berithrt es sich mit
ihm doch letztlich in dem gleichmifigen Anstreben eines — im
Gegensatz zum primitiven Beten — héchsten Wertes (Gottes),
mag dieser hochste Wert vom Mystiker auch nur statisch, vom
Propheten dagegen dynamisch verstanden werden (338). 3

G. Das individuelle Gebet grofier Minner (Dich-
ter und Kanstler). Auch hier treten ,,ganz deutlich zwei
Typen auseinander: eine kontemplativ asthetische und: eine
affektiv-ethische Gebetsweise' (339). Die Vertreter der ersteren
finden sich unter den neuzeitlichen Dichtern und Dichterphilo-
sophen: Rousseau, Goethe, die Romantiker, Emerson, Ruskin,
Frédérik Amiel, Paul de Lagarde, Malwida Meysenburg. Die
romantische Mystik entbehrt aller pessimistischen Stimmungen ;
kein Armsinderbewultsein; das aszetische Moment fehlt véllig.
Das kontemplative Genieflen konkreter dsthetischer Werte ist ihr
wesentlich. Der Gott dieser Frommigkeit ist notwendig pan-
theistisch (341). Der Mystiker berahrt sich mit der das All
durchwaltenden Einheit (#éte & téte avee Uinfini). — Der affektiv-
ethische Typ charakterisiert sich durch die schlichte Aussprache
dessen, was das Herz bewegt; der Gegenstand seines Betens ist
meist die Gewinnung eines ethischen Lebensideals, die Erlangung
und Schaffen im Dienst der
Allgemeinheit (Beethoven, Direr, Benvenuto Collini, Lope de
Vega, Korner), In diesem Sinne dullert sich Hindenburg: ,;man
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merkt es an der Front, wenn die Gebete in der Heimat nach-
lassen* (346).

H. Das gottesdienstliche Gemeindegebet. Es ist
nicht eine Schopfung der asozial gerichteten Mystik, sondern
des prophetischen Frommigkeitsgeistes. Hervorgegangen aus der
Verschmelzung des synagogalen Gottesdienstes mit dem eucha-
ristischen Mahle (351) kannte es urspriinglich keine bindenden
Gebetsformulare, Erst in der 2. Hilfte des 3. Jahrh. beginnt
mit der Bildung fester Kirchenordnungen die allmihliche Stabili-
sierung des gottesdienstlichen Gemeindegebets. Die umfassende
liturgische Reform des 4. Jahrh. umgab dic urspringlich schlichte
Mysterienfeier mit einem prunkvollen Zeremoniell (353). Die
Reformation verbannte die ,,geheimnisvolle Tischgemeinschaft
mit dem erhohten Herrn® aus der Liturgie und erneuerte so
den ,rein geistig-sittlichen Wortgottesdienst” des synagogalen
Judentums (354). — Das gottesdienstliche Gemeindegebet ist
eine,Eigentiimlichkeit der jidisch-christlichen,Religion. Urspriing-
lich der Ausdruck eines religiosen Kollektiverlebnisses (,,ein Leib
sind wir viele®), diente es auch der gegenseitigen Erbauung
sowie pidagogischen Zwecken. Im alexandrinischen Judentum
wie im spiteren Protestantismus wurde es durch die Predigt
zuriickgedringt (360). Wie bei den Primitiven besteht seine
urspriingliche Form im Gebete eines Gemeindegliedes (zazd
zd&ew). Als mit dem Verwehen des urchristlichen Enthusiasmus
an die Stelle des persénlichen Geistbesitzes das kirchliche Amt
trat, wurden die Bischofe und Presbyter die amtsmaligen Litur-
gen. Wenn auch die ,,Propheten* das Eucharistiegebet noch in
vollig freier Weise sprechen durften, spielte doch bereits um die
Wende des 1. Jahrh. der Bischof ,eine hervorragende Rolle
beim gottesdienstlichen Gemeindegebet™ (361). Die Worte des
Gemeindegebets waren urspriinglich ebenso frei wie die des
individuellen Gebets. Doch entstand ,,schon frithe das Bediirfnis
zur’' Formulierung und Aufzeichnung von Mustergebeten, die je-
doch keine bindenden Gebetsformulare darstellen'* (362). ,,Bis
weit ins 3. Jahrh. blieb augenscheinlich das freie Gebet vor-
herrschend® (363). Die protestantischen Sekten suchten dieses
freie Gebet zu erneuern (364). Mit der Eigenart des urspriing-
lich freien Gemeindegebets hing es zusammen, dal ,noch in der
altchristlichen Liturgie die respondierende Gemeinde viel hiufiger
das Gebet des Liturgen unterbrach als spiter, wo der lebendige
Kontakt zwischenjbeiden sich léste (367). Die responsorischen
Gebete sind alle stereotyp und formelhaft. Von Anfang an
findet sich auch der melodische Chorgesang (368). Der In-
halt des Gemeindegebets ist Lobpreis und Danksagung, zumal
mit Bezug auf die Heilstaten Gottes (371). Das eucharistische
Hochgebet der alten Kirche umspannt in geschichts-philosophischer
Betrachtung das ganze Weltendrama, erst mit dem 4. Jahrh.
verflichtigt sich diese breite Epik zu einer bloflen Hervorhebung
eines einzelnen Heilsfaktums .(375). — Das Stndengefiihl, das
sich im Bullgebet der christlichen Gemeinde ausspricht, ist gegen-
Gber dem judischen reiner und personlicher (377). Die Ge-
meindebitte betrifft urspriinglich die volle, baldige Verwirklichung
der Gottesherrschaft; mit dem Verblassen der eschatologischen
Hoffnung um die Wende des 1. Jahrh. verschwindet die Reichs-
gottesbitte, an ihre Stelle tritt die Bitte fiir die Kirche, ihre Be-
wahrung und ihr Wachstum . (379). Einer der wichtigsten Ab-
schnitte des altchristlichen Gottesdienstes ist das allgemeine Fir-
bittegebet (382), in den evangelischen Kirchen wurde es freilich
bedeutsam reduziert und zum Teil (wie in der preulischen
Agende) zu einer politisch-patriotischen Parinese (385). — Die
Gebetsanrufung im urspringlichen christlichen Gemeindegebet
bezog sich auf Gott den Vater allein, nie auf Jesus (388), wenn
auch der Name Jesu in jedem liturgischen Gebet genannt wurde
(im Namen Jesu). Aber bei der Rolle, ,welche das enthusia-
stische, personliche Gebet in den urchristlichen Gebetsversamm-
lungen spielte, ist es unzweifelhaft, dal nicht nur im privaten
Gebetsleben — das Gebet des sterbenden Stephanus ist das
alteste Dokument eines direkten Gebets zu Christus —, sondern
auch im Gemeindegottesdienst solche Gebete an Christus selbst
gerichtet wurden* (389), Von da drangen sie spiter auch in
das liturgische. Gebet ein. ,,Das ilteste Beispiel hierfir dirfte
dic grofle Doxologie (das Gloria der rémischen Messe) sein‘
(389). In dem kontemplativen Charakter des liturgischen Lob-
preises offenbart§das gottesdienstliche Gemeindegebet ,eine ge-
wisse Verwandtschaft mit dem individuellen mystischen Beten®,
Doch ist diese Beziehung zum mystischen Beten ,keine innere.
Der Frommigkeitsgeist, der aus ihm redet, ist vielmehr durch
und durch prophetisch® (392). — Je nachdem die heilige Hand-
lung oder das heilige Wort im Mittelpunkt steht, zerfillt das

gottesdienstliche Gebet im Judentum und im Christentum trotz
seines einheitlichen Grundtyps in drei Untertypen. Im Utr-
christentum bildet ,,das doppelte Mysterium der Eucharistie
— die @wduvyows der Heilstat Jesu und die Tischgemeinschaft
mit dem Herrn — der Breanpunkt des Gottesdienstes®, die Ge-
bete *fumrahmen die heilige Handlung, aber in Form eines Kol-
lektivgebets. ,,Die ganze Gemeinde, nicht ein isolierter Amts-
priester, ist es, die betet“,§(394). In der katholischen
Kirche ist zwar auch ,,dasselbe Geheimnis, das in den Christen-
hdusern zu Jerusalem, Korinth und Rom gefeiert wurde®, der
Mittelpunkt des Gemeindegottesdienstes, aber ,das liturgische
Meligebet ist kein wirkliches Gemeindegebet mehr®. ,,Der
Priester betet im Namen des Volkes und fiir das Volk; aber die
Gemeinde betet nicht mit ihm, sondern fir sich®. Das Gebet
des Volkes ist also ,,kein gemeinsames, sondern ein individuelles
Gebet (395). Mitgdem Eindringen des ,,antiken Opferbegriffs®
in die romische Messe vollends wurde ,der liturgische Gottes-
dienst . . . eine Mysterienliturgie, der die fromme Gemeinde in
stummer Andacht und ehrfirchtiger Ergriffenheit, aber nicht mit
aktiver Anteilnahme beiwohnt (396). — Im Unterschied zum
Urchristentum und zur katholischen Kirche ist das Mysterium
in den evangelischen Kirchen ,nur rudimentir* erhalten.
Der Gottesdienst ist vielmehr ,ein vollig geistig-sittlicher Wort-
gottesdienst® (397). Durch ,diese spréde und keusche Geistig-
keit empfingt aber der evangelische Gottesdienst ,,nur scheinbar®
eine Liuterung und Vertiefung des religidsen Gemeindelebens,
da ,,gerade im Sinnlichen, Primitiven, Mysteriésen der Zauber
und die Kraft des Gemeindegottesdienstes liegt™ (398).

L. Das individuelle Gebet als religiése Pflicht und
gutes Werk in den Gesetzesreligionen. In den grofien
Geseizesreligionen des mazdaistischen Parsismus, des nachexilischen
Judentums, des Islam und des vdllentwickelten Katholizismus gilt
das Gebet ,,als Leistung des einzelnen Menschen gegeniber Gott,
zunichst als Pficht, sodann als verdienstliches gutes Werk®
(401). Im Katholizismus freilich ,nimmt das gesetzliche und
verdienstliche Beten nur eine untergeordnete Stelle ein und be-
schrinkt sich meist auf die breiten Volksmassen'‘. Die Idee der
Leistung bedeutet ein Wiederaufleben des primitiven Opfer-
gedankens (404), insofern das do ut des hier in spiritualisierter
Form erscheint. Der Inhalt des gesetzlichen Gebets ,,steht
durchaus auf der geistigen Hohe der Religionen,”deren Bekenner
diese formelhaften Gebete rezitieren®. Doch bringt sein ,,For-
malismus notwendig eine Entgeistigung§ und Verdulerlichung
mit sich®. Immerhin hat auch der mechanisch Betende ,das
Bewultsein, dal er es mit etwas Heiligem zu wn hat. Das
dadurch entstehende vage und verschwommene Andachtserlebnis
ist also doch ,ein echtes religioses Erlebnis“. ,Mit psycho-
logischer Feinfithligkeit unterscheidet deshalb die kirchliche
Theologie zwischen attentio, ,der Aufmerksamkeitsspannung*,
und devotio, ,,dem gefithlsmiligen Andachtserlebnis® (407).

Aus unserer gedringten Inhaltsangabe mag ersichtlich
sein, welch ungeheures Material in Heilers Buch ver-
arbeitet ist. Es ist die besondere Gabe des Verf., sich
auch in Anschauungs- und Empfindungsweisen, die ihm
personlich ferne liegen, wie z. B. in die Luthers, derart
einzufithlen, daB sie in ihrer intimsten Farbung festgehalten
scheinen. In der Natur des behandelten Gegenstandes
ist es gelegen, daB die rein wissenschaftlichen Erkennt-
nisse von nicht wenigen Werturteilen begleitet sind,
die zur Gegenrede reizen. Schon die rein phinomeno-
logische Unterscheidung des Gebets in gewisse Haupt-
typen ist von subjektiven, aus dem Gegenstand nicht
unmittelbar ablesbaren Gesichtspunkten nicht frei. So
lange jedoch die Spirlichkeit der Quellen bzw. unsere
ungeniigende Einsicht in die Geistesentwicklung des Men-
schen eine exakte Entwicklungsgeschichte des Gebets zu
schreiben verhindert, ist die phinomenologische Wertung
und Abgleichung immerhin noch am ehesten geeignet,
das Auf und Nieder des Gebetslebens festzustellen und
so wenigstens in groben Umrissen und von der Ferne
die Entwicklungskurven zu zeigen. Ohne ein gewisses
Vergewaltigen und ein nivellierendes Herunterdriicken der
wirklich iiberragenden Gebetsgenien ging das freilich
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nicht ab. Gestalten wie Jeremias, Teresa und Luther, zu-
mal aber Jesus selbst, in dessen Beten ,,das Urphiinomen
des Betens, das Kindschaftsverhiltnis des Beters zum
Vatergott in seiner hichsten Reinheit durchbricht®, dessen
Olbergsgebet ,,der Gipfelpunkt der Geschichte des Gebets*
ist (207), hitten deshalb in ihrer Eigenart belassen und
beleuchtet und vor dem Untertauchen in der Menge der
tibrigen Beter bewahrt bleiben sollen. Wenn H.s ganzes
Buch den Satz kommentiert: ,das Christentum ist die
eigentliche Heimat des personlichen Gebets* (205), war
dann nicht wenigstens sein gottlicher Stifter als. typ-
schaffend von den ibrigen Trigern des gleichen Typs
zu unterscheiden und auf sein Neues eingehend zu be-
fragen? Wir hétten also eine innigere Verbindung der
phidnomenologischen mit der historischen Betrachtungs-
weise wenigstens dort gewiinscht, wo die Beter im Mittags-
licht der Geschichte stehen. Das Gewaltsame und Sub-
jektive des typologischen Verfahrens zeigen mit besonderer
Deutlichkeit auch die Ausfithrungen des Verf. tiber den
mystischen und prophetischen Gebetstyp.  Wiederholt
sicht er sich gendtigt, in den konkreten Betern eine Ver-
mengung beider Typen anzuerkennen (vgl. 213. 235
285. 319 usw.) — wer konnte auch in dem ,prophe-
tischen Typ* von Jesus oder Paulus mystische Besonder-
heiten verkennen? Immer wieder muB er an dem von
ihm entworfenen Grundtyp des Mystikers Abstriche
machen und zuweilen bedeutende Varianten unterscheiden,
weil eben die geschichtlichen Triger dieser ,, Typen* sich
in die gegossene Form nicht freundlich schicken wollen.
Die rein phinomenologische Betrachtungsweise ist also
gerade der Fille des religiosen Erlebnisses gegeniiber
nicht immer geniigend und fiuhrt zu Gewaltsamkeiten.
Jedenfalls vermag sie der Eigenart der {iberragenden,
»schopferischen” Beter nicht hinreichend gerecht zu werden.
Die phdnomenologische Beschreibung hat der Verf. mit
einer Reihe von religions- und dogmengeschicht-
lichen Anmerkungen gewiirzt, die immer interessant
sind und eine seltene Vertrautheit mit den modernen
Fragestellungen bekunden (vgl. 60ff. 204. 270. 349 ff),
aber sich zuweilen (vgl. 265. 351. 361. 388) allzu willig dem
naiv entwicklungsgeschichtlichen Schema einordnen. Das
nimmt um so mehr wunder, als gerade H. sonst ein bei
Religionshistorikern und -Psychologen seltenes offenes
Auge fir die irrationale, elementare Urgewalt des reli-
gidsen Phinomens verrit, das sich niemals restlos in dia-
lektisch reinliche Formeln einfangen laBt. Da diese ent-
wicklungsgeschichtlichen Notizen ohnehin nur an der
Randzone des Themas liegen, dirfen wir ihre Besprechung
unterlassen und uns = der Darstellung der Gebetstypen
unmittelbar zuwenden.

Dafl das formlose chaotische Gebetr einer Gruppe wahr-
scheinlich dlter sei denn® das Gebet ‘einzelner in individuellen
Noten (48), scheint uns schon deshalb zweifelhaft, weil die in-
dividuelle Not fiir gewohnlich frilher einzusetzen pflegt denn die
kollektive Not. Die S. 39. 40. 49 ff. verzeichneten primitiven
Gebete betreffen der groflen Mehrzahl nach ein persénliches An-
liegen. — Die Meinung, der Ubergang des gesamten Kults in
die Hinde von Berufspriestern bedinge eine starke Bindung des
religidsen Lebens und eine Zurtickdringung des freien Verkehrs
mit der Gottheit (43, dhnlich 133), erfahrt durch die Bemer-
kungen von S. 38 und 44 eine Einschrinkung, wonach gerade
in den antiken Religionen, in denen in gemeinsamen Angelegen-
heiten der Berufspriester betet, ,,das Beten des einzelnen in per-
sonlichen Anliegen stirker hervortritt als bei den Naturvélkern®,
Ahnlich wird der Satz: ,,wo das Opfer dominiert, ist eine Niveau-
senkung der Religion unvermeidlich® (59, ebenso 143) durch die

