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Die Trennung von Staat und Kirche.
IL

Katholischerseits erfihrt die Trennungsliteratur eine
duflerst wertvolle Bereicherung durch die Schrilt von
Heinrich Schrors idber katholische Staatsauffassung !).
Das Biichlein fullt eine Liicke in der bisherigen Dar-
stellung des Problems aus, insofern hier zum erstenmal
auf Grund der kirchlichen Entscheidungen und nament-
lich der Enzykliken ILeos XIIT, deren weittragende Be-
deutung jetzt erst in hellstes Licht tritt, die katholische
Lehre tiber das Verhiltnis von Kirche und Staat eine
tiefschiirfende Erorterung erfahrt. Mit Recht erhebt der
Verf. Klage dariiber, daB die christliche Staatsidee und
die grundsitzliche Beurteilung des Verhiltnisses von Staat
und Kirche dem katholischen Deutschland in den letzten
Jahrzehnten ferner getreten ist als es in der gegenwirtig
hereingebrochenen Krisis wiinschenswert erscheint.  Mit
wohltuender Klarheit und Schirfe entwickelt Schrors das
katholische Dogma tber Umfang und Quelle der Staats-
gewalt, Ursprung und Zweck des Staates, tiber die Schran-
ken der Staatsgewalt und die Grundsitze katholischer
Politik. Auf dieser Grundlage gewinnt er einen sicheren
Standpunkt fiir die Beurteilung der Trennungsfrage selbst,
fiir welche er eine Reihe wertvoller Richtlinien aufstellt.
Wer sich tiefer mit der Frage beschiftigt hat, wird dem
Verf. beistimmen in der Anschauung, daB bloBe Leit-
sitze der Politik, die nicht sehr verschieden von denen
anderer Parteien sind, unser Volk nicht in der Seele zu
packen vermdgen, daB dagegen in dem von Leo XIII
gezeichneten Ideale eines christlichen Sozialismus ziindende
Gedanken liegen, dic in gleichem Mafe mit dem Katho-

Kirche und Staat
Freiburg, Herder

1) Katholische Staatsauffassung.
nach den prinzipiellen Grundlagen dargestellt,
(VIIL, 102 S. 8%). M. 3,20.
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lizismus wie mit dem germanischen Begriffe von Staat
und Gesellschaft in Einklang stehen.

Im 4. Heft der Flugschriften der »Stimmen der Zeit«
nimmt Otto Zimmermann S. J. zu unserm Problem
Stellung 1). Er umschreibt klar und prizis den Begriff
der Trennung und erortert die vier Griinde, welche
Pius X in lichtvoller Zusammenfassung fritherer kirch-
licher Kundgebungen gegen die Trennung prinzipiell
geltend machte. Wenn die letztere trotzdem erfolgt, so
fordert der. Verfasser, daf die Trennungsfragen auf ge-
setzlichem Wege erledigt werden und der Kirche ihr
Mitbestimmungsrecht gewahrt wird, ferner daB Freiheit
und Eigentum der Kirche unverletzt bleiben. Er weist
kurz auf die Beispiele anderer Staaten hin und ruft
Deutschland warnend zu: ,Der Staat bedarf Gottes!*

Auf protestantischer Seite erfolgte eine bedeutsame
Kundgebung zur Trennungsfrage in dem soeben er-
schienenen Sammelwerke von Friedrich Thimme, Direktor
der Bibliothek des Herrenhauses in Berlin und Pastor
Ernst Rolffs in Osnabrick ?). Von 19 Mitarbeitern sind
nur zwel katholisch. Die Sozialdemokratie ist nicht ver-
treten, nachdem ein sozialistischer Kultusminister die Zu-
sage zur Mitarbeit zuriickzog, Auch auf protestantischer
Seite sind die Richtungen nicht gleichmiiBig beriicksichtigt,
sondern unter den Theologen iiberwiegend die links-
stehende Richtung, welche trennungsfreundlich schon vor
dem Kriege sich duBerte. Einig sind die Teilnehmer an
der Sammelschrift nur darin, daB die grofe Neuregelung
des Verhiltnisses von Staat und Kirche nur mit groBter
Besonnenheit, Riicksichtnahme und Gerechtigkeit durch-
gefithrt werden diirfe und daB die Kirchengemeinschaften
auch nach der Trennung vom staatlichen ILeben sich

') Trennung von Kirche und Staat.
(32 S. 89).

2) Revolution und Kirche.
373 S.-gr. 89. M. 10, gbd. M. 12.

Freiburg, Herder
Berlin, Georg Reimer (VIII,
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nicht zuriickziehen, sondern ihre Kraft zum Wiederaufbau
der zerriitteten Staatsordnung einsetzen sollen.

Im einzelnen behandelt der Mitherausgeber Friedrich
Thimme das Verhiltnis der revolutiondiren Gewalten zu
Religion und Kirche in durchaus sachkundiger und quellen-
méBiger Weise. Die trotzdem in Thimmes Darstellung
angeschlagene optimistische Grundnote teile ich nicht.
Wenn er meint, solange der Sozialismus sich nicht mit
eigener Kraft aus dem Sumpfe ziehen k&nne, kénne und
dirfe ihm die Religion nicht Privatsache sein, sondern er
miisse im Verkehr mit der Kirche die vollen Krifte fiir
seine weltgeschichtliche Mission gewinnen, so finden sich
fir eine solche Stimmung allerdings einzelne Anklinge
auch in der neuesten sozialistischen Literatur. Allein wir
haben doch Bedenken dagegen, daB die christliche Religion
zur Rolle einer Interimsethik herabgedriickt werden solle.
Bousset-GieBen behandelt die Stellung der evangelischen
Kirchen im o6ffentlichen Leben bei Ausbruch der Revo-
lution. Er nennt es selbst ein tritbes Bild, das er von
dem EinfluB der evangelischen Kirche auf das deutsche
Volksleben habe zeichnen mtissen. Die geistige Haltung
des Bauerntums wihrend des Krieges habe gezeigt, daB
es der Kirche nicht gelungen sei, das evangelische Christen-
tum zu einem die innere und #uBere Politik beeinflussenden
Volksgewissen auszugestalten, wenigstens nicht in dem
MaBe, wie dies der Kalvinismus im angloamerikanischen
Kulturbereiche getan habe. Auf internationalem Gebiete
hiatten die evangelischen Xirchen versagt. Trotzdem
sei ihnen ein michtiges Verdienst in der Aufrechterhaltung
der religiosen Volkssitte und der religiosen Schule nicht
abzusprechen. Die kiunftige Volkskirche an Stelle der
unfihigen Obrigkeitskirche kénne vielleicht auch die Ar-
beiterschaft wieder gewinnen helfen. — Otto Baum-
garten-Kiel behandelt das Ende der Staatskirche als Er-
gebnis der geschichtlichen Entwicklung. Er war ja lingst
Freund des Trennungsgedankens, der nach ihm dem Pro-
testantismus schon in die Wiege gelegt war. Thn locken
die amerikanischen, englischen, schweizerischen Vorbilder;
er glaubt, der moderne Staat seit 1807 mit seiner Majori-
sierung durch die Masse sei mit evangelischem Kirchen-
tum nicht mehr vertriglich. In den Freikirchen laufe
der Strom des kirchlichen ILebens in schmalerem Bette,
aber viel reiBender. Mit Adolf Hoffmann auf dem Stuhl
eines Ministers des Geistes seien die alten Hilfskonstruk-
tionen fiir den Notbau der Staatskirche zerbrochen.
Baumgarten will keinem Zuriick hinter die Linie der
Revolution das Wort reden. Aber ein Kulturkampf der
jungen Republik wiirde ihre Kulturkraft brechen. — Die
Stellung der katholischen Kirche im offentlichen Leben
vor der Revolution behandelt in einem ausgezeichneten
Artikel der Herausgeber des ,Hochland®, Karl Muth,

dhrend die Kirche nur ein Recht der Beiordnung zum
Staate kennt, war sie bisher in Deutschland cinem aller-
dings gemilderten Oberaufsichtsrecht der Staatsgewalt unter-
stellt. Kostbare Gedanken entwickelt sodann der Ver-
fasser iiber den EinfluB des religiosen Lebens auf die
staatliche Ordnung und das literarisch kiinstlerisehe Schaffen.
Er sieht in dem Trennungsproblem fir das neue Deutsch-
land eine Frage auf Tod und Leben. — Ein iiberaus
wichtiges Thema behandelt Rade-Marburg: die gemein-
samen Interessen der katholischen und der evangelischen
Kirche angesichts der Trennungsfrage. Rade meint, schon
jetzt habe sich der Protestantismus fir, der Katholizis-

mus gegen die Trennung entschieden. Trotzdem bestehen
gemeinsame Interessen der beiden Konfessionen in der
Trennungsfrage, nicht bloB hinsichtlich einer besonnenen
und gerechten Vermogensauseinandersetzung, sondern auch
hinsichtlich des Schutzes der ewigen Giiter der Religion,
namentlich der Schule. Das Charaktervolle des Religions-
unterrichtes, das Konfessionelle, miisse bleiben. Trotz
mehrfacher Einschrinkungen tritt Rade fir das Ziel einer
immer tieferen, religivsen Verstindigung der Konfessionen ein.

Eine zweite Reihe von Aufsitzen befaBt sich mit der
duBeren und inneren Neuorganisation der
Kirchen. Geh. Regierungsrat von Brandt-Berlin zer-
gliedest unter dem Titel ,Das Trennungsproblem und die
katholische Kirche in PreuBen“ die Fundamente der
rechtlichen Stellung der katholischen Kirche in PreuBen,
den staatlichen EinfluB auf kirchlichem Gebiete, die
finanziellen Leistungen des Staates fiir die katholische
Kirche. Verfasser pladiert warm fir die Erhaltung ge-
deihlicher Beziehungen zwischen der staatlichen Gewalt
und der unverginglichen Geistesmacht der katholischen
Kirche. — Prof. Riedner-Jena erdrtert die rechtliche
Stellung und finanzielle Lage der evangelischen Landes-
kirche nach der Trennung, Schian-GieBen die Neu-
gestaltung der evangelischen Kirchenverfassung, Dibelius-
Berlin die Spezialfragen: Volkskirchenrite, Volkskirchentum,
Volkskirchendienst. — Titius-Gottingen behandelt das
durch die neue Lage geschaffene Problem: Zusammen-
schluB der deutschen, evangelischen Landeskirchen. —
Spezielle Aufgaben der protestantischen Kirche nach der
Trennung erortern auch Prof. Mahling-Berlin (Verinner-.
lichung und Einigung der Volkskirche), Cordes-Leipzig
(Mobilmachung der Laien fiir die kirchliche Gemeinde-
arbeit), Heim-Mimster (Gemeinschaftsbewegung), Otto-
Marburg (Missionspflicht der Kirche gegeniiber der reli-
gionslosen Gesellschaft).

Allgemeineres Interesse beansprucht wieder die letzte
Gruppe der Aufsitze iiber das Unterrichtswesen. Die
Schulfrage behandelt mit gewohntem, gelehrtem Apparat
E. Troltsch. Freilich scheint sich der hochbegabte Autor
immer tiefer in die Kunst zu verstricken, alles und nichts
zu sagen. Kine allgemeine, grundsitzliche Lésung des
Problems erklirt er fiir unmoglich und doch fiir not-
wendig. Es handle sich um eines der unlésbaren Riitsel
der modernen Kultur, den Konflikt zwischen Staatsschule
und Gewissensfreibeit. Troltsch will grundsitzlich eine
Kombination der Zuweisung des Religionsunterrichtes an
die Kirchen und der Gestaltung einer der Schule an-
gehorenden historischen Religionsdarstellung. Was er sich
darunter im einzelnen denkt, 148t sich, wenn iiberhaupt,
nicht kurz ausdriicken. Eine praktische Losung ist es
sicher nicht. — Mit Wirme und Bestimmtheit tritt der
Mitherausgeber Rolffs fiir das Recht der Eltern auf
konfessionellen Religionsunterricht ihrer Kinder in der
Staatsschule ein. — FEbenso erfreulich ist die Stellung-
nahme von Prof. Meyer-Gottingen dafiir, daf nur durch
konfessionellen Religionsunterricht ein ertrigliches Ver-
hiltnis zwischen Staat und Kirche geschaffen werden
kann, wihrend eine religionslose Schule alles das gefihr-
den wiirde, worauf unsere bisherige Kultur beruhe. —
A. DeiBmann behandelt hoffnungsfreudig und mit durch-
schlagenden Griinden, die namentlich unter den Gesichts-
punkt der modernen, staatspolitischen Interessen einge-
stellt sind, die Zukunft der theologischen Fakultiten, —
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Rolffs meint in seinem SchluBwort, noch brauchen wir
die Hoffnung = auf eine Entwicklung nicht aufzugeben,
durch die der neue Staat mit seinen Idecn von Menschen-
recht und Menschenwiirde sich als Triger christlichen
Geistes erweist und in der Kirche die Quellen seiner
besten Krifte findet.

Regensburg,. SR G

Forschungen auf dem Gebiete der Mystik_

Die Mystik kann in heutiger Zeit vor allem in drei-
facher Hinsicht gefordert werden; durch Herausgabe der
alten Meisterwerke, besonders der deutschen, durch Stu-
dien iiber die bereits vorliegenden Verdffentlichungen und
durch Bearbeitung von Fragen, die den spekulativen Aus-
bau der Mystik betreffen. Drei kleinere Schriften, die in
dieser dreifachen Richtung der Mystik dienen, liegen vor uns.

1. Prof. Dr. Karl Bihlmeyer!) bietet uns »Kleine
Beitrige zur Geschichte der deutschen Mystik«. Nach
einer kurzen, sehr interessanten Einleitung tiber den Zu-
sammenhang von Renaissance und deutscher Mystik folgen
Texte in den verschiedenen Formen, in denen die Mystik
damals ihren Niederschlag fand: Spriiche (Predigtbruch-
stiicke), Sendschreiben und Verse. Die ersten sind wohl
die bedeutendsten, wenn auch, wie der Herausgeber sagt,
keine erstklassige Erzeugnisse geboten werden. Dem Do-
minikaner Nikolaus von StraBburg gehort das erste
Stiick an, eine in einfacher, volkstiimlicher, anschaulicher
Sprache gehaltene Ermahnung zu ernster Bekehrung und
innerlichem Leben. Ks paBt vorziiglich zu den bisher
bekannten Predigten desselben Meisters, die er sidmtlich
in Freiburger Klostern gehalten hat. Der damals be-
liebten Methode entsprechend werden zuerst zehn fur die
Vollkommenheit notwendige Bedingungen angefiihrt, dann
neun Stiicke, die ein guter Mensch haben soll und fiinf
Dinge, in denen man sich der Ungeduld erwehren kann.
Das Ganze verrdt den grimdlichen Aszeten, der, alles
Schwirmerische meidend, auf die Ubung der christlichen
Grundtugenden dringt.

Das zweite Stiick gehort dem StraBburger Dominikaner
Joh. Fuoterer an. Es ist offenbar keine Predigt, auch
nicht Bruchstiick einer Predigt, sondern eine Sammlung
von perlenartic aneinandergereihten Spriichen aus ver-
schiedenen Predigten. Sie erlauben daher kein abschliefen-
des Urteil tiber den Meister, sondern kennzeichnen mehr
den Geschmack der Sammlerin, denn aller Wahrschein-
lichkeit nach ist es cine von Nonnenhand geschaffene
Arbeit. Der Herausgeber glaubt entgegen seiner fritheren,
in Seuses Deutsche Schriften vertretenen Ansicht diese
Spriiche dem. jiingeren Joh. Fuoterer und nicht dem &l-
teren, dem Freunde Seuses, zuschreiben zu sollen. = Uns
will der gegen die frithere Ansicht aufgefithrte Grund
nicht einleuchten. Aus der Art, wie Seuse seines ver-
storbenen Freundes in Verbindung mit Eckhart gedenkt,
folgt doch wohl kaum, daB es Fuoterer unmdoglich ge-
wesen, eine bedeutendere Predigttitigkeit zu entfalten.
Im Gegenteil scheint mir die Bemerkung Seuses eine

1) Bihlmeyer, Prof. Dr, Karl, Kleine Beitrage zur Ge-
schichte der deutschen Mystik. In den »Beitrigen zur
Geschichte der Renaissance und Reformation, Joseph Schlecht
am 16. Januar 1917 als Festgabe zum sechzigsten Geburtstag
dargebracht«, Freising, Datterer, 1917, S. 45—62.

solche vorauszusetzen. Dazu scheinen mir die Spriiche
gerade viel von jenem Flitter zu enthalten, womit begabte
Anfinger in bester Absicht ihre Predigten und Vortrige
ausschmiicken und der durch den Reiz der Neuheit die
Spriiche trotz der Jugend des Predigers den Nonnen der Nie-
derschrift wiirdig erscheinen lassen konnte. Einen der Spriiche,
den von den drei groBten Wundern, die je geschehen, fand
ich zufillig in der Legenda aurea (Graesse) 42.

Das dritte Predigtstiick gehort wahrscheinlich einem
Dominikaner aus Apolda an. ,Der scharf pointierte
Spruch, dessen sich auch Meister Eckhart nicht zu schi-
men brauchte, 148t die dreifache Stufung der Mystik . . .
hervortreten.*

Die zweite Textgruppe umfaBt Briefe, deren Verfasser
sich nicht ermitteln lassen. Die beiden ersten sind hier
zum ersten Mal abgedruckt. Der dritte wird hier zum
ersten Male in unverfilschter Gestalt geboten. In ihm
legt ein Gottesfreund seine Erfahrungen und Schwierig-
keiten im mystischen Leben einer frommen Frau vor und
bittet um Rat. Das Schriftstiick enthilt nichts Unge-
horiges, dennoch ist in der Kolner Taulerausgabe und
bei Surius das Personenverhiltnis umgekehrt worden.
Ubrigens kommt, wie der Herausgeber nachweist, Tauler
nicht als Schreiber in Betracht. Sprache und Inhalt wider-
sprechen der kernigen Art des groBen Meisters.

Den Abschlu8 der Verdffentlichung bildet ein in zwei-
facher Form gebotenes Gedichtchen, #hnlich den von
Greith, Die deutsche Mystik, verdffentlichten Sinngedichten.