Notiz des Verf. beleuchtet, daB zum mindesten das den Schopfer-
gottheiten dargebrachte Opfer ,,ein Huldigungsakt, ein Ausdruck
der Verehrung, eine Anerkennung der Abhingigkeit von Gott®
(61) sei und daf mitten im Offentlichen Gottesdienst des Katho-
lizismus eine . ,individuelle Mystik” habe emporblihen kénnen
(395). Nicht mit jedem Opfer ist also eine ,Niveausenkung*
der Religion notwendig verbunden. — Das Gelibde erklirt H.
aus dem Miltrauven des Primitiven gegentber der Gottheit: ,.er
traut dem Gott nicht mehr recht* (65), es sei deshalb ,,zweifel-
los jinger als das schlichte Opfergebet”. Aber weshalb opfert
z. B. der Dschaggeneger ohne weitceres, sobald das Gelibde dem
Kranken nicht gleich zu helfen verspricht (vgl. 65)f Nicht
Mibwrauen auf den Erfolg scheint also der Grund seines Gelibdes
zu sein, sondern die naiv euddmonistische Absicht, mdglichst
viel im Opfergeschift fir sich herauszuschlagen. Das Gelibde
ist also kaum jinger als dieser naive Eudimonismus selbst,
Wenn der ,,biedere Algduer der Mutter Gottes versprach, nach
glacklicher Wiederkehr aus dem Feld zu Ful rach Aliétiing zu
wallfahren (66), so machte er dieses ,,Geliibde” doch wohl aus
einer ganz anderen Geisteshaltung heraus denn der Primitive.
Er wollte nicht wie dieser profitieren, sondern moglichst kriftig,
mit realer Bekundung seines Opferwillens den Allmachtigen
bitten. Das Mitzchen vom Allgdurer und das andere vom
»bayrischen Bauern®, der ,,den holzernen Herrgott auf den Mist
warf* (71), wire im Interess¢ der Vornehmheit des Werkes
besser vermieden worden, — Mit Bedauern vermissen wir eine
eingehendere Untersuchung tber das primitive Verhdltnis von
Ethik und Gebet. Auch wenn der Primitive ethische Akte wie
z. B. Selbstanklage und Beichte vor dem Zauberer nur als ,,Mittel
zum Zweck* (74) setzt, so spricht sich darin immerhin ein ‘auch
ethisch bestimmtes Verhiltnis zur Gottheit aus, Der Verf. selbst
gibt S. 75 zu, daB in den primitiven Gebeten um Siindenver-
gebung das ,echte religiése Sindengefihl® schon ,anklinge*.
War uaberdies, wie H. mit Grund vermutet, der Gebeisverkehr
des Primitiven mit dem Schépfergott d. i, dem Urvater ,in den
vergangenen Zeiten reicher und lebendiger wie in der Gegen-
wart (110), so kann es nicht zweifelhaft sein, dall der Glaube
an den Schopfergott als den hochsten Gesetzgeber, als eine
poittliche  Gottheit* (107) eine ausgeprigt ethische Stimmung
in das religidse Verhiltnis brachte. Sollte wirklich der Primi-
tive, der, wie der Verf. S. 75 f. nachweist, so hohe Téne der
Zuversicht und Ergebung in den Willen Gottes fand, die ethischen
Worte nur als ,,Miuwel der Uberredung®, nicht als unmittelbare
Forderungen seines Kindesverhilinisses zur hochsten Gottheit
eingeschitzt haben? Die Gebetsstimmung des Primitiven war
darum wohl auch ethisch gefirbt, mochten auch die rein eudi-
monistischen Motive (iberwiegen, — Die Frage, ob der Glaube
an den Schopfergott dlter sei als die Verehrung der Natur- und
Titigkeitsgotter, glaubt H. nicht ohne eine ,.geschichtsphiloso-
phische Konstruktion*, also nicht auf dem Wege einer ,,streng
geschichtlichen oder psychologischen Erkenntnis* beantworten
zu kénnen (113). Eine streng geschichtliche Losung des Pro-
blems wird nun wohl auch so lange unmdéglich sein, als die
Quellen versagen. Doch dunkt uns eine Entscheidung auf
psychologischem Wege nicht aussichtslos. Gelingt es, die zum
Glauben an den Schopfergott treibenden seelischen Motive scharf
herauszustellen und von den zur Abgotterei fithrenden Motiven
innerlich abzugrenzen, wird die Prioritit dort zu finden sein,
wo die Triebe sich als eclementare, urspringliche offenbaren.
H. hat diesen Weg auch bereits mit Glick beschritten. Ein
tberzeugender Nachweis der Prioritat des Urvaterglaubens wiirde
freilich nur durch eine breit angelegte, eindringende religions-
psychologische Swdie zu erbringen sein. — Das Urteil des Verf.
tber die innere Unwahrhaftigkeit und den raffinierten Egoismus
der antiken Priesterhymnen (155) und iber den seelenlosen,
steifen Charakter der alten Ritualreligionen tiberhaupt (163 f.) ist
wohl zu scharf, Es finden sich in den angezogenen Hymmnen
doch auch schlichte, warme Herzensténe, zumal in den Klage-
liedern (159). Und wie hitte die henotheistische Erhebung des
angebeteten Gottes im Beter echte, in individuelle Hymnen sich
ausgiefende ,,Gottesliebe wecken kénnen, wenn sie wirklich
nur ,aus schmeichlerischer Gefilligkeit geboren gewesen wire
(165)? Dal sich sowohl im alten Mittelamerika und im vedischen
Indien wie in Agypten und Assyrien ,,von der Ritualdichtung
eine freie, literarische Hymnenpoesie ablosen konnte (185),
notigt zur Annahme, dafl unter den starren Formeln der Ritual-
religionen doch noch viel echte Frommigkeit pulsierte. — Allzu
leuchtend zeichnet H. hingegen wohl das Beten der hellenistischen
Vollkultur. Die von ihm angefiihrten Zeugen gehéren ausnahms-
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los der obersten hellenischen Schicht des 5. Jahrh. an. Dar-
fen aber die Dichter und Philosophen als die ausschlicflichen
Trager jener hellenischen ,,Vollkultur angesprochen werden?
Die griechische Volksreligion mit ihrem Kult der Unterirdischen,
der Mutter Erde und der Géttermutter, mit ihrem Zauber- und
Fluchwesen gibt jenem strahlenden Bild der ,,Vollkultur doch
eine distere Folie, Wird nicht tbrigens selbst noch im plato-
nischen Gastmahl die Mantik als ein wesentlicher Teil des Kults
neben Gebet und Opfer angefiihrt? Und wie kann das dem
Griechen so geldufige ,,Fluch- und Rachegebet” (178) mit der
angeblich ,,echt hellenischen” Forderung: ,malvoll zu beten
(179) in Einklang gebracht werden? — Dal das Gebet dem
Philosophen ,etwas Entbehrliches® war (188), gilt wohl nur
von dem ethischen Bittgebet. Das Lobgebet betrachteten nach
den vom Verf, erbrachten Zitaten wenigstens Epiktet (187) und
Voltaire (188) als Lebensaufgabe und Pflicht. — Eine eindrin-
gende, ungemein lehrreiche und anregende Untersuchung widmet
H. dem Gebet in der individuellen Fréommigkeit der grofen
religiosen Personlichkeiten. Und doch sieht sich der Leser
gerade hier zu hiufigemn Widerspruch veranlaft. Im Unterschied
zu Soderblom, der unter Mystik im weitesten Sinn eine ,,Ge-
wilheit” versteht, ,,welche nicht den gewdhnlichen Weg durch
die Sinne und die Reflexion passiert hat®, will der Verf, das
Wort, ,,dem neuplatonischen Gebrauch des Stammworts pwveiv
entsprechend® in dem engen Sinn einer ,,nmegativen, weltvernei-
nenden Form der Frommigkeit gefafit haben (212). So wird
er von vornherein dazu verleitet, die neuplatonische spekulative
Mystik, wie sie nachmals auch von Eckart ibernommen wurde,
als die eigentliche Grundform der Mystik anzusehen, nach
der die Wesensmerkmale der Mystik siberhaupt zu bestimmen
sind. Die angefilhrten Wesensmerkmale sind denn auch meist
derart, dal sie in der christlichen Mystik nicht oder nur un-
vollkommen gefunden werden (vgl. 215 ff). Der Verf. sicht
sich zu dem Gestindnis gendtigt, dall ,,eine konsequente Durch-
bildung und reine Ausprigung eigentlich nur aulBerhalb des
Christentums moglich ist* (234). Damit gibt er selber zu,
dal er seinen Typ der mystischen Frommigkeit nicht vom
christlichen Beten abgelesen hat. Er hat ihn vielmehr einer
Mystik entnommen, der gerade das fehlt, was nach dem
Verf, die Grundbestimmtheit eines echten Gebetes ausmacht:
das Bewulitsein um einen unmittelbaren Kontakt mit dem
lebendigen Gott (vgl. u. a. 199. 413f). Wenn das Gebet
der individuellen Frommigkeit zu untersuchen war, diese indivi-
duelle Frommigkeit aber ,,ihre eigentliche Heimat* im Christen-
tum hat (205), warum greift der Verf. zu fremden Typen,
zu Typen, die nicht einmal das Gebetsphinomen an
sich, geschweige denn das christliche Gebet ausreichend
zu erfassen vermégen, ja seinen Eigenwert geradezu zu ver-
zerren drohen? Der Verf. war viel zu einsichtig und griindlich,
um diese Gefahr nicht zu sehen. Darum trennt er die christ-
liche Mystik als Gottesmystik von der spekulativen und unter-
scheidet in der Gottesmystik wieder eine personalistische von
der abstrakten, die affektlose von der affektiven usw. Aber
diese Unterscheidungen wiirden nicht als wesentliche Entstellun-
gen des Grundtyps empfunden werden, wenn er die christliche
Mystik autochthon aus ihren eigenen Erscheinungsformen, nicht
mit Hilfe fremder, aulerchristlicher Modelle zu begreifen ver-
sucht hitte. Die Berihrungspunkte der christlichen mit der
spekulativen Unendlichkeitsmystik sind rein formular, psycho-
technischer Art, Sie erkliren sich aus der relativen Einheit des
menschlichen Seelenlebens. Bei annibernd gleichen Verhilt-
nissen wird sich der der Menschennatur angeborene Beschauungs-
trieb ungefibr nach derselben Skala dulfern. So ist es nicht
verwunderlich, wenn zwischen den Gebetsstufen der neuplato-
nischen, stfistischen, hinduistischen und christlichen Mystiker im
wesentlichen kein Unterschied besteht. Inaltlich dagegen
unterscheidet sich die Gottesmystik von der rein kosmischen in
jeder Richtung sowohl im Grunderlebnis (vgl. 216) wie in dem
davon ausstrahlenden Affektleben. Es wire ein Leichtes, dieses
an der Hand der vom Verf. angefihrten Wesensmerkmale der
»reinen Mystik im Leben der h. Teresa, des h. Johannes vom
K{‘euz, der h. Katharina v, Siena im e¢inzelnen nachzuweisen.
Die Gottesmystik ist somit kein Untertyp der spekulativen Un-
endlichkeitsmystik — mag diese auch historisch vorausgehen
und in der christlichen Frommigkeit diese und jene Ableger ge-
funden haben —, sondern eine selbstindige, eigenartige
Form des Gotteserlebnisses. Insofern auch die prophetische
Frommigkeit dieses Gotterlebnis zur Voraussetzung hat, steckt
auch in ihr echte Mystik. Darum ist jeder echte Prophet ein

Mystiker, aber nicht jeder Mystiker ein Prophet. Es ist doch
bezeichnend, dal, wie dem Verf, wohl entgangen ist, die For-
mulierung des Gebets als elevatio mentis ad deum, welche nach
seiner Versicherung ,.die phinomenologische Eigenart des my-
stischen Gebets treffend bestimmt“ und deshalb als ,,die klassische
Definition der Mystik anzusprechen ist (241), sich auch bei
Luther und Zwingli, den Wiedererweckern des reinen prophe-
tischen Typs, wortlich findet (334. 335). Was die spezifisch
christliche Mystik von der spezifisch prophetischen Frommigkeit
unterscheidet, ist tatsichlich nur Peripherisches und Formales:
die Vorliebe zur Beschauung und die davon bedingte methodische
Gebetsschulung.  Die christliche Theologie spricht deshalb mit
feinem Verstindnis fiir ihre Wesensart von einer vita contempla-
tiva zum Unterschied von der das Beschauungserlebnis auch
nach aullen tragenden wvite activa. Aber diese Unterscheidung
ist keine wesentliche, sondern lediglich eine graduelle (gegen
Heiler 330. 337 etc.). Jede echte Gottesmystik ist sozial inter-
essiert (vgl. besonders Katharina von Siena) wie umgekehrt jeder
echte Prophet Stunden der Beschauung haben mufl. Beide
Frommigkeitsformen ergdnzen sich einander. Daraus erkldrt
sich m. E: die Tatsache, die H. ,,zu den interessantesten Tat-
sachen in der inneren Geschichte der christlichen Religion®
zihlt, daB ,die mittelalterliche mystische Gebetsweise aus der
katholischen Erbauungsliteratur in die evangelische eindrang und
bereits am Ende des 16, Jahrh. in allen evangelischen Gebet-
biichern dominierte' (210), Der Verf. hitte sich in seiner Dar-
stellung der. individuellen Frommigkeit nicht zu gewaltsamen
Abstrichen und Umdeutungen sowohl beim Mystiker wie beim
Propheten gendtigt gesehen, wenn er nicht in allzu angstlicher
Anlehnung an das neuplatonische wwveir den engen neuplato-
nischen Typ, sondern Soderbloms weite Begriffsbestimmung der
Mystik zugrunde gelegt und die theologische Unterscheidung der
vite contemplativa und aetive sorgsamer beachtet hitte.

Noch manche kritischen Anmerkungen wiren zu den
Ausfiihrungen des Verf, zumal zu seinen Darlegungen
tther das gottesdienstliche Gemeindegebet, zu machen.
Das ungeheuer weite Gebiet, das er in Angriff nahm,
konnte unmdéglich in jeder Parzelle gleichmiBig griindlich
bebaut werden. In formaler Hinsicht fielen namentlich
zahlreiche Wiederholungen auf. Doch sind diese und
dhnliche Ausstellungen der GriBle des Geleisteten gegen-
iiber nicht ernstlich in Anschlag zu bringen. Einen klei-
nen Begriff von der unglaublichen Stoffiille, die hier ver-
arbeitet ist, gibt uns das dem Werk beigegebene Literatur-
verzeichnis, das nicht weniger als 34 Seiten in Klein-
druck umfaBt. Dazu kommt ein sorgsam ausgearbeitetes
Vélkerverzeichnis, ein Personen- und Autoren- und ein
Sach-Verzeichnis. Das schlichte Phinomen des Gebets
hat tatsichlich noch keinen gelehrteren, eindringenderen
Kommentar gefunden. Kein Theologe von Fach kann
an diesem opus grande voriibergehen. Manches darin
wird seine Glaubensiiberzeugungen vertiefen, manches zu
kritischer Stellungnahme nétigen. Wir wiinschen dem
jugendlichen Verf., der sich bereits durch gedicgene Auf-
sdtze tber die buddhistische Versenkung und iiber die
Korperhaltung beim Gebet in der religionsgeschichtlichen
Welt bekannt gemacht hat, von Herzen Gliick zu seinem
im ganzen ausnehmend gelungenen groBen Erstlingswerk.
Mége ithm Gott zu den angekiindigten weiteren Arbeiten :
iiber die christliche Gebetsfrommigkeit des Mittelalters,
tiber die mystische Versenkung im: Buddhismus (VIIL
284), tiber Gebet und Zauberspruch (113) Gesundheit
und Segen geben!

StraBburg i. E. K. Adam.
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Kleinere Schriften zu Luthers Reformation.

Lietzmann, Hans, Luthers Ideale in Vergangenheit
und Gegenwart. Rede zur Reformationsfeier der Universi-
tit Jena am 31. Oktober 1917. Bonn, Marcus u. Weber,
1918 (16 S. kl. 89). M. 0,80.

Der Verf. mochte fiir die Gegenwart der protestan-
tischen Kirche folgende ,Ideale” Luthers wieder belebt
sehen: r. daB der Glaube nicht in ,,Denkform und For-
meln“ einer sog. orthodoxen Lehre gefaBt, sondern nach
der ,Grunderkenntnis Luthers® als ,personliches Ver-
trauensverhdltnis zu Gott“ verstanden werde; 2. daB die
Lehre vom allgemeinen Priestertum aller Gliubigen mehr
verwirklicht werde, und zwar 3. durch Zuhilfenahme von
Luthers Ideal der Vereinigung der ernsten Christen. Hier
fithrt er aus: neben den Berufspastoren seien ,Seelsorger
im Nebenamt?, Minner und Frauen, notig, die fir
»Gemeinschaften von wirklich innerlich verbundenen Christen®
wirken konnten; denn die groBe Masse der heutigen Tauf-
christen wiirde bei Luther ,als Ttrken und Heiden gel-
ten (12); 4. im Verhiltnis zwischen Kirche und Staat
sollte wenigstens fiir die Zukunft dahin gestrebt werden,
daB die Kirche ,,ohne staatliche Nothilfe sich selbst in
Luthers Sinne verwalte. So aber sei, was Luther nur
aus ,Notstand“ zugelassen, die landesherrliche Kirchen-
gewalt, zum Normalstand geworden. Auf die unzihligen
praktischen Schwierigkeiten bei der Durchfithrung dieser
Gedanken lifit sich der gelehrte Theologe in seiner kur-
zen Rede nicht ein. Er verweilt vorwiegend historisch
bei den angegebenen sogenannten ,Idealen® Luthers, die
freilich ihre Schwierigkeiten, ja zum Teil ihre logische
Unméglichkeit selbst nicht verhehlen und in unklarer
Weise mit anderen relativ mehr ausfuhrbaren Gedanken
vermischt sind.

Die Jenaer Festrede bedeutet einen grofen Schritt
von der Orthodoxie, deren Burg einst diese Universitit
gewesen, zu dem dogmenlosen Christentum unserer Tage.
Ritschl, Otio, Luthers religiéses Vermachtnis und das

deutsche Volk, Ein Vortrag. Bonn, Marcus u. Weber, 1918
(28755 oru i8Nt

Das ,,Vermichtnis Luthers® besteht in seinem Grund-
satze, daB es ,aller Feindschaft und Verfolgung gegentiber
auf ein unerschiitterliches Bekenntnis des Glaubens an-
komme, wenn Gott in den Schwachen (nach 2 Kor. 12,0)
michtig sein solle, um gerade durch sie sein Werk zu
vollfithren® (20). Das wendet der Verf. mit nachdrick-
licher und herzlicher Aufforderung zum Ausharren auf
die Leiden des damals tobenden Krieges an, in ,dem wir
_ ja doch wieder die Schwachen sind“ im Vergleich mit
der Uberzahl unserer Feinde. Der Bonner Theologie-
professor findet, daB ,ohne Luthers religioses Vermichtnis
der uniiberwindliche Widerstand unserer Heeresmacht
gegen eine Welt erbittertster Feinde nicht hitte geleistet
werden kénnen. Das unverlierbare Vermichtnis, das bei
Luthers Auftreten zu Worms triumphiert hat, wird dem
»deutschen Volke® mit Wiarme anempfohlen — fast als
ob die Katholiken nicht zum deutschen Volke gehérten und
nicht glinzend auf den Schlachtfeldern und in der Heimat
sich bewihrt hitten. Doch es sei kein Gewicht gelegt
auf solche Entgleisungen, an die uns schon die vereinte
Kriegs- und Lutherstimmung der letzten Jahre gewohnt hat.
Ubrigens hélt sich auch in der »Evang. Freiheit« (1918
S. 194) eine protestantisclie Stimme dariiber auf, daB R.
»den heldenhaften Widerstand unserer Truppen an der

Front so uneingeschrinkt mit dem religisen Vermichtnis
Luthers in Verbindung bringt®.

Am Anfang macht der Verf. einen guten Anlauf zu
neuer und origineller Darstellung der Entwicklung Luthers,
nimlich jenes Weges durch die Héllenresignation in seiner
Pridestinationsangst, der zu dem ,trotzigen Glauben*
an den Sieg seiner Lehre .und seines gottlichen Berufes
eben durch die Schwachheit gefithrt habe. Es sind Nach-
klinge aus den in seiner »Dogmengeschichte des Pro-
testantismus« niedergelegten Studien iiber den neuent-
deckten Romerbriefkommentar des jungen Luther. Aber
dann kommt er bei der Darstellung der Siege des ,,schwachen®
Protestantismus in den Jahrhunderten zu einem die Hilfte
des Raumes fillenden trockenen und akademischen Uber-
blick iiber die ganze Geschichte seit den Jahren Luthers,
der nur ermtidend wirken kann.

Kittel, Rudolf, Prof, k. s. geheimer Rat, Luther und die
Reformation. Rede, gehalten am 31. Oktober 1917 zum
Antritt des Rektorates der Universitit Leipzig. Gotha, Perthes,
1918 (24 S. gr. 89). M. 1.

Wer in dieser Rede irgend einen neuen oder auch
nur individuell gefaBten Inhalt zu finden erwartet, kommt
nicht auf seine Rechnung. Sie enthilt nur in gewihlten
Worten die in hundert Schriften des Reformationsjubildums
immer wieder verarbeiteten Gedanken von Luthers GroBe
und seiner segensreichen Nachwirkung. Als Gelegenheits-
vortrag mochte die Arbeit vor ihrem engeren Publikum
einigermafen ihren Zweck erfilllen; sie wird als literarische
Leistung von vielen anderen Verdffentlichungen des Luther-
jahres tbertroffen. Macht man an ihren Hyperbeln auch
alle die Abstriche, die Festreden ja bekanntlich sich ge-
fallen lassen miissen, so bleibt doch noch eine erdriickende
Lutherstimmung tbrig. Da Luther der ,,Entdecker einer
neuen Moral ist¥, so stehen wir damit, heifit es, ,vor
einer Tatsache von fast unermeBlicher Tragweite: ,,Was
in Kultur, Kunst, weltlicher Wissenschaft und Technik,
Handel und Industrie — kurz auf allen Gebieten des
Lebens auBerhalb des unmittelbar religitsen Gebietes be-
sonders geschaffen ist, trigt in dieser Hinsicht den Stem-
pel der Reformation an sich“ (rg). Dagegen im Katho-
lizismus ,hemmt und verneint eine lihmende Kraft im
Grunde alles das, was der Protestantismus in Arbeit und
Kulturtitigkeit freudig bejaht® (ebd.). Mit befremdlicher
geistiger Geschmeidigkeit riihmt der Verf. an Zwingli,
daf er dem Protestantismus mehr ,rationale Denkweise®
gegeben, und an Calvin, daB er in seiner Pridestinations-
lehre ,,das Tiefsinnigste und Kraftvollste, was systema-
tisches religitses Denken hervorgebracht hat“, beisteuerte
(ro. 12). Der Pietismus ebenso wie der Rationalismus
gelten ihm als groBartige Erscheinungen der Reformation.
Lessing, Kant und Hegel (der ,die Einheit des Menschen-
geistes mit Gott behauptet®) sind ihm die groBen ,Zeugen
protestantischen Geistes” (17). Immer aber und beson-
ders gegeniiber den ,gewaltigen Verinderungen auf religits-
kirchlichem Gebiet und im Verhiltnis der Kirche zum
Staat, die der Redner schon mit Héinden greift, muB
man nach K. zu dem ,religitsen Erlebnis aus der Kloster-
zelle von Wittenberg” zurtickkehren.

Below, Georg von, Die Bedeutung der Reformation fiir
die politische Entwicklung. Vortrag in der Gehe-Stiftung
zu Dresden. [Vortrige der Gehe-Stiftung Bd. 9, H. 1]. Leip-
zig und Dresden, B. G, Teubner, 1918 (38 S. gr. 89). M. 1.