2. Solche Verdffentlichungen, vor allem, wenn sie mit
der mustergiiltigen Exaktheit, die auch diese Schrift Bihl-
meyers wieder auszeichnet, besorgt werden, sind wohl
die wichtigste Arbeit, die vorldufig auf dem Gebiete der
Mystik zu leisten ist. DaB jedoch an dem bisher Ver-
Offentlichten eine Forschung, und auch eine recht er-
giebige, mdglich, ja daB solche Forschungen angesichts
der zahlreichen falschen Darstellungen notwendig, zeigt
die zweite Schrift, die wir Prof. Dr. J. Zahn verdanken !).
Den Behauptungen Seebergs, Christus sei bei Eckhart
mehr ein Typus des vom Logos ergriffenen Menschen
als Erloser und Heilsmittler, Kohrs’, man kénnte Christus
und sein Werk véllig entbehren, ohne doch die Grund-
gedanken Taulers zu alterieren, Lehmanns, Christus als
Objekt des Glaubens finde in der Mystik Taulers tiber-
haupt keine Stelle, Christi Stithnetod werde nur wie etwas
Nebenstichliches, Bedeutungsloses erwihnt, solchen Be-
hauptungen gegeniiber stellt der Verf. fest, daB Christus
jenen groBen Mystikern das gewesen, was er jedem echten
Katholiken ist, der menschgewordene Gottessohn und
Heiland. Vor allem wird gezeigt, daB Christus fiir Eck-
hart nicht ,lediglich ein Spezialfall in einer langen Reihe
von Logostrigern® war. Wohl muB zugestanden werden,
daB sich bei Eckhart groBe Schwierigkeiten finden, darum
so groB, weil seine deutschen Schriften umstritten und nur
aus den verdffentlichten lateinischen der Sinn vieler deut-
schen Stellen zu erkennen ist. Allein das einwandfreie
Eckhartgut gibt in vorliegender Frage gentigend Aufschluf.
Die richtige Erklirung des Satzes: ,Gott hat die Welt

1) Zahn, Dr. Joseph, Prof. der Dogmatik, Priilat und geistl.
Rat, Christus in der deutschen Mystik. Festrede zur Feier
des dreihundertsechsunddreifligjabrigen Bestehens der Konigl.
Julius - Maximilians- Universitit zu Wirzburg . . . gehalten am
11. Mai 1918. Wirzburg, Druck von H. Stirtz A.-G., 1918
(33 S. Lex 80).
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geschaffen und ich mit thm mit Hilfe der platonischen
Ideenlehre wirft Licht auf dunkle Stellen in Eckharts
Christuslehre und zeigt, wie unberechtigt es ist, ihm die
Ansicht zuzuschreiben ,ein jeder sei sein eigener Christus®.
»Ihr (der Mystiker) Christus war®, wie Z. ausfiihrt, ,kein
anderer als der eines Paulus, — leuchtendes Vorbild ge-
wiBl, aber auch verpflichtendes Gesetz, — der Erstgeborene
unter den Briidern, aber der Erstgeborene, vor dem sich
alle Knie beugen, der Herr, von dem alle ihr Heil er-
warten, weil er ihr Retter geworden ist in seinem Opfer-
tode, dessen stete Erinnerung er den Seinen aufgetragen.®

Solche Forschungen sind wertvoll, doppelt wertvoll in
unserer Zeit, wo manche Werke der alten Mystiker von
nichtkatholischen Herausgebern oder Bearbeitern in nicht-
katholischen Verlagen erscheinen mit Kinleitungen und
Anmerkungen, die das Unglaublichste zur Entstellung des
echt katholischen Geistes der alten Mystiker leisten. Was
der rote Federstrich des Lehrers fiir den Schiileraufsatz,
das ist eine solche Forschung fiir manche von jenen Ein-
leitungen und Anmerkungen.

3. Die dritte Schrift: Emil Dimmler, Beschauung
und Seele?!), nimmt Stellung zu der in den modernen
spekulativen Forschungen tber Mystik akuten Frage, ob
mystische Begnadigung auBergewthnlich sei. - Die Schrift
ist mit viel Liebe und Begeisterung verfaBt und einzig,
wie der Verf. sagt, um zu einen und nicht um zu ent-
zweien. Nach Ansicht des Verf. besteht die mystische
Begnadigung in der Beschauung, diese aber ist nichts an-
deres als die Fille des Glaubens und der Liebe. Da
nun letztere innerhalb der gewohnlichen Gnadenentfaltung
fir jeden Christen liegt, so wire mystische Begnadigung
nichts AuBergewohnliches. Wer die Ansicht D.s teilt,
wird doch finden, daB im Interesse der Einigung grifere
Klarheit und vollstindigere Darlegung der Ansichten er-
winscht gewesen wire. Um solches anzuregen, sind
folgende Zeilen geschrieben.

Beim Worte Beschauung muf scharf unterschieden
werden die Titigkeit (acfus) der Beschauung; die habi-
tuelle Vollkommenheit (habitus, donwm, wvirtus) der Be-
schauung, und der Zustand des Beschaulichen (sfatus,
vita confemplativa). Die zahlreichen Begriffsbestimmungen
der Beschauung, die D. an verschiedenen Stellen des
Werkes bringt, wollen uns als Beschreibungen des Zu-
standes erscheinen. Beschauung als Titigkeit im Gegen-
satz zur Betrachtung ist ein Anschauen der Wahrheit
ohne  Diskurs. =~ Sie eignet dem Verstande; denn nicht
‘der Wille, sondern der Verstand schaut. Da es sich um
iibernatiirliche Wahrheiten handélt, zu deren Halten der
Verstand durch den Glauben befihigt wird, so muff nun
weiter gefragt werden: Ist es der bloBe Verstand oder
die eingegossene Tugend des Glaubens oder eine sonstige
habituelle Vervollkommnung des Verstandes, die als néich-
stes Prinzip jenen Akt der Beschauung eliziert. Die Ant-
wort wird lauten: der bloBe Verstand geniigt schon, um
jene Wahrheiten zu beschauen, #hnlich wie er in der
Theologie diskursiv beztiglich derselben titig ist (confem-
platio pure acquisita). Ferner kann der Glaube selbst
die Wahrheiten, die er hilt, beschauen. Weil der Glaube
eine Tugend im Gegensatz zum donum, so liegt diese
Tiatigkeit im Bereich der grafia cooperans. Der Mensch

1) Dimmler, Emil, Beschauung und Seele. Kempien
und Minchen, Jos. Késel, 1918 (VII, 241 S. 89). M. 2,40.'

ist der eigentlich Handelnde, wenn auch vom HI. Geist
unterstiitzt. Wir haben hier die confemplatio acquisita in
dem Sinn, daB die Seele, wenn sie vermoge des Glau-
benshabitus schaut, so arbeiten muB, als wenn sie tat-
sichlich die Tugend, vermége deren sie titig ist, erst er-
werben miiBte durch Uberwindung der Hindernisse und
Unterwerfung der niederen Krifte. Beide Arten der con-
templatio sind dem Siinder moglich und bleiben im Ge-
rechten mdoglich. Sie gehoren nicht zur Mystik, sondem
zur Aszese, weil die Titigkeit sich unter dem Gesichts-
punkte der Reinigung vollzieht.

Die eingegossene Tugend der Liebe bringt dem Glau-
ben eine Vervollkommnung in den doma. Drei derselben,
die Gaben der Weisheit, des Verstandes und der Wissen-
schaft ermoglichen eine hohere Beschauung, als der Glaube
allein leisten kann, und wie sie unter sich spezifisch ver-
schieden, sind sie Trédger einer dreifach verschiedenen
Beschauung. Sowochl der bloBe Verstand als der Glaube
und jene drei Gaben gehen auf denselben Gegenstand
(objectum nateriale), aber jedes unter einem neuen Ge-
sichtspunkte und bedingen dadurch eine spezifisch ver-
schiedene Beschauung. Der Glaube betrachtet den Gegen-
stand in seiner FErhabenheit ferne stehend. Der durch
die Liebe uns nah gertickte, naturverwandte Gegenstand
entspricht den Gaben und zwar so, daB das domum in-
tellectus ihn schlechthin beschaut, die Weisheit Gott als
Ursache aller Dinge, die Wissenschaft Gott in den Dingen
ansieht,

Wir haben hier schon funf spezifisch verschiedene
Beschauungen mit spezifisch verschiedenem Prinzip und
formell verschiedenem Objekt. Alle finf liegen im Rah-
men der gewohnlichen Gnadenentfaltung. Die drei letzten
gehoren der Mystik an, weil in den dona der Hl. Geist
der Haupthandelnde ist (gratia operans) und alles sich
unter dem Gesichtspunkte der Einigung vollzieht.

Gibt es nun noch eine auBergewéhnliche Beschauung?
Wir glauben mit ja antworten zu sollen, und zwar eine
auBergewohnliche guoad modum und eine quoad essentiam.
Dem Menschen als animal rationale ist im Gegensatz zum
Engel, zumal in seinem jetzigen Zustande, keine linger
andauernde, einheitliche Beschauung moglich. Die ge-
wihnliche Gnadenausstattung #ndert das nicht, so wenig
als sie den Zwiespalt in der Natur des Menschen auf-
hebt. ~Wie dieser aber in der Muttergottes anfinglich
durch #uBeren Gnadenschutz, nach der Verkiindigung aber
durch innere Gnadenentfaltung, #hnlich wie im Paradies
durch das domum integritatis, aufgehoben war, so war ihr
mit dieser auBergewthnlichen Gnadenentfaltung auch eine
quoad modum gewifl auBerordentliche Beschauung moglich.
Wenn nun von Heiligen berichtet wird, daf sie stunden-
lang ohne Zerstreuung in der Beschauung verharrten, soll
man da nicht an eine dhnliche Gnadengabe denken und
von einer gquoad modum auBergewdhnlichen Beschauung
sprechen ?

Doch auch eine auBerordentliche quoad essentiam, also
eine spezifisch von den fiinf anderen Arten der Beschau-
ung verschiedene diirfen wir annehmen, ein donum extra-
ordinarium, dem Glauben und den anderen sieben Gaben
noch hinzugefiigt, wodurch derselbe Gegenstand in einem
hoheren Lichte unter einem neuen Gesichtspunkte ange-
schaut wird. Wenn wir fiir die auBerordentliche guoad
modum in der Gnadenausstattung Marias einen Anhalt
hatten, so finden wir ihn far diese guoad essentiam in
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der scientia infusa Christi. Damit kommen wir nicht in
Gefahr Gnadengaben anzunehmen, die Glauben und Liebe
tibertreffen wiirden. Wir glauben nur, daB der Glaube,
mit diesem domum extraordinarium geschmiickt, vollkom-
mener sei als der Glaube allein.

Die beiden letzteren Arten der Beschauung sind nicht
anzustreben. Ohne sie kann der Christ heilig werden.
Insofern haben ,die Vertreter der neueren Richtung® recht.
Doch die drei vorhergehenden Arten der Beschauung sind,
weil innerhalb der gewshnlichen Gnadenentfaltung liegend,
von allen anzustreben. Dieses scharf betont zu haben,
ist eines der groBten Verdienste der Schrift Dimmlers.
Der Wert des Btichleins soll durch diese Darlegungen
nicht geschmilert werden. Die Darlegungen wurden in
demselben Geiste gemacht, in dem das Biichlein geschrieben,
als Anregungen zur Einigung und Weiterforschung auf
dem Gebiete der Mystik. Siel sind auch nicht neu, sie
finden sich bei Thomas zerstreut, bei Vallgornera, My-
stica Theologia, systematisch geordnet. AnliBlich meiner
Bémerkung iiber letzteres Werk in dieser Zeitschrift 1918
Sp. 373 schrieb mir der Direktor der Bayerischen Staats-
Bibliothek, Geheimer Rat Dr. Schnorr von Carolsfeld mit
der Bitte, dariiber eine Notiz zu bringen, er habe sich
sofort bemiiht, von Vallgornera ein Exemplar zu erwerben
und es sei ihm gelungen, ein sehr schones zu bekommen.
Wenn der nochmalige Hinweis auf diesen alten Meister
in der Mystik zum Studium desselben anregen wiirde,
dann wire gewif bald Klarheit und Einheit geschaffen
in der so listig hemmenden Streitfrage, und es konnte an
einen weiteren Ausbau gedacht werden.

Dusseldorf. P. Hieronymus Wilms O. P.

Hardy, Edmund, Der Buddhismus nach &alteren Pali-
Werken. Neue Ausgabe besorgt von Richard Schmidt.
Minster i. W., Aschendorff, 1919 (XII, 236 S. gr. 89). M. 8.

Nach 29 jihriger Wartezeit erscheint Hardys Werk
itber den Buddhismus, der 1. Band aus der Aschendorfi-
schen Sammlung »Darstellungen aus dem Gebiete der
nichtchristlichen Religionsgeschichte«, in neuer Ausgabe,
besorgt von Rich. Schmidt. Das Buch wird von allen
Interessenten mit Freude begriift werden. Denn mag
Hardy auch von neueren Werken in der Darstellung von
Einzelheiten tberholt worden sein, in seiner Darbietung
der Pali-Tradition hat er an Ausfithilichkeit und Er-
schopfung des Stoffes vielen aus ihnen als Fundgrube
gedient. Da der Herausgeber im groBen und ganzen
den Ausfithrungen Hardys aufs Wort getreu gefolgt ist,
soll bei der Besprechung der Neuauflage nur das eine und
andere herausgehoben werden.

Wer den Buddhismns kennen und verstehen lernen
will, muB nicht den Mafstab europiisch-gerichteten Emp-
findens und kultureller Anschauung mit sich fithren,
sondern sich lebhaft in das indische Kulturleben hinein-
versetzen. Deshalb gibt H. uns in seiner ausfithrlichen
Einleitung einen Einblick in die klimatischen und sozia-
len Verhiltnisse jenes Heimatsbodens des Buddhismus.
Sein Gang durch das so reich ausgebildete Sektenwesen
Indiens l#B8t uns auch die Beziehungen fithlen, in denen
der spitere Buddha zu den brahmanischen Sekten ge-
standen, 146t Buddha ,,nur soviel Urspriinglickeit zukommen,
als ihm tatséichlich innewohnt*. Auf Buddhas Ablehnung
des alten Veda-Glaubens ist in letzter Linie der Gegensatz

zum Brahmanismus und die feindselige Bekiimpfung durch
denselben zuriickzufithren. Zum Verstindnis des ecigen-
artigen buddhistischen Denkens erhalten wir eine ziemlich
eingehende Schilderung des vorbuddhistischen religitsen
Denkens der Inder, der ,unermeBlichen Bereiche des
Aberglaubens®, ihrer Gotterwelt, des Inda mit seinen
Devas, sowie der Lehre vom Brahman oder dem All-
Einen. Bei letzterem, der Auffassung des Brahman-atman-
Problems ist er von Neueren wohl itberholt worden, obwohl
sich der Herausgeber des alten Hardy nicht allerorten mit
ihnen identifizieren méchte (gegen Pischel S. 37).

Das Kapitel iiber Buddhas Leben hat der Heraus-
geber noch um eine Reihe interessierender Einzelztige
vermehrt, auch neuere Funde seit Erscheinen der 1. Auf-
lage verwertet, so die Auffindung und Offnung des Reli-
quien-Hiigels der Sakyas von Kapilawatthu bei Piprava
im Tarwai. Beziiglich der Quellen tiber Buddhas Leben
ist es nicht ohne Bedeutung darauf hinzuweisen, daf ,an
geschichtlich beglaubigten Tatsachen sein Leben arm ist,
um so reicher aber an Begebenheiten, die ihren Ursprung
in sagenhaften Vorstellungen usw. unverkennbar an der
Stirne tragen® (S. 38). Uber die Zeit unmittelbar nach
Erlangung der Buddhawirde wird als Quelle das erste
Buch des Mahavagga, einer der Schriften aus dem Vinaya-
pitaka benutzt, fir die letste Zeit vor seinem Tode ein
ebensolch tagebuchartiger Bericht des Maha-Parinib-bana-
Sutta. Schmidt hat nach Oldenbergs Ubersetzung ,,Die
buddhistische Bergpredigt® den ersten Lehrvortrag Buddhas
hinzugefiigt.

Das eigentliche Corpus des Buches liegt im 3. Kap.,
das uns zunidchst einen Einblick gewihrt — ebenfalls ein
dankeswerter Zusatz des Herausgebers — in die Lehr-
weise Buddhas, in diese abstrakt-dialektischen Deduktionen,
die mit ihren ungezihlten Wiederholungen uns Europier
s0 eigenartig anmuten und doch wieder durch ihre poetischen
Zutaten (den parallelismus membrorum und die eingestreuten
gathas-Strophen) sowie die zahlreichen verwendeten Gleich-
nisse, Marchen und Fabeln anziehen. Auch in die Werk-
stitte buddhistischer Arbeit fihrt Hardy hier uns ein,
da er in klar geordneter Weise uns den Werdegang des
buddhistischen Heiligen vom ersten ,,Glauben* durch die
»vier heiligen Wahrheiten® hindurch bis zur Héhe des
Arahat (Monchsheiligen) erleben liBt. Wo Hardy die
Pflichtenlehre beztiglich des Nebenmenschen beschreibt,
besonders ausfithrlich die Pflicht der ,,Rechtschaffenheit*
(sila) kann man ,dem hohen sitglichen Ernste, der hier
waltet, und der umfassenden Weite des Blickes, der sich
kaum eine Erscheinung des menschlichen Zusammenlebens
hat entgehen lassen, seine volle Anerkennung zollen® (S. 116),
darf man aber auch wohl die Bemerkung hinzufiigen, daB
die aufgestellten Vorschriften, dem natiirlich-sittlichen Emp-
finden entsprungen, zum Teil mit . falschen Motiven ver-
bramt sind (wie die in der Geschichte vom Konig Dighiti
von Kosala und dem Prinzen Dighavu geschilderte Pflicht
der Feindeslicbe aus dem selbstsiichtigen Streben nach Ruhe
in letzter Linie hervorgeht (S. 117 ff.), zum Teil dem All-
gemeinwohl durch ihre Ubertreibung diametral entgegen-
gesetzt sind (so die bei der Forderung der Keuschheit zu
tage tretende Verachtung des Ehelebens S. 114 u. 200).

Beziiglich des Begriffes Nirwana entscheidet sich
Schmidt — im Gegensatz zu IHardy — dafiir, daf man
schon bei Lebzeiten des Nirwanas teilhaftig werden kénne
(S. 97) als des Zustandes der ,Stindenlosigkeit und Leid-

* %
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losigkeit”, daB aber das Parinirvana erst durch die vollige
Erlésung von der Wiedergeburt erreicht werde. In der
Frage, ob das Parinirvana die Vernichtung des Individuums
oder ewige Seligkeit bedeute, gibt er — wiederum im
Gegensatz zu Hardy — der Ansicht Oldenbergs den Vor-
zug, der zufolge ,iiber eine etwaige Fortdauer nach dem
Tode aus Buddhas Munde nichts verlautbart ist, ohne
daB dem einzelnen damit die Moglichkeit genommen wilre,
entsprechend seinem Herzensbediirfnis an das absolute
Nichts oder an eine ewige Seligkeit zu glauben” (S. 101).

Die buddhistischen Ubungen des ,Sichversenkens®
in ihrer #uBeren Vornahme und ihrem inneren Prozesse
nach schildert die Neuauflage mit ziemlicher Breite. Mit
Bezug hierauf stimmen wir dem Herausgeber bei: es mufd
das ,,dem abendlindischen Empfinden als hochster Aber-
witz und Schwindel erscheinen®; ,wieso es zur Erlgsung
beitragen soll, das zu wissen oder auch nur zu ahnen
kann ich nicht behaupten® (S. 127).