Der ticfgreifende Einfluf der Glaubensspaltung auf
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die Ausgestaltung der politischen Verhiltnisse, besonders
in Deutschland, ist eine geschichtliche Tatsache. Es
handelt sich nur um die Wertung dieses Einflusses und um
die Aufspiirung seiner eigentlichen Ursachen. Die vor-
liegende Rede des Freiburger Historikers will hierzu micht
sowohl einen neuen kritischen Beitrag bringen, als in
groBen Zigen den vierhundertjihrigen Gang der Ent-
wicklung nach seinem durch langjihrige Betrachtung ge-
wonnenen Urteile darlegen. Es geschieht in gedanken-
reicher Vorfilhrung der Hauptmomente. Die Fortbe-
wegung der Ideen dirfte jedoch durchsichtiger, die Dar-
stellung belebter und durch konkrete Ziige anschaulicher ge-
macht sein. Inwieweit die Kirchentrennung zur Entfestigung
der 6ffentlichen Ordnung von verschiedener Seite beitrug, ist
nicht klar gemacht, dagegen findet der Verf. in der Be-
seitigung der Autoritit der alten Kirche und der damit
zusammenhiingenden Verselbstindigung des Staates ein
gliickliches und (nicht mit Unrecht) das Hauptmoment,
das zur Hiniiberfithrung in die neuen Zustinde beigetragen.
Der positive Inhalt der neuen Glaubenspredigt kommt
ihm dabei nicht in Betracht. Die Entstehung der
fiirstlichen Landeshoheit auf Kosten der Reichseinheit ist
gut beleuchtet, aber der Durchgang der spateren Staaten
durch den vom Landeskirchentum begiinstigten Absolu-
tismus tritt nicht genug hervor. Dabei ist die Partei-
nahme fiir Luthers Werk Ursache von sehr fragwiirdigen
Ausspriichen, die sich in die Gedankenreihen einmischen,
wie der von dem ,,politisch-universalen Herrschaftsanspruch®
der Kirche zu Luthers Zeit (11). Von der hierarchischen
Einrichtung der Kirche heift es S. 5: ,Mit der An-
schauung, die Luther vertrat (von Werkgerechtigkeit), fiel
die Mittlerstellung des Papstes und der Kirche hinweg,
denn sie beruhte auf der Anrechnung guter Werke®.
Sie beruhte aber doch auf ganz Anderem. Das Prinzi-
pielle ist in der Schrift das am wenigsten Befriedigende,
und doch kommt bei dem behandelten Thema so viel
auf Klarheit der Grundsitze an, die in die Vielheit des
verschiedenen Deutungen unterliegenden Stoffes Licht zu
bringen haben. Man sieht, wie schwer es auch dem
wohlwollendsten protestantischen Historiker ist, den kon-
fessioncllen Standpunkt nicht bei dem geschichtlichen
Urteile entscheidend mitsprechen zu lassen. Nach Aus-
scheidung dieser Einwirkung flieBt bei v. B. dem Leser
reichliche und solide Aufkldrung zu.

Thimme, P. L., Neue Thesen zum Reformations-Jubilaum.
Eine Weckschrift fir das evangelische Deutschland. 2. Aufl.
Marburg, Reichsverlag, 1917 (130 S. 89).

Diese eigentiimliche Schrift gesellt sich zu den Stim-
men der Kritik iiber den heutigen Protestantismus, die das
Lutherjubilium erzeugt hat, (vgl. »SpieBe und Nigel,
d. i. Streitsitze usw.« des Pfarrers H. Hansen in memem
Literaturbericht {iber das Jubilium in der Innsbrucker
Zeitschrift fur kath. Theol. 1917 S. 596ff, und die
Schrift »Eine heilige allgemeine Kirche« von Pfarrer
Alex. Lowentraut bei Reichmann in den Stimmen der Zeit
1918, Bd. g4 S. 6361f). Der Verf. nimmt jedoch inso-
fern eine andere Stellung ein als die Genannten, als er
* der sog. Gemeinschaftsbewegung ausgesprochenermafien
huldigt. Gleich Hansen und Lowentraut ist er von reli-
gits-glaubigen Gesinnungen getragen und vom Streben
beseelt, den MiBstdnden, die er gewahrt, Abhilfe zu
schaffen. FEr wiinscht ,lebenerweckende Evangelisation
und Freiheit fiir ,die Stillen im Lande, welche sich ums

Wort Gottes versammeln und fir die von Gott begna-
digten Evangelisten“ (52. 54). Dabei beruft er sich auf
Luther, der ,durch und durch ein Gemeinschaftsmann
war (107). Die neue Gemeinschaftsbewegung sei
,direkt Fortsetzung der Reformation und deshalb evan-
gelischer und kirchlicher als viele ihrer angeblich kirch-
lichen Gegner“ (rog). Aber in der evangelischen Kirche
von heute ,scheine die alte Wahrheit vergessen zu sein®,
sie ist groBtenteils ,abtriinnig® und hat die HeilsgewiBheit
verloren. ,,Es erscheint uns nicht nur ein Harnack, son-
dern die Mehrzahl der evangelischen Professoren der
Theologie, sowie ebenfalls der evangelischen Geistlichkeit
Deutschlands unevangelisch®. Er habe kaum einmal,
klagt T., ,im theologischen Horsaal das Evangelium von
Christo vernommen® und firchte, unter den katholischen
Professoren der Theologie seien manche, die evangelischer
sind, als diese Lehrer (42f). Die Prediger vieler Kan-
zeln sind ihm ,,Leisetreter®, welche die rechtgliubige Lehre
in Vorsicht einpacken®* (29). ,Evangelisches Christen-
tum hat seinen Frieden mit der Welt gemacht® (77).
,Der MiBbrauch des AblaBhandels in der katholischen
Kirche zur Zeit Luthers war nicht schlimmer als der
MiBbrauch der Sakramente in der evangelischen Kirche

des Jahres 1917.% Die letzten Worte (g) liest man
schon auf dem Titel unter den 12 den ganzen Inhalt
zusammenfassenden Thesen. Der wohlmeinende Ver-

fasser ist' ein Beispiel dafir, wie die heutigen grofien
MiBstinde des Protestantismus strebende Leute einem
ungesunden Pietismus in die Arme fithren kdénnen.

Miinchen. H.iGrigar S i

Witzel, P. Maurus O. F. M., Keilinschriftliche Studien.
In zwangloser Folge erscheinende Abhandlungen aus dem Ge-
biete der Keilschrift-Literatur, insbesondere der Sumeriologie.
Heft 1. Leipzig, Otto Harrassowitz, 1918 (128 S. gr. 89).
M. 12.

Mit diesem Hefte erdffnet P. M. Witzel eine neue
Reihe keilinschriftlicher Studien, die in erster Linie griofiere
Abhandlungen aus dem Gebiete der Assyriologie und
Sumeriologie fiir den Assyriologen bieten,. anderseits aber
auch dem Religionsgeschichtler und Theologen Material
an die Hand geben soll. Die 4duBere Einrichtung der
Hefte entspricht der von Meifiner in seinen Assyriologischen
Studien gewihlten.

Der erste Aufsatz des vorliegenden Heftes handelt
(S. 1—32) tber gifapin="Pflug. Wihrend man bis jetat
allgemein in gi¥apin das Ideogramm fiir die Bewdsserungs-
maschine erblickte, fihrt W. mit beachtenswerten guten Griin-
den, gestiitzt auf eine Reihe von Textstellen, den Beweis,
daB wir vielmehr in ihm und seinen akkadischen Aequi-
valenten (nartabu, epinnu) das langvermiBte Wort fiir den
Pflug zu sehen haben. Nimmt man nun die Gleichung
gisapin = Pflug an, so ergibt sich von selbst, daB die mit
gifapin zusammenhiingenden Ideogramme in dem Syllabar
MeiBners (V Tafel der Serie harra-hubullu IT 50—III 66,
vgl. Meifner, Assyriol. Forsch. I S. 23) auch Teile des
Pfluges und nicht der Bewisserungsmaschine sein miissen
oder wenigstens in Beziehung zum Pfluge stehen miissen.
W. hat es unternommen, unter Zugrundelegung eines
modernen arabischen Pfluges, der sich ja kaum, wie die
iltesten babylonischen Darstellungen zeigen, von dem alt-
babylonischen Pfluge unterscheidet, die einzelnen Ideo-
gramme der Liste mit den Teilen des Pfluges zu identi-
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fizieren. Die Ergebnisse sind tiberraschend. Wir erhalten
eine ganze Reihe von Namen fir den Pflug und seine
Teile, wie: Sterze, Sterzgriff, Pflugschar, Grindel, Deichsel
usw., sowie fir das Personal des Pfluges, wihrend es bei
der Annahme, daB es sich bei giSapin um die Bewiisserungs-
maschine handelt, selbst MeiBner nur in wenigen Fillen
gelingen wollte, eine in etwa befriedigende Erklirung der
Ideogramme zu geben. Freilich ist bei der Vieldeutig-
keit mancher Ideogramme im einzelnen eine andere Er-
kldrung verschiedener Namen mdglich, wie es auch der
Verf. in seiner Untersuchung zugibt, zumal die meisten
der in dem Syllabar verzeichneten Namen bis jetzt nur
hier, nicht aber in zusammenhingenden Wirtschaftstexten
belegt sind. Doch lassen sich neben giSapin wenigstens
einige wie: giSa-apin (Pflugschar), giSeme-apin (Pflugsterz),
gifsag-apin (Sterzgriff) auch in den dltesten Wirtschafts-
texten belegen, was sicher zu Gunsten der gebotenen Er-
klarungen spricht. Am Schlusse des Aufsatzes werden
noch verschiedene andere, auch neue Ideogramme fiir
den Pflug aufgefithrt und besprochen.

Nach einem kirzern Aufsatz, der wertvolle Erginzungen
und Verbesserungen zu den von Fortsch in ZA XXXI
S. 131 ff, publizierten und bearbeiteten sog. zehn Oliven
aus der Zeit der Reformtitigkeit Urukaginas bietet, be-
spricht W. die Stellung der SAL-ME und Sugitu im Kodex
Hammurabi. Seine Ausfiihrungen richten sich vor allem
gegen Landsberger, der (ZA XXX S. 67) in der SAL-ME
nur eine tatsichlich und rechtlich stets unfruchtbare, durch
kiinstlichen Eingriff unfruchtbar gemachte Priesterin er-
blicken wollte, wihrend die Sugitu stets nur die Neben-
frau der SAL-ME (nafitu)-Priesterin sei. SAL-ME be-

zeichnet vielmehr 1. die Hauptfrau und wird dann 2. zur

Bezeichnung fir Priesterin (Tempelfrau iberhaupt) gebraucht.
Die SAL-ME-Priesterin ist fiir gewchnlich unverheiratet
und kinderlos; de jure ist sie meistens auch unverheiratet
gewesen. Die Kontrakte zeigen, daB sie zuweilen auch
Kinder haben konnte, also keineswegs unfruchtbar sein
muBte oder gemacht wurde. DMit sinni$tu Sugltu (abge-
leitet von Su-gi=zweiten Ranges) wird die Nebenfrau be-
zeichnet. Nichts in den Kontrakten spricht dafiir, daB
die Sugitu eine niedere Priesterin war. Diese auf eine
sorgfdltige Analyse der cntsprechenden Gesetze und der
gleichzeitigen Vertidge sich stiitzenden Ergebnisse werden
kaum anzufechten sein.

Den wichtigsten Teil des Heftes stellt die Ubersetzung
und Bearbeitung des von Stephen Langdon in den Publi-
kationen der Pennsylvania Universitit als B. X, Nr. 1
unter dem Titel: Sumerian Epic of Paradise, the Flood
and the Fall of Man verdffentlichten Textes dar. Nach
dieser Ubersetzung ist in dem Texte keine Rede von
Paradies, Flut und Siindenfall. Das Gedicht ist ein Preis-
lied auf Dilmun, das vielfach in mythologischer Form die
Entwicklung der Kultur von den Uranfingen bis in die
spitere Zeit darstellt. Urspriinglich weilten dort Enki
und Ninella (im Laufe des Gedichtes auch Ninharsag,
Nintur, Damgalnunna genannt) allein. Leben und Kultur,
auch Krankheiten und Leiden fehlten. Auf Ninellas Ge-
heiB 148t Enki einen Kanal mit Siifwasser erstehen; der
Getreidebau erblitht, Dilmun wird zur Hafenstadt. Enki
will mit seiner Tochter Ninella geschlechtlich verkehren.
Nach anfinglichem Widerstrduben willfahrt sie seinem
Waunsche, und er erzeugt mit ihr nacheinander drei Kinder.
Der dritte Sohn heifit Tagtug (oder Tibir [?]), der Held

der weitern Erzihlung. Ninharsag versucht nun durch
eine List, Tagtug zu einem Hauptgott zu erheben. Der
Plan gelingt, Tagtug findet das Wohlgefallen Enkis und
wird mit doppelter Gottesfiille ausgestattet und zu einem
Hauptgott (Enlil) erhoben. Unter Hinweis auf acht Heil-
kriuter, die im Garten Enkis wachsen und denen Enki
das Schicksal bestimmt, versucht Enki von neuem mit
Ninharsag geschlechtlich zu verkehren. Der Versuch mif-
lingt, und Ninharsag begibt sich zornerfillt zu ihrem Sohne
Enlil (=Tagtug). Dieser will Ninharsag zwei Waffen
schmieden; mit einer von beiden soll Enki das Haupt
zerschmettert werden. Die Ausfithrung des Anschlages
fehlt im Texte. Danach siedelt Ninharsag tiber zu Enlil
als Gemahlin. Beide zusammen bestimmen dann das
Los der Ninharsag, die fiir alle Bedirfnisse und Note
dem Enlil acht Kinder gebidren soll, die sicher den acht
Heilkriutern Enkis entsprechen (also Ubergang vom Enki-
zum Enlilkulte). Der letzte Schutzgott, Enzag mit Namen,
wird Herr von Dilmun. Dies ist nach Witzels Uber-
setzung der Gedankengang des Gedichtes. Wir sehen
daraus, daB etwas ganz anderes im Texte steht, als was
Langdon aus demselben herausgelesen hat. Die Uber-
setzung diirfte in den wesentlichen Punkten das Richtige
treffen.

Zum Texte erlaube ich mir einige Bemerkungen zu machen.
I Z, 2. 6. 9 lies besser daddag fir lah-lab, vgl. Br. Vokab. III 16.
[ 28 scheint doch Witzels ubi(g) vor Ungnads usan (so ZDMG
71 S. 253) den Vorzug zu verdienen, vgl. das gleiche Zeichen
Z, 30, II 13 fehlt ein a im Original. III 39. 40: die Zeichen
fur den Gottesnamen dirften tag-8 (nicht KU) sein, dann wiire
besser tibir zu lesen; vgl. SGL S. 157; auch der Gott URUDU.
NAGAR hat CT 29, 46:5 die Lesung tibira, ob beide in Ver-
bindung zu bringen sind? R I 37 lies gidru fiir pa (Zepter)
nach Vokab. Clay 268 (ZDMG 71, 134). Dab es sich bei den
Namen der Heilgotter nicht blof um Namen fiir Korperteile
handelt, wie Ungnad, THLZ 1918 I will, zeigt R III 24—29.
R IIl 41. 50 lies besser mit Ungnad dEn-zd-ag fir En-84(g)-ag,
da 84(g) auch sonst fir za steht; vgl. CH r VII 69. Enzag ist
ja der Gou von Dilmun. S, 12§: zu kur-ingar vgl. noch UM
V 106, IV Kol. 7: ingar = me-lu-u.

Im letzten Teil des Heftes (5. g6—128) beginnt
W. scine Neubearbeitung der groBen Gudea-Zylinder mit
Zylinder A. DaB dieselbe gegeniiber der nunmehr schon
mehrere Jahre zurtickliegenden Bearbeitung durch Thureau-
Dangin in VB einen Fortschritt bedeutet, zeigt schon das
bisher Gebotene, und wir diirffen wohl hoffen, daf es
ihm, der durch seine bisherigen Arbeiten gerade auf
diesem Gebiete wie wenige andere zu Hause ist, gelingen
wird, die begonnene Ubersetzung in den folgenden Heften
glicklich zu Ende zu fithren. Des Dankes der Fach-
genossen und der interessierten Theologen darf er gewiB
sein.  W. vertritt auch in dieser Arbeit, wie in allen
fritheren mit Geschick seine Anschauungen tiber das Wesen
der Verbalprifixe im Sumerischen, die nach ihm an erster
Stelle dic Beziehung des Verbum zum Objekte, zuweilen
auch das direkte Objekt, nicht aber das Subjekt des
Satzes selbst (abgesehen vom Passiv) zum Ausdruck
bringen. Die alten Texte scheinen wirklich sehr zu
Gunsten dieser Anschauung zu sprechen, wenigstens diirfte
der lokale Charakter mancher Verbalprifixe ziemlich
sicher sein.

Dorsten. A. Schollmeyer O. F. M.
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Graf, Dr. Julius, Oberprizeptor am Realgymnasium zu Schwi-

bisch Gmiind, Der Hebraerbrief. Wissenschaftlich-prak-
tische Erklirung. Freiburg, Herder, 1918 (XIV, 332 S. gr. 8%,
M. 14.

Der Verfasser will, angeregt durch den verstorbenen
J. v. Belser, ,in die reiche, verborgene Gedankenwelt des
Briefes einfithren und letzteren dem modemen Leser etwas
licber machen®, l4Bt sich also beim ganzen Buche ,von
methodisch-didaktischen Gesichtspunkten® leiten. ,,Schon
die Ubersetzung soll so weit als mdglich den Text klar
machen® und geht darum sehr oft in eine Paraphrase tiber
mit Angabe der Gedankenverbindungen zwischen den ein-
zelnen Versen. Daran schlieBt sich eine ,, Wiedergabe des
Sinnes®, welche bietet ,,was der Verfasser selbst empfunden
hat“. So ist ,zugleich der beste Boden fir eigenperstn-
liche Benutzung und Anwendung des Briefes und damit
auch schon eine gewisse praktische Erklirung geschaffen.
Die eigentlich wissenschaftliche Erklarung soll ein rasches
Verstindnis bezwecken, muf also zum Bedauern des Verf.
darauf verzichten, ,die Berithrungen des Hebrierbriefes
mit der jiidisch-hellenistischen Literatur noch ausgiebiger
zu behandeln®. Um so mehr Raum und Sorgfalt konnte
er der praktischen Erklirung widmen. Er will damit der
vielfach vertretenen Anschauung begegnen, als seien die
exegetischen, wissenschaftlichen Werke eher ,,Betriebskapital
der Gelehrtengilde, als ein schénes Erbe fir die, in deren
Beruf es liegt, sich fiirs heilige Buch tiefer zu interessieren®.
Da ein textkritischer Apparat ,,eine Erschwerung des Druckes*
bedeutet und ,eine weitere Verzigerung der Herausgabe
des Werkes zur Folge gehabt hitte”, wurde er weggelassen.

Tetzteres wird man bedauern, um so mehr, als die
wenigen Proben textkritischer Arbeit im Buche ecine —
bei einem zunftigen Philologen, wie es der Verf. ist, aller-
dings selbstverstandliche — groBe Gewandtheit zeigen. Die
wissenschaftliche Erklirung verrit eine bei einer Erstlings-
arbeéit besonders beachtenswerte Sicherheit in der Aus-
scheidung des Wichtigen und UnerldBlichen und eine nicht
eben selbstverstindliche Klarheit und Kiirze des Ausdrucks,
die namentlich dem Anfinger, dem Studenten willkommen
sein wird. Mehr als ein Drittel des Buches entfillt auf
den 2. Hauptteil (,,vorwiegend pardnetisch®). Aus der Praxis
erwachsen, der Gymnasiallehrtitigkeit, will er wieder der
Praxis dienen — und er tut es. Zwar konnte ich mir
seinen Inhalt in einer etwas kiirzeren Verbindung. mit dem
1. Teil denken, um so mehr, als schon die Ubersetzung
vielfach in die Erklirung ibergeht und die ,,Wiedergabe
des Sinnes“ bereits ,eine gewisse praktische Erklirung* be-
deutet. Vielleicht hétte dadurch Raum gewonnen werden
kénnen fir die Textkritik, oder hitte sich der Umfang des
Buches tiberhaupt und damit auch sein Preis etwas ver-
mindern lassen. Daf aber dieser 2. Hauptteil ein sicherer,
anregender und sehr oft geistreicher Fhrer fiir ein inneres
Erleben der Gedanken des Briefes ist, soll dariiber nicht
vergessen werden. Er zeigt eine iiberraschende Gewandt-
heit des Ubergangs von modernem Denken; Fithlen, Sehnen,
Leiden zu den Ideen des Paulus und li8t die Stimmfihrer
unserer Zeit sehr oft selber zum Wort kommen. Dabei
hat der Leser nicht den Eindruck, sich durch Odland und
Wiistensand von Qase zu QOase durchwinden zu miissen,
sondern der Verf. selber hat viel zu sagen, hat eine sehr
perstnliche Art, es zu sagen und hat gegentiber der einen
und anderen Parallelerscheinung auf unsrer und andrer Seite
den Vorzug, nicht einige wenige Gedanken immer wieder

breit zu treten und nicht immer wieder dieselben Bilder
vorzufiihren.

Mit seinen wissenschaftlichen Ausfithrungen kann ich
mich im grofen ganzen einverstanden erkliren, wenngleich

er mich nicht zu Boussets Stellungnahme in der Verfasser- /7

frage und auch nicht zu seiner eigenen Deutung von 13, 10
bekehrt hat. Aber der erfreuliche Gesamteindruck des
Buches leidet darunter nicht, und daB der Exegese beim
Gymnasialunterricht soviel Raum gestattet wird, wie das
Buch vermuten liBt, muB jeden Freund der HI. Schrift
frenen. Dem Verf. ein herzliches: prospere procede!

Tubingen. J. Rohr.