Wo der Verf. unter Berufung auf Beckh (S. 130) den
Buddhismus vor dem Vorwurf des Pessimismus retten
will, witd er wohl viele unglidubige Leser finden; denn die
pessimistische Weltanschauung treibt den Buddha-Jiinger
aus der Welt zum zeitlichen Nirwana hin. Mag sein, daf
er dort als ,unmittelbares Ergebnis meditativen Schauens®
personlich ein Glicksgefithl empfindet in dem BewuBtsein,
der durch Alter, Armut, Krankheit, Tod verzehrten Welt
entronnen zu sein.

In der Frage Buddhismus und Jainismus gehen
die Ansichten der Gelehrten auseinander, ob auf Grund
der Ahnlichkeiten und Verschiedenheiten im Leben der
Stifter und ihrer Lehre beide SchéBlinge aus demselben
Stamme, dem brahmanischen Aszetismus, sind, oder ob
Buddhismus von Jainismus abhingig ist oder umgekehrt.

Uns interessiert naturgemiB mehr der Vergleich zwischen
Buddhismus und Christentum. Uber das gegen-
seitige Verhdltnis beider zueinander lassen sich des Verf.
Ansichten folgendermaBen zusammenfassen :

1. Der iltere Buddhismus, nach den ilteren Pali-
Schriften, kann sich keine christlichen Anschauungen an-
geeignet haben, da er zeitliches Vorrecht vor dem Christen-
tum besitzt.

2. Die jiingeren Pili- oder Sanskrit-Werke konnen, weil
nachchristlichen Ursprunges, keine Beitrige zum Christen-
tum geliefert haben.

3. Die Meinung Seydels (Das Evangelium von Jesu in
seinen Verhiltnissen zur Buddhasage und Buddhalegende),
ein ilteres verlorenes buddhistisches Legendenwerk wire
von einem Christen benutzt worden, dessen Evangelium
dann den Evangelisten zur Vorlage gedient hitte, wird
abgelehnt.

4. Eine viel niher gelegene Annahme wire, das Lebens-
bild' Buddhas hiitte aus den Evangelien in der Folgezeit
Bereicherungen erfahren; hiezu werden mehrere mogliche
Wege angegeben.

Was die Anklinge an Christliches in den Pali-Pitakas
angeht, die sich tatsichlich vorfinden, so gesteht Hardy
. zu, dafl sie ,alle durchaus den Eindruck einer zufilligen
und nicht beabsichtigten Analogic machen, und was auf
den ersten Blick uns durch seine Ahnlichkeit frappiert,
tiberrascht uns beim mehrmaligen Betrachten oft nur noch
durch den Kontrast, und in keinem einzigen Falle 148t
uns die Erklirung aus den eigenttimlichen Bedingungen,
sei es der Personen oder der Verhdltnisse und dergl., im

Stiche. Jedenfalls hat sich bisher fur die Beeinflussung des
N. Test. durch buddhistische Ideen kein zwingender Grund
finden lassen; soviel ist ganz sicher* (S. 178). AuBerdem
wird nachgewiesen, daB durch den gegenseitigen Verkehr
zwischen Indern und Juden weder direkt noch auf dem
Umwege iiber Perser oder Syrer oder mittels der Essener
eine Beeinflussung geschehen sein kann.

Nach diesem Voraufgegangenen, in dem Schmidt den alten
Hardy zu Recht bestehen laflt, ist man auch unter Bericksichtigung
des Vorwortes zur Neuauflage doch einigermaflen Gberrascht, dall
er sich zuguterletzt (S. 188) doch noch fiir eine Abhingigkeit
des Christentums vom Buddhismus entscheidet.

Hardy tut die Abhingigkeit des Christentums, wie sie Seydel
annimmt, der ein absichtliches Hertibernehmen einzelner Episoden
der Buddhalegenden ins Evangelium seitens der Evahgelisten be-
hauptet, ab mit dem Satze: ,Diese Hypothese wird heute in
vollem Umfange jedenfalls von niemand mehr aufrecht erhalten*
(S. 183)., Daran reiht er sodann 28 Stellen aus der Tipitaka
aneinander, ,,bei welchen vielleicht auch der Leser ebenso unwill-
kirlich an die nebenan gestellten biblischen Stellen erinnert wird*,
freilich nicht, ohne vorher. bemerkt zu haben, ,,vor dem Verdachte
sicher, in der nachfolgenden Zusammenstellung ein Gegenstiick
zu  Seydels buddhistischer Evangelien-Harmonie® zu lieferb®.
Diesen Parallelstellen fagt Schmidt S, 188 Anm. noch zwei weitere
nach Winternitz, Geschichte der indischen Lit., hinzu, nimlich
das Wandeln Pewri auf dem Meere und das Brotwunder. Trotz
der voraufgeschickten Verwahrung Hardys kann der Herausgeber
sich des Eindrucks der Parallelen nicht erwehren und glaubt
dem Urteile Winternitz’ zustimmen zu missen: ,,Wenn man in
diesen vier Fillen (Asita-Simeon, Versuchungsgeschichte, Wandeln
auf dem Meere und Brotwunder) buddhistischen Einflub auf das
N. Test. anerkenut — und ich glaube, man muf} ihn anerkennen —,
so ist die Vermutung kaum von der Hand zu weisen, dal} er
nicht nur hier, sondern auch an anderen Stellen in den Evangelien
gewirkt hat, wo er sich nicht in demselben Grade wahrscheinlich
machen lifit. Es sollte der Theologie nicht schwer fallen, sich
mit diesem Gedanken zu befreunden, durch den die Ewigkeits-
werte des Christentums keine Einbulle erleiden kdnnen** (S. 188).

Eine Zumutung an die Theologen, tber deren Tragweite der
Herausgeber sich wohl kaum klar geworden sein dirfte. Fiir uns
handelt es sich nicht darum, nicht nur die Ewigkeitswerte des
Christentums zu retten, sondern die historische Glaubwiirdigkeit
der Evangelien und die Wahrheit ihres Inhaltes in omnibus suis
partibus festzuhalten. Das aber durfte fur den keine Schwierigkeit
bedeuten, der die Glaubwiirdigkeit beider Quellen — Evangelien
und Buddhalegenden — gegentberstellt. Die Parallelstellen, die
es Schmidt angetan haben, sind zum Teil entnommen, wie oben
bemerkt, den Tipitaka, die bis ins 1. Jahrh. v. Chr, nur mindlich
uberliefert und dann unter dem ceylonischen Kdnige Abhaya Vatta-
gamani (88—76 v. Chr.) aufgezeichnet sind oder, besser gesagt,
sein sollen. Denn diese schon vor Christus erfolgte Aufzeichnung
steht nicht fest, sondern die Nachricht, dal sie schon vor Christus
gescliehen, berichtet uns eine ,glaubwirdige Uberlieferung®, die
sich in ceylonischen Chroniken aus dem §. Jahrh. nach Chrisius
vorfindet. Wie schwankend demnach der Boden, auf dem man
die Fixierung der Buddhalegenden in die Zeit vor Christus verlegt!
Noch mehr gilt dies von den Jatakas, aus denen die beiden letzten
oben von Winternitz so hoch bewerteten Parallelen (Wandeln
Petri auf dem Meere und Brotwunder) entnommen sind; von
ihnen ist iiberhaupt keine auch nur einigermafien feste Datierung
moglich, Und'dann nehme man noch vor Augen, was Schmidt
auch in der Neuauflage S. &1 f. @ber den historischen Wert der
Schriften aus der kanonischen Pali-Literatur schreibt: ,,Ein zuver-
lissiges Kriterium zur Scheidung der Nachbildungen von dem
Urspringlichen und Echten ist uns nicht gegeben ... Wir sind
daher angesichts der iiberlieferten Gestalt der Lehren Buddhas
nicht imstande, das, was der historische Buddha lehrte, und das, -
was ihm blof nachgeredet und angedichtet wurde, genugsam
gegeneinander abzuwigen.

Und nun vergleiche man die sichere historische Fixierung
der Evangelien: Matthius und Markus vor 70 n. Chr,, Lukas um
62—63 n. Chr.,, Johannes um 100 n. Chr. Dann nehme man
hinzu, worauf Hardy (S. 182) hinweist, dal es bei allen, die
Jesus persounlich gekannt oder ihn durch seine personlichen Freunde
kennen gelernt batten, hitte Verstimmung hervorrufen missen,
wenn die Evangelisten eine absichtliche Falschung mit den Tat-
sachen des Lebens Jesu durch Aufnahme buddhistischer Sagen
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in dasselbe vorgenommen hitten. Von keiner Seite aber héren
wir, dal die Treue des evangelischen Berichtes beanstandet worden
ist. Nicht einmal Celsus oder Porphyrius gingen von hier aus
zum Angriffe auf das Christentum iiber.

Dem Verleger sind wir dankbar, dal auf seinen Wunsch hin
der Abschnitt: ,,Buddha und Christus; ihre Person, Lehre und
Stiftung® aus der alten Auflage heriibergenommen ist. Denn eine
Parallele zwischen Buddha und Christus halten wir, zumal nach
dem Voraufgegangenen, im Gegensatz zur Ansicht des Heraus-
gebers (Fulinote S. 188) nicht fur zwecklos; sie ist nun einmal
ein Problem, seit man den Buddhismus, dieses wunderliche indische
Gewichs, auf europdischen Boden zu verpflanzen und durch das-
selbe das Christentum im Abendlande zu ersetzen bestrebt ist.
Es braucht auch bei dieser Parallele nicht einmal eine besondere
apologetische Firbung obzuwalten, die ja der Herausgeber ver-
meiden wollte und auch vermieden hat. Denn eine rein objektive
Nebeneinanderstellung beider Religionsstifter, ihrer Person und
Lehre, zeigt auch dem Gelehrten, dall sie wirkliche Antipoden
sind, sowohl in der Glaubenslehre als in den sittlichen Begriffen
und Vorschriften, dafl auch jenes vom Herausgeber gestrichene
Wort des alten Hardy noch zu Recht besteht: ,,Auf welcher
Seite nun zeigt sich die wahre Grofe? Oder wessen von beiden
Ende ist ein Beweis des Geistes und der Kraft? Der eine stirbt
als ,Erléser!, endete wie er angefangen hatte, nimlich erst zu
tun und dann zu lehren; der andere stirbt als ,Erlosungslehrer’,
der von Anfang bis zu Ende Lehrer war und blicb, aber in
Wahrheit als ein ,blinder Fihrer von Blinden'. Buddha stirbt
und ist tot fur immer, Christus stirbt und lebt, um ewig lebend
bei den durch ihn und in ibm Lebenden zu sein** (Hardy
1o Aufl SSr27 f)k

Es sei noch bemerkt, dab in der Neuauflage zur Bequemlich-
keit fir den Leser die Anmerkungen aus dem Anhang heraus-
genommen und als Fullnoten den einzelnen Seiten beigegeben
sind. Im Anhang hat der Herausgeber die Angabe der Ausgaben
der Schriften der Pali-Tradition und die Literatur-Ubersicht zeit-
gemil vervollstindigt, auch die nicht-kanonische Literatur hin-
zugefiigt, sowie eine grofere Zahl von buddhistischen Termini erklart,

Steele-Rubhr. Julius Finklenburg.

Herkenne, Prof. Dr. H,, Privatdozent an der Universitit zu

Bonn und Massierer, Prof. K., Religions- und Oberlehrer
am Stidtischen Lyzeum und Oberlyzeum zu Crefeld, Bibel-
kunde mit ausgew#ahlten alttestamentlichen Bibeltexten
fiir h6here Lehranstalten. Zweite vollstindig umgearbeitete
Auflage, Bonn. Verlag von Peter Hanstein, 1918 (VIII, 194 S.
gr. 89). Geb. M. 3,80. =

In seiner neuen Form wird das Lehrbuch seinen Zweck,
der im angegebenen Titel enthalten ist, sicherlich erreichen.
Es behandelt nach einer kurzen Einleitung I. die HIL
Schrift als Ganzes, II. die einzelnen Biicher der HI. Schrift,
III. den Schauplatz der biblischen Offenbarungsgeschichte,
IV. Biblische Altertiimer. Das Notwendige zum Ver-
stindnis und *zur Verteidigung der HI. Schrift ist sach-
gemiB zusammengestellt, mit grofter Sorgfalt die Uber-
setzung der ausgewihlten Stiicke angefertigt und mit lobens-
werten Erkldrungen versehen, so daf jedem Gebildeten
dieses Biichlein empfohlen werden kann.

Dem Wunsche der Vorrede entsprechend mochte ich auf
einige Unebenheiten hinweisen. S. 1 wird die HL Schrift als ,,die
verziglichere Glaubensquelle® bezeichnet, wihrend es S. 15 richtig
heibt; dab beide Quellen des Glaubens ,,mit gleicher Achtung und
Ehrfurcht anzunehmen sind*. S, 2: ,Bibel* heifit nicht ,die
Biicher von dem griechischen biblos oder biblion, sondern ,das
Buch* nach dem lat. biblia, ae, das zwar aus dem Griechischen
heriibergenommen ist, aber im mittelalterlichen Latein Singular-
bedeutung erhalten hat (cf. si fotam bibliam scirem — Imit.
Christi). S. 6 stoft man sich an der Fassung: die 17 prophe-
tischen Biicher sind die der vier grofien und die der zwdlf kleinen
Propheten. S. 7 wird richtig bemerkt, daB das Aramdische mifl-
briuchlich auch das Chaldiische gepannt wird; nach S. 8 ist
indes das Matthiusevangelium ,,bzw. in syrochaldiischer Sprache®
abgefaft. S. g statt ,auf der Bibliothek wird man in einem
Lehrbuch doch besser ,,in“ sagen miissen. Zu § 7 Nr, 4 mifite

auch das A. Test. erwahnt werden. S, 21 lies Jud. 9 (fir 1,9).
S. 25 Vers 10 steht ,,aller® (Vélker) nicht im hebriischen Texte.
S. 161 ,,abgesprochen® soll heillen verabredet. S. 164 ist ,,in
welchen®, ,,die’ zu vermeiden. S, 171 steht , vielfach® zweimal
hintereinander. S. 182 lies Gazophylakium.

Christfelde, Westpr. Adalbert Schulte.

Cladder, J., S. J., Unsere Evangelien. Erste Reihe: Zur
Literaturgeschichte der Evangelien. Freiburg, Herder,
1919 (VII, 262 S. gr. 8°)., Kart. M. 9.

Wie Verf. im Vorwort mitteilt, sollten diese Vortrdge
vor katholischen Theologen einer Heeresgruppe gehalten
werden; obwohl es nicht dazu kam, kann man dem Verf.
nur dankbar sein, sie in der vorbereiteten Form heraus-
gegeben zu haben.

Im 1. Vortrag — Uberlieferungsgeschichte der Evan-
gelien — werden die duBeren Wandlungen des Evangelien-
textes von unseren Tagen bis zur Zeit der Entstehung
vorgefithrt: Druckausgaben, Vers- und Kapiteleinteilung,
Papier, Pergament, Codices, Majuskel, Minuskel, Hand-
schriften, Varianten (ein Hinweis auf die Buchstabenein-
teilung der Kapitel wire fiir den Theologen auch niitzlich
gewesen, da diese doch noch im Missale zur Anwendung
kommt). Im 2. Vortrag wird der Begriff ,Evangelium*
eingehend erldutert, darauf die alte Uberlieferung - tiber das
Matthiusevangelium verwertet und die Entstehung aus den
damaligen Zeitverhiltnissen erklirt. Mit Recht betont
Verf. den polemischen Charakter des Evangeliums, doch
konnten die Wahrheitsmomente gegen die Anschuldigungen
der Juden noch schirfer und eingehender ausgefiihrt werden
(vielleicht hat sich Verf. dies fiir eine spitere Abhandlung
vorbehalten). Der 3. Vortrag bespricht die planmiBige
Anlage des Matthdusevangeliums und wiirdigt es als semi-
tisches Kunstwerk; damit liefert der Verf. den innern
Beweis fiir die semitische Ursprache dieses Ev. und wider-
legt die Zweiquellentheorie. Im 4. Vortrag wird das
Markusev. behandelt als Evangelium ,der Hellenen®, zu-
nichst nach der sprachlichen Seite, sodann in seinem Ver-
hiltnis zu Mt.; Verf. will nachweisen, da der griechische
Mt. von Markus abhingt und bespricht die chronologische
und systematische Anordnung des zweiten Ev. Der 5. Vor-
trag behandelt ,,die Vorstufen unserer ersten Evangelien®,
bespricht das viterliche Verhiltnis des Petrus zu Markus
und beschiftigt sich eingehend mit dem ,miindlichen®

- Evangelium. Der 6. Vortrag, ,.ein hellenischer Evangelist®

geht auf das dritte Ev. ein, dessen Verfasser ,als Heiden-
christ und Grieche® fiir gebildete Griechen geschrieben
habe; xadeéfjc wird aus dem Inhalt des Ev. erklirt, die
Quellen des Ev. uniersucht und seine Abhingigkeit vom
griechischen Mt. hervorgehoben. Der 7. Vortrag weist
auf das Sondergut des dritten Ev. hin, untersucht die
Herkunft der Jugendgeschichte, beschiiftigt sich mit dem
,Reisebericht® und hebt das Verhiltnis zum Johannesev.
hervor. Der 8. Vortrag behandelt die Eigenart des vierten
Ev. als Kritik des Markusev., die chronologischen Ein-
schiibe und besonders das Osterfest 6, 4 (will zdoya streichen,
»ohne andere Ansichten zu bekidmpfen® S. 221). Der
9. Vortrag behandelt den Zweck und den Inhalt des
vierten Evangeliums.

So enthalten diese Vortrige in lebhafter Sprache be-
achtenswerte Erginzungen und Erweiterungen zu den Ein-
leitungsfragen in die vier Evangelien, mit denen sich der
Exeget in der Folge auseinandersetzen muB. Hoffentlich
gelangen sie in die Hinde vieler Theologen und anderer
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Gebildeter, damit sie dadurch angeregt werden, sich ein-
gehender mit den heiligen Texten zu beschiftigen.

Christfelde, Westpr. Adalbert Schulte.

Deifdner, Kurt, Paulus und die Mystik seiner Zeit.
Leipzig, Deichert, 1918 (128 S. gr. 8%). M. 3,60.

Deifiner will nicht eine systematische Darstellung von
gewissen Lehren und sprachlichen Ausdriicken des Apostels
geben, die als ,,Mystik“ bezeichnet werden kénnten, son-
dern nur das Verhiltnis der paulinischen Lehre zur da-
maligen orientalisch - hellenistischen Mystik in Betracht
ziehen. Das ist in der Tat die gegenwirtiz vordring-
lichste Aufgabe, soll. nicht ein wesentlich theologisches
Gebiet lediglich den Religionshistorikern und Philologen
iiberlassen bleiben — zum Schaden der Sache.