Dolger, Franz Jos., Die Sonne der Gerechtigkeit und
der Schwarze. Eine religionsgeschichtliche Studie zum
Taufgel6bnis. Mit einer Tafel. [Liturgiegeschichtliche For-
schungen. In Verbindung mit den Abteien Beuron, Emaus-
Prag, St. Joseph-Coesfeld, Maria Laach, Seckau herausgegeben
von Dr. Franz Jos. Délger, Prof. an der Universitit Manster
i. W. Dr. P. Kunibert Mohlberg, Benediktiner der Abtei
Maria Laach, Dr. Adolf Riicker, Prof. an der Universitit
Breslau. Heft 2]. Minster i. W., Aschendorflsche Buchhand-
lung, 1918 (X, 150 S. Lex. 89). M, 3.

Nachdem soeben P. Kunibert Mohlberg das »Frin-
kische Sacramentarium Gelasianum in alamannischer Uber-
lieferunge« als Heft 1 u. 2 der »Liturgiegeschichtlichen
Quellen« herausgegeben hat, eriffnet nunmehr F. J. Dolger
die »Liturgiegeschichtlichen Forschungen« mit einer vor-
ziiglichen Gabe. FEs ist das zweite Heft dieses Unter-
nehmens. Das erste, von P. Mohlberg versprochene, ist
noch unter der Presse.

Der Verf,, der durch seine sorgfiltigen, tiefgrindigen
Untersuchungen auf religionsgeschichtlichem Gebiete schon
lange rithmlich bekannt ist, gibt hier einen neuen Beweis
seiner umsichtigen Forschungsmethode und hervorragenden
Kenntnis des christlichen und heidnischen Altertums. Er
beschriinkt sich auf eine Studie iiber jene Zeremonie des
frithchristlichen Taufrituals, wonach der Tdaufling gegen
Westen gewandt eine Abschworung des Teufels leistete
und nach Osten eine Zusage an Christus richtete. Hierony-
mus erwdhnt die Zeremonie, indem er schreibt: ,,Wir
widersagen in den Mysterien zuerst dem, der im Westen
ist und der mit der Stinde fiir uns stirbt; und nach Osten
gewendet gehen wir einen Bund ein mit der Sonne der
Gerechtigkeit und versprechen, ihr dienen zu wollen®
(In Amos 111, 6, 14). Cyrill von Jerusalem erklirt deut-
licher das Ausstrecken der Hand nach Westen beim Ab-
schworen des Teufels und fiahrt fort: ,Da der Untergang
(Westen) die Gegend der sichtbaren Finsternis ist, jener
aber selbst Finsternis ist und in der Finsternis auch seine
Herrschaft hat, so schaut ihr, um dies sinnbildlich aus-
zuprigen, nach Sonnenuntergang und widersagt dem fin-
steren und dunklen Herrscher (Cat. myst. 1. 4). ,,(Darauf)
wird dir das Paradies Gottes gedffnet, das er gegen Sonnen-
aufgang gepflanzt hat ... Um dieses sinnbildlich vorzu-
fithren, hast du dich vom Sonnenuntergang nach Sonnen-
aufgang gewendet, nach der Gegend des Lichtes (Cas
myst. 1. g). Noch ausfithrlicher beschreibt Dionysios
Ps-Areopagita (um 500) die betreffende Taufszene: ,,Dann
stellt (man) ihn (den T4ufling) in der Richtung nach Sonnen-

.untergang, liBt ihn die Hdnde nach der gleichen Gegend

ausstrecken und wegstofien und befiehlt ihm,. dreimal den
Satan anzublasen und die Worte der Widersagung nach-
zusprechen . . . (hierauf) kehrt (man) ihn um nach Osten,
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laft ihn zum Himmel aufblicken und die Hinde empor-
strecken und befiehlt ihm, sich Christus zu verpflichten
und allen gottgegebenen heiligen Satzungen® (De eccl. hier.
IT, 2, 6). Fiir Mailand und einige Gegenden des Ostens
ist auBer dem Anblasen des Teufels ein Ausspucken gegen
denselben hin, ein ,,Anspeien® bezeugt.

Fir jedes der Hauptmomente dieser seltsamen, orien-
talisch-mystischen Zeremonie weiff D. mannigfache Paral-
lelen in heidnischen Kultgebriuchen sowie Weiterbildungen
im Christentum aufzuweisen. Es werden #hnliche Aus-
dricke des Abscheus gegen Dimonen untersucht, das
Schlagen nach Westen als Dimonen abwehrender Akt
und die im Veroneser Palimpsest erwihnte Selbstbe-
kreuzung, die ,mit dem feuchten Hauche* (= Speichel)
der Hand ausgefithrt wurde, als Wiederauffrischung der
Besiegung des Teufels. Mit Recht wird ein Erkldrungs-
versuch aus den Mysterien von Eleusis, den Eitrem (Opfer-
ritus und Voropfer der Griechen und Rémer, Kristiania
1915) unternommen hat, abgelehnt. Dagegen gibt die
Benennung des Teufels als des ,,Schwarzen®, die sich zwei-
mal im sog. Bamabasbriefe findet, AnlaB, auf die gleich-
artigen Bezeichnungen der Géotter der Unterwelt bei
Agyptern, Kleinasiaten, Griechen und Romern zuriickzu-
gehen. Ebenso ist der Ausdruck ,Sonne der Gerechtig-
keit®, der sich in der HI. Schrift erstmals beim Propheten
Malachias (3,20) findet, auf die altorientalische Vorstellung
von der Sonne als der Richterin, die alles sieht und mit
Gerechtigkeit zu beurteilen vermag, die darum auch be-
sonders gern als Schwurzeuge angerufen wird, zuriickzu-
fithren. Weil der so schnell aufblithende heidnische Sonnen-
kult vom 3. Jahrh. an offenbar eine der groften Gefahren
fiir das Christentum wurde, mag sich leicht der Eifer er-
kliren, mit dem christliche Schriftsteller diesen altorien-
talischen Ausdruck nunmehr auf Christus tbertrugen. D,
der fiir das antike Empfinden auf den Hymmnus ,O so/
salutis" hinweist (S. 84), hitte sogar bemerken kénnen,
daB dieser Hymnus in seiner urspriinglichen Fassung mit
den Worten begann: ,Jam Christe, sol iustitiae, Mentis
recedant fenebrae . . .* Noch deutlicher aber tritt die Nach-
wirkung bzw. christliche Umbildung der antik-heidnischen
Vorstellung vom Sonnenrichter bei jener Strophe des herr-
lichen Prudentius-Hymnus ,Lux ecre surgit aurea® hervor:

» dpeculator adstat desuper,
Qui nos diebus omnibus
Actusque nostros prospicit
A luce prima in vesperum."

Zum Schluff werden von D. einige weiter abliegende
Fragen bertihrt, ob z. B. beim Taufgelébnis gerade eine
Eidesformel oder eine dem Sklavenverkauf ihnliche Zere-
monie gebraucht wurde u. a., jedoch kann dabei nicht
mehr als eine gewisse Wahrscheinlichkeit erwiesen werden.
Der Beachtung der Exegeten sei besonders der letzte
Aufsatz empfohlen, worin der Verf. fiir jene schwer zu
erklirende Stelle des Kolosserbriefes (2, 12—135), die be-
sagt, daB Christus ,die gegen uns stehende Handschrift*
»ans Kreuz genagelt habe®, eine neue Auffassung vortrigt:
er findet darin einen durch Prokopios bezeugten Kriegs-
gebrauch wieder, Schriftsticke, die von der Treulosigkeit
des Gegners zeugen, an die Standarte oder das Tropaion
zu heften.

So bieten denn sdmtliche, in dem vorliegenden Bande
vereinigte Untersuchungen viel Interessantes und Neues,
Nur durch solch’ umsichtige, ruhig abwigende, den weitcsten

Zusammenhiingen nachspiirende Forschungen kann mit
der Zeit immer mehr Klarheit iiber das altkirchliche Leben,
inshesondere auch tiber die von der Symbolik und anderen
antiken Kultureinfltissen so stark beherrschte frithchristliche
Liturgie gewonnen werden. Moge daher der verdiente
Verfasser aus dem Schatze seines reichen, bereits seit
Jahren gesammelten Materials noch recht viele, der vor-
liegenden dhnliche Verdffentlichungen folgen lassen.

z. Zt. Munster i. W. R. Stapper.

Niederhuber, Dr. Joh. Ev., Hochschulprofessor in Regens-
burg, Des h. Kirchenlehrers Ambrosius von Mailand
ausgewéhlte Schriften. 1. Band: Exameron. Erstmals
Ubersetzt nebst einer allgemeinen Einleitung dber des h. Am-
brosius Leben, Schriften und Theologie. [Bibliothek der Kirchen-
viter 17]. Kempten, Kosel, 1914 (CXXIV, 293 S. 80). —
2. Band: Lukaskommentar mit Ausschlul der Leidensge-
schichte. [Dass. 21]. Ebd. rg1s (VIIL, 517 S. 8%). — 3. Band:
Pflichtenlehre und ausgewihle kleinere Schriften. [Dass. 32].
Ebd. 1917 (423 S. 89). Geb. M. 3,50. (Subskriptionspreis
fir jeden Band).

Die neue Ubersetzung ausgewihlter Ambrosiusschriften
wurde Niederhuber anvertraut, der durch seine Arbeiten
zur Theologie des h. Ambrosius wohl dazu berufen war.
Ambrosius zu tbersctzen stellt an die Ubersetzungskunst
keine leichte Anforderung. Ambrosius ist durch die Schule
der Rhetorik gegangen; so kommt es, daB er seinen
Gedanken jene eigenartige Fassung gibt, die in der Uber-
setzung oft so schwer wiederzugeben ist. N. hat folgende
Schriften iibersetzt: Exameron, Lukaskommentar mit Aus-
schluff der Leidensgeschichte — warum hat er diese nicht
mitiitbersetzt? — Uber die Pflichten der Kirchendiener, Uber
die Mysterien, Uber die Jungfrauen, Trauerrede auf den
Kaiser Theodosius. Er hat also eine andere Auswahl getrof-
fen als sein Vorgiinger in der Bibliothek der Kirchenviiter
F. X. Schulte, der Exameron und Lukaskommentar nicht
tbersetzte, dafiir aber mehrere kleinere Schriften bot. DPaf
wir nunmehr das Exameron zum ersten Male in deutscher
Ubersetzung haben, ist sehr dankenswert. Ich mochte
aber bezweifeln, ob es gerade sehr glicklich war, den
Lukaskommentar zu iibersetzen, er bietet doch, theologisch
gewertet, nicht gerade viel. Wenn aber einmal eine neue
Auswahl getroffen werden sollte, hitte man die Briefe
nicht ganz iibergehen sollen. Gerade in den Briefen offen-
bart sich die tberragende Personlichkeit des Kirchenfiirsten
— manche Schreiben z. B. Brief 17 und 18, die sich auf
die relatio Symmachi bezichen, die fir die Kirchen-
politik wichtigen Briefe 20 und 21, Brief 22, der uns von
der Auffindung der Reliquien der h. Gervasius und Pro-
tasius berichtet, sind fir die Stromungen und Stimmungen
des ausgehenden Altertums besonders wertvoll. Die Uber-
setzung Niederhubers ist gut, sie stellt einen erheblichen
Fortschritt gegentiber der von F. X. Schulte dar, der oft
recht ungenau gearbeitet hat. Wenn eine gute Ubersetzung
immer zugleich eine gute Erklirung des Schriftstellers ist,
so hat sich N. um die Ambrosiusiorschung wohl verdient
gemacht.

Dem ersten Bande hat N. eine umfangreiche Einleitung von
124 Seiten vorausgeschickt, in die er die Ergebnisse seiner Am-
brosiusstudien hineingearbeitet hat. Ich hitte e lieber geschen,
wenn N. sich kiirzer gefalt und damit fir die Ubersetzung noch
anderer Ambrosiusschriften Raum gewonnen hitte. In  der
quellenkritischen Beurteilung weiche ich in Einzelheiten von N.
ab. Dall Ambrosius Epikurs Schrift Kdgeee ddéar gekannt und
beniitzt hat, halte ich fir nicht erwiesen, er ibernimmt in Be-
tracht kommende Stellen solcher Schriften seiner Quelle. Noch
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jungst hat E. Bickel (Das asketische Ideal des Ambrosius, Hie-
ronymus und Augustinus, Leipzig 1916 S. 35/6) tber die litera-
rische Selbstindigkeit des Ambrosius zu giinstig geurteilt. Dald
er z. B. seine Platokenntnis Mittelquellen verdankt, glaube ich
in der Rom. Quartalschrift 1911 S. 42 gezeigt zu haben. Ge-
rade aus der Benutzung verschiedener Quellen erklire ich mir
die bisweilen nicht zu einer einheitlichen Anschauung auszuglei-
chenden Auffassungen des Kirchenvaters. Dafiir ein Beispiel.
S. LII behauptet N., Ambrosius habe grundsitzlich an der wirk-
lichen Existenz und dem o&rtlichen Charakter des Paradieses
festgehalten — nun sagt er aber ganz unbefangen Ep. 45,3 im
Anschluf an Philo ... ex quibus colligitur paradisum ipsum
non terrenwm wideri posse, non in solo aliquo sed in nostro
prineipali, quod animatur et vivificatur animae virtutibus et in-
fusione Spiritus Dez, -

Nun einige Bemerkungen zur Ubersetzung.

Bei der Aufzihlung der Quellen des Exameron hitte gesagt
werden miissen, dal Ambrosius von Ex. VI, 7, 42 an der Ho-
milie des Basilius Fig 0 Ilpdoeye cavrp folgt. Da auch in der
neuesten Ausgabe des Ambrosius von Schenkl (CSEL 32) ihre
Benutzung nicht in vollem Umfange erkannt ist, merke ich die
abersehenen Stellen hier an.

Ambrosius Ex. VI, 8, 44 (235, 16 Sch.) Basi§ o

i Ex. VI, 8, 48 (239, 12 Sch.) Basi § 12t
% Ex. VI 8,550 (242,7; 242, 20! Schy) = Basi'§ 43

In einer Anmerkung S. 85, 1 will N. einen Irrtum des
Ambrosius feststellen; der See, ,,der zwischen Palistina und
Agypten Arabiens Wiste vorlagert”, soll das Tote Meer sein.
Ambrosius denkt aber nicht an das Tote Meer, sondern seiner
Vorlage Bas. Hex. IV, 4 folgend an den Sirbonitis-See in Unter-
dgypten. Durch einen Druckfehler ist Bd. 2 S. 1 die Herausgabe des
Lukaskommentars {tr das Jahr 398 statt 388 angesetzt; S. 156 Z. 9
lies statt ,,im Sterben® ,,im Streben*. VI, 34 (S. 245, 22 Schenkl)
ist wnguentum pisticumn mit , Fischsalbe® tbersetzt. Pisticus be-
deutet aber ,echt®, vgl. Jo 12, 3. VII, 18 (5. 290, 12 Sch.) ist prae-
matura devotio nicht ,0bereilte Frommigkeit”; tGiberhaupt ist an
dieser Stelle einiges nicht in Ordnung. Wenn Ambrosius von Petrus
sagt: Nam quod ignorabat condicionis [uit, quod promittebet
devotionis, so darf man nicht tbersetzen: ,,Sein Nichtwissen war
Ausfluf der Frommigkeit. Condicio ist hier so viel wie con-
dicio humana, dementsprechend wird man dbersetzen kénnen:
,Denn Grund seines Nichtwissens war seine Menschennatur,
Grund seines Versprechens seine Frommigkeit. Kaum richtig
ist die schwer verstindliche Stelle VIII, 11 (S. 390, 11 Sch.)
wiedergegeben. Im Anschlul an den bekannten Vers aus den
Sprichwértern (31, 10): Mulierem fortem quis inveniet, sagt
Ambrosius : Bone uxor virum swwm vestit. wvestiat Jesum fides
nostra corpore suo, vestiat carnem eius divinitatis suae gloria,
sicut et illa bina vestimenta fecit viro swo, wt et in praesenti et
in futuro saeculo honorificet eum. N. lbersetzt: ,Eine gute
Gattin kleidet ihren Mann. Mdchte unser Glaube Jesus mit
dessen Leib kleiden! Mochte die Herrlichkeit seiner Gottheit
sein Fleisch kleiden, wie jenes Weib ihrem Manne ein doppeltes
Kleid fertigte, um ihn im gegenwirtigen und zukiinftigen Zeit-
alter zu ehren!“ Ich fasse gloria als Ablativ und Gbersetze:
»,Moge Jesum unser Glaube kleiden mit seinem Korper, moge
er kleiden sein Fleisch mit der Herrlichkeit seiner Gorttheit wie
jenes Weib, das ihrem Manne ein doppeltes Kleid fertigte usw.*
Der Gedanke ist doch der, daB unser Glaube ein doppeltes Kleid
fertigt, einmal bekennt er Christus als Mensch, sodann als Gott.
Unverstindlich ist VIII, 16 (S. 399, 9 Sch.). N. abersetzt: ,,Seine
Waunden leckten jene, welche ihn die Schlange wegschleudern
und auf den Schlangenbill sonder Angst und Bangen sahen und
gliubig wurden®. Es mul heiflen: ,,Seine Wunden leckten jene,
die ihn trotz des Schlangenbisses ohne Angst und Bangen sahen,
nachdem er die Schlange weggeschleudert hatte, und glaubten®.
VIII, 22 (S. 401, 17 Sch.) ist culpa wveniabilis nicht ,lalliche
Siinde* sondern ,,Schuld, die vergeben werden kann®,

Fir die in den letzten Jahren vielbehandelte Stelle in De
mysteriis II, 7, in der Ambrosius von einem merkwirdigen
Taufbrauche handelt: Ingressus es igitur, wt adversarivm tuum
cerneres, cui renuntiandwm in os putaris — in der Ubersetzung
von N.: ,,So bist du denn eingetreten, um deinem Widersacher
fest ins Auge zu blicken, indem du ihm ins Angesicht wider-
sagen zu miussen glaubtest verweise ich auf die soeben er-
schienene sehr ergebnisteiche Schrift von F. J. Délger, Die Sonne
der Gerechtigkeit und der Schwarze, Minster 1918 S. 10f. Dol-
ger liest mit G. Morin einer alten Handschrift folgend: Ingressus
es dgitur, ut adversarium tuwwm cerneres, cui renuntiando in 08

.

sputares — ,Du bist (in das Taufhaus) hineingegangen, um
deinen Gegner zu sehen, um ihm zu widersagen und ihm dabei
ins Angesicht zu speien®. Die grindliche Erorterung der Stelle
durch Délger hat mich von der Richtigkeit dieser Auffassung
uberzeugt. 5

Eine schwierige Aufgabe hatte N, in der Ubersetzung von
De virginibus zu lésen, schwierig namentlich deswegen, weil
bislang keine kritische Ausgabe vorliegt. I, 12, 65 wird flammeus
mit ,,Flammenschleier” {ibersetzt. Ambrosius schildert an dieser
Stelle die Annahme eines Schleiers durch eine gougeweihte
Jungfrau. Ohne Zweifel steht der Ritus der Verschleierung in
Zusammenhang mit den Gebriuchen der romischen Hochzeits-
feier (vgl. Rh. Mus. 51 S. 293). Flammeus ist ursprunglich das
rote Kopftuch der Braut. In spiterer Zeit wird flammeus ein-
fachhin far Schleier gebraucht, und so wire es hier zu Gber-
setzen. Nach den Untersuchungen Wilperts, auf die passend
hitte verwiesen werden konnen, war bei den consecratio virginis
ein weiller Schleier mit Purpurverzierung tublich, vgl. Wilpert,
Die gottgeweihten Jungfrauen, Freiburg 1892 S, 20. Nicht richtig
ist der schwer verstindliche Abschnitt II, 2, 13 dbersetzt. Quam-
vis mater domini, discere tamen praecepta domini desiderabat,
kann man doch nicht tbersetzen: ,,Obwohl Mutter des Herrn,
oblag sie gleichwohl der Erfillang der Gebote des Herrn®, es
handelt sich vielmehr darum, dal Maria die Gebote des Herrn
kennen lernen wollte. Von hier aus fillt auch Licht auf das
conservabat omnia in corde swo, das ich nicht auf Lc 2, 19, son-
dern auf Lc 2,51 beziche. Das wmobilis ad introitum, das N.
gar nicht Gbersetzt, und das dmmobilis ad miraculum ginge dann
vielleicht auf die Stimmung Mariens bei der Auffindung Jesu im
Tempel. Unverstindlich ist II, 6, 43 geblieben. Ein boses Ver-
sehen ist N. III, 4,19 begegnet. Um jemanden zu schildern,
der sich vergeblich bemiht, braucht Ambrosius das Sprichwort
laterem lavare, einen Ziegelstein waschen (vgl. Otto, Sprich-
worter der Roémer, Leipzig 1890 S. 187). N. denkt wohl an
latus und ubersetzt: ,.einer, der ein Brustbad nimmt*, was
natiirlich sinnlos ist.

Recht unerfreulich sind, das sei zum Schlusse ausdricklich
vermerkt, die vielen Fremdworter, die, man vor allem in der
Einleitung und nicht selten auch in der Ubersetzung trifft. Dero-
gieren — ein Lieblingswort Niederhubers —,' prijudizieren, re=—
dundieren, rekurrieren, kulminieren, konspirieren, vindizieren, per-
horreszieren, nuptial, Totalitit, Proprietit, Makarismen — ich
konnte die Liste noch um viele “Beispiele vermehren — sind
Fremdworter, die wir wahrlich/ gut entbehren kounen.

z. Zt. Minster 1. W. W. Wilbrand.

et

Schmidt, Ph., Das Leben des heiligen Franziskus von
Assisi, beschrieben durch den Bruder Thomas de Ce-
lano. Aus dem lateinischen Grundtext tbersetzt und mit An-
merkungen versehen. Mit einer Einfiihrung von Prof. D. Eber-
hard Vischer. Basel, Verlag von Friedrich Reinhardt, 1919
B4V 27245, 80 iBr 6 o oebs Fria8 ol

Der Hauptbiograph des h. Franziskus ist Thomas von

Celano, der zwischen 1214 und 1216 von dem Heiligen

in den Orden aufgenommen wurde. -Seine durch ge-

schichtliche Treue und kiinstlerische Darstellung ausge-
zeichneten Schriften tber den Heiligen sind die Legenda

I. und II., Tractatus de miraculis, die Legenda ad usum

Chori und die beiden Sequenzen ,Sanctitatis nova signa‘

und ,Fregit victor virtualis*. Ein groBes Verdienst um

die Franziskusforschung erwarb sich daher der franzdsische

Kapuziner P. Edouard d’Alencon, als er im Jahre 1906

diese Schriften in einer mustergiiltigen Ausgabe veroifent-

lichte. Die beiden Viten legt uns Schmidt nunmehr in
deutscher Ubertragung vor. Die flieBende Ubersetzung
entspricht, wie ich bei sorgfiltiger Durchsicht und Ver-
gleichung festgestellt habe, durchweg dem Urtext; indes
habe ich doch nicht wenige Stellen angemerkt, die einer
kleinen Verbesserung bedirfen. Da der Raummangel
nicht gestattet, meine Aufzeichnungen hier wiederzugeben,
bin ich gern bereit, sie dem Ubersetzer zur Verfiigung
zu stellen. Prof. Vischer hat dem Buche, das mit Bildern
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einer deutschen Ausgabe der Legenda major des h. Bona-
ventura vom Jahre 1512 geschmiickt ist, eine Einfiihrung
vorausgeschickt, die liebevolles Verstindnis fiir das Leben
und Streben des seraphischen Heiligen bekundet.

Remagen. PaGisbert Menge O FM,

Miiller, Emilie, geb. Schwankowskaja, Die Entstehung des
kirchlichen Schisma (Raskol) in RullMland. ]. D. Bern,
1916 (46 S.).

Die Raskolniks sind nicht bloB als religitse Sektierer
aufgetreten, sie verkdrperten auch eine sozialpolitische,
staatsfeindliche Volksbewegung. Deshalb findet das grofe
Schisma in RuBland bei den einheimischen Gelehrten ein-
gehende Beachtung. Auslindische Forscher haben bislang
meist nur die duBere Geschichte des Raskol und seine
kirchliche Bedeutung geschildert (besonders eingehend von
Haxthausen, Leroy-Beaulieu). Frau M. hat aus russischen
Quellen in kurzer, aber erschépfender Weise die Ursachen
klargestellt. Diese lassen sich kurz wiedergeben: 1. Die
mangelnde Bildung des Volkes und der Geistlichen, die
zur formalistischen Auffassung der Religion fihrte. 2. Die
Entfremdung von der griechischen Kirche, die infolge der
Union (1439) und der Eroberung von Konstantinopel
(1453) nicht mehr als Glaubensautoritit galt. 3. Die
kirchliche Biicherreform Nikons, die als Abfall zum ver-
haften ,Lateinertum® (Katholizismus) galt. 4. Persén-
liche Feindschaft gegen diesen Patriarchen (dessen Herrsch-
sucht, Energie gegen die Sittenlosigkeit und Schlaffheit
im Klerus). 5. Sozialpolitische und wirtschaftliche Ur-
sachen. Die Geistlichkeit lebte in den kitmmerlichsten
Verhdltnissen und wurde durch die Sorge um das tig-
liche Brot von den sittlichen Verpflichtungen ferngehalten;
der Ubergang von der Naturalwirtschaft zur Geldwirt-
schaft, des mittelalterlich patriarchalischen zum modernen,
zentralisierten Staatswesen, die Zentralisation des Staats-
und Verwaltungsrechtes durch die erstarkte monarchische
Gewalt, die Steuererhebung fiir die wachsenden Bediirf-
nisse des Staates erregten Unzufriedenheit und Auflehnung,
die Reformbestrebungen des Zaren galten als ketzerisch.
Bauern, Soldaten, Kosaken, Strelzy sahen miBtrauisch die
Erstarkung der zentralen Gewalt. Durch den Ubergang
der militirischen Elemente zu den Raskolniks wurden
diese michtiz gestirkt. 6. Die Bevorzugung der Frem-
den am Zarenhofe, die Abschaffung der alten Kleider-
trachten, die aufkommende Mode des Barischerens galten
als Ketzerei. 7. Die Raskolniken fanden im Monchtum
eine starke Stiitze. FHier kam es zum offenen Aufstande,
der 1676 mit der Erstiirmung des Klosters beendet wurde.
In dem Verzeichnis der Bibliographien (so!) S.45/46 ist
die Weglassung der Jahreszahl des Erscheinens bei vielen
Biichern zu tadeln.

Breslau, Felix Haase.

Wobbermin, Georg, D., Prof. in Heidelberg, Der gemein-
same Glaubensbesitz der christlichen Kirchen. Ein
Beitrag zur interkonfessionellen Irenik. [Aus: Swudien zur
systematischen Theologie Theodor von Haering zum 70. Ge-
burtstag (22. April 1918) von Fachgenossen dargsbracht,
S. 238—261], Tibingen, J. C. B. Mohr (Paul Siebeck), 1918
(23 S. gr. 89). M. 160.

Eine kleine Schrift mit weittragenden Behauptungen.

Der Verf. will den Versuch machen, auf der Grundlage

der drei sog. Skumenischen Symbole: des Apostolikums,
des Nicaeno-Constantinopolitanum und des Symbolum Atha-
nasianum, unter Heranziehung auch des ilteren Apostoli-
kums (der altrémischen Symbolform), ,den @kumenischen
Glaubensbestand der christlichen Hauptkirchen aufzuweisen®,
Dabei soll die Okumenizitit nicht so gemeint sein, als ob
sie irgendwo und irgendwann sich empirisch nachweisen
lasse. Nicht nach dem, was tatsiichlich als okumenisch
gegolten habe oder gelte, soll gefragt werden, sondern nach
dem, was rechtmidBig als dkumenisch gelten diirfe, und
fir das ,rechtméfig® soll die Beurteilung der Skumenischen
Symbole von seiten der christlichen Kirchen der Gegen-
wart mafgebend sein.

Ausgegangen misse werden vom Nicaeno-Constanti-
nopolitanum, weil nur dies streng Gkumenisch sei. Aus
demselben sei zunichst das auszuschalten, was durch die
Textverschiedenheit im Morgen- und Abendlande (filiogue)
als strittig erwiesen werde. Weiter seien aber auch alle
digjenigen Punkte auszuschalten, die mit den strittigen
die gleiche Hohenlage hitten. Das seien die Ausdrucks-
und Vorstellungsweisen, die mit: der auf religiése Er-
fahrung zuriickgehenden Uberzeugung nicht vereinbar seien.

Unter Anwendung dieser methadischen Vorurteile ver-
gleicht W. dann die genannten vier Symbolformen mit-
einander. Er richtet sein Augenmerk auf das, worin sie
im Wortlaut voneinander abweichen, aber auch auf das,
was zwar gleichlautend, jedoch nach seiner von der ,reli-
giosen Erfahrung® dirigierten Meinung nicht im gleichen
Sinne zu verstehen ist. So kommt er zu dem FErgebnis,
daf nicht nur das ,hinabgestiegen zur Holle®, sondern
auch das ,auferstanden von den Toten®, das ,aufgefahren
in den Himmel*, das Sitzen zur Rechten des Vaters, das
Wiederkommen zum Gericht und die Auferstehung des
Fleisches, im herkémmlichen Sinne verstanden, nicht oku-
menisch sind. Aber auch das ,Filium eins unicum® als
Pridikat Jesu Christi ist nach dem Verf. im Apostolikum
zwar' sicher im Sinne der sog. immanenten Trinititslehre
und ihrer dogmatisch-traditionellen Fassung gemeint, also
im Sinne der nizinischen Homousie zu verstehen, aber
dennoch nicht 6kumenisch. Warum nicht, da doch auch
die beiden anderen ©kumenischen Symbole (Nic.-Const.
und Athan.) ohne allen Zweifel dieselbe Lehre zum Aus-
druck bringen? Darum nicht, antwortet der Verf, weil
der gleiche Ausdruck im d#lteren Apostolikum, wenn man
dies nach dem Gesamtgefiige der in ihm sich bekundenden
religiosen Uberzeugung deute, anders gemeint sei. Damit
steht im Zusammenhange, da ihm auch die Trinitit in
ihrer traditionellen Fassung, die von drei Personen und
ihrem Verhiltnis zueinander nach MaBgabe der niziinischen
Homousie redet, nicht Skumenisch ist. Als Skumenisch
gilt ihm vielmehr eine Offenbarungstrinitit, die Lehre,
daf der einpersénlich gedachte Gott sich in Jesus Christus
geoffenbart hat und diese Offenbarung durch den HL
Geist fortwirken ldft. So bringt er es fertig, beziiglich des
christlichen Hauptdogmas einen dynamistischen Monarchia-
nismus, der an den des Paul von Samosata anklingt, als
gemeinsamen Glaubensbesitz der christlichen Konfessionen
zu verkiinden, und das trotz der Verurteilung des Samo-
sataners von seiten der ¢kumenischen Kirche im 3. Jahrh.
und trotz der drei Okumerischen Symbole, von denen er
zugibt, daB sie eine andere Lehre enthalten. Was man
doch nicht alles zustande bringt mit der ,religitsen Er-
fahrung®, die durch den Wortlaut der Symbole hindurch-

-
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zuschauen vermag bis auf die religise Grundlage, die
ganz anders aussicht als der natiirliche Sinn jenes Wort-
lautes. Da verschwindet die von den Aposteln gepredigte
leibliche Auferstehung Christi und wird zu einem bloBen
Eingehen in die Gemeinschaft ewigen Lebens in Gott, die
Himmelfahrt und das Sitzen zur Rechten werden zu
mythologischen Vorstellungen, die Rechte Gottes zu einem
bloBen Symbol fiir die Ehrenstellung des erhéhten Christus
unter den Himmelsbewohnern, die Erwartung seiner Wieder-
kunft zum Gerichte zu einer bloBen Norm der Heilands-
personlichkeit Christi und ihrer entscheidenden Bedeutung
fir das ewige Schicksal der Gldubigen.

Der Verf. beruft sich mehrmals auf Luther. Er wird
aber wohl nicht im Ernst dariitber nachgedacht haben,
wie dieser zu seiner Schrift sich wiirde gestellt haben.
Er darf als sicher annehmen, daB sie bei ihm keine Gnade
wiirde gefunden haben. Wie der Verf. sie als einen Bei-
trag zur interkonfessionellen Irenik bezeichnen kann, ist
mir ein Ritsel. Ein Zusammengehen der Konfessionen
in den ernsten und schweren Zeiten, die unser Vaterland
durchzumachen hat, ist gewiB sehr zu wiinschen, aber es
mufl angestrebt werden durch die rechten Mittel: durch
praktisches Handeln auf dem festen Grunde wahrer, auf-
richtiger Néchstenliebe, nicht durch theoretische Erérterungen
tiber den ,gemeinsamen Glaubensbesitz.

Miinster i. W. Bernh. Dorholt.

.

Sanda, A., Dr, Synopsis Theologiae dogmaticae spe-
cialis, Vol. I. Friburgi Brisgoviae, B. Herder, 1916 (XXIV,
384 S. gr. 80). M. 5,60.

Habent sua fata libelli, Dieser Sinnspruch hat sich
auch am angezeigten Werk bewahrheitet. Im Sommer
1914 im weit vorgeschrittenen Druck infolge des Welt-
krieges jih unterbrochen, konnte dasselbe erst 1916 in
seinem ersten Band auf den Biichermarkt gebracht wer-
den, wihrend das Erscheinen des SchluBbandes bis zur
Beendigung des Krieges hinausgeschoben werden muBte.
Der als Orientalist und Exeget vorteilhaft bekannte Ver-
fasser, jetzt Ordinarius an der bshmischen Universitit in
Prag, hat als‘Dogmatiker am Priesterseminar zu Leitme-
ritz zwolf Jahre lang ecine segensreiche Lehrtitigheit ent-
faltet, als deren reife Frucht der erste Band seiner latei-
nischen Synopsis jetzt vor uns liegt.

Nach Erledigung der Vorfragen tiber Begriff und Ge-
schichte der Dogmatik (S. V—XVI) kommen darin die
sechs ersten Abhandlungen tber Gott (S. 1—063), die
Trinitdt (—119), die Schépfung (—163), die habituale
Gnade (—212), die eingegossenen Tugenden (—299) und
die wirkliche Gnade (—384) zur Darstellung. Die hier
zutage tretende Abweichung von der tiblichen Reihen-
folge durfte nicht iberall Zustimmung finden, so nament-
lich, daB die ganze Gnadenlehre vor der Christologie be-
handelt wird. Setzt nicht die christliche Gnade den Gott-
menschen Christus, die Gnadenlehre also die Christologie
logisch voraus? Die Erbsiinde aber findet ihre passendste
Stelle in der Schopfungslehre, in die auch die maBgeben-
den Begriffe von Natur und Ubernatur (Gnade) hinein-
gehoren, welche beide die geschuldete und ungeschuldete
Ausstattung des ersten Menschen ausmachen. Dann ist
aber die Erbstinde nichts anderes als der Abfall des
Menschen von der Ubernatur. Auch das muB auffallen,
daB die gottliche Heiligkeit, statt unter den Tugenden

Gottes ihren natiirlichen Platz zu finden, sich in die
Schopfungslehre (S. 158 £) verirrt hat, wihrend hinwieder
in dieser zwar viel iiber die Stoffwelt und das Hexaéme-
ron, aber nichts iiber die Welt der reinen Geister (Engel,
Didmonen) zu finden ist.

Im tibrigen hat der gelehrte Verf. trotz weitgehender
Selbstbeschrinkung seine Aufgabe glinzend geldst; was
er uns bietet, geht weit iitber die Anspriiche ciner blofen
Synopsis hinaus. . Wegen der Fiille anregender Einstreu-
ungen und des in den philosophischen Partien aufge-
stapelten Ideenreichtums darf das Werk als eine wert-
volle Bereicherung der Fachliteratur gekennzeichnet wer-
den. Man sieht es fast jeder Seite an, daB der Verf.
sich an den besten Werken der Scholastik geschult und
neben der positiven ganz besonders die spekulative Theo-
logie gepflegt hat. Durch lichtvolle Erklirung der ein-
schliagigen Begriffe und Grundsitze, die stellenweise viel-
leicht gar zu sehr in Einzelheiten sich verliert, hat er
jeder Unklarheit und Verschwommenheit in der Beweis-
fithrung wirksam vorgebeugt. Er ist sichtlich durchdrun-
gen von der Uberzeugung, daf nur demjenigen Theologen
die kirchlichen Dogmen fiir Verstand und Herz lebendige
und erquickende Wahrheiten werden, der verstindnisvoll
in ihre tiefsten Schichte hinabzusteigen sucht. Der einzig
geeignete Forderkorb hierzu aber ist das Studium der
spekulativen Dogmatik und die Vertrautheit mit der scho-
lastischen Philosophie.

Gleichwohl kann man nicht behaupten, daB die posi-
tive Seite der Dogmatik zu kurz kommt. Die reichen
Kenntnisse des Exegeten kamen insbesondere dem Schrift-
beweis zugute, der sich bei schwierigeren Texten nicht
mit unerklirt gelassenen Zitaten begniigt, sondern dem
verborgenen Literalsinn durch angemessene Zwischenbe-
merkungen nachspiirt. Nicht das Gleiche ldBt sich vom
Traditionsbeweis sagen, der es in der Regel mit einer
chronologisch geordneten Aneinanderreihung gut gewdhlter
Vitertexte bewenden liBt, ohne auf den dogmengeschicht-
lichen Werdegang und den pragmatischen Fortschritt der
Glaubenswahrheiten in der theologischen Erkenntnis Riick-
sicht zu nehmen. Wenn es auch wahr ist, daf der
Traditionsbeweis nicht so ausfallen darf wie das ent-
sprechende Kapitel der Dogmengeschichte, so sollten doch
die Richtlinien deutlich hervortreten, lings welcher wenig-
stens die wichtigeren Dogmen sich entwickelt haben.

In den theologischen Kontroversfragen, deren keiner
aus dem Wege gegangen wird, nimmt Verf. eine rein
sachliche, vornehme Stellung ein, die von Gehissigkeit
gegen Andersdenkende und von Verzicht auf die eigene
Meinung gleich weit entfernt ist. Auch wo man seinen
Griinden, die er fir seinen personlichen Standpunkt an-
fithrt, keine Durchschlagskraft beimessen kann, erkennt
man, daB fir ihn Argumente, nicht aber bertihmte Namen
entscheidend sind. Diese leidenschaftslose Fihrung der
Debatte ist fiir die lernende Jugend von hohem ethischen
Wert, da sie zur Ruhe und Besonnenheit im Urteil er-
zieht und dem furor theologicus einen Kappzaum anlegt.
Obschon sein Standpunkt in der beriihmten Frage nach
dem Verhiltnis von Gnade und Freiheit als ein in der
Wolle gefarbter Molinismus charakterisiert werden kann,
so hat er doch die Schwierigkeiten, die auch der scientia
media der Molinisten anhaften, nicht {ibersehen, sondern
sie riickhaltlos dargelegt (S. 48 ff.). Um aber Licht und
Schatten gerechter zu verteilen, hitte er doch auch die
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Vorziige und Lichtseiten des Thomismus stirker hervor-
heben kénnen. Der Druck ist sauber und fehlerfrei. Nur
S. 28 Z. 17 v. o. lies evifetur st. evidetur.

Breslau. Joseph Pohle.

Krebs, Engelbert, Professor der kath. Theologie an der Uni-
versitdt Freiburg i. Br., VO6lkergeschicke und Gerechtig-
keit Gottes. Freiburg, Herder, 1919 (23 S. 8%). M. o,80.

DaB der Vorsehungsglaube den Sieg der gerechten
Sache im Ringen der Vdlker nicht unbedingt verbiirgt,
ist von katholischer Seite widhrend des Krieges ofter be-
tont worden. Auch Krebs hat es bereits friher getan.
Nunmehr hat ihm der Zusammenbruch Deutschlands Ver-
anlassung gegeben, in einem Vortrag ausfiihrlicher Stel-
lung zu dem Problem zu nehmen. Er findet in der
Weltgeschichte insofern eine immanente Gerechtigkeit, als
»Volker, die innerlich reif geworden waren fiir eine
achtunggebietende Rolle im Volkerkonzert, diese Rolle
schlieBlich immer auch einmal errangen, indessen jene,
die innerlich faul und verdorben geworden, auch schlie-
lich die michtigste und glinzendste Stellunz nicht mehr
zu behaupten vermochten.“ Der Satz aber, daB die
Weltgeschichte das volle Weltgericht sei, entspreche weder
den Tatsachen noch der Lehre der Offenbarung., , Hier
auf Erden®, sagt der Verf. in einer schonen Wendung
des Gedankens, ,ist eine andere Gerechtigkeit Gottes am
Werke, oder besser: ist die Gerechtigkeit Gottes mit
einem andern Werke beschiftigt, ndmlich damit, jeden
Menschen, der guten Willens ist, gerecht zu machen.

Der Zweck des Vortrags, die Niederlage des Vaterlandes mit
der Gerechtigkeit Gottes in Einklang zu bringen, erklirt es, dal
der Nachdruck auf die Unausgeglichenheit der irdischen Volker-
geschicke gelegt wird, Eine erschopfende Behandlung des The-
mas hdtte den Gedanken der immanenten Gerechtigkeit doch
wohl starker hervortreten lassen. Auch sonst legen sich Fragen
nahe, denen weiter nachgegangen werden kénnte. Fir den
vollen Ausgleich werden wir auf das Jenseits verwiesen. Aber
gibt es fur die Volker als solche ein Jenseits? Werden dort
driiben bei dem Aufbau des Reiches Gottes irdisch nationale
Gesichtspunkte Berlcksichtigung finden? Ist dies nicht der Fall,
so kann auch das Jenseits den Volkern als solchen keinen voll-
kommenen Ausgleich des Schicksals bringen. Das fihrt zu der
Frage, ob das Volkerleben iberhaupt einen Ausgleich fordert,
wie man ihn gewohnlich von der Gerechtigkeit Gottes erwartet.
Erwagt man, dal Lohn und Strafe, die Gber Vélker als solche
verhingt werden, Schuldige und Unschuldige gleichzeitig treffen,
so ergibt sich, dall eine solche Vergeltung weniger eine Forde-
rung als eine Schwierigkeit fur das Gerechtigkeitsgefiihl ist.
Daher nimmt schon im A. T. das feinere Gerechtigkeitsempfinden
eines Jeremias und Ezechiel an dem dberlieferten Satz, daf die
Stinden der Eltern an den Kindern gesiraft werden, Anstoll und
sucht eine schirfere Individualisierung in der Vergeltung Gottes
aufzuweisen. Die vollkommene Gerechtigkeit kann in der Tat
nur die einzelne Personlichkeit treffen, sie wird auch im End-
gericht letzthin nicht die Vélker als solche, sondern die Indivi-
duen als Angehorige ihres Volkes richten.