Nach einer historischen Ubersicht iiber die einschli-
gigen Antworten auf religionsgeschichtlichem Gebiet, be-
handelt D. sein Thema unter drei Gesichtspunkten. Die
Lehre vom doppelten Ich, Glauben und Schauen, Die
unio mystica. Die Versuche, das Christentum auf das
Niveau einer heidnischen Mysterienreligion herunterzu-
driicken, werden eingehend zuriickgewiesen. Paulus habe
kein besonderes Gewicht auf ekstatische Krlebnisse ge-
legt; nichts habe ihm ferner gelegen als die Neuchristen
zu Ekstatikern zu erziehen (S. 85), das Gottschanen sei
thm Sache des Jenseits (S. 101). So recht D. mit diesen
Feststellungen hat, so hat doch der Mangel an einem
klaren Mystikbegriffe und konservativ-protestantische Be-
fangenheit das volle Verstindnis fir das mystische Ele-
ment im Paulinismus bei ihm nicht aufkommen lassen.
Am bezeichnendsten dafiir ist seine Erkldrung von Gal 2, 20:
das £y &v Zuot Xpwrds bedeute, ,daB sein fleischliches
Leben, welches er nach wie vor zu fithren habe, aus-
gefiillt sei durch ein Leben im Glauben an den Sohn:
Christus lebt im Apostel vermittelst des Glau-
bens“ (S. 88), Paulus umschreibe selbst das jj & &uoi
Xotwrée hemmach mit (@ & miorer. In Wirklichkeit sind
die Gegensitze év 2uol und & capxi d. h. innerlich —
objektiv und #uferlich — subjektiv. Innerlich und ob-
jektiv besteht cie Heilstatsache zu Recht, daB Christus
in mir lebt; #duBerlich und subjektiv freilich bin ich
Mensch wie zuvor mit allen Néten and Armseligkeiten
eines solchen, ich {iberwinde aber im Glauben an den
Sohn Gottes und seine liebevolle Erlésungstat. Damit,
daB man betont, der Apostel empfinde Christus als eine
geistig-personliche Macht (8. r10), ist dem Gehalte der
»Christusgemeinschaft nicht Gentige geschehen. D). lehnt
zwar trotz formeller Verwandtschaft zwischen paulinischer
und hellenistischer Mystik, die er zugibt (S. 107), eine
Beeinflussung des Sinnes der paulinischen Gedanken
durch die Mysterienfrommigkeit mit Recht ab, aber wenn
auch von einer ,substantiellen Einigung von Gott und
Mensch keine Rede sein kann, so liegt doch die pau-
linische Unio der Gliubigen mit Christus ebensowenig
lediglich auf dem Gebiet des personlichen Lebens. Etwas
physisch-akzidentelles, irgendeine innere objektive Ver-
dnderung im Sinne einer Anniherung an die Gottheit
mufl unbedingt zugegeben werden. Weder die Religions-
historiker haben recht mit ihrer naturhaft-magischen Auf-
fassung, noch diejenigen Theologen, welche alles Mystische
bei Paulus als einen persdnlichen Phantasie- und Gefiihls-
tberschwang, als Enthusiasmus, erkliren wollen. Die
Wahrheit liegt auch hier in der Mitte. Mehr wie einen

UberschuB an Gefithl billigt im Grunde auch D. der
paulinischen , Mystik“ nicht zu, wenn er auch dieses
Element in seinen Glaubensbegriff einzubeziehen sich be-
mitht: ,Will man die Glut und Innigkeit, die sich in
der Christusgemeinschaflt des Paulus ausspricht, Mystik
nennen, so muBl man sich vor Augen halten, daB es
Glaubensmystik ist, die den Apostel beseelt” (S. 122).

Als Versuch, das Problem der paulinischen Mystik
im konservativ-protestantischen Sinne zu I&sen, ist die
Arbeit D.s interessant, in der Widerlegung der grobsten
Fehler der Religionsgeschichtler besteht ihr Wert.

Miinchen. K. Benz.

Martin, Dr. Joseph, Commodianea. Textkritische Beitrige
zur Uberlieferung, Verstechnik und Sprache der Gedichte Com-
modians. [Sitzungsberichte der Kaiserl. Akademie der Wissen-
schaften in Wien, Philosophisch-historische Klasse, 181. Band,
6. Abhandlung.] Wien, Hoélder, 1917 (118 S. 80).

Die Abhandlung Martins will eine Vorarbeit zu einer
Neuausgabe des Kommodian sein. Das Hauptaugenmerk
ist deshalb auf die Ermittlung der wrspriinglichen Text-
gestalt gerichtet, wenn auch sprachliche Irrtiimer fritherer
Arbeiten tber K. berichtigt werden sollen. Der ehemals
Cheltenhamer, nunmehr Berliner Handschrift 167 (C) hat
Dombart in der Wiener Ausgabe (CSEL XV) zu geringe,
dem Pariser (B) und Leidener (A) Codex zu hohe Be-
deutung beigemessen.

Der I. Abschnitt der Schrift Martins behandelt ,Me-
trisches*. Der Verf. tritt fiir den durchaus rhythmischen
Charakter der K.schen Verse ein. Hinsichtlich der Caesur
schlieBt er sich den Resultaten Scheiflers in dessen Quae-
stiones Commodianeae (Diss. Breslau 19o8) an, wonach
neben der Penthemimeris wiederholt die Hepthemimeris
und die Caesur xara vpirov tpoyaiov bei K. sich fest-
stellen 148t

Wichtig ist der II. Abschnitt ,Neues aus C und
Verwandtes”, in dem uns die Ergebnisse der neuen
Kollation der wertvollen Berliner Hs vorgelegt werden.
Hier handelt es sich nicht um Konjekturen, sondern um
wirkliche Lesarten des Codex C. Eine Reihe von Irr-
tiimern, die Dombart durch die Mitteilungen seiner Ge-
wihrsminner begegnet sind, wird aufgedeckt. Nur ein
Beispiel: fustr. 1 10, 3 ,Patet esse deum® (sc. Neptunum).
Dombart gibt nicht an, daB C ,pare/* bietet, dessen Be-
deutung = apparet sicher ist. Vielleicht beabsichtigte K.
das Wortspiel ,Paref esse deuwm; humerale illi parate”.

Der III. Abschnitt sucht den Wert bzw. Unwert der
Hss A und B darzulegen. An einer groBeren Zahl von
Beispielen wird gezeigt, daB die von C abweichenden Les-
arten nicht auf eine urspriinglichere Vorlage zurtickzufiihren,
sondern als meist mifigliickte Konjekturen anzusehen sind.
Oft trifft Martin durch scharfsinnige Vorschlige das zweifel-
los Richtige, wobei Uberlieferung und Zusammenhang in
gleicher Weise beriicksichtigt werden. Nur in ein paar
Fillen kann ich ihm nicht ganz beipflichten.

Nr. 2 S. 26: Wenn Instr. 1 4,6 C dicebat bietet, warum
sollte der Gedanke ,so0 frech behauptete er ein Gott zu sein®
nicht in den Zusammenhang passen? — Nr. 9 S. 34: Instr. [ 24, 22 f.
liest man in C: Vos autem dubiis vivos sine corpore poena |
Suscitat in fatiem tortoris ordo clamare. In der Herstellung
des ersten Verses ,vos autem, dubii (Vokativ), vivos sine cor-
pore poena stimme ich Ludwig und Martin vollstindig bei; doch
scheint mir ,sero“ von dem dberlieferten ,ordo” sich zu weit zu
entfernen. Ich glaube in richtiger Abtrennung herstellen zu dirfen
pin fatiem tortori surdo clamare®. Zu ,in faciem vgl. Thes,
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L. L. VI s4; zu ,surdo clamare’ vgl. Carm. apolog. 75 ,clama-
mus in vacuwm surdis referendo procellis” (Sed. Carm. Pasch.1 268
Jsurdis clamare videris“). — In Nr. 11 S. 35/36 macht sich
Martin an die Herstellung einer der schwierigsten Instr., anl 30, 4 ff.
Die Konjektur ,seyfum statt ,stifam (C) hat viel Bestechendes.
Doch scheint mir zu wenig der Zusammenhang mit Luc. 16, 19 ff.
beachtet, In dem ,ebreica clames® dirfte doch etwas wie
pAbrahae comes® oder dhnliches drinnen stecken. Wenn der
Reiche v. 10 ,Charybdis“ genannt wird, so konnte von dem nach
Reichtum und Ehre Gierigen v. 6 gesagt werden, ,et Scyllam
inducis®. (Uber m = in vgl. Martin S. 27/28; 80.) — Nr. 14
S. 37. Imstr. 1 36, 3 ,adulteri“ (C) braucht nich: geindert zu
werden. Martin sagt, im Falle der Beibehaltung miften darunter
nach dem sonstigen Gebrauch K.s die Heiden verstanden werden.
Ausschlaggebend ist 1 Kor. 1, 23: Judaeis quidem scandalum,
gentibus autem stultitiam®. — v. 7 ,Nohel® (CBA) ist
wohl entstanden durch Weglassung des E nach vorausgehendem
Jinde“. Vielleicht hat mian den Versuch machen wollen, durch
Einfihrung des Noe, der Chanaan verfluchte, die richtige Ab-
leitung von , Chananaei® einzufiigen. Da nun aber K. Chananaei
mit Kain in Verbindung bringt, gebe ich Dombarts Konjektur
»Enoch (Sohn des Kain Gen. 4, 17) gegeniiber Martins , Israhel”
den Vorzug. — Nr. 17 S. 39: Instr. I 39, 8 ff. ist die Rede von
Kains Brudermord: ,In fratris evitio qui fuit mactatus a
fratre® C (evito B A). Dombart geht mit ,in sacrificio” zu weit.
Martin behilt mit Recht ,fratris“ bei: ,in fratris (s)aevitie”.
Unter Beriicksichtigung von Gen. 4, 8 , Egrediamur foras” diitfte
der rhetorischen Firbung der Stelle ,in fratris exitu® (oder exvitio
in der Bedeutung von exitu) noch besser entsprechen. — Nr. 27
S. 47: Instr.11 23, 11 (24 ist Druckfehler) ,Stulte, hane noete(m)
vocaris®. Nicht B A, wohl aber Luc. 12, 20 zu liebe méchte ich
doch ,hac mocte” geschrieben sehen. — Martin hat den Beweis
erbracht, dal im kritischen Apparat einer kinftigen Neuausgabe
die Codd. B A unberiicksichtigt bleiben dirfen.

Der IV. Abschnitt ,Wortformen® bietet dem Verf.
noch mehr als die fritheren Gelegenheit, sich gegen Brewer
zu wenden, der K. bis ins 5. Jahrh. herabriicken will.
Vgl.. die wiederholten Ausfihrungen Weymans in der
Theol. Revue, zuletzt 1912, Sp. T-—IO0.

Auch im V. Kapitel ,Syntaktisches* fillt manches
fir die Textgestaltung ab. So werden die der Umgangs-
sprache eigenen Ellipsen fir diesen Zweck nutzbar gemacht.

Nr. 5 S. 67 weist M. auf eine besonders kihne Ellipse hin:
Instr. I 30, 5 . Die Kihnheit ldbt sich etwas abschwichen,
wenn nach v. 5 ,qui non habet, unde“ interpungiert wird: ,.der
nicht weill, wie (sc. vergelten). Aber Gott wird dir an seiner
Stelle der Lohn sein.”® Vgl. Gen. 15, 1 ,Fgo. .. merces tua
magna nimis®. Zur Kasusvertauschung vgl. Martin S, 57/58. Es
folgen dann einige Bemerkungen iiber die Funktionen der Partikel
quod und gue, sowie Gber den frejeren Gebrauch des Numerus,

Unter der Uberschrift VI. ,Verschiedenes® wird
eine groBere Anzahl von Stellen aus den Instruktionen
und aus dem Carmen apologeticum textkritisch betrachtet.
Auch hier muB man die Geschicklichkeit, mit der die
Uberlieferung verteidigt wird, und die Gewandtheit, durch
kleine Anderungen den wahrscheinlichen Text herzustellen,
anerkennen. Vielleicht kénnte man Nr. 10 8. 84 fustr. 1113,9
dem von C gebotenen ,si dere wvolunt ab idols, respui
debent” noch niher bleiben als Dombart mit seiner Kon-
jektur ,si cedere nolunt und Martin st haere(re) volunt
ab idolis™ durch ,si sedere volunt ab idolis, wobei auch
die Verderbnis leicht erkldrlich wire.

Der VII. Abschnitt ist eine kleine religionsgeschicht-
liche Untersuchung, welche die Identitit des Silvanus
(Instr. T 14) mit Adonis erweisen will.

Das VIII. Kapitel bringt ,Literarische Reminis-
zenzen®, mehr Similia als eigentliche Imitationes.

Sach-, Wort- und Stellenindex bilden den Schiuf der
hochst dankenswerten, die Kenntnis der Kommodianiber-
lieferung tiberaus fordernden Arbeit.

Augsburg. P. Theodar Mayr.

Dold, P. Alban, Benediktiner der Erzabtei Beuron, Ein vor-
hadrianisches Gregorianisches Palimpsest-Sakramentar
in Gold-Unzialschrift. Nebst Zugabe einer unbekannten
Homilie tiber das kanaandische Weib. Mit einem Lichtdruck,
[Texte und Arbeiten. 1. Abt. Heft 5]. Beuron, Erzabtei,
1919 (VIII, .79 S. 89). M. 5.

Die beiden vorliegenden Texte: Sakramentarfragment
und Homilie, sind aus einer Pergament-Handschrift des
bischoflichen Priesterseminars zu Mainz. Sie kam 1894
dahin aus Darmstadt, wohin sie 1790 ein Primonstratenser
aus Arnstein an der Lahn gebracht hatte. Hier ist die
Hs im 14. oder 15. Jahrh. aus der Vereinigung zweier
Teile entstanden, von denen der einleitende, der unsere
Texte birgt, aus Steinfeld, -der Rest aus Arnstein stammt.
Steinfeld ist somit die urspriingliche Bibliotheksheimat der
Palimpsestblitter und die Schriftheimat der Homilie.

Die Diagnose, die P. Anselm Manser fiir die Ho-
milie stellt, ist feinsinnig und klug. Sie vermutet 11./12.
Jahrh. als Zeit ihrer Komposition, ,,vielleicht Frankreich®
als Vaterland, nennt die Geistesart ,wenn nicht selber
zisterziensisch, ihr doch deutlich verwandt® und hdrt im
Tone Erinnerungen an Wilhelm von S. Thierry (S. 67 f.).

Die Hauptsorge des Herausgebers galt den Palim-
psestbldttern der Arnsteiner Handschrift. Zunachst
wird die Provenienz der Gesamthandschrift behandelt:
A. Der Codex von Arnstein (S. 1—0). Dann bleibt die
Aufmerksamkeit ausschlieBlich bei den Palimpsestblittern:
B. Der Palimpsest (7--22). Dieser Abschnitt berechnet
die urspringliche Ordnung der wiederbeschriebenen Blit-
ter: 6 Quaternionen, die Lagen II, VI, VII, VIII, IX,
XIX und beschiftigt sich mit der ,Ausstattung und der
Schrift des Sakramentars®. Der liturgiegeschichtlichen
Erforschung des Mainzer Fragmentes dienen die folgen-
den Abschnitte: C. Der Palimpsest als Sakramentar
(23—36). Auf dem Hintergrunde der gregorianischen
Sakramentare behandelt P. Dold darin die ,Zeit der
Redaktion und Niederschrift der Sakramentarfragmente
und den ,Aufbau®. D. Zur Textwiedergabe (37—62)
bringt den Text (Teile des Kanon, ciner Benediktion der
Fastenmessen und Bruchstiicke des Proprium Sanctorum :
28. Juni—2. August) mit Prolegomena und Glossen.
E. Von der Herkunft des Sakramentars (63-—060). IFolgen
als Anhang die Homilie (67—75) und 4 Verzeichnisse:
fiir die Orationen, Personen, Handschriften, Sachen (76-78).

Die Untersuchungen minden in zwei grifileren und
mehreren kleineren Ergebnissen. Alle gipfeln im Schluf-
abschnitte (S. 65): ,Je mehr dieses uralte, ehrwirdige
liturgische Buch sich mir erschloB in seiner herrlichen
Unzialschrift, in seinem einstizen Goldgewande, in seiner
ganzen Geschichte, desto mehr dringte sich mir die
Frage auf: Sollte dieses Buch vielleicht gar ein Geschenk
aus der Heimat fiir den grofen Apostel der Deutschen,
St. Bonifaz gewesen sein?® Und P. Dold glaubt daran
und meint sogar, in der Bitte des h. Erzbischofs an Ead-
burg ,hitte seinen (St. Bonifazens) Augen die wunder-
same, kraftvoll schéne Gold-Unzialschrift unseres heute
in seiner Bischofsstadt Mainz ruhenden Sakramentars
vorgeschwebt. Solch eine Schrift muf er sich offenbar
erwilnscht haben® (S. 60). Das ist zugleich das eine
Hauptresultat D.s. — Das andere ist dieses: Die bedeu-
tendste aller karolingischen Sakramentarhandschriften, der
Codex von Cambrai No. 164 (159), geht ,gar nicht auf
das Normalexemplar, das Hadrian an Karl sandte®, zu-
riick (S. 63). Vielmehr weist ,eine deutliche Spur“ auf
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eing ,,Abschrift von einem Unzialsakramentar® wie das
des Fragmentes hin (S. 64). — Andere Ergebnisse: Es
»fdllt Wilmarts Annahme, daB’ das Cassinenser Fragment
den Urtyp des Gregorianums darstelle (S. 35). (Vgl
Rev. Bénéd. 26 [1908] 281ff.) — Die oft umstrittene
Stelle im Briefe Hadrians an Karl: immixtum nobis
emitteremus (sc. sacramentarium) wird durch die ein-
fache Deutung ,,unvermischt aus den ,,Vergewaltigungen‘
befreit, die es sich von R. Stapper, F. Probst und
H. Lietzmann ,gefallen lassen” mufite (S. 35f.). — ,,Die
Frage nach der Bedeutung der Worte ,ex authentico
libro bibliothecae cubiculi scriptus®, die D. durch seine
Untersuchung ,,wiederum brennend“ glaubt, sind gegen
L. Traube in einem noch engeren Sinne als von A. Ebner
auf die ,,Zimmerbibliothek des Papstes® gedeutet. Das
»INormalexemplar® des karolingischen Gregorianums, itber
dessen Ordnung uns zuletzt H. Lietzmann (Petrus und
Paunlus in Rom. Bonn 19135, S. 35) berichtet hat, wird
durch D. nicht in seinem Bestande bedroht. Er iiber-
nimmt daftir sogar Lietzmanns Aufstellung und glaubt es
durch sein Fragment als ,durch einen dlteren Textzeugen
unumstoBlich bestitigt (S. 27).