Pelplin. F. Sawicki.

Hillengass, Alfred, Die Gesellschaft vom h. Herzen
Jesu (Société du Sacré-Coeur de Jésus). Eine kirchenrecht-
liche Untersuchung. [Kirchenrechtliche Abhandlungen, hrsg.
v. Ulrich Stutz, 89. Heft]. Stuttgart, Enke, 1917 (XVI, 232 S.
gr. 8. M.g.

Das Jesuitengesetz vom 4. Juli 1872 hatte, wie bekannt,
den Orden der Gesellschaft Jesu und die ihm verwandten
und ordensahnlichen Kongregationen vom Gebiet des deut-
schen Reiches ausgeschlossen. Beim Zustandekommen

des Gesetzes und mehr noch bei seiner Anwendung ergab
sich die Frage, was unter Jesuitenverwandtschaft verstanden
werden miisse, und welche von den Orden und Kongre-
gationen der katholischen Kirche als jesuitenverwandt zu
betrachten seien. Petitionen und Abgeordnete hatten schon
damals den Ausdruck ,verwandt® vermieden und dafiir
paffiliiert (S. 24 und 125 Anm. 4) gebraucht, oder von
Orden gesprochen, die mit den Jesuiten ,in Verbindung
stehen® (S. 125), ein Beweis, wie unklar die Begriffe und
der Gegenstand des Gesetzes von Anfang an waren. Wihrend
vor allem die Fithrer des Zentrums eine tatsichliche Unter-
lage fiir diese Benennungen bestritten,: setzten andere sie
als etwas selbstverstindliches voraus, und Windthorst nannte
gelegentlich die Redemptoristen eine Kopie der Jesuiten
und sah sogar affililerte in den Mitgliedern verschiedener
Kongregationen und Bruderschaften. Ahnliche Bemerkungen
im Kommissionsbericht (S. 125 Anm. 6). Die preuBische
Regierung glaubte schlieBlich in 11, der Bundesrat indessen
nur in 4 Orden und Kongregationen die inkriminierte Ver-
wandtschaft zu erkennen und erklirte am 20. Mai 1875
die Redemptoristen, Lazaristen, Viter vom HI. Geist und
die Damen vom heiligsten Herzen (S. C.) als jesuitenver-
wandt (S. 129). Am 18. Juli 1894 revidierte der Bundes-
rat diesen ErlaB und bestimmte, daB die Redemptoristen
und Viter vom HI. Geist fortan nicht mehr der Verwandt-
schaft angehdrten. Die jiingsten Ereignisse sind noch in
frischer Erinnerung; so die Aufhebung des § 2 (8. Mirz
1904) und der Streit um die besondere Ordenstitigkeit
der Jesuiten. Diese letzten Vorginge hat der Verf. in
den Rahmen seiner Darstellung nicht mehr aufgenommen.

Das deutsche Gesetz hatte seine Vorginger in dem
Jesuitengesetz der schweizerischen Bundesverfassung v. 1848
Art. 58 (revidierte Verfassung v. 29. Mai 1874 Att. 51,
beidemale,affiliierte Gesellschaften®) und in dem wiirttem-
bergischen Gesetz von 1862 (,verwandte Orden und
Kongregationen). Dem schweizerischem Gesetze fehite
nicht weniger als dem deutschen die feste Umschreibung
der Begriffe, was zu widersprechenden Erklirungen in ver-
schiedenen Kantonen und 1898 dahin fithrte, daB die Re-
demptoristen, die anfangs auf Grund des Gesetzes ausge-
wiesen waren, fortan zugelassen wurden. (S. 188 ff).

Diese Tatsachen bilden den - Ausgangspunkt zu der
Arbeit des als Opfer der ersten Kriegsjahre allzu frith ver-
storbenen Verfassers. Sie beschrinkt sich auf die Gesell-
schaft der Damen vom heiligsten Herzen, erweitert aber
die Untersuchung, wie schon der Titel andeutet, zu einer
Art rechtsgeschichtlichen Gesamtbildes dieser Genossen-
schaft, ohne welches der eigentliche Fragepunkt, ob nim-
lich die Damen des S. C. den Jesuiten verwandt sind,
nicht wohl zu beantworten ist.

Im AnschluB an die in den verschiedenen Gesetzen
und Verhandlungen gebrauchten zwei Ausdriicke teilt der
Verf. seine Untersuchung in die zwei Kapitel: 1. Die
Jesuitenverwandtschaft des S. C, 2. Die Jesuitenaffi-
lilierung des S. C. Ein Anhang bietet ,Aktenstiicke be-
treffend die Jesuitenverwandtschaft® S. 197—218 und
,»Aktenstticke betreffend die JesuitenaffiliierungS. 220—224.
Dem Ganzen voraus geht eine allgemeine Ausfithrung tiber den
EinfluB, den die Jesuiten-Konstitutionen auf die Verfassung
moderner Frauenkongregationen ausgeiibt haben (§ 1).

Die Verwandtschaft des S. C. mit den Jesuiten?wird unter
doppeltem Gesichtspunkt gepriift: Nach der Vor- und Grindungs-

geschichte (§§ 2. 3) und nach der Entwicklung und dem Inhalt
der Konstitutionen (§§ 3. 4). Die Entstehung des S. C. fillt in
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die Zeit, da der Jesuitenorden aufgehoben, die Kirche durch die
Umwilzungen der franzdsischen Revolution und der napoleo-
nischen Kriege schwer geschidigt, durch unsichere politische
Verhiltnisse allerorts in threm Wirken gehindert war. An dem
aufkeimenden Gotteswerke sind mehrere Personen gleichzeitig
und in wechselnder Folge hervorragend beteiligt. Den Namen
der Gesellschaft des heiligsten Herzens trug zuerst eine Ver-
einigung von Priestern, die seit 1791 sich mit dem Gedanken
trug, einen Ersawz fiir den unterdriickten Jesuitenorden zu schaffen
und wenn moglich, den Weg zu seiner Wiedererweckung anzu-
bahnen. Diese Priester hatten sich in der Wiener Dibzese
niedergelassen. Ihre Genossenschaft ging 1799 in die der Viter
des Glaubens (Péres de la foi) tiber, die mit dhnlichen Zwecken
in Italien sich gebildet hatte. Nach Frankreich zuriickgekehrte
Mitglieder dieser Genossenschaft machten sich dort selbstindig,
wurden aber 1807 durch die Regierung aufgelést und traten
1814 in den wiederhergestellten Jesuitenorden ein. Auf Tour-
nély, ein Mitglied der Pores de la foi, geht nun der Plan zur
Grindung einer Frauengenossenschaft zurGck, dessen Verwirk-
lichung unter Mitwirkung der Prinzessin Adelheid von Bourbon
Condé mifllang, dann fir kurze Dauer in den Dilette di Gesi
versucht wurde. Beide Bestrebungen konnen in etwa als Vor-
liufer des S. C. gelten. Dieses erhielt seinen unmittelbaren An-
fang unter Mitwirkung des P. Varin, eines Mitbruders von Tour-
nély, der spiter Jesuit warde. Die erste Weihe an das heiligste
Herz 21. Nov. 1800 in Paris. 1801 das erste Haus zu Amiens,
4. Juni 1802 die ersten Gelibde. Am 21. Dez. 1802 wurde
Sofie Barat (1779—1861) Oberin, deren Bruder gleichfalls der
Genossenschaft der Péres de la foi und in der Folge dem
Jesuitenorden angehorte. Die junge Vereinigung entfaltete als-
bald eine gesegnete Titigkeit. Mehrere idhnliche Verbinde
l6sten sich in sie auf. Am 18. Jan. 1806 wurde Barat General-
oberin und wirkte 60 Jahre in diesem Amte. Seitdem fanden
Generalberatungen statt, bis zum Tode der Heiligen im ganzen
sieben. Die Konstitutionen, mit deren Ausarbeitung Saint Esteve
1804 begann, wurden 1814 endgtltig ausgeschaltet, weil sie zu
wenig die Konstitutionen der Jesniten beriicksichtigten (S. 42).
Fortan gewannen die Summarien, die Regeln der Bescheidenheit
und die Regulae communes der Jesuiten an Einflul und Bedeu-
tung fiir die Lebensweise der Genossenschaft. Das konnte nur
unter betrichtlichen Anpassungen des Originals an die Bedirf-
nisse einer Frauengenossenschaft und ihren besonderen Zweck
geschehen. Dabei verfolgte Barat ihre persénlichen . Gedanken
und Pline. 1805 falte ein Regelentwurf die bisher gemachten
Erfahrungen zusammen. ,,Der Einflul des Summarium und der
Regula communis ist unverkennbar® (S. 46). Dazu kamen An-
weisungen fiir die verschiedenen Amter und dhnliches. In
eingehenden Beratungen mit Barat bildeten die Jesuiten Varin,
Barat und Druilhet die Konstitutionen weiter (8. §2), die dann auf
der Generalberatung 1815 von der Stifterin mit den anwesenden
Schwestern grindlich durchgearbeitet wurden. Der Brief des
h. Ignatius @ber den Gehorsam wurde im Anhang beigefiigt,
Das Geleitschreiben, mit dem die Stifterin die Konstitutionen
der Genossenschaft tbergab, besagt, dall man soviel als moglich
den Konstitutionen der Jesuiten sich genihert und das Geeignete
daraus geschopft habe (S. 58). Bald folgte die Errichtung des
Generalnoviziats sowie die Annahme eines Generalobern, der
spiter mit dem Kardinal-Protektor vertauscht wurde. Eine be-
wulte Anndherung an die Grundsitze der Jesuiten geschah im
Lehrplan, der fir die Genossenschaft ausgearbeitet wurde. Am
22. Dez. 1826 erhielten die Konstitutionen die pipstliche Gut-
heiflung (S. 65). 1839 wurden, sehr gegen den Wunsch der
Barat, 45 Artikel dieser Konstitutionen geidndert oder gestrichen,
um sie jenen der Jesuiten noch mehr zu assimilieren (S. 68 ff.).
Die Anderungen erhielten die pipstliche Approbation, wurden
aber 1843 wieder fallen gelassen. Der Jesuiten-General Roothaan
untersagte jede Einmischung der Jesuiten in die ferneren Ange-
legenheiten der S. C. Bis 1851 waren noch einige Umbildungen
in den Konstitutionen erforderlich. Damals, so scheint es, haben
sie im wesentlichen ihren Abschlul gefunden (S. 76).

In § 5 gibt Verf. einen Uberblick dber den Inhalt der
Konstitutionen. Da der Text ihm nicht zuhanden war, blieb
nur der Weg einer mithsamen Rekonstruktion aus zahlreichen
Einzelstellen, die in den verschiedenen Biichern lber S. C. und
in Lebensbeschreibungen der heiligen Stifterin zerstreut sich fin-
den. Die unausbleibliche Folge war, dal der Verf. iiber manche
Punkte nur Vermutungen aufstellen konnte. Es werden besprochen
und mit den dhnlichen Partien der Jesuiten-Konstitutionen ver-
glichen die duflere Einteilung der Konstitutionen, ihre Verpflich-
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tung, verschiedene Entlehnungen aus den Regulae communes und
modestige. Ferner der Studienplan, der Name Societas, der Name
als Programm (Herz-Jesu-Kult), das Tertiat, die Geliibde, Postu-
lat und Noviziat, die Stellung der Generaloberin, des General-
konsultes, die Generalresidenz. Die ausfiihrliche Untersuchung
schlieft mit dem Ergebnis, dal die Konstitutionen des S. C.
zwar auf jenen der Jesuiten ruhen, aber mit ihnen keineswegs
identisch sind, Wir stehen da ,,vor zwei getrennten Welten . . .,
die ganz verschieden geartet sind und nicht die geringste Ver-
wandtschaft miteinander aufweisen* (S. 122). Diese Ansicht
wird dann besonders durch den in S. C. selbstindig verfolgten
Zweck der Genossenschaft (Herz-Jesu-Kult) gestiitzt; ihre Kon-
stitutionen sind nicht etwa Statuten weiblicher Jesuiten, sondern
ein originelles, eigenartiges Gesetzeswerk, auf dem Grund des
Institutum S, J. (S. 23).

Im 2, Kap. stellt H. fest, dal S. C. dem Jesuitenorden
nicht affiliiert ist, weil es weder der geistlichen Leitung dieses
Ordens untersteht, noch ihm jurisdiktionell unterworfen (noch
vom Bischof exemt) ist, noch einen weiblichen Zweig (zweiten
oder dritten Orden) der Jesuiten bildet (§ 7). Aulerdem hat
der Orden des h. Ignatius, dem Beispiel des Heiligen folgend,
die amtliche Seelsorge in Frauenkldstern beharrlich abgelehnt
(§ 8). Die Titigkeit, welche einzelne Jesuiten in Héiusern des
S. C. ausiibten, ist nicht bedeutungsvoller, als in anderen Kon-
gregationen, und vermag daher kein besonderes Verhiltnis zwischen
beiden Genossenschaften zu begrinden. Seit der Wahl der
ersten eigenen Generaloberin erscheint S. C. als eine in sich
vollendete, abgeschlossene Formation, die von jeder anderen
Kongregation unabhiingig ist.

Als Endergebnis zeigt H., dal demnach das Jesuitengesetz
der Schweiz und Deutschlands, wenn sie von Jesuitenverwandt-
schaft und Affiliation reden, sich lediglich ein politisches Schlag-
wort angeeignet haben. Die Absicht des Gesetzes war, angeb-
lich staatsgefihrliche Orden zu vertreiben. Staatsgefahrlichkeir,
nicht aber Jesuitenverwandtschaft oder Affiliation, ware also das
einzige Wort gewesen, das dem Gesetze etne sinngemile und
klare Fassung hitte geben koénnen (S. 192). Das Schlagwort
selbst ist wohl ein Geschenk Giobertis (Il Gesuito moderno),
der seine Feindseligkeit auch schon auf S. C. ausdehnte und in
den Damen des heiligsten Herzens, im offenen Widerspruch mit
den Tatsachen, Jesuitinnen sah (S. 193—196).

Der Verfasser bemerkt S. 195 Anm. 1, dafl er keine
Kritik an der Berechtigung des Jesuitengesetzes iibt, sondern
es schlechthin als bestehend voraussetzt, und nur seinen
Wortlaut auf die juristische Haltbarkeit und die Anwend-
barkeit des Gesetzes auf die Genossenschaft des 5. C. prift.
Zuzugeben ist, daB die Worte verwandt und affiliiert von
sehr dehnbarer Bedeutung sind. Gibt es iberhaupt einen
Orden oder eine Kongregation, die nicht mit anderen
kirchlichen Vereinigungen und mit der Kirche selbst Ver-
gleichungspunkte darbieten? Schon der letzte Zweck aller
Orden ist immer derselbe, und alle Orden sind nur Glieder
der einen Gesamtkirche und unterstehen einer betricht-
lichen Anzahl von Gesetzen, die fiir alle Orden gelten
und notwendigerweise gemeinsame und verwandte Formen
in der Verfassung voraussetzen oder herbeifithren. Schon
aus diesen Griinden miussen alle unter sich eine gewisse
Verwandtschaft aufweisen. Diese kann auferdem bes.
Grundlagen haben (z. B. dieselbe Regel, Aufgabe, Kleidung),
und die Verwandtschaft unter den einzelnen Genossen-
schaften weist noch mehr als im biirgerlichen Leben ver-
schiedene Grade auf. DaB zwischen S. C. und S. J. aus
mehr als einem Grunde eine wirkliche Verwandtschaft be-
steht, ist unzweifelhaft. Das gibt auch der Verf. S. 133
Anm. 3 zu, und das deutet schon das Wort Tournély’s
an, die Damen des heiligsten Herzens seien Téchter des
hl.- Tenatiast (a et @i Ferner rdnmt Verf.. 5. 155 €
unter allen Kongregationen, die ihre Statuten der Jesuiten-
regel entnahmen oder nachbildeten, ,eine hervorragende
Stellung* ein. Vgl. ferner das Urteil Heimbuchers a. a. O.
und das oben erwidhnte Urteil Windthorsts. Sonach geht
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die S. 122 geduBerte Ansicht des Verf,, es bestehe zwischen
S. C. und S. J. nicht die geringste Verwandtschaft, nach
der anderen Seite zu weit, und sie scheint nicht im Ein-
klang mit seiner in ihrer allgemeinen Form allerdings un-
haltbaren Ansicht (S. 10) zu stehen, wonach uberhaupt
das Ordensleben der Neuzeit sein charakteristisches Ge-
priage durch die Jesuitenkonstitutionen erhalten hat. Wo
immer die Verfassung zweier Orden oder Kongregationen
gemeinsame Grundlinien und Ziele aufweist, besteht ob-
jektiv und im ordensrechtlichen Sinne eine Verwandtschalft,
selbst wenn beide Genossenschaften verschiedenen Klassen
(Priester- oder Laienorden, Mendikanten oder Nicht-Men-
dikanten, Regular-Kanonikern oder Monchsorden) ange-
héren wiirden, und keine jurisdiktionelle Verbindung unter
ihnen' vorhanden wire. — Nicht ganz so ist es mit der
Affiliation. Zwar 4Bt auch sie eine weiteste und weite,
enge und engste Deutung zu. Allein sie setzt immer beider-
seits die Pflicht der Anerkennung der fortbestehenden,
tatsichlich vorhandenen Verbindung voraus, in welcher
Form diese erscheinen mag. Affiliation besagt mehr als
Verwandtschaft. Die geschichtliche Entstehung und Ab-
l6sung aus einem &lteren Verbande wird stets eine Art
Tochterverhiltnis schaffen. Sie ist aber nicht die einzige
Quelle der Affiliation und gentigt nicht, um eine solche zu
begriinden. Dazu ist ein wirkliches Fortbestehen der gegen-
seitigen Zugehorigkeit und ihre Anerkennung erforderlich.
Die Affiliation wird, welches immer ihre Quelle ist, in
dem Augenblicke zu bestehen aufhoren, da das rechtliche
Band auf legitime Weise geldst ist. Der Verf. ist daher
durchaus im Rechte, wenn er jede Affiliation zwischen
S. C. und S. J. bestreitet. Fiir die Urheber des Gesetzes
kam aber nicht so sehr die ordensrechtliche Verwandt-
schaft in Betracht, als vielmehr die der imputierten Staats-
gefihrlichkeit. Infolgedessen lag der formale Mangel des
Gesetzes, wie H. richtig hervorhebt, darin, daB diese be-
sondere Grundlage der Verwandtschaft und ihre Aus-
dehnung im Wortlaut nicht angegeben wurde. DaB es
sich nicht um jede, sondern nur um die angedeutete (frei
angenommene) Verwandtschaft handelt, zeigt zum Uber-
fluB die Erklirung des Bundesrates vom 2o0. Mai 1873,
wodurch die ausgewiesenen Orden ,als im Sinne des
gedachten Reichsgesetzes mit dem Orden der Ge-
sellschaft Jesu verwandt anzusehen® waren.

Es gibt wohl kaum ein Gebiet des Kirchenrechts, dessen
Bearbeitung so schwierig ist, als das Ordensrecht. Dem
Verf. darf die Anerkennung nicht versagt bleiben, daB er
mit groBer Umsicht ein reiches Material fiir seine Arbeit
heranzogen und es mit viel Geschick und Scharfsinn ver-
wertet und dabei dankenswerte Ergebnisse fur das Ordens-
recht tiberhaupt erschlossen hat.

S. 1 sind die Begriffe von Orden und Kongregation nicht
richtig gegeben, Ebenso ist S. g die Stellung des h. Benedikt
(Hervorhebung des Keuschheitsgeltibdes), des h. Franziskus (Pri-
zisierung des Armusgelibdes) und des h. Ignatius (Betonung
des Gehorsams) ordensgeschichtlich und rechtlich nicht zutreffend
gezeichnet. Zentralisierte Orden gab es lange vor Ignatius. Die
von Leo XIII 1893 ins Leben gerufene Konféderation der Bene-
diktiner hat mit den Jesuitenkonstitutionen nichts zu tun und ist
von der Zentralisation des Jesuitenordens weit entfernt (S. 11).
5. 5 Anm, 8 ist Denifle ohne Angabe des Werkes zitiert. Nicht
ganz klar ist, was S. 12 unter Gehorsamsprinzip und Verfassungs-
prinzip gedacht ist.

S. Joseph, P. Coesfeld.
Abt Raphael Molitor O. S. B.

Pfister, Dr. O, Ein neuer Zugang zum Alten Evan-
gelium. Mitteilungen tiber analytische Seelsorge an Nervosen,
Gemiitsleidenden und anderen seelisch Gebundenen. Guters-
loh;, Bertelsmann, 1918 (100 S. 8%). M. 2,50.

Die Personlichkeit vieler Nervosen wird oft in ihrer
normalen freien Verfiigung beeintrichtigt durch unter-
schwelligce (unbewufite) Beweggriinde, die sich bisweilen
auf unliebsame Ereignisse in der Jugend zuriickverfolgen
lassen. Es entstehen Triebklemmungen, Zwangsgedanken,
Zwangshandlungen, Zuckungen (Tics) usw. Die unter-
schwelligen Ursachen dieser Vorginge, vom Patienten als
solche nicht erkannt, durch Erklirung ihrer Triume,
Phantasien, Halluzinationen aufzuspiiren, ist Aufgabe der
Psychoanalyse. Dadurch sollen die Hemmungen be-
seitigt, die Freiheit des Denkens und Handelns und so-
mit die Heilung befordert werden. Dr. Freud ist in dieser
Beziehung wohl am weitesten gegangen, hat aber in &rzt-
lichen Kreisen nicht allseitig Beifall gefunden. Die vor-
liegende Schrift Pfisters gibt nun in bezug auf die ana-
lytische Methode verschiedene Beispiele und im ganzen

 eine gute Anleitung.

Es ist einleuchtend, daB bei dieser Methode mit viel
Takt vorgegangen werden muBl. Leider sind in der Praxis
vielfach MiBgriffe vorgekommen, indem bei unschuldigen
Personen nach Verfehlungen sexueller Natur geforscht
wurde. Bemerkt muf auch werden, daf bei ausgesprochener
Geisteskrankheit z. B. bei den unter starker Depression
stehenden Kranken diese Methode. nicht anwendbar ist.
— Der Verf. bespricht die durch die katholische Beichte
geforderte Aussprache und Erleichterung nicht. Auch 148t
er die Behauptung (S. 82), daB so viele Nonnen eine
automatische Kohabitation fthlten, unbewiesen.

Miinster i. W. B. Heyne.

Hauptmann, Carl, Die Minsterkirche in Bonn und ihr
Kreuzgang. Mit 30 Federzeichnungen des Verfassers. Bonn,
Rhenania-Verlag, 1915 (46 S. 4°). M. 3,60.

Es ist ein merkwtirdiges Buch, das ich, leider etwas
verspdtet, anzeige, ein Mittelding zwischen populdrer Dar-
stellung und wissenschaftlicher Erorterung, eine Bauge-
schichte, bei der die Steine zum sorgsamen und sinnigen
Beobachter reden und die alten Bauherren und Bau-
meister aus ihrem Grabe erstehen. H. kennt sein Minster,
in dessen Schatten seine Druckerei liegt, bis ins einzelne
und hat auch seine Umwandlungen durch die Restaurationen
mit scharfem Blicke verfolgt. So hat die Schrift fur den
Kunsthistoriker ihren Wert.

Eine abschlieBende Behandlung hat der merkwiirdige
und prachtvolle Mimsterbau bisher nicht gefunden. In
der dltern Literatur ist er miBverstanden worden wie
wenige mittelalterliche Kirchen. Einen Niederschlag dieser
sonderbaren Vorstellungen kann man z. B. mit Verwunderung
in MaaBens Geschichte des Dekanates Bonn I, 1oz ff.
(1894) finden. Das groBe Hauptwerk tiber die kirchliche
Baukunst des Abendlandes, von Dehio und Bezold, geht
an den Problemen der Kirche sorgfaltic voriiber und so
mag es sich erkliren, wenn in Woermanns soeben er-
schienenem 3. Bande der 2. Aufl. seiner Geschichte der
Kunst aller Zeiten und Voélker sogar der Ostchor und
das Langhaus schlechthin verwechselt werden. Die einzige
zusammenhidngende Wirdigung hat das Gotteshaus bisher
in dem von Clemen bearbeiteten Bonner Bande seiner
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Kunstdenkmdler der Rheinprovinz gefunden. Aber sie
lafit den Wunsch nach schérferer Untersuchung der Einzel-
probleme erst recht lebendig werden. Die wichtigsten be-
treffen den innen halbkreisférmigen, auBen rechteckigen
Westbau und den @stlichen ChorabschluB mit den

zZwel
Flankierongstiormen. Die Westanlage wird bisher als eine
Apsis des 11 Jahrh. aufgefaBt, die im 13. Jahrh. um-
mantelt worden sei. H. laBt sie aus karolingischer Zeit

stammen und im 11. Jahrh. durch Ummantelung zu einem
Glockenhause umgebaut worden sein. GroBle, doppel-
chorige Kirchen der karolingischen Zeit sind uns in der
Tat bekannt: die fur St. Gallen geplante, die in Fulda
unter Abt Ratger (8o2—13) fertig gestellte und wahr-
scheinlich auch der, unter Erzbischof Willibert 873 ein-
geweihte alte Kélner Dom. Da das Bonner Stift bis auf
Erzbischof Guinther -(abgesetzt 865) bzw. bis zur Lothar-
schen Stiftsgiiter-Teilung 867 unmittelbar unter der Leitung
der Koélner Erzbischofe stand und schon in dieser Zeit
reich und angesehen war, so ist es an sich nicht unmog-
lich, daB es eine Kirche erhielt, die der K6lner Domkirche
dhnlich war. Ich wiiite auch im r11. Jahrh. unter den
vielen doppelchérigen Kirchen keine, die in der Form der
Westapsis mit den eng angeschlossenen runden Treppen-
tirmen die Bonner Anlage nochmals boéte. Auch erscheint
es schwer glaubhaft, daB man im 13. Jahrh, wo man
das Langhaus in dem prachtvollep reichen Ubergangsstil
schuf, die Ummantelung in der primitiven Form vorge-
nommen haben soll, wie sic die Westwand vor der Wieder-
herstellung, auch bei Beriicksichtigung aller spitern Be-
schiddigungen und Ausbesserungen, bot. Ist es schlieBlich
ganz sicher, daB die runde Apsis das urspringliche und
der rechteckige Bau das spitere darstellt? Kann nicht
eine urspriinglich rechteckige Westchoranlage des ro. Jahrh.
vorliegen? Die Nachrichten, -die aus der Restaurations-
zeit auf uns gekommen sind, lassen dem Zweifel noch
Raum. Volle Klarheit konnte man nur durch genaue
Maueruntersuchung und Grabung gewinnen.

DaB erst recht die Geschichte der Ostanlage nicht so
einfach ist, wie die blshenge Datstellung annehmen l4Bt,
beweisen zwel merkwiirdige Triger eines Satteldaches, die
sich tuber dem jetzigen Chorgewdlbe unter dem Dache
befinden. Clemen erwihnt sie nicht; Fl. weist mit Recht
auf sie hin. Sie beweisen mit Sicherheit, daf dic jetzigen
Ostttirme nicht in ihrer urspriinglichen Gestalt, sondern
umgebaut vor uns stehen. Ob freilich, wie H. meint,
die urspriingliche Gestalt von Gerhard von Are (r126——
69) herrithrt und der Umbau nach seiner Zeit erfolgt
ist? Ich neige der Ansicht zu, daf diese Ansitze auf
eine schon im 11, Jahrh. bestehende Anlage hinweisen
und ein bedeutsames Licht.auf eine bisher falsch ver-
standene Stelle der Fita Annownis werfen, wo von Anno
gesagt wird, daB er an St. Gereon in Koln das Chorge-
baude dispositis in longum parietibus, per ascensus aspectu
decentissimos in chorum spectabilem turresque geminas operose
Superius consurgens criptam in inferioribus magnae capacitatis
explicabat, d. h. daB die eigenartige, in dieser Form nur
in Bonn und an St. Gereon in Kéln vorkommende An-
lage der zwei Osttirme am langgestreckten Chore in
beiden Fillen auf die annonische Zeit zurickgeht und
spdter nur umgestaltet worden ist. Das wire eine wich-
tige Feststellung fiir die deutsche Baugeschichte.

Nicht befreunden kann ich mich dagegen mit dem, was H.
als Losung des ,Ritsels® der Minsterkirche verkiindet. Die

sechs Pfeiler des westlichen Teiles der Krypta und die vier
Pfeiler des niedrigen Joches im westlichen Kreuzgang, alle mit
Basen und Kapitilen, die nur aus einer einfachen Schrige be-
stehen, gelten ihm als karolingisch, und er denkt sich urspriing-
lich iber ibnen eine flache Balkendecke. Doch kommen der-
artige plumpe Pfeiler nicht im g. Jahrh. vor, das im Gegenteil
seine Basen und Kapitile nach antiker Tradition sehr edel pro-
filierte, wohl aber vom 10.—12, Jahrhundert. Eine Balkendecke
fur eine karolingische Krypta ist etwas ganz unmégliches, ebenso
ein Raum, wie der Teil der sechs Pfeiler in der jetzigen Krypta.
Die karolingische Zeit kannte nach allem, was wir wissen, nur
kleine, tonnengewolbte Kammern und Gange. Was ferner. die
merkwiirdige Doppelmauer im Osten des stidlichen Querschiffes
neben der ehemaligen Cyriakus-Kapelle, dem jetzigen Kapitelsaal,
angeht, die H. gleichfalls fir karolingisch bélt und aof die er
seine ganze RLkonstruknon aufbaut, so verzeichnet sie zwar der
Grundrifl bei Clemen noch als Stiick vom altesten Baubestande;
aber der Bericht ber die Wiederherstellung des Kreuzganges im
17. Hefte der Provinzialkommission fir die Denkmalspflege
(1g912) bezeichnet sie als Zutat aus neuerer Zeit und, soweit ich
feststellen kanp, durchaus mit Recht. Damit fillt ein grofier
Teil der Ausfihrungen Hauptmanns, der offenbar mit Absicht
sich um diese Feststellang des Restaurators nicht kimmert, in
sich zusammen,

Auf die Gbrigen zahlreichen Einzelannahmen iber die Bau-
geschichte von Minster und Kreuzgang einzugehen, die von H.
alle als sichere Ergebnisse behandelt werden, wiirde ein eigenes
kleines Buch erfordern. Teilweise aber 140t sich zu ihnen nichts
mehr sagen, weil die Wiederherstellung des Kreuzganges und
die Errichtung der neuen Anbauten den alten Mauerbestand ver-
nichtet oder verdeckt hat. Nur das ist festzustellen, dal der
Wiederherstellungsbericht  der Provinzial-Denkmalspflege nicht
mit den Angaben Hauptmanns ibereinstimmt. Bei den Restau-
rationsarbeiten an der Kirche ist leider aberhaupt keine Fest-
stellung des Baubefundes gemacht worden.

Man méchte sehr winschen, daB durch eine metho-

dische Untersuchung des Mauerwerkes und Grabungen,
wie sie in der sicheren Hand von Hugo Rathgens bei
St. Maria im Kapitol zu so tiberraschenden Ergebnissen
gefithrt haben, eines Tages auch die zum Teil noch
ungeldsten Ritsel des Bonner Miinsters geldst werden.

Bonn. W. Neub.

Kleinere Mitteilungen.

Die von der Gorresgesellschaft herausgegebenen » Abhand-
lungen der Herren Prof. Dr. Kampers, Msg. Dr. Ehses,
P. B. Duhr und Dr. Sacher (Koln, Bachem, 1618, 72 S.)« komr-
men dem in letzter Zeit wiederholt geduferten Wunsch nach Be-
friedigung allgemeiner Interessen in glicklicher Weise entgegen.
Prof. Kampers bespricht in sehr anziehender Form, schon durch
dic Wahl des Titels das Ergebnis der Studie anzelgend, ,,die Mar
von der Bestattung Karls des Grofen®, und zieht zugleich die
Verbindungslinien zur orientalischen Sagenwelt, auf denen sich
die Legendenbildung um den grofien Kaiser vollzog. — Msg.
Ehses gewihrt uns einen lehrreichen Einblick in das Leben und
Treiben gies Trienter Konzils, indem er uns aus dem Leben eines
»deutschen Chronisten®, Joh. Bapt. Fickler aus Weil der Stadt,
erzihly, der als Sekretdr der Erzbischoflich Salzburgischen Kom-
mission seit 1562 in der Konzilsstadt weilte und umfangreiche
Aufzeichnungen hinterlief. — Sehr zeitgemdl muten P. Duhrs
Zusammenstellungen an aus Predigten, Schriften und Dichtungen
von Mitgliedern des Jesuitenordens ,zur Bekimpfung der Aus-
linderei im 17. Jahrh.*“; denn es wird, um nur eines zu erwih-
nen, empfohlen, man solle sich statt des bei den Tirken belieb-
ten Kaffees in Deutschland an Brennsuppen halten und an dem
Europiischen Kaffee, d. h. dem mit Zucker gerdsteten Getreide.
Dr. Sacher berichtet tiber die Schwestergesellschaften der
Gorresgesellschaft in Osterreich-Ungarn. Schwamborn.

»Heliand. Lesungen vom Treuebund Gottes. In Uber-
tragung aus dem aften deutschen Heilandsliede, zusammengestellt
und erldutert von B. A. Betzinger. M.-Gladbach, Volksvereins-
verlag (123 S. 82), In Kirchenband mit Rotschnitt M. 1,20. In
Pergament mit Goldschnitt M. 3,60.« — Seinem Dantealbum

o



185 1919.

Turoroeiscue REvUE.

Nr. 5/6. 136

Di mondo in Mondo (mit deutscher Ubersetzung, 1896) und
seinem Senecaalbum (Weltfrohes und Weltfreies aus Senecas
Schriften, 1899) lifit Oberlandesgerichtsrat a, D. Betzinger nach
fast zwei Jahrzehnten ein drittes Biichlein folgen, das diesmal
nicht auslindisches, sondern heimatliches Gut mit sich fuhrt
und viele Freunde bei Jung und Alt finden moége. Fir die ge-
bildete Welt eine kostliche Sonntagslesung; manche Studierende
sollten mit diesem Kleinod aus altsichsischer Zeit in der Sprache
der Gegenwart beschenkt werden. Religion und Literatur sind
hier in engem Bunde. Nicht der ganze Heliand ist ubertragen;
aber die 40 Lesungen bieten das ganze Heilandsleben von Beth-
lehem bis zur Himmelfahrt nebst einer Lésung tuber Weltende
und Gericht. Die Herrmannsche Ubertragung ist mit einigen
Abweichungen in Text und Reihenfolge zugrunde gelegt, nicht
diec von Simrock und Behringer. Die knappen Erliuterungen
sind zweckdienlich. Fir eine Neuauflage moge der Druckfehler
S. 117 ,,Kommentar des Hrabanus Maurus zu Matthias® (statt:
»Matthius®) beseitigtiwerden. Die Arbeiten von Jostes, Bruck-
ner und Heinrichs kénnten Beriicksichtigung finden. S. 118 liefle
sichg bei den Angaben iber Alliteration auf die Stabreimdich-
tungen von Fouqué (Der Held des Nordens) und Jordan (Nibe-
lungen) sowie auf die Ausfibrungen Jakob Grimms in den deut-
schen Rechtsaltertimern @ber substantive, adjektive und verbale
Alliteration hinweisen, ebenso zu Lesung 37 bei der tautolo-
gischen Nebeneinanderstellung auf Grimms Bemerkungen a. a. O.
uber zweigliedrige und dreigliedrige Form der Tautologie.
C. Schmitt.

»Wilms, P. Hieronymus O. Pr.,, Aus mittelalterlichen
Frauenkldstern. Mit 10 Bildern von Raymundus van Bergen
O. Pr. Zweite und dritte Auflage. Freiburg, Herder, 1918
(XVI, 284 S. 89). M. 3,80, geb. 4,80.« — Das hiibsche Biichleir,
in erster Auflage (1916) Theol. Revue 1916, 232 kurz besprochén,
hat erfreulich groflen Anklang gefunden. Es sind 10312 Klein-
bilder aus frauenkldsterlicher Welt, mit zartem Stift entworfen,
anspruchslose Fioretti von echt mitelalterlichem Duft, anziehend
fir jedermann, der fur natirliche Frommigkeit Verstindnis bewahrt
hat oder wenigstens die feinen kulturhistorischen Ziige der Ver-
gangenheit zu deuten weill. Dominikanerinnen uberwiegen und
hier hat die Zeit der deutschen Mystik das meiste und beste bei-
gesteuert, P. W. kennt die Quellen gut und verwendet sie ver-
stindnisvoll. Die Neuauflage zeigt keine einschneidenden Ande-
rungen; aus den von dem Referenten edierten mystischen Viten
von Weiler (s. Theol. Revue 1916, 449 fI.) wurde ein Bild (S. 216f.)
neueingestellt, S. 43 f. trat ein neues fir ein weniger passendes
ein. Statt nach Heitemeyer wire das Bild S. 68 f. aus dem Leben
der sel. Elsbeth Achler (so die urspriingliche Namensform) besser
nach Kigelins Vita ed. Birlinger, Alemannia IX (1881) 275 ff.
zu geben. Ausdricke wie Venia (8. 159. 175. 197), Sammung
(S. 173) sollten nicht unerklirt bleiben. S. 273 lies Rotienburg.
Das Zitat S, 201 Steffens, K.-V. wird vielen unverstindlich bleiben,

K. Bihlmeyer.

»Klug, J. Dr. u. Hochschulprofessor in Passau, Die Schule
Gottes. Ein Buch vom sittlichen Heldentum. 4.—8. Tausend.
Paderborn, Schoningh, 1918 (VI, 478 S. 80). M. 7,20.¢« — Die
Absicht des Buches ist, den Leser zu einem neuen Lebensinhalt
und zu einer neuen Lebensgestaltung zu verhelfen und eine inner-
liche, kraftvolle Sittlichkeit zu férdern, alles natirlich auf christ-
licher Grundlage. Zunichst werden dle Forderungen aufgestellt,
die dann durch biblische Vorbilder und feuilletonistisch gearbei-
tete Nachbilder vertieft und illustriert werden. Wenn auch die
Uberschrifien der 39 Aufsitze in ihrer gesuchten, geistreichelnden
Form nicht immer den Inhalt erraten lassen, so sind doch die
Aufsatze selbst klar und uberzeugend geschrieben, getragen von
sittlichem Ernst und erwirmt von edlem Pathos. Die ,,Forde-
rungen stellen keineswegs die gesamte moralische Pflicht des
Menschen dar und man darf von ihnen nicht etwa eine Art Hand-
buch der Moral erwarten; es sind vielmehr solche Forderungen,
die der Verfasser mit Recht als besonders zeitgemill ansah und
deren Erfullung gerade fir unsere Zeit besonders wichtig erscheint.
Man darf sich mit Recht darliber freuen, dali, wie die so bald
notwendig gewordene 2. Auflage beweist, Klugs Buch mit seiner
Art der Auffassung und Darstellung den Geschmack des Publikums
getroffen hat: es wird vielen eine erfrischende und stirkende Quelle
sittlicher Ertiichtigung sein. Schwamborn.

»Ehrenborg, Ferdinand, S. J., Zum Pt"iesterideal. Cha-
rakterbild des jungen Priesters Johannes Coassini aus dem deutsch-
ungarischen Kolleg zu Rom. 2. u. 3. verbesserte Auflage. Frei-

burg, Herder, 1918 (XII, 222 S. 80). M. 4; geb. M. 5.« —
Das Buch schildert keine aullerordedtlichen Taten und Begeben-
heiten, wohl aber zeigt es, wie ein ernster und edel veranlagter
Jungling ,,die alltiglichen Schwichen und Unvollkommenheiten
immer mehr niederringt und echt priesterliche Tugend und
Wissenschaft sich aneignet, und zwar inmitten eines frohlich
bewegten Universititslebens in der heiligen Stadt Rom*. Nicht
nur fur Theologen, sondern fiir jeden studierenden Jiingling bietet
es eine anregende und warm zu empfehlende Lektire. Aufler
kleineren stilistischen Verbesserungen und einigen neuen An-
merkungen ist die Neuauflage unverindert geblieben., —ng.