Diese Thesen griinden sich: 1) auf die Untersuchung
der Schrift, die als Zeit die ,1. Hilfte des 8. Jahrh.
sehr wohl denkbar” sein 1aBt (S. 18) — 2) auf eine
kurze historische Betrachtung der Goldschrift, die den
Anschluf ,,an angelsichsische Arbeit oder an ,,ein Mittel-
glied zwischen der fritheren angelsichsischen und der
karolingischen Goldschreibekunst ergebe (S. 22) — 3) vor

allem aber auf ein ,Hauptbeweisstiick (S. 27) eine
Rubrik, die ,in lapidarer Einfachheit am Ende der
Donnerstagsmesse vor dem ersten Fastensonntag ver-

zeichnet”, ,in Goldschrift wie der tibrige Text ausgefiihrt,

in dreiteiligem Ansatz FRM INM APM* zu lesen gibt
(S. 28). D. behauptet mit Recht, ,in keinem der Sakra-
mentare, die auf Hadrians an den Konig gesandtes
Exemplar zurtickgehen, finden wir eine solche Rubrik,
— konnten sie in ihnen uns gar nicht mehr denken.
Eine Abhingigkeit vom Normalexemplar Hadrians (bzw.
einem der 3 Vertreter) ist also ausgeschlossen® (S. 33).
Die Rubrik ist ihm ,ein Zeichen hé&chster Altertiimlich-
keit, das auf romischen Brauch der Mitte des 7. Jahrh.
zurtickdeutet (S. 33) und die Fragmente vorhadrianisch
werden 148t. — 4) In Bemerkungen zum Texte weist
D. noch auf zwei andere Rubriken hin, in denen er

Altertiimliches zu erkennen glaubt: RPS am Ende des
Kanons (S. 55) und USQ: PER XPM DNM NRM am
Anfang der Prifation an der Vigil des Festes des h. Petrus
(S. 60). — 5) Fur die Hs aus Cambrai wird ein eigener
Beweis gefuhrt, bei dem nur schrift- und textkundliche
Griinde reden (S. 63 f.).

Die Griinde fir den Beweis, dal das Cambraier Sakramentar
nicht aus dem Aachener Normalexemplar, sondern aus einer
minsularen** Unzialhandschrift abstammen soll, sind nicht stich-
haltig. Die Variante helementia defectum = (h)elementi ad
effectum in der Hs von Cambrai lifit doch zunichst nur auf
eine falsch getrennte seriptura continua schliefen; aber weshalb
denn gerade auf Unzialschrift? Ubrigens legt sich der Gedanke
nahe, dall ein Schreiber, der helementi ad efectum (nicht effectum,)
vor sich sah und nicht viel dachte, sehr leicht zur Spaltung des
ad verfihrt werden konnte. Das scheint mir die einfachste
Erklirung dieser ganz vereinzelten Variante. Sie hat mit einem
»Unzialsakramentar nichts zu tun. — Die Akkusativbildung
Agathen findet sich nicht nur im Coder Sangallensis No. 348
aus Chur (vgl. meine Ausgabe: Liturgiegeschichtliche Quellen,

H. 1/2. No. 191 [S. 28] Miinster 1918), sie ist dort die Kor-
rektur eines St. Galler Monches in gregorianischer Reformzeit.
Affectu — effectu ist eine sehr verbreitete Vertauschung (vgl.
Cod. Sang. 348 No. 272. 519. 665. 874). Diese und die tibrigen
Varianten mit dem Umschlag @ zu e im Cambraier Sakramentar
»aus der insularen Aussprache zu erkliren geht nicht an, weil
dafir die sprachgeschichiliche Voraussetzung fehlt. Die Lesart
ad pontem olbi anstatt melbi hat wiederum im Cod. Sang, seinen
Vertreter (vgl. No. 716): olbi las die gelasianische Hs, molvium
verbesserte der St. Galler Korrektor. Daraus, dall Marcum zu
Mariam wird, kann man doch nicht sofort cine ,,Anderung der
Statio* ableiten. Weshalb sollte das nicht ein einfacher Lese-
fehler sein kénnen? Die oblongen Mafiverhilinisse der Hs finden
sich auch beim Comes von Wirzburg (Rev. Bénéd. 27 [1910]
41 fI.), der in seinem textlichen Inhalte auf Alemannien und das
Rheinland hinweist. ,,Insulare Weise® auf dem Festlande wird
den um so weniger verwundern, der sich erinnert, dafl von
14 Hss der irischen Kanones, gemeinhin als Hibernensis bekannt,
13 kontinental sind (vgl. Collected Papers of Henry Bradshaw.
Cambridge 1889, S. 414f.). Der ,insellindische Einflufi* bei
der Hs von Cambrai soll trotz dieser Ausstellungen keineswegs
bestritten werden. E. Bishop hatte uns dariber bereits belehrt
(Journal of Theological Studies 4 [1903] 418 ), was L. Gou-
gaud veranlalte, sie in seiner Arbeit Ober keltische Liturgie
unter die Quellen aufzunéhmen, die entweder ihr direkt gedient
oder von ihren Dienern drauflen geschrieben wurden (Diction-
naire d’'arch. chrét, et de lit. I [1910] Sp. 2972). Die Cam-
braier Hs hat bestimmt ,insularen Einflull!, aber sie hat auch
bestimmt nichts mit einer insularen Unzialhandschrift als Stamm-
mutter zu tun. Wie auch sollte es denkbar und méglich sein,
dall zu einer Zeit, da es eines Kaisers wie Karls des Groflen
Wunsch und Wille war, dall der Normalkodex zu Aachen Norm
und Gesetz sei fiir die neuen Mefbiicher im Frankenreich, daf
zu dieser Zeit ein karolingischer Bischof zu Cambrai sein Buch
aus einer englischen Hs abschreiben lieB? Denn die Cambraier
Hs wurde laut Eintrag im 22, Jahre der Regierung des Bischofs
Hildoard von Cambrai in Cambrai 811 oder 812 geschrieben.
Solange darum nicht gewichtigere Griinde maflgebend gemacht
werden wie die der vorliegenden Untersuchung, bleibt die alte
Uberlieferung zu Recht, die die Cambraier Hs als den iltesten
und besten Vertreter der aus dem Aachener Urexemplar stam-
menden karolingischen Gregoriana aufstellt.

Die kritische Untersuchung des Mainzer Fragmentes selber
ist nicht weniger einwandfrei. Wer weill, wie gerne liturgische
Biicher in der Schrift archaisieren und wie wenig fest der Boden
ist fir eine Datierung der Unzialschrift, wird einerseits P. Dolds
Ansicht, die Schrift des Fragmentes sei ,in der 1. Hilfte des
8. Jahrh, sehr wohl denkbar®, nicht leicht widersprechen, anderer-
seits aber auch die Méoglichkeit einer spiteren Zeit nicht aus-
schliefen. Die kalligraphisch bestimmten einfachen Zige der
Schrift, die saubere Trennung der Worte hat mir von Anfang
an immer den Eindruck einer Renaissanceschrift gemacht. Heute
ist es meine Uberzeugung, dall sie ins 9. Jahrh, gehért und das
Produkt karolingischer Goldschreibekunst ist. Ihre Heimat liegt
westlich vom Rheine und nérdlich von der Linie Tours, Sens,
Mainz, genauer zwischen Seine und Rhein. Die Arbeit hingt
verwandtschaftlich zusammen mit den Pracht-Sakramentaren in
Farbe und Gold, von denen Delisle in der Einleitung zu seinem
Mémoire sur d’anciens sacramentaires (Paris 1886) spricht und
zu denen jetzt noch ein Sakramentar aus Percey (Chartrain), das
zu Petersburg (Q. v. I No. 41) liegt und ein anderes aus Kéln
zu Warschau (vgl. Koln. Volkszeitung 713 [4. Sept.] 1916) hin-
zuzufiigen sind. Die (brigen sind: aus Littich, jetzt Wien g58
(Theol. 992); St. Denis, jetzt Paris 2290; St. Amand, jetat
Stockholm ; und Metz, jetzt Paris 9428. Dal D. keines dieser
Stiicke erwihnt, ist kaum zu verstehen.

Das ,,Hauptbeweisstiick® D.s und die anderen Spuren ,hoher
Altertimlichkeit“ ergeben sich gleichfalls unserer Ansicht. Zu-
nichst sind die Ausfihrungen (S. 55) tber das Zeichen RPS
(= responsum) am Schlusse der grofen Doxologie des Kanons,
zur Einleitung des Pater noster nicht klar. Denn das Zeichen
RPS iiberlebt ja doch trotz der Privatmesse als Ry in allen Aus-
gaben das Missale Romanum und Ambrosianum. Die auf die
Schlufiformel der Einleitung der Prifation hindeutende ,,Rubrik*:
USQ: PER, XPM DNM NRM ist ebenfalls bis heute noch im
Missale Romanwm in den Prifationen der Himmelfahrt, Pfingsten
und in der gewohnlichen Prifation belegt. Das beste Stick
ihrer GeschicHte enthilt die bereits zitierte HS aus Chur (Cod.
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Sang. No. 348). Darin ist die Formel: Usque per Christum
dominum nostrum sehr oft von den Korrektoren zu St. Gallen,
die das Gelasianum gregorianisierten, eingetragen, so: No. 590.
599. 617. 708. 802. 873. 979. 1031. 1236. 1345, und zwar anfangs
in der gleichen Formel wie im Mainzer Palimpsest, spiter ge-
kiirzt. Als Zeit der verschiedenen Korrekturen aus St. Gallen
nahm ich in meiner Ausgabe (S. XCIX) 870 bis 1000 an., Die
Formel gehort also mit zum gregorianischen Stil.

Am sclllimmsten steht es um ,,die hochbedeutsame Rubrik*:
FRM INM APM (= Fratrum ieiunium apostolicum) das ,,Haupt-
beweisstiick D.s fiir das hohe Alter und die englische Herkunft
des Mainzer Fragmentes. Sie soll der Kirche in England nahe
legen, doch wie in Rom am Freitag nach Aschermittwoch zu
fasten: ,,Morgen ist in Rom, der Mutterkirche, Fasttag, beobachtet
auch ihr ihn* (S. 33). Abgesehen von der falschen Interpretation
des Ordo von Montpellier — die Stelle war iibrigens schon Gerbert,
Vetus Lit. alem. Il (1776) S. 943 bekannt — miilte die Rubrik,
wire sie echt, doch wenigstens auf den Donnerstag sich be-
zichen. Rubriken dienen nicht der Einfihrung disziplinirer Ver-
ordnung und Gebriuche, sie bestimmen vielmehr bereits Fest-
stehendes als zu beobachten oder iiberliefern alte nun eingegangene
Gewohnheiten. Man konnte verstehen, dall mit der Rubrik die
Vorschrift Gregors II (715—731) eingeschirft wirde, der fur die
Donnerstage der Fastenzeit ,,Fasten® und , Messe' einfiihrte. Sie
hatte dann den Sinn: ,,Heute ist fiir die Briider pipstliches Fasten*.
Aber die Zeichen sind gar keine Rubrik. Sie setzen genau wie
auf Blatt 10 die auf Zeile 16 beginnende SchluBformel Per do-

minum der Oratio super populum fort. FRM INM APM ist ein

verlesenes: NRM IHM XPM (= nostrum Jesum Christum). Ich
habe mich durch Einblick in die Photographien davon tiberzeugt
und kann den Irrtum nur aufrichtig bedauern, weil er ungeheuer
viel Arbeit veranlaft und zu einem durchaus irrigen Resultate
gefithrt hat.

Das Mainzer Palimpsest-Fragment enthilt somit kein

vorhadrianisches Palimpsest-Sakramentar. Die
Blitter sind Reste eines der schonsten und besten Gre-
goriana aus karolingischer Zeit, iber deren Untergang uns
nur der ihnen nahe verwandte Codex 104 (159) aus
Cambrai trosten kann, der wihrend des Krieges und zur
Zeit der Besetzung von Cambrai (1914/15) von einem
Feldgrauen photographiert und der Universitit Jena tber-
reicht wurde, Fiir die Uberliefering des gregorianischen
Sakramentars bleibt also alles beim Alten. Der an das
Wesen der Gesamtfrage nicht rithrende Sakramentartitel
ex authentico libro bleibt im Sinne Traubes die Marke
der aus der Aachener Hofbibliothek ausgefiihrten Biicher,
nicht die der eingegangenen. Der Deutung des ,immixium"
als ,unvermischt stimme ich im Sinne D.s durchaus zu.
Nur mochte ich dabei den Wert der Arbeit Wilmarts
verschieben und darin sehen und unterstreichen, daB er
uns das erste und ilteste Spezimen eines Mischsakramentars
als Vorlidufer des spiteren Plenar-Missale herausgebracht
und dargeboten hat. Das Aachener Urexemplar bzw.
Hadrians Normalexemplar ist in den drei Hss von Cam-
brai 164 (159) und Rom: Offobonianus 313, Reginensis
337 sicher erreichbar und wird in kiuzester Frist von
Hans Lietzmann hergestellt sein und demnichst in den
»Liturgiegeschichtlichen Quellen« als Heft 3/4 erscheinen.
Der Text des Mainzer Sakramentarfragmentes schlieft
sich also dem besten Vertreter karolingischer Sakramentar-
handschriften an und bestitigt seine Lesungen durch ein
bisher unbekanntes, sagen wir ginzlich unvermutetes Zeug-
nis, fiir dessen Herausgabe wir dem Leiter des Beuroner
Palimpsestinstitutes aufrichtig dankbar sind.

Maria Laach. P. K. Mohlberg O.S. B.

Haase, Dr. Felix, Untersuchungen zur Chronik des
Pseudo-Dionysios von Tell-Mahré. S.-A. aus dem ,,Oriens.
Christianus*. N. S. Bd. VI (1916) S. 65—90 und 240—270.

Es kann kein Zweifel dariiber obwalten, daB die einst
von J..Assemani in seiner Bibliotheca orientalis Band I
und II auszugsweise verdffentlichte, vierteilige Chronik
nicht von dem jakobitischen Patriarchen Dionysios von
Tell-Maliré (+ 22. August 843) herrithrt, dem man sie
zugeschrieben hat. DaB er an seinem Lebensabend eine
Kirchengeschichte abgefaBt hat, wissen wir aus der Bericht- .
erstattung des Bar-Hebraeus. Die Chronik des Pseudo-
Dionysios von Tell-Mahré, die nur bis zum Jahre 1086
Gris(— 7';4/75 n. Chr.) reicht, bringt, und zwar-im 3. Ab-
schnitte, eine groBe Reihe von literarischen Fragen, die
Haase methodisch und geistreich behandelt und griéBtenteils
auch einer befriedigenden Losung entgegenfiihrt.

Demnach ist Pseudo-Dionysios vermutlich ein Bruder
des Klosters Zuquin gewesen. Er schrieb seine Chronik
ums Jahr 775 und zeigt sich darin als Mann von miBigem
Wissen und geringem historischen Verstindnis. Den ersten
Teil hat er aus Eusebios von Caesarea fast wortlich tiber-
setzt, benutzte fiir diesen Teil aber auch das Chronicon
Edessenum; fiir den zweiten Teil hat er den Sokrates
Scholasticos oder eine Epitome desselben ausgeschrieben-
fir den dritten und wichtigsten Teil seiner Chronik hat
er mehrere Quellen herangezogen, den Brief Josua und
seine Leidensgeschichte Mesopotamiens, den zweiten Teil
der Kirchengeschichte des Johannes von Asien und schlieB-
lich noch das Chronicon Edessenum. Diese Quellen be-
nutzt unser Chronist in der Weise, da er sie bald nur
exzerpiert, bald wortlich aufnimmt. Nur beim vierten Teil
darf der Autor Anspruch auf originale Arbeit machen.

Eine Fille von quellkritischen Einzelfragen der orien-
talischen wie der byzantinischen Historiographie werden
durch H. im Laufe der Untersuchung bertihrt. Leider
verbietet die Riicksicht auf den mir zur Verfiigung stehen-
den Raum, auf Einzelheiten einzugehen. Immerhin mdchte
ich auf die Ausfihrungen H.s dber Johannes Antiochenus
und Johannes Malalas niher hinweisen: Michael der Syrer,
der mit Pseudo-Dionysios vielfach tbereinstimmt, benutzt
die Kirchengeschichte des Johannes von Ephesos, fithrt
aber unter seinen Quellen einen Johannes von Antiochien
an, der mit Johannes Malalas nicht identisch sein soll.
Die herrschende Auffassung, daB Theophanes, das Chroni-
con Paschale, Euagrios, Johannes von Nikiu, Georgios
Monachos und Georgios Kedrenos direkt den Malalas
ausgeschrieben hitten, muB nach H. als unbeweisbar ab-
gelehnt werden. Die uns vorliegende Chronik des Johannes
von Malalas soll nur eine erweiterte Bearbeitung der
Chronographie des Johannes von Antiochien sein, die selbst
nicht auf uns gekommen, von den erwidhnten Autoren
aber benutzt worden sei. Ferner bleibt noch die Moglich-
keit offen, den bei Euagrios zitierten Johannes Rhetor,
der nicht identisch mit Johannes Malalas ist, mit Johannes
von Antiochien gleichzusetzen. H. entscheidet sich fiir die
Ansicht von Erich Gleyes, nach dem die Chronik des
Johannes Malalas nur eine vulgarisierte Veérsion des Johannes
von Antiochien sein soll.

Zur Chronik Johannes’, des Bischofs der Stadt Nikiu
im Nildelta, sei auch auf die Anmerkungen von C. Jire¢ek
im Archiv fir slavische Philologie Bd. XXI (1899) S. 608
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und in seiner Geschichte der Serben Bd. I (Gotha 1911)
S. 94 hingewiesen.

Athen-Berlin. Nikos A. Bees (Béyg).

Mearns, James, M. A., Vicar of Rushden, Buntingford, The
Canticles of the Christian Church Eastern and Western

in early and medieval Times. Cambridge, University
Press, 1914 (X, 105 S. 89). 6 s.