»Keller, Dr. Joseph Anton, Pfarrer und Definitor in Gotten-
heim, Erzbischéfl. Schulinspektor, Ritter des Ordens vom h.
Grabe, Einhundertvierzig ausgewahlte Beispiele zum
ersten und zweiten Gebote der Kirche, gesammelt und
herausgegeben. Mainz, Kirchheim (XXVIII, 198 S. 89). M. 1,80;
geb. M. 2,50.« — Der vorliegende 34. Band von Kellers Exempel-
buchern bietet 140 Beispiele zu den Kirchengeboten tber Sonn-
und Festtagsheiligung, nachdem die Einleitung kurz das Recht
der Kirche begriindet hat, besondere Gebote zu erlassen. Die
Beispiele sind den bekannten Sammlungen von Mehler, Walk
u. a, sowie einigen frommen Zeitschriften entnommen. Der
Fundort ist meistens nur nach dem Namen des Autors ohne
nihere Bezeichnung des Werkes und der Ausgabe bezeichnet.
Eine Anzahl Beispiele, die nach verschiedenen Autoren benannt
werden, z. B. n. 12 (Jarisch), n. 40 u. 79 (Wiser), n. 47, 92,
112¢c. (Biermann), n. 48 (A. Stolz), n. 49 (Fuhlrott), n. 66
(Acta Martyrum), n. 69 (Scherer), n. 72 (Reichensperger), n. 76
(Guillos, lies: Guillois), n. 80 u. r12d. (,,Moral in Beispielen),
n. 84 (Bressanvider), n. 87 (Stapleton), n. 88 (Lohner), n. go
(s,allbekannt®), n. 95 (Legende), n. 113 (Bérault-Benastel), n. 120
(Herbst) kann man alle swértlich beisammen finden im 3. und
4. Bande der ,Beispiele* von Ludw. Mehler. Da dieser Autor
auch sonst schr benutzt wird, so hitte es gentigt, ihn allein
in den oben genannten Nummern zu erwihnen. — In n. 70
wird ,,die Mutter der beiden Gregore, zweier sehr berihmter
Kirchenlehrer* rihmend erwihnt. Der Sammler hat hier eben-
sowenig wie sein Gewihrsmann Mehler, dem das Zitat wortlich
entnommen ist, den Irrtum gemerkt, daf die zwei Kappadokier
Gregor von Nazianz und Gregor von Nyssa — denn diese sind
offenbar gemeint — keine Briuder waren. In einer friheren Be-
sprechung der K.schen Exempelbicher habe ich darauf hinge-
wiesen, dal die von ihm in Anmerkung gegebenen Aussprache-
bezeichnungen fir den kundigen Leser unniitz und fiir den un-
kundigen irrefithrend oder direkt falsch sind. So wird in vor-
liegendem Band die Aussprache von Teasborough angegeben:
wlies: Tidboro* (S. 77), was entschieden falsch ist; ebenso ist

die Aussprache von Auxerre = Ogxerr (5. 139) falsch. S. 93
statt Eugubio lies Gubbio; lateinisch wiirde es Eugubium heillen.
—ng.

»Geiger, Godehard, O. S, B., Die priesterliche Liebe Jesu
Christi den Priestern zur Nachahmung dargestellt. Zweite, ver-
besserte Auflage. Donauwdrth, Auer (g1 S. 80). M. o,60. —
Der Geist Jesu Christi. Eine religiése Studie. 2. Aufl. Ebd.
(154 S. 80). M. 1.« — In dem ersten Werke bespricht P. Gode-
hard das Priestertum Jesn, die priesterliche Gesinnung des Hei-
landes, sein priesterliches Opferleben (Entsagung und Leiden) und
seine priesterliche Wirksamkeit als Lehrer, Arzt und Seelenhirte.
Der Priester und Theologe, der dieses Buchlein zur Hand nimmt,
wird darin reichlichen Stoff zur Betrachtung finden. Der Verf.
zeigt, was Christus fur die Menschen getan hat und immer noch
vom Himmel aus tut, und wie der Priester diese Liebe und Hin-
gabe des Heilandes in seinem Leben und seiner Amtstitigkeit
nachahmen kann. — Der Zweck des zweiten Schriftchens ist
,nicht, eine Anleitung zum geistlichen Leben zu geben, sondern
nur das eigentliche Wesen des christlichen Geistes und Lebens
darzulegen und damit einen bescheidenen Beitrag zu liefern zur
Bekimpfung der zwei Hauptfeinde der Religion Jesu Christi,*
niamlich des Pharisiismus und des Sadduzdismus, der blof dufler-
lichen Religiositit und der liberalen Versohnungssucht zwischen
Welt und Lehre Christi. Das Buch behandelt demgemil die
Kennzeichen des innern und dulern Lebens Jzsu (Gebet, Buligeist,
Entsagung und Hingabe usw.) und seiner Lehre, die hauprsichlich
in den acht Seligkeiten zur Geltung kommt. Die manchmal etwas
trocken erscheinenden aszetisch-dogmatischen Erwigungen erkla-
ren somit das wahre Wesen des Christentums, den wahren Geist
Jesu Christi, Nicht weniger wie das vorher erwihnte Bichlein
bietet auch dieses reichliche Anregung zu ernster Selbstbetrach-
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tung, — Das sonst wirklich gute Werk ist ohne Jahreszahl und
ohne Name des Verfassers erschienen — das Imprimatur ist datiert
vom Jahre 1906, in dem die erste Auflage ebenfalls anonym er-
schien — so dall man nicht weill, ob es sich um eine wirkliche
Neuausgabe oder nur um eine einfache Titelauflage handelt.

»Schéfer, Dr. Jakob, Geistl. Rat u. Prof. der Theol. am
Priesterseminar in Mainz, Der Rosenkranz ein Pilgergebet.
Predigten, Lesungen und Betrachtungen. Erster Teil: Die freuden-
reichen Geheimnisse. Freiburgi. Br., Herder, 1917 (VIL, 83 S. 80).
M. 1,20.« — Die Geheimnisse des Rosenkranzes erinnern. uns an
die wichtigsten Tatsachen aus dem Leben des Heilandes und der
allerseligsten Jungfrau. Wenn man nun bei Betrachtung der Ge-
heimnisse zugleich auch sein Augenmerk auf die heiligen Stitten
richtet, wo sich diese Tatsachen zugetragen, so kann man dabei
eine geistliche Pilgerfahrt machen und sich selbst als einen Pilger
zu den heiligen Orten betrachten. In dieser Art und Weise fafit
Sch. in seinem Biichlein das Rosenkranzgebet auf. Er fahrt seinen
Leser nach Nazareth, nach St. Johann im Gebirge (Ain Karim),
nach Bethlehem und nach Jerusalem und knipft daran Erwigun-
gen uber das Geheimnis der Verkindigung, tber den Pilgergang
Marid und ihren Lobgesang, tber die Geburt des gottlichen Kindes,
tber die Darstellung im Tempel und den mit Schmerzen gesuchten
und mit Freuden wiedergefundenen zwolfjiahrigen Jesusknaben.
Das Biichlein eignet sich gut zur geistlichen Lesung und bietet
dem Seelsorger Stoff zu Ansprachen an den Festen, an denen die
Geheimnisse gefeiert werden. e

Personennachrichten. Der a. o. Prof. fir Dogmatik an
der theol. Fakultit der Univ. Freiburg i. Br. Dr. Engelbert Krebs
ist zum 0. Prof. ernannt worden. Prof. Dr. Johannes Linne-
born in Paderborn ist zum Domkapitular an der dortigen Dom-
kirche ernannt worden und hat auf die ihm jingst dabertragene
o. Professur fir Kirchenrecht an der kath.-theol.
Univ. Bonn verzichtet.
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Des h. Kirchenvaters
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deutschen Weihnachtsliedes! Mit 7 Abb. 2., vm. Aufl.
Frankf, (Main), Gottlieb, o. J. (32). M 1,25.

Christliche Kunst.

Pijper, F., Handboek tot de Geschiedenis der Christelijke Kunst.
Met 125 afbeeld. s’Gravenhage, Nijhoff, 1918 (XVI, 284).
Fl 7.

Habicht, V. C.,, Die geistigen Grundlagen der Kunst des MA
(ArchKulturgesch 14, 1/2, 1919, 35-—59).

Strzygowski, J., Die Baukunst der Armenier u. Europa. Er-
gebnisse einer Forschungsreise, planmifig bearb. Mit 828
Abb. 2 Bde. Wien, A, Schroll, 1918 (XII, 888). M 200.

Petroniévitch, D,, Les Cathédrales de Serbie. Avec 40 grav.
Poitiers, Soc, frann; d’impr. et de libr,, 1917 (VIL, 97). Fr 5.

Humann, G., Die Baukunst unter Bischof Meinwerk v. Pader-
born. Mit 1 Taf. u. 33 Fig. im Text. Aachen, Creutzer,
1918 (92). M 450.

Humann, H., Der Zentralbau zu Mettlach u. die von der Aache-
ner Pfalzkirche beeinflulten Bauten (ZChristlKunst 1918, 9/10,

81—94).
Block, F., Die kirchl, Baukunst im alten Bistum Comminges
(Pyrenaen). Dresdener Diss. 1918. Berl, Ernst, 1918 (41

m. 82 Abbild. u. 1 Taf).

Fucker, Ed.; Die Cistercienserabtei Orval in der belgischen
Provinz Luxemburg. Dresdener Diss. 1918. Berl.,, Der Zirkel,
1916 (63 m. 11 Tafi 49).

Zschaler, W,, Die Cistercienserabtei Villers in Brabant. Dres-
dener Diss. 1918. Ebd. 1916 (66—128 mit 20 Taf. 49).
Leutmotzer, A., Die Kirche Mariae Verkiindigung. Geschichte
u. Beschrmbung der Pfarrkirche u. des Klosters der Patres
Serviten in der Rossau. Mit 8 Abb. Wien, H. Kirsch (56). M 3.

Schrader, H., Kalkar, Seine Geschichte u. Kunstschitze. Mit
einer Abb. u. einem Stadtplan nach alten Originalen, Cleve,
Bofl, 1918 (119). M 2.

Sybel, L. v., Zum Kreuz in Apsismosaiken (OriensChrist 1918,
119—27).

Stuhlfauth, G., Das Heilandskind nach Holzschnitten u. Kupfer-
stichen Albrecht Diirers ausgew. u. mit begleit. Text. 1 Vier-
farbendr, u. 9 Taf. Potsdam, Stiftungsverlag, o. J. (22 Lex.
8%. M s,40.

6 Taf.

Stassen, F., Deutscher Glaube, mit Federzeichnungen,

Berl., Verlagsanstalt f. vaterl. Gesch. u. Kunst, 0. J. M 7,5c.
—, Jesus. 6 Taf, mit Federzeichnungen, Ebd. o. J. M 7,50.

Strzygowski, J., Persischer Hellenismus in christl. Zierkunst
(RepKunstwiss 41, 3/5, 1919, 125 —48).

Pagenstecher, R,, Ein kopt. Reliquientiberzug mit Madonnen-
darstellung (ArchRelWiss 19, 2/3, 424—33).

Kautmann, C. M., Ein spitkopt. bemaltes Grabtuch aus Anti-
nupolis in Oberigypten (OriensChrist 1918, 128 —32).

CURSUS PHILOSOPHICUS IN USUM SCHOLARUM

AUCTORIBUS

PLURIBUS PHILOSOPHIAE PROFESSORIBUS IN COLLEGIIS VALKENBURGENSI ET
STONYHURSTENSI S. J.

6 partes.

Pars I: Frick, C,, S. ], Logica. Editio quinta emen-
data. (XII u. 366 S.). M. 7,—; geb. M. 8,20,

Pars II: — Ontologia sive Metaphysica generalis. Editio
guarta aucta et emendata. (X u. 236 5.) Mi3,50;
geb. M. 4,60.

Pars III: Haan, H., S. J., Philosophia naturalis. Editio
tertdaentendatan (Gl T Sasi Sone M st peb;
M. 4,60.

80 (LXXXVIE 1. 2272 S.).

M. 32,40; geb. M. 39,35.

Pars IV: Boedder, B, S. J., Psychologia rationalis sive
Philosophia de anima humana. Editio tertia aucta
et emendata, (XX u 476 S.). M. 5,80; geb. M. 7,—

Pars V: Boedder, B., S. ]., Theologia naturalis sive
Philosophia de Deo. Editio tertia aucta et emen-
data. (XIV u. 416 S.). M. 5,60; geb. M. 6,75.

Pars VI: Cathrein, V., S.]., Philosophia moralis. Editio

nona et decima ab auctore recognita. (XVIII u.

524 S.). M. 7,—; geb. M. 8,20.

. Der Inhalt der Binde ist in streng syllogistischer Form entwickelt, in treuem Anschlull an den h. Thomas, aber

mehr in der Form, wie ihn Suarez auffalte.
der Zeit immer mehr anzupassen.

Die verschiedenen Auflagen suchten sich den Anforderungen und Bedirfnissen
Abgesehen von der Zahl der Auflagen, genigt es zur Empfehlung dieses Lehrbuches darauf

hinzuweisen, dal die deutschen Jesuiten dasselbe in-ihren Studienanstalten dem dreijihrigen Studium der Philosophie

zugrunde legen.«

(Pastor bonus, Trier 1912, 5, 754).
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e s i e R RN SR G A S e L B e A |
» . L u in Verbindung mit den Abteien Beuron, Prag, Coesfeld, Maria-
I.“l"'megﬂscmchmﬁhe uueuen Laach, Seckau hrsg. v. Dr. P. K. Mohlberg, O. S. B. und

Prof.'Dr: A.. Rilckier.  'gri 89,
Heft 1/2: Das Frankische Sakramentarium Gelasianum in alamann. Uberlieferung (Codex Sangall. Nr. 348) St
Gall. Sakr.-Forsch. I. Hrsg. v. P, K. Mohlberg. Mit 2 Taf, CIV u, 292 S. M. 15,—,

L] = A 5 hrsg. von Prof. Dr. Fr. Délger, Dr. P, K. Mohl-
|_m|r |E!|ﬂ$ﬁl||ﬁ||“|ﬂhﬂ ﬁ"'sch“nugn ber s moE B D, A bt

Heft 1: Ziele und Aufgaben der Liturgiegeschichtlichen Forschung. Von Dr. P. K. Mohlberg, O. S. B. VIII
u. 52 S. M. 3,20. — Heft 2: Die Sonne der Gerechtigkeit und der Schwarze. Eine relig.-geschichtl. Studie zum
Taufgelobnis. Von Prof. Dr. Fr. Jos. Dolger. Mit 1 Taf, XII u. 150 S, M. 8,—. Weitere Hefte beider Sammel-
werke sind in Vorbereitung. Ausfiibrlicher Prospekt kostenlos. Jede Buchhandlung liefert.

Aschendorffsche Verlagsbuchhandlung, Miinster i. W.

Herdersche Verlagshandlung zu Freiburg im Breisgau.

Soeben sind erschienen und konnen durch alle Buchhand-
lungen bezogen werden:

Bastgen, Dr. H.,, Die Rémische Frage. Dokumente
und Stimmen. 3 Bde. gr. 80 I Bd. (XIV u. 468 S.).
M. 12,—; geb. M. 13,50. IL. Bd. (XXVI u. 864 S.). M. 30,—;
geb. M. 32,50. IIL Bd.(XIlu.588S.). M. 24,— ; geb. M. 26,—.

», .. Wenn die politische Macht Deutschlands infolge des
ungliicklichen Ausganges des Weltkrieges auch nicht mehr so
grofl und ausschlaggebend ist wie vordem, so umschlieft die

Romische Frage doch die lebendigen Interessen von mehr als

23 Millionen deutscher Staatsbiirger. Sie werden diese Zentral-

frage im Auge behalten und dahin zu wirken suchen, dall sie in

Zukunft in einer Weise gelost wird, die ihrem Gerechtigkeits-

gefihl entspricht.  Dabei wird ihnen das Werk Bastgens ein

wichtiges und brauchbares Hilfsmittel sein.«
(Kolnische Volkszeitung 1918, Nr, 1005).

Hotzelt, D:. W, Veit II. von Wiirtzburg, First-
bischof von Bamberg. 1561—1577. (Studien u. Darstellun-
gen aus dem Gebiete der Geschichte, Herausg. von Dr, H.
von Grauert. IX,, 3 u. 4). gr. 8 (XVIu.238S.). M.7,—.

Dem Firstbistum Bamberg, diesem eigenartigen Gebilde

innerhaib des heiligen romischen Reiches — als Bistum keinem
Metropoliten unterstellt, sondern exempt, als Hochstift von be-
sonderem Ansehen, weil von Kaiser Heinrichs Huld gestiftet —,
spielten die Stiirme der Glaubensspaltung hart mit. Den Beginn
der Aufwirtsbewegung aus den Wirren, die die Revolutionen
des 16. Jahrhunderts im Hochstift Bamberg geschaffen, schilder:
dieses Buch.

Laux, J. J, C. S. Sp,, Der h. Kolumban, sein Le-
ben und seine Schriften. Mit 7 Bildern. 8% (XVI u. 290 S.).
M. 6,80; kart. M. 7,80.

Eine auf sorgfiltigem Quellenstudium beruhende Schilderung
der vielseitigen, bedeutungsvollen Wirksamkeit und der macht-
vollen Personlichkeit des groflen irischen Ordensstifters und
Glaubensboten, der in der Geschichte der deutschen Stimme und
ihrer Gewinnung fiir Christus fiir immer einen Ehrenplatz einnimmt.

- Peitz, W. M, S. ], Untersuchungen zu Urkunden-

falschungen des Mittelalters. (Erginzungshefie zu
den Stimmen der Zeit. Zweite Reihe: Forschungen. 3. Heft).
gr. 8% 1. Teil: Die Hamburger Falschungen. Mit Doppel-
tafel in Lichtdruck. (XXVII u. 320 S.). M. 25,—.

Ein umstirzendes Puch. Methodisch wie in seinem un-
mittelbaren Ertrag von unabsehbaren Folgen. Die Hamburger
»Filschungen« echt! Das erschlieft der historisch-kritischen
Forschung véllig neue Wege und regt nachhaltig zu allseitigen
neuen Arbeiten an.

Ségmiiller, Dr. J. B, Der Apostolische Stuhl und
der Wiederaufbau des Vblkerrechts und

Volkerfriedens. (Das Volkerrecht, Herausgegeben von
Dr. G. J. Ebers. 6. Heft). 80 (VIII u, 120 S.). M. 3,80.
Der Apostolische Stuhl hat sich immer um Recht und Frie-
den iberhaupt und so auch um Vélkerrecht und Vélkerfrieden
bemiitht. So auch die Pipste im letztvergangenen Halbjahrhun-
dert und ganz besonders jetzt Benedikit XV. Diese edlen Be-
mithungen haben auf vielen Seiten volle Anerkennung gefunden.
Es hat aber auch nicht an schgrfem Widerspruch gefehlt. Um
diesen Angriffen gegeniiber das Epochemachende des Programms
Papst Benedikts XV zu erweisen, ist diese Schrift erschienen.

EXIKON-DER
PADAGOGIK

Im Verein mit Fachménnern u. unter besonderer
Mitwirkung von Hofrat Prof. Dr. Otto Willmann
herausgegeben von

Ernst M. Roloff

Lateinschulrektor a. D.

In den »Padagog. Studien« (Dresden-Blasewitz) 1918,
1. Heft, schreibt Dr. Hans Zimmer in Leipzig:

». .« Mein Gesamturteil tiber das Werk kann ich
zum Schluf} dahin zusammenfassen, dall das Ro-
loffsche Lexikon seinen gewaltigen Stoff auf
knappstem Raume mit aller wiinschenswerten
Griindlichkeit behandelt; dab es bei allem unver-
rickbaren Festhalten an seinem katholischen
Standpunkte auch fir Protestanten eine ergiebige
Fundgrube pidagogischen Wissens ist; dal es in
jeder Beziehung auf der Hohe der Zeit steht; dab
es sich mit alledem als das beste aller pidagogischen
Nachschlagewerke der Gegenwarl in deufscher Sprache
erweist, und dall es dank dem nafionalen Standpunkie,
auf dem es sich durchweg hélf, auch noch fiir lange
Leil das padagogische Lexikon der Zukunit bleiben wird.«
5 Binde in dauerhaftem Einband je M. 18,—.

Ein Erginzungsband erscheint 1920.

Freiburg i. Br. / Herdersche Veriagshandlung.

Weit wie die Welt

dehnt sich das Feld der bewihrten Familienzeitschrift

,,Die katholischen Missionen*.

Sie berichtet nicht blof fortlaufend iber die Glaubens-
fdrderung bei allen Vélkern, sondern fiihrt auch anziehende
volkische Sittenschilderungen, Sagen und vielerlei Merkwir-
digkeiten aus den Fremdlindern uwberhaupt dem Leser vor
Augen. Die Missiondre aller Orden und Kongregationen
reden in diesen Spalten und zeigen so auf herrliche Weise,
wie weitumfassend das katholische - Missionswerk ist. Zahl-
reiche Bilder begleiten den Text. Papst Benedikt XV. hat
die Zeitschritt warmer Empfehlung und besondern
Lobes gewiirdigt. Verlag von Herder zu Freiburg i. Br.
Preis M, 6,— jihrlich. Durch die Post und den Buchhandel
zu beziehen,

M Diese Nummer enthilt je cine Beilage der Herder-
schen Verlagshandlung zu Freiburg im Breisgau
und der Firma: A. Marcus und E. Webers Verlag in Bonn.

Druck der Aschendorfischen Buchdruckerei in Miinster i. W,