Ein seinen Gegenstand in entwicklungsgeschichtlichem
Geiste und mit liturgievergleichender Methode erschopfend
behandelndes Buch iiber die liturgischen Cantica d. h.
im nichsten und engsten Sinne die in ihrer Verwendung
den Psalmen koordinierten anderweitigen biblischen Text-
stiicke der Liturgie wiirde unstreitiz heute so recht zu
seiner Zeit gekommen sein, nachdem im Bereiche des
romischen Ritus die Brevierreform Pius’ X fiir das alt-
ehrwiirdige Element der Laudes-Cantica die entscheidende
Schicksalsstunde gebracht hat, indem sie im wesentlichen
den Gebrauch der spiitestens seit den ersten Dezennien
des 6. Jahrh. tiblich gewesenen Texte praktisch auf einige
Tage des Jahres einschrinkte, um sie im ibrigen durch
eine Reihe anderer gréBtenteils bisher in allen morgen-
und abendlindischen Riten unerhérter biblischer Cantica
zu ersetzen. DMan wiirde sich aber sehr enttiuscht sehen,
wenn man erwartet hitte, ein solches Buch in der vor-
liegenden englischen Arbeit erhalten zu haben. Ur-
spriinglich fiir eine umfassendere Monographie iiber , Flymns
and Canficles® in der von Swete und Srawley heraus-
gegebenen Serie von | Handbooks of Liturgical Study®
unternommen, ist sie dem Autor unter der Hand der
Art angewachsen, daB er sich zu einer ihm von der
Cambridger University’ Press crmdglichten selbstindigen
Publikation der: Friichte seines minutitsen FleiBes ent-
schlieBen muBte. Gleichwohl bietet sie nicht mehr als
eine — hochst wertvolle — Materialsammlung fir eine
kiinftige wirkliche Geschichte der Cantica. Hinter einer
kurzen Introductory notice (S. 1—6) wird in zwei Haupt-
teilen fiir den griechischen wie den nichtgriechischen
Orient (S. 7—49) und fiir die verschiedenen Teile des
lateinischen Abendlandes (S. 50—0¢3) der aus den Psalterhss
bzw. gelegentlich wie fiir Dacien und Nordafrika auch
nur aus anderweitigen Zeugnissen (des Nicetas von Re-
mesiana und Verecundus von Junca) sich ergebende Be-
stand von Cantica-Texten sorgfiltiz registriert, wobei der
Verf. sich vielfach auf personliche Studien in den wich-
tigsten Hss-Sammlungen des europiischen Festlandes zu
stiitzen vermag, zu denen ihn die Liberalitit der Ver-
waltung des Hort Fund befihigte. In Betracht gezogen
werden nicht nur die biblischen Cantica, sondern auch
zahlreiche andere mit ihnen zusammen in den Anhingen
der Psalterhss iiberlieferte Stiicke (einschlieflich von Sym-
bolen), die sich mit mehr oder weniger Recht in einem
weiteren Sinne als Cantica bezeichnen lassen und deren
alphabetische Liste (S. ¢7ff) sich an eine Reihe von
wSupplemental noles” (S. g4 ff.) anschlieft, wihrend ein
nach deren Aufbewahrungsorten gleichfalls alphabetisch
geordnetes Register der zitierten Hss (8. roo—103) von
der Breite der hslichen Grundlage des Gebotenen einen
guten Eindruck gibt. Drei schone Faksimilia aus einem
syrischen (Brit. Mus. Add. 17. 125) und zwei griechischen
Psalterien (Brit. Mus. Add. 19. 352; Barberini Gr. 372)
dienen zum duBeren Schmuck. Dagegen ist nicht nur, soweit

die Dinge nicht ganz offen zutage liegen, auf eine Er-
mittelung des entwicklungsgeschichtlichen Zusammenhangs
der verschiedenen Canticareihen des Ostens und Westens
verzichtet, sondern auch auf die genauere liturgische Ver-
wendung der einzelnen Texte nicht eingegangen worden.
In letzterer Beziehung wird (S. 1) von vornherein auf
den vom Verf. mit Recht sehr hoch geschitzten Artikel
»Cantigues® von Dom Cabrol in dessen ,Dictionnaire
d’ Archéologie chrétienne et de Liturgie 11 (1910) Sp. 1975
—19QQ verwiesen. :

Innerhalb des Rahmens, den M. in freiwilliger Selbstbe-
schrankung sich gestellt hat, wird man ihm im allgemeinen die An-
erkennung, sauber und umsichtig gearbeitet zu haben, nicht ver-
sagen konnen, Ein entschiedener Fehler ist es allerdings zweifel-
los, dall das orientalische Material nicht nach Riten, sondern
nach Sprachen geordnet wird, wobei zunichst (S. 7—25) das
griechische, dann in alphabetischer Abfolge der verschiedenen
Sprachen das nichtgriechische (25—a49) zur Behandlung gelangt,
so dal z. B. die jungen arabischen DPsalterhss des koptischen
und der verschiedenen syrischen Riten (25—31) vor ihren ilteren
koptischen (32—35) und syrischen (39—49) Schwestern zur
Sprache kommen. Sachlich untrennbar Zusammengehériges wird
so brutal auseinandergerissen. Entsprechend hitte auch bei der
Behandlung des lateinischen Materials durch andere Stoffanord-
nung klarer hervortreten miissen, dafl die Reihe der gallikanischen
Cantica nach 785 (62—68) und diejenige der irischen (68—70)
wesenhaft den siegreich sich durchsetzenden lokalrémischen
Brauch (51 ff.) darstellen. Die wichtigste orientalische Reihe
von Cantica, die ,,neun Oden® des griechischen Ritus, anlangend
ist es m. E. verfehlt, wenn M. (S. 8) dem bekannten zuerst von
Pitra, Juris eccl. Gr. hist, et monum. 11 S. 220f. ans Licht ge-
zogenen Bericht tber die Sinaiwallfahrt eines Johannes und
Sophronios, der sie — wohl eher fir das 6., als, wie Biumer
annahm, schon fiir die Wende des 4. zum §. Jahrh. — bezeugen
wiirde, historischen Wert abzusprechen geneigt ist. Daf Ja‘qb
Birde'dnd die neun Oden unter der Voraussetzung der Glaub-
wiirdigkeit jenes Berichtes in die junge syrisch-jakobitische Kirche
hatte hertibernehmen miissen, ist jedenfalls ein Trugschluf. Den
Grundstock der syrisch-jakobitischen Liturgie bildete eben die
Liturgie von Ja‘qibs nominellem Bischofssitz Edessa. Hier aber
war die bei Nestorianern, Jakobiten und Maroniten gemeinsam
zum Durchschlag kommende Reihe von nur drei alitest, Cantica
(zweien des Moses und cinem des Isaias) heimisch. Auch sonst
wiirde noch fir manche Ausstellungen im einzelnen Raum blei-
ben. Dal, wie M. (S. 7f.) vermutet, im Zestamentum Domini
I 26 ein liturgischer Gebrauch der von R. Harris wiederent-
deckten Oden Salomos zwischen je einem Moses- und einem
anderen prophetischen Canticum vorgesehen werde, ist doch
recht ungewil, Dal (S. 15) mit der Moglichkeit gerechnet
wird, das Gloria in excelsis sei tatsichlich, wie der Liber Ponti-
ficalis behauptet, durch Papst Telesphorus in die rémische
Liturgie eingefilhrt worden, befremdet ebensosehr wie die Tat-
sache, dall (S. 94) wieder einmal der tatsichlich anonyme
Paldstinapilger aus Piacenza, der sich bei Antritt seiner Wall-
fahrt mit seinem Reisegefihrten unter den Schutz eines Mirtyrers
Antoninus stellte, selber Antoninus genannt wird. Bei Berihrung
des illustrativen Schmuckes, den auch die Cantica in den Psalter-
hss erfahren (S. 5 f.), hitten meine Aufsitze tber , Frihchristl.-
syrische Psalterillustration in einer byzantin. Abkiirzung®, Oriens
Christianus V (1905) S. 295—320 und vor allem ,,Zur byzantin.
Odenillustration, Rom. Quartalschrift f. christl. Altertumskunde
u. f. Kirchengesch. XXI (1g07) S. 167 ff. Erwahnung erfordert.
Fir die Besprechung der dthiopischen Cantica (S. 35f.) wirde
Littmanns Veréffentlichung tiber ,,Die dthiopischen Handschriften
im griechischen Kloster zu Jerusalem®, Zeitschrift f. Assyriolo-
gie XV (1901) S. 133—161, fiir diejenige der jakobitischen
(S. 27 f. 43—46) die meinige tber ,,Die liturgischen Handschrif-
ten des jakobitischen Markusklosters in Jerusalem®, Or. Chr.
Neue Serie I (1911) S. 103—116. 286—314) eine Erweiterung
des hslichen Materials ergeben haben. Bei Behandlung der
nestorianischen (S. 47 f.) hitten, nachdem sonst auch die nicht-
biblischen Cantica beriicksichtigt wurden, die Tesbehd i ge-
nannten Hymnen nicht unerwihnt bleiben diirfen, die in den
nestorianischen Psalterien einen den biblischen Cantica durch-
aus ebenbiirtigen Teil des Psalteranhangs zu bilden pflegen,

Sasbach (Amt Achern, Baden). A. Baumstark.
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Maresch, Dr. Maria (Wien), Elisabeth, Landgrafin von
Thiiringen. Ein altes deutsches Heiligenleben im Lichte der
neuern geschichtlichen Forschung. Mit 8 Abbildungen. M.-Glad-
bach, Volksvereins-Verlag, 1918 (158 S. 8°). Geb. M. 4,80.

Die h. Elisabeth, die Gattin, Mutter und Witwe, die
Landgrifin, Armenpflegerin und Krankenwirterin, hat auch
den Frauen unserer Zeit viel zu sagen. Darum will Frau
Maresch eine quellenmiBige Darstellung des Lebens unserer
lieben Heiligen bieten. Unter Verwertung neuerer Unter-
suchungen gibt sie zunichst einen Uberblick wber die
Zeitlage (S. 11—29). Der Darstellung der ,,Jugend und
Ehe® der Heiligen legt sie die Fita Ludovici, des Gemahls
der h. Elisabeth, von seinem Kaplan Berthold verfaBt,
zugrunde ; dabei wahrt sie nach Moglichkeit das alte Kolorit
des Textes, um zugleich ein mittelalterliches Kulturbild
zu entwerfen.

Mit dieser Wiedergabe des Ludwiglebens kann ich mich
jedoch nicht anfreunden. Denn der Text der Vita ist, wie die
Verf. selbst gesteht, nur mangelhaft dberliefert; Berthold verrit
eine idealisierende Neigung, die der Wirklichkeit nicht in allweg
gerecht wird; tiber die Erziehung der h. Elisabeth berichtet er
nichts; den sagenhaften ,,Singerkrieg auf der Wartburg® erzihlt
er als geschichtliche Tatsache und 1ift bei dem Wettstreit sogar
den leibhaftigen Teufel aufireten, um mit Wolfram von Eschen-
bach um die Meisterschaft zu ringen. Was Berthold von der
hohen Frommigkeit und Tugend des Landgrafen sagt, wird durch
andere Zeugnisse bestitigt; aber diese Tugendhaftigheit steht im
Widerspruch zu der von M. vorher geschilderten Auflenpolitik
Ludwigs, was auch Verfasserin empfindet. M. sagt ferner, dall
die friher behauptete Gehissigkeit der Landgrifin-Mutter Sophie
gegen Elisabeth nicht mehr als geschichtliche Wahrheit betrachtet
werden konne; aber in dem Ludwigsleben heifit es: ,,Seine (Lud-
wigs) Mutter aber habte Elisabeths Beginnen®, nimlich ihre um
1224 einsetzende aulerordentliche Liebestitigkeit.

Die Vita Ludovici schlieft mit der Bestattung der
Leiche Ludwigs. Die weiteren Schicksale der h. Elisabeth,
ihren Tod, ihre Heiligsprechung erzihlt M. auf Grund
anderer zeitgenossischen Quellen (75—100). Darauf er-
ortert sie die ,Lebensstufen® der Heiligen (103-—130)
und sucht dabei in die Seele der h. Elisabeth einzudringen.
Was die Vertreibung der Heiligen von der Wartburg an-
geht, so schlieBt sich die Verf. der von neueren Forschern
vertretenen (nach meiner Ansicht durchaus nicht sicheren)
Meinung an, Elisabeth sei nicht gewaltsam vertrieben
worden; sie habe vielmehr infolge des ,,Speisegebotes —
Konrad von Marburg hatte ihr geboten, nur von den
rechtmiBigen Giitern und Einkinften des Hofes zu ge-
nieBen — die Wartburg verlassen. Nachdem endlich M.
die Quellen und verschiedenen neueren Forschungen zum
Elisabethleben aufeefiihrt hat (133—-137), teilt sie im
Anhange (141—152) aus der erwdhnten Vita Ludovici
mehrere Stiicke mit, um die #uBere Politik Ludwigs zu
beleuchten; fiir das Leben der h. Elisabeth sind diese
Beilagen ohne Belang.

Frau M. offenbart ein tiefes Verstindnis fiir das Seelen-
leben ihrer Heldin; darum gestatte ich mir den Wunsch
auszusprechen, sie moége zundchst alle sicheren Nachrichten
aus den Quellen zusammentragen und dann in selbstindiger,
stetig fortschreitender, alle Wiederholungen vermeidender
Darstellung noch einmal das hemliche Leben der lieben
deutschen Heiligen vor unseren Augen erstehen lassen.
Auch weniger gut verbiirgte Nachrichten dirfen in einem
Heiligenleben verwertet werden; nur ist der geschichtliche
Wert solcher Mitteilungen anzugeben. 2

Remagen. P. Gisbert Menge O. F. M.

Simon, Dr. André, L’'Ordre des Pénitentes de Sainte
Marie-Madeleine en Allemagne au XIIIme siecle. Fri-
bourg (Suisse), L'ceuvre de Saint-Paul, 1918 (XXVI, 289 S.
gr. 8%).

Dieses Buch, das zunichst als Dissertationsschrift zur
Erlangung der theol. Doktorwiirde an der Universitit
Freiburg i. d. Schw. dienen sollte, setzt sich zur Auf-
gabe, das Dunkel, das bisher tiber diesem Orden schwebte,
aufzuhellen. Es kann sofort zugestanden werden, daB
dies dem Verf. dank den ,précieux conseils*, die er von
P. Mandonnet O. Pr., Professor der Kirchengeschichte
an der dortigen Universitit, erhielt, recht gut gelungen
ist. Das umfangreiche Verzeichnis der einschligigen
Bibliographie, besonders aber der Archivalien laBt er-
kennen, daB S. dem vorhandenen Quellenmaterial fleiBig
nachgegangen ist, wobei ihm, da dieses auBler der latei-
nischen hauptsichlich in der deutschen Sprache abgefaBit
ist, sehr zu statten kam, daB diese auch seine Mutter-
sprache ist.

Nach ihm ist die Griindung dieses Ordens mit dem
vom pipstlichen Legaten, dem Kardinalbischof Konrad
von Zihringen (alias: von Urach) O. Cist. angeregten
Konzil, das im Advent 1225 zu Mainz stattfand, in Ver-
bindung zu bringen. Hier wurden namlich besonders
zur Sittenverbesserung Beschliisse gefaBt, zu deren Be-
kanntmachung und Durchfithrung man es fir angezeigt
hielt, eigene BuBiprediger aufzustellen. Ein solcher sei
namentlich der Priester Rudolf gewesen, dem S., da er
in gewissen Bullen Papst Gregors IX vom Juni 1227
Kaplan jenes Legaten und Kanonikus von St. Moritz in
Hildesheim genannt wird, einfach den Zunamen ,von
Hildesheim® gibt. Ks ist dies aber auch nach S. kein
anderer als jener Rudolf, der sonst gewdhnlich den Zu-
namen ,von Worms® fithrt, und zwar deshalb, weil er
nach dem Berichte der Kolmarer Annalen in der Nihe
dieser Stadt jene Tat vollfithite, die zur Griindung unseres
Ordens unmittelbar fithrte. Hier traf er ndmlich (1226)
an einer StraBenkreuzung Frauenspersonen, die sich der
offentlichen Prostitution hingaben. Auf seine ernsten
Vorstellungen, von diesem schindlichen Gewerbe abzu-
lassen, willigten sie ein, sich von ihm in einem geeigneten
Hause einschlieBen zu lassen, da er ihnen versprach, fiir
ihren tiglichen Unterhalt zu sorgen. So entstand nicht
nur dieses Haus, sondern es folgten bald noch mehrere
andere derselben Art. Schon vom Juni 1227 datieren
pépstliche Bullen Gregors IX, durch welche solche Héuser
und zwar namentlich schon jene in Trier und Wiirzburg
unter den piipstlichen Schutz genommen werden und
ihnen als besondere Lebensweise die Beobachtung der
Benediktinerregel mit der Zisterzienserinstitution vorge-
schrieben wird, wihrend eine andere mehr formelhafte
an kein bestimmtes Haus gerichtet, sondern nur mit der
Adresse: . ... priorissae beatae Mariae Magdalenae in
Alemania ejusque sovoribus poenitentibus" versehen ist. In
anderen gleichzeitigen Bullen wird dann der Priester
Rudolf, Kaplan des Kardinalbischofs Konrad von Porto
und Kanonikus von St. Moritz in Hildesheim, wegen
seiner bisherigen Titigkeit in dieser Hinsicht belobt und
zum Fortschreiten auf diesem Wege ermuntert. Zu den
vorgenannten Hiusern kamen in den nichsten finf Jahren
sicher noch jene zu Mihlhausen in Thiiringen, Frank-
furt a. M., Koln, Worms, Hildesheim, Speyer, Magde-
burg, Frankenberg-Goslar, Marienstein-Zweibriicken und
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StraBburg hinzu. Nun trat aber in der Verfassung der
biifenden Schwestern von der h. Maria Magdalena, daher
auch Magdalenerinnen oder Reuerinnen und nach der
ganz weiBen Kleidung WeiBfrauen genannt, eine wichtige
Verinderung ein. Zwar erneuerte Gregor IX noch im
April 1232 seine Bestitigungsbulle vom Juni 1227, je-
doch schon mit Weglassung der Verpflichtung auf die
Benediktinerregel mit der Zisterzienserinstitution, im nich-
sten Oktober - aber erlieB er eine neue Bulle, durch die
er diesen Biiflerinnen die Augustinerregel mit den Kon-
stitutionen der Dominikanerinnen von St. Sixtus zu Rom
und den damit verbundenen Statuten, die aber nur die
dltesten Konstitutionen der Dominikaner sind, erteilte.
An der Spitze dieser neuen Ordensgenossenschaft stand
von Anfang an ein Propst (Praepositus); ihr erster war
kein anderer als ihr Griinder selbst, der Priester Rudolf,
den Gregor IX schon 1228 als solchen bezeichnet. Leider
aber muBte er ihn aus nicht niher bekannten Griinden
um 1235 wieder absetzen. Als seine Nachfolger in die-
sem Amte sind bis 1285 noch finf bekannt. Nun aber
wurde die Autonomie des Ordens unterdriickt und der-
selbe der Leitung des Dominikanergenerals unterstellt.
Wenn dieser Zustand auch 1289 wieder aufhorte, so er-
scheint ein neuer Propst doch erst 1296. Von S. wer-
den noch sechs solche (S. 9g8—103), von denen der
letzte 1343 erwihlt wurde, besprochen; von den noch
weiter folgenden sind, soweit bekannt, S. 138 wenigstens
die Namen angegeben. AuBer dem Propste fir den
ganzen Orden treten allmihlich auch Provinziale fiir die
einzelnen wenigen Provinzen, in die der Orden geteilt
wurde, auf, wihrend eine Priorin dem einzelnen Kloster
vorstand, flir dessen Verwaltung im Geistlichen und Zeit-
lichen iibrigens durch die Konstitutionen von St. Sixtus
auch noch ein Prior mit je drei Priestern und Laien be-
stellt war. Auch dieser miinnliche Teil sollte dem Orden
durch die entsprechende ProfeB férmlich angehdren. Zu
den schon genannten Klgstern kamen im  Laufe des
13. Jahrh. mnoch 30—40 hinzu, darunter namentlich
Regensburg, Naumburg a. Queis, Erfurt, Niirnberg, Mainz,
Freiberg i. S., Prenzlau, WeiBenburg i. E. Pforzheim,
Prag, Freiburg i. Br, Beuthen-Sprottau und Hagenau;
im 14. und 15. Jahrh. wurden nur mehr wenige gegriindet.
Sie alle erlagen, soweit sie nicht frither schon die Regel
eines anderen Ordens, besonders der Dominikaner und
" Franziskaner, annahmen, teils den Stiirmen der Refor-
mation im 16, teils der allgemeinen Sikularisation zu
Anfang des 19. Jahrh.; nur das 1320 gegriindete Kloster
zu Lauban existiert noch mit einem Tochterkloster, dessen
gegenwirtiges Heim in Studenitz ist.

Was hier nur ganz kurz angedeutet ist, finden wir
im Buche von S. auf den ersten 138 Seiten eingehend
und ansprechend dargestellt. Dessen Wert erhsht noch
der 137 S. umfassende Anhang mit seinen ,Documents”
und ,Regesfes”, erstere bestehen in der Wiedergabe der
auf Entstehung des BiiBerinnenordens beziiglichen Stellen
in den Kolmarer Annalen und des vollen Textes der
Institutionen von St. Sixtus und der damit verbundenen
Statuten sowie der Dekrete einiger Generalkapitel des
Ordens; letztere in 194 (meist pipstlichen) Urkunden
teils exfenso teils im Regest.

Dagegen vermifit man ein ndheres Eingehen auf die schon
im 13. Jabrh. einsetzende Aufnahme auch unbescholtener, meist
noch ganz junger Midchen besonders aus den hdoheren Kreisen
in den Orden, wodurch eine vollstindige Umwandlung desselben

herbeigefilhrt wurde. S. bringt zwar gelegentlich einige darauf
beziigliche Urkunden, bespricht sie aber nicht im Zusammenhang,
wozu namentlich im 4. Kapitel Anlall gewesen wire. So ver-
bieten schon 1251 zwei vom Kardinal-Legaten Hugo von St.
Cher O. Pr. aufgestellte Protektoren des Ordens den Kléstern
in Mainz und Frankfurt, Tochter von Adeligen und Patriziern
ohne ihre Zustimmung in den Orden aufzunehmen (Reg. Nr. 93
u. 94, vgl. 117, 189a, 192a). Auch unter den in den Satzungen

. des Generalpropstes Witicon (1268—1281) erwihnten ,,Kinderchen,

die man annehmen soll” (S. 174 Nr. 6), diirften solche Téchter
zu verstehen sein. Schlieflich sei noch die fiir unsern Gegen-
stand nicht uninteressante Tatsache erwihnt, dal der Inhalt der
Bullen Gregors IX, wodurch dieser Papst vom Juni 1227 bis
April 1232 die bis dahin entstandenen Buferinnenkloster in seinen
und des h. Petrus Schutz nimmt, von 1229 an mit dem- gleichen
Incipit , Religiosam vitam eligentibus“ fast Satz fir Satz (auch
beziiglich der Benediktinerregel, jedoch mit Weglassung der
Verpflichtung auf die Zisterzienser Konstitutionen) sich auch in
jenen Bullen findet, wodurch er ,,abbatzssae monasterit N ejusque
sororibus . regulmem vitam professis“ den gleichen Schutz
angedeihen liiﬂt; es sind dies aber keine anderen Klosterfrauen
als die nachmaligen Klarissen.

Wiirzburg. P. Konrad Eubel O. M. C.

Bonwetsch, G. N, Aus vierzig Jahren deutscher Kirchen-
geschichte, Briefe an E. W, Hengstenberg. Erste Folge [Bei-
trige zur Ferderung christlicher Theologle XXIL 1]. Giitersloh,
Bertelsmann (176 S. 80). M. 4.

Dem Grinder der Evangelischen Kirchenzeitung, dem
Berliner orthodoxen Exegeten E. W. Hengstenberg, ist
wihrend der mehr als 40 Jahre seiner Redaktionstitigkeit
aus dem Kreise seiner Gesinnungsverwandten eine betricht-
liche Anzahl geschichtlich' wertvoller Briefe zugegangen,
welche die Staatsbibliothek zu Berlin in Verwahr hat. Um
die Herausgabe dieser Dokumente bemiiht sich Prof.
G. N. Bonwetsch in Gottingen, der bereits die Briefe des
Historikers Heinrich Leo an H. veroffentlicht hat. In dem
vorliegenden Bande werden in alphabetischer Anordnung
(Baader-Kurtz) hauptsichlich Briefe lutherischer bzw. luthe-
risch-unierter und einiger reformierter Theologen und Laien
mitgeteilt; nur ein Brief stammt von einem Katholiken,
Franz v. Baader, der dem Schriftleiter der Evangelischen
Kirchenzeitung unterm 27. August 1838 den radikal-
reformerischen Schaffhausener Verein als , Koalition zur
Freimachung vom Papismus® signalisiert und far diesen
um Unterstitzung bei der preuBischen Regierung wirbt.
Der krause Brief ergibt iibrigens keine neue Linie zum
Charakterbild des im Frieden mit der katholischen Kirche
verstorbenen Miinchener Theosophen.

Fast alle andern der mitgeteilten Schriftstiicke gewédhren
wichtige Aufschliisse tiber die kirchlichen, dogmatischen,
verfassungsrechtlichen und pastoraltheologischen Anliegen,
welche das protestantisch-positive Lager in den vier Jahr-
zehnten vor der Reichsgriindung bewegt haben. Besonders
lehrreich ist es zu beobachten, wie die neulutherische
Orthodoxie den Rationalismus, das IHegeltum und die
Jungerschar Schleiermachers — dieser wird (S. 122) von
dem bayerischen ILutheraner A. Harlef als ,der Didmon
PreuBens” bezeichnet — aus ihrer Machtstellung an den
theologischen Fakultiten zu verdriingen gesucht hat.

Berlin. J. B. KiBlling.

Heinsius, Lic. Maria, Der Streit iiber theozentrische
und anthropozentrische Theologie im Hinblick anf
die theologische Grundposition Schleiermachers. Ti-
bingen, J. C. B. Mohr, 1918 (IV, 111 S, gr. 80). M, 6.

In seinem Werke »Theozentrische Theologie« (Leip-
zig, Bd. I 1909, 21916, Bd. II 1914) erhebt E. Schaeder
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den Vorwurf, die protestantische Theologie des 1g. Jahrh.
sei anthropozentrisch orientiert, da sie die menschliche
religivse Erfahrung in den Mittelpunkt der Betrachtung
stelle und ihr den Platz einriume, der Gott gebihre,
Die Verirrung gehe auf Schleiermacher zuriick. Der
Fehler liege jedoch nicht darin, daB Schleiermacher das
religiose Erleben zum Ausgangspunkt der Theologie ge-
macht, sondern in der Art, wie er es gedeutet und ver-
wertet habe. Die Glaubenserfahrung sei nach Schleier-
macher nicht ein direktes Erleben Gottes, sondern der
Mensch erlebe in ihr zunichst nur sich selbst. Das
religiose Gefithl werde von Schleiermacher als Gefiihl
schlechthiniger Abhingigkeit dargestellt und dies Gefiihl
sei ein Selbstgefithl. Erst durch RiickschluB werde dann
aus dem Abhingigkeitsgefithl die Erkenntnis Gottes als
der bewirkenden Ursache gewonnen. Ein solcher Schluf
sei unhaltbar., Auch ergebe sich auf diese Weise ein
ganz ungeniigendes Bild Gottes, da Gott doch unendlich
grofer sei als unser erfahrbares Innenleben. Besonders
aber entstehe bei dieser Methode die Gefahr, daf die
Theologie zur bloBen Religionspsychologie werde, daff sie
aufhore, Lehre von Gott zu sein, und nur eine Darstel-
lung des religitsen Erlebens gebe.

Durch eine genaue Untersuchung der Lehre Schleier-
machers sucht Heinsivs in der vorliegenden, durch G.
Wobbermin angeregten und in seinem Geiste geschrie-
benen Studie die Vorwiirfe Schaeders zu entkriften. Das
religivse Erleben sei nach Schleiermacher allerdings eine
Bestimmtheit des SelbstbewuBiseins, aber ein Bestimmt-
sein durch eine transzendente Wirklichkeit, es sei nicht
Selbsterlebnis, sondern Gotteserlebnis. Gott werde auch
nicht erst aus dem Erleben erschlossen, sondern der
Gottesgedanke sei unmittelbar im Erleben mitgesetzt.
Um zu zeigen, wie weit Schleiermacher davon entfernt
sei, die Theologie in Religionspsychologie aufzulGsen, zicht
H. einen Vergleich zwischen ihm und dem Amerikaner
J. H. Leuba (A4 Psychological Study of Religion, New
York 1912), der tatsichlich diesen Schritt tut und Gott
nur als bewuBtseinsimmanente GriBe anerkennt, wihrend
Schleiermacher den Transzendenzanspruch des Gottes-
glaubens aufrecht erhilt.

Die Verteidigung Schleiermachers ergdnzt H. durch
eine kritische Prifung der ,theozentrischen® Methode
Schaeders. Schaeder will mit Schleiermacher das reli-
giose Erleben als Ausgangspunkt festhalten, aber es soll
nach ihm ein Erleben anderer Art sein, nicht ein Selbst-
erlebnis, sondern ein wirkliches Gotteserlebnis, und
zwar ein ,,Gotteserlebnis durch das Wort von Gott und
Gottes lebendigem Geist*. Dieses Erleben denkt Schaeder
gebunden an das in der HI Schrift enthaltene
Wort Gottes, durch das in geheimnisyoller Weise der
Geist Gottes selbst unmittelbar auf die Seele wirkt. Im
Schriftwort soll der Dogmatik eine objektive, von der
religissen Erfahrung des einzelnen unabhingige Grund-
lage gegeben, doch sollen die dogmatischen Sitze nicht
unmittelbar aus der Schrift erhoben werden, wie es die
traditionelle Dogmatik fordert, sondern der Inhalt der
Schrift soll zunichst Gegenstand inneren Erlebens und
dann erst dogmatisch verwertet werden. So glaubt
Schaeder dem anthropozentrischen Irtum zu entgehen
und anderseits doch das berechtigte Moment der Schleier-
macherschen Position, daB die Theologie vom religitsen
Erleben ausgehen miisse, wahren zu kénnen. Wenn man

dies Programm ndher betrachte, meint dem gegeniiber
Heinsius, so zeige sich, daB Schaeder in der Bibel eine
objektive Lehre von Gott, d. h. vom menschlichen Glaubens-
erleben unabhingige geoffenbarte Aussagen tiber Gottes

 Wesen und Eigenschaften sehe und damit die Theologie

trotz scheinbarer Ankniipfung an Schleiermacher tatséch-
lich auf den vorschleiermacherschen Standpunkt zuriick-
filhre. Dieses Programm einer theozentrischen Theologie
sei als wissenschaftlich unberechtigt abzulehnen, weil es
verkenne, daB die religivse Erfahrung der allein magliche
Ansatzpunkt aller theologischen Arbeit sei und auch die
Offenbarung nie als objektive Gotteslehre, sondern immer
nur als Ausdruck religitsen BewuBtseins in Betracht
kommen kénne.

In der Deutung Schleiermachers und in der Behaup-
tung, daB Schaeder grundsitzlich auf die vorschleier-
machersche Theologie zuriickgehe, diirfte IHeinsius das
Richtige getroffen haben. Uber Schaeders Bestrebungen,
den Subjektivismus des religiosen Erlebens durch die
objektive Norm des Schriftwortes zu tiberwinden, urteilen
wir allerdings anders. Wir begriien in ihnen die Hin-
wendung zum iibernatiirlichen Offenbarungsglauben.

Pelplin, Westpr. F. Sawicki.

Wunderle, Georg, Dr. theol. et phil, &. o. Universitits-
professor zu Wirzburg, Grundziige der Religionsphilo-
sophie., Paderborn, Ferdinand Schéningh, 1918 (X, 224 S,
80), M. 4,50.

Wunderles Buch gliedert sich in drei Teile, die er in
zweien anordnet, nimlich Religionsgeschichte und Religions-
psychologie, zusammengefaBt unter dem Namen: ,die
Erscheinung der Religion in der Geschichte und in der
seelischen Erfahrung® (S. 6—064); ferner Religionsphilo-
sophie, welcher er den Obertitel gibt ,,Theorie der Reli-
gion® (S. 65—224). Nach methodologischer Einleitung
unterscheidet er religionsgeschichtlich die Religion ‘der
Primitiven und die wichtigsten Kulturreligionen; den Ab-
schluB bildet hier eine philosophische Untersuchung tiber
die Richtung der religivsen Entwicklung (S. 43/49). Die
Religionspsychologie ist hauptsichlich der kritischen Ab-
weisung der psychologistischen Theorien fiir die Ent-
stehung der Religion gewidmet, wobei W. selbst im kau-
salen Denken die Wurzel der Religion findet.

W. legt seinen Ausfithrungen die Theorie der Religion
zugrunde, die den Nachweis enthilt der religiosen Fahig-
keit des Menschen auf der einen Seite und der objekti-

“ven Existenz des Gottlichen auf der anderen Scite, zweier

Hauptstiicke im Wesensbegriff der Religion. Dazu kommt
die Erliuterung jener Beziehung des Menschen zu Gott,
die als spezifisch religidses Verhiltnis anzusprechen ist.
In diesem wieder religionsphilosophischen Kapitel wird
besprochen der Atheismus, die Religion im Leben des
einzelnen wie in der Gemeinschaft (Kult und Opfer). J

W. sagt in der Einleitung, die Religionsphilosophie
habe das allgemeine Wesen der Religion, so wie es sich
in den geschichtlichen Religionen ausdriickt, begrifflich zu
umgrenzen, weiterhin den objektiven Wert und den
Wahrheitsgehalt des so umschriebenen Religionsbegriffes
zu prifen (S. 2). Wie dies gemeint ist, ergibt eine Be-
merkung (auf S. 1): die Religionsphilosophie habe gegen-
iiber der Apologetik die nichtgeoffenbarte, die natiirliche
Religion als gemeinsames Element aller menschlichen



998 1919,

TueoLociscHE REvuE.

Nr. 9/10. 224

Religion zu untersuchen (demonstratio religiosa). Diese
demonstratio religiosa hat schon bisher die Apologetik
immer als ihren ersten Teil behandelt, die Abhandlungen
dartiber sind entsprechend zahlreich, und W. selbst zihlt
in seinem Verzeichnis 15 Autoren fiir dieselbe auf.
System der natiitlichen Religion darzustellen, ist jedoch
nicht Aufgabe der Religionsphilosophie, sondern der Theo-
dizee. Die Religionsphilosophie hat dagegen die Auf-
gabe, Eigentiimlichkeit und Selbstindigkeit der mit dem
Namen Religion bezeichneten Erscheinungen festzustellen,
sowie deren Wirklichkeitswert, aus.dem, was sich erfah-
rungsmifig als religios gibt. W.s natirliche Religion ist
inhaltlich das gleiche, wie die natirliche Religion der
Aufkldrung, nur daB W. nicht einen Gegensatz zur ge-
offenbarten Religion findet, sondern eine Vorstufe. An
sich ist diese natiirliche Religion ein reines Abstraktum,
das nie existiert hat; insbesondere hat es eine historische
Religion ohne Anspruch auf Offenbarungsursprung nie
gegeben; es gab auch nie eine Religion ohne Dogma,
ohne Kirche; also gehéren auch diese Gegenstinde
wesentlich zur Religionsphilosophie. Ein weiterer sehr
wichtiger Gegenstand dieser Disziplin wire die Wissen-
schaftslehre der Primitivologie, zu welcher Soéderblom
in seinem »Werden des Gottesglaubens« Beitrige gibt,
der Religionswissenschaft {iberhaupt (s. Lehmann, Zur
Wissenschaftslehre der Religionsgeschichte, in Zeitschrift
fiir Missionskunde und Religionswissenschaft, 31. Jahrg.
1910, Heft 7ff.). SchlieBlich michte ich noch nennen
die Frage, wie die Metaphysik der den spezifisch reli-
giosen Erlebnissen (Inspiration usw.) zugrunde liegenden
Wirklichkeit zu begranden ist.

Die Bedeutung des Animismus hat W., hier der modernsten
Religionswissenschaft folgend, sicherlich unterschitzt. Auf die
Ableitung des Animismus aus Tod, Schlaf und Traum haben
schon Schell, Apologie des Christentums I3, 1907, S. 61, Schmidt,
Der Ursprung der Gottesidee I, 1912, S. 91 fi. und Soderblom
a. a. O. S. 27 fl. die richtige Antwort gegeben. So gewil der
Animismus in seinem Grunde weniger eine religiose als philo-
sophische Idee ist, so gewill war er eine der stirksten Trieb-
krifte in der Entwicklung der Gottesidee. Er stellt die erste
Regung des wirklichen kausalen Denkens dar, weil er den Schluft
des Primitiven bezeichnet, auf den geistigen Urgrund alles Wirk-
lichen, die primitive Form des Gedankens, dal das Aufere und
Sinnfillige vom Innerlichen, vom Geist her erklirt werden mul,
wie ich schon aus Anlal einer Besprechung Soderbloms in der
Theol. Revue 1918 Sp. 32 schrieb. Also ist auch nicht das
kausale Denken, auf keinen Fall der Schlull von der Welt auf
Gott, die Wurzel der Religion selbst, wie W. meint (S. 62).
Sondern das kausale Denken gestaltet die schon vorhandene
Religion, den schon vorhandenen Gottesbegriff aus, und bestimmt
die Entwicklung desselben, d. h. die Theologie oder das Wissen
von der Religion. W. selbst scheidet ja den Animismus als
religioses Element aus und findet im Glauben an ein giitiges
Mina und in der Scheu vor den Urhebern die Urelemente der
Religion (S, 16. 23). Die diesen zugrunde liegende Idee kann
aber nur in sehr vermittelter Weise, logisch und nicht psycho-
logisch, mit dem kausalen Denken zusammengebracht werden.
Die animistisch gerichtete Theologie fiihrte als Populartheologie,
wesentlich assoziativ arbeitend, -zum Polytheismus und Dimonen-
glauben, philosophisch zum Naturpantheismus der Vedareligion,
religios zum Monotheismus — womit aber in keiner Weise
Schemata der Entwicklung gegeben sein sollen, sondern nur
Untersuchungslinien.

Die Schitzung der Kulturreligionen durch W. befriedigt
nicht. Jede der Kulturreligionen ist ein Schulbeispiel fiir eine
speziell religionsbildende Kraft, so die assyrisch-babylonische
Religion fiir die Mythologie; die Religionen Indiens fir die Ent-
wicklung vom Animismus zum Mana-Glauben in der reinsten mo-
nistischen Form der Vedinta-Lehre, von da zum Buddhismus, der
philosophischen Befreiung des Menschen von der Naturgebun-
denheit. Das Problem ,,Mohammed® ist nicht mit der ein%achen

Bin-

Formel Epilepsie zu losen; und wie mir personliche Erfahrungen
und Studien im Orient ergaben, ist nicht Pridestination und Fatalis-
mus der Grundzug des Islams. In Wahrheit ist Fatalismus ein
Grundzug der orientalischen Seele als solcher, und wo der Islam
in andere Umgebung kam, hat er kulturell Hervorragendes ge-
leistet, was nicht zum Fatalismus paft (vgl. Hell, Die Religion
des [slam in Urkunden I, 1915).

Auch in der ,Richtung der religiosen Entwicklung® kann
ich W. nicht zustimmen. Der psychologische Gesichtswinkel,
unter welchem W. sehen will, ist unmoglich, weil wir der
Psychologie des Primitiven viel zu ferne stehen; und der phile-
sophische gibt nur apriorische Schemata. W. selbst stitzt sich
im Gegensatz zu seinem Vorhaben auf ethnographische Funde,
um das Kausalgesetz wirksam zu sehen. Leider wohnt dem
kein religidser Charakter inne, und der Satz: ,,Es war das Ein-
fachere und darum auch das Zunidchstliegende, diesen ,Macher®
oder Urhebér als einen zu denken® (S. 47), hat keinen ,h6chsten
Grad von Wahrscheinlichkeit®.

Das Ergebnis der Religionspsychologie findet W. m. E. mit
vollem Recht in einer religiosen Naturanlage, die den Menschen
zum religidsen Erkennen und Leben befihigt (S. 63). Dieses
Bediirfnis wurde aber nicht zur Religion durch Betitigung des
kausalen Denkens, wie W. meint; Fingerzeig zur Losung konnte
die Erwigung werden, dall jede Religion ihren Ursprung auf
Offenbarung (durch einen ,,Urheber?) zuriickfithrt.

Der Kernpunkt des Buches ist die ,, Theorie der Re-
ligion”, oder in W.s Auffassung das System der natiir-
lichen Religion, der Inbegriff aller Wahrheiten, in wel-
chen die nichtgeoffenbarten (= natiirlichen) Religionen
ibereinstimmen. DaB allerdings die ,natiirlichen Reli-
gionen Sitze enthalten iiber die Geistigkeit der Seele,
diese im Sinne der scholastischen Psychologie genommen,
iiber das Kausalgesetz, iiber die Aseitit Gottes usw., ist
wohl nicht richtig. Vielmehr stimme ich in der metho-
dischen Kritik vollkommen Schreiber bei, der im Phil.
Jahrb. 31, 3, 1918, S. 295 diese Gegenstinde der Psy-
chologie, der Erkenntnistheorie und Theodizee iiberweist
und dringlich wtnscht, es moge sich die Religionsphilo-
sophie nicht damit belasten. W. aber sieht in diesen
metaphysischen und psychologischen Partien die Haupt-
aufgabe der Religionsphilosophie (S. 65-—180), und 148t
religivse Fragen wichtigster Art unbeachtet. Der religitse
Gottesbegriff erschopft sich nicht in der Aseitdt, ja diese
ist religios gar nicht das Grundlegende; Inspiration,
Dogma, Kirchen- und Priestertum (doch s. S. 200ff.)
sind kaum erwihnt. Eine religiose Erkenntnislehre sowie
ein Eingehen auf die so bedeutsam gewordene Erkenntnis-
lehre des Modernismus fehlt.

Der philosophische Standpunkt W.s ist jener der Eichstitter
Schule, Stockls, den er mit Geist und Gewandtheit .vertritt.
Trotzdem kann ich ihn von einzelnen ontologistischen Anklingen
nicht freisprechen. Die Allgemeinbegriffe stellen das eigentliche
Sein der Dinge dar (S. 69). Die Geistigkeit ist dem Wesen
nach Immaterialitit (S. 76), und das Materielle etwas zum Den-
ken Ungeeignetes (S. 77). Das Kausalgesetz hidlt W, fir ein
analytisches Urteil (S. r111). Demgegeniiber mochte ich auf
Baumgartners Ausfihrungen verweisen (Philos. Jahrb. a. a. O.
S. 287 f): Der Begriff der Wirkung enthilt wohl logisch den
Begriff der Ursache; aber das ist gerade das Problem, ob dieser
logischen Notwendigkeit eine objektive entspricht, Baumgartner
bemerkt mit Recht, dal hier erst die moderne. Problemstellung
beginnt und an die peripatetische Philosophie der Gegenwart
dringliche Forderungen stellt. Auch weist Baumgartner S. 287
ausdriicklich nach, dal der Satz: Quidquid movetur, ab alio
movetur, mit dem Trigheitsgesetz der modernen Naturwissen-
schaft nicht identifiziert werden darf. — Der entropologische
Gottesbeweis sollte aus der Apologetik verschwinden; denn er
steht und fillt mit der Annahme, dal es im Weltall nur ener-
getische Krifte gibt, auch als Grundlage fir die organische Welt;
der naturwissenschaftliche . Einwand, dall noch nicht entdeckte
Krifte vorhanden sein miissen, welche das Gesetz zwar nicht
aufheben, nur erkliren, zerstért den Nerv des Beweises.

Auf Grund welcher Empirie ist der Boethianische Person-
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lichkeitsbegriff gewonnen? Logisch miifite bei W. eigentlich
der Schlufl der Theodizee auf die Einpersonlichkeit Gottes fith-
ren (S. 155); nun aber lehrt die Kirche eine Dreipersonlichkeit,
und das Koostitutiv der Persénlichkeit oder das ‘principium quo
(Bonav.) ist in der Trinitit die Relation: Pafer enim ef Filius
distinctionem habent, non separationem (Ambr. De fide I, 2).
Dem emanatistischen Pantheismus (S. 157) wire der evolutio-
nistische Pantheismus zur Seite zu stellen, den schon Speusippos
vertrat; nach ihm wird das sich entwickelnde Ur-Eine erst
zum Vollkommenen. Grundlage jedes Pantheismus ist Onto-
logismus, wie der Pantheismus Plotins und Spinozas klar zeigt.

Der Deismus bestreitet nicht das Eingreifen Gottes nach
vollendeter Schopfung; sonst hitte er sich nicht in Toland und
Tindal zum Pantheismus weiter entwickeln konnen. Lechler
kommt in seiner »Geschichte des englischen Deismus« zu dem
Schlusse: ,Im ganzen genommen ist auch wirklich die Anschau-
ung von dem Verhiltnis Gottes zur Welt bei den Gegnern der
Deisten nicht lebendiger als bei diesen selbst* (S. 459). Fir
den deutschen Deismus habe ich selbst den Nachweis gefiihrt,
wie stark, gerade im Zusammenhang mit dem Optimismus, der
Vorsehungsglaube war (in meinem »Reimarus als Metaphysikerc,
1908, S. 124 ff.). Der Deismus ist nichts anderes als das natiir-
liche Religionssystem, wie es auch W. vertritt, aber zur Norm
und Regel aller geoffenbarten Religion erhoben (vgl. Lechler,
S. 460; Reimarus als Met. S. 148). 5

Eigenartig ist W.s Auffassung vom Ubel in der Welt, die
er als ,,gemaligten Pessimismus® bezeichnet (S. 176). Ich halte
dafir: wir sollten einmal anerkennen, dall das Problem des
Ubels in der Welt gedankenmifig nicht zu lésen ist, sondern
nur vom Standpunkt des Christentums der Tat aus, eine An-
schauung, welcher W. selbst sehr nahe kommt (S. 179f.).

Das Wesen der Religion gewinnt W. in einem Wechsel
seiner Methode, nicht aus seinem System der natirlichen Reli-
gion, sondern aus der geschichtlichen Erscheinungsweise der
Religion (S. 184): Religion ist die aus der Erkenntnis der Ab-
hiingigkeit von Gott erwachsende Hingabe des ganzen Menschen
an Gott. Ich halte nicht dafir, daB diese Definition allen Re-
ligionsformen entspricht; bei den Primitiven geht Religion nicht
aus der Erkenntnis colcher Abhingigkeit hervor, und Buddha hat
keinen Gott. Zentralpunkt ist vielmehr ,,das Heilige® und Soder-
blom hat religionsgeschichtlich und religionsphilosophisch mit
seiner Definition richtiger gesehen: ,,Fromm ist, wer etwas fiir
heilig halt'* (Séderblom a. a. O. 211). Das entspricht auch
besser W.s Ausfithrungen tiber das Ideal der Heiligkeit (S. 186 ff.).
Also ist auch das Verhiltnis von Religion und Wissen nicht
ganz entsprechend mit dem Satze wiedergegeben: die Religion
ist auf das Wissen aufgebaut (S. 194). :

W.s Grundgedanke ist der, da® die Wurzel von Re-
ligion und Gottesbegriff das kausale Denken sei; daraus
geht auch formell seine Darlegung hervor, welche Reli-
gionsphilosophie und natiirliche Theologie identifiziert.
In beidem kann ich ihm nicht vorbehaltlos zustimmen:
das kausale Denken ist Wurzel der Theologie oder des
systematischen Wissens von der Religion; und Religions-
philosophie ist kritische Untersuchung aller religiésen
Phinomene in ihrer Selbstindigkeit und in ihrem meta-
physischen Wert.

Dillingen a. D. Jos. Engert.

Vonier, Dom Anscar, Q. S. B., The Human Soul and its
Relations with other Spirits. London, B. Herder (VII,
368 S. gr. 89). Geb. M. 5.

Eine kostliche Gabe tiber ,die menschliche Seele und
ihre Beziehungen zu anderen Geistern hat uns der Abt
von Buckfast in Schottland geschenkt. Ein ebenso tiefer
Denker als gewandter Stilist, hat der gelehrte Verf. in 53
inhaltsreichen, spannenden Kapiteln die Anschauungen
dreier grofer Geister, des h. Thomas von Aquin und seiner
beiden berithmtesten Erklirer Kajetan und Franz v. Ferrara,
einem weiteren Leserkreis zuginglich zu machen gesucht.
Wird die gebildete Laienwelt, an die der Verf. an erster
Stelle :sich wenden zu wollen scheint, fiir so abgelegene,

vielfach dunkle und tiefschiirfende Abhandlungen das nétige
Verstindnis und die erforderliche Vorbildung mitbringen ?
So viel an ihm lag, ist nichts versiumt worden, um dem
Laienverstand selbst die abstraktesten Prinzipien und die
subtilsten Probleme der scholastischen Seelenlehre verstind-
lich zu machen, sei es durch scharfe Begriffsbestimmungen
und prizise Fragestellungen oder durch Heranzichung
passender Vergleiche, Analogien, Gegensitze bei der Be-
weisfithrung. Die Mittel blendender Rhetorik und die Ein-
bildungskraft gefangennehmender Bilder verschmiht V. in
ecinem MaBe, daB die Vorrede sich wegen der allgemein-
verstandlichen, schlichten, ja niichternen Darstellung und
Sprache entschuldigen zu miissen glaubt.

Und doch folgt der aufmerksame Leser den tiefgrin-
digen Darlegungen mit einem Interesse, das stellenweise
in wahre Spannung iibergeht. Selbst ein durchgebildeter
Theologe wird aus der Lektire hohen Nutzen schopfen,
weil hier die tiefen Gedanken des h. Thomas und seiner
Schule nicht nur tren vorgefithrt, sondern auch in ihrem
systematischen Zusammenhang, in ihrer inneren Berechti-
gung und Schonheit aufgezeigt werden. So erhilt z. B. die
viel angefochtene Lehre, daB jeder Engel eine Spezies fiir
sich bildet, in Verbindung mit dem Glaubenssatz von der
zahllosen Menge reiner Geister sogleich ein ganz anderes
Gesicht, wenn man hort, da nur auf diese Weise die un-
endliche geistize Schionheit Gottes im Weltall wie in einem
kolossalen Spiegel zur abbildlichen Darstellung gelangen
und in unendlich viele Einzelmomente zerlegt werden kann.
So wird der unendlichen Nachahmbarkeit der gottlichen
Wesenheit nach auBen in viel wirksamerer und handgreif-
licherer Weise Rechnung getragen als durch die Beschrin-
kung aul Ebenbilder Gottes, denen der Artbegriff eine ge-
wisse Monotonie und unterschiedslose Gleichférmigkeit der
subsumierten Individuen aufgezwungen hat. Jeder Engel
eine Welt fir sich und jede dieser Welten eine neue Aus-
strahlung, eine neue Note in der gottlichen Harmonie —
ist~das nicht eine erhabene Idee?

Auch in anderen Fragen, die selbst dem getlibteren
Denken Schwierigkeiten bereiten, verrit der Verf. eine
Meisterhand, die nur darum den Pinsel geschickt zu fithren
versteht, weil der Kopf den dunkeln Stoff vorerst sorgsam
verarbeitet und durchdacht hat. Es will furwahr etwas
heifen, einem gebildeten Manne die Natur des reinen Geistes,.
den wesentlichen Unterschied zwischen Geist und Seele,
die Verbindung von Leib und Geistseele, den Zustand und
die Erkenntnisweise der vom Leib getrennten Seele, die
Unwiderruflichkeit der freien Willensentscheidung des reinen
Geistes, die Moglichkeit der Feuerwirkung auf ihn, die
relative Ewigkeit des Schauungsaktes der Seligen usw. so
klar zu machen, daf er von der Wahrheit oder Wahr-
scheinlichkeit der gegebenen Erklirung auch tberzeugt wird.

Wodurch die vorliegende scholastische Psychologie sich
von anderen Werken tiber Seelenlehre vorteilhaft unter-
scheidet, ist der Umstand, daB hier Engel- und Seelenlehre
in organischen Zusammenhang gebracht und zu einem har-
monischen Ganzen verwoben sind. Ist doch die getrennte
Seele nicht mehr Seele, sondern vielmehr Geist geworden,
so daB sie in ihrem Sein und Wirken den immanenten
Gesetzen der Geisterwelt unterworfen ist.

S. 313 heilit es: ,,Jedes Menschenwesen ist der Obhut eines
(Schutz-)Engels anvertraut, dies ist ein Glaubensartikel.“ Die
Behauptung geht zu weit, da es nur die allgemeine Lehre aller

Theologen ist. Druckfehler sind mir nur wenige begegnet.
S. 118 Z. 4 v. u. lies excelliencies st. exellencies; S. 130 Z, 9
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v. u. some st. same; S. 217 L. 4 v. u ist im Satz would be
have been das be zu streichen; S. 313 Z. 9 v. u. this is st. this
it; S. 367 Z. 12 v. u. more merciful st. mere mereiful.

GewiB ist unser Werk kein Betrachtungsbuch; aber es
ist durch seinen Inhalt eine laute Predigt der Seelenrettung.
Im Abschiedswort mahnt der Verf. den Leser schon: , Etwas
wunderbar GroBes lebt in dir; etwas, das du nicht be-
greifen kannst; etwas, das allen deinen reinen und edlen
Strebnngen zugrunde liegt, etwas, das die Heimat des Ge-
wissens ist und der Pflicht: es ist deine Seele. Als deine
Lebensaufgabe betrachte es, diese deine Seele zu retten;
ihr Verlust kann nur groB sein, da sie selbst etwas so
GroBes ist.“ 3

Breslau. Joseph Pohle.

Pesch, Heinrich, S. J., Ethik und Volkswirtschaft. [Das
Volkerrecht, hrsg. von Godehard Jos. Ebers, 4. und 5. Heft.]
Freiburg, Herder, 1918 (164 S. 8%). M. 4.

Der brutalen Auffassung, wonach wir einfach diejenigen
Organisationsformen des Wirtschaftsleben zu akzeptieren
hitten, die sich am leistungsfihigsten erweisen und auf
Grund deren wir dann sittlich oder sonst was sein konnen
(Sombart), stellt Pesch die christliche Auffassung entgegen,
und er entwickelt sie in tiberzeugender Weise. Die Arbeit
wird dazu beitragen, was zurzeit so sehr nottut, ,die
Grundsitze der christlichen Moral, von denen allein das
menschliche Recht sich Festigkeit und Kraft versprechen
kann, ins rechte Licht zu setzen und in ihrem Wert dar-
zustellen (Benedikt XV); damit ist auch angedeutet, in-
wiefern die Aufnahme der Arbeit in die Serie von Schriften
zum Wiederaufbau des Volkerrechtes gerechtfertigt erscheint.
DaB die technische und 6konomische ZweckmiBigkeit keine
souverdne Stellung einnehmen konne, zeigt P. im einzelnen,
indem er die Fragen behandelt: Wirtschaftsleben und Ge-
sellschaftsleben, Staat und Volkswirtschaft (Aufgabe und
Einheit der Volkswirtschaft), Bediirfnis und Wirtschaft, die
Arbeit und der Arbeiter, Besitz und Erwerb der duBeren-
Giter, Gerechtighkeit in der Preis- und Einkommensbildung,
Gerechtigkeit und Interessenharmonie, Einwendungen gegen
die christliche Moral, Zeugnisse von Nationalékonomen
fiir die christliche Moral, Ethik und Volkswirtschaftslehre,
Kapitalismus und Sozialismus, die National6konomie der
Zukunft. Wie verderblich die Trennung von Moral und
Volkswirtschaft in Theorie und Praxis wirkt, zeigen die
Tatsachen zur Gentige; angesichts dieser Tatsachen miissen
die Ausfihrungen P.s, der auf nationalékonomischem Ge-
biete Fachmann und auf moraltheologischem Gebiete gut
geschult ist, um so gréBeren Eindruck machen; mit ein-
dringendem und weitschauendem Blick weist er die Zu-
sammenhiinge nach. Zuweilen freilich setzt das Verstindnis
der Darstellung nicht geringe Kenntnisse voraus, und die
tiberleitenden Bemerkungen sind zum Teil sehr knapp
gehalten; doch wird dabei die Ricksicht auf den zur
Verfiigung stehenden Raum eine Rolle gespielt haben.
Bei der Beurteilung des Kapitalismus macht sich, wie es
scheint, eine allzu starke Annidherung an die zur Einseitig-
keit neigende Art Sombarts bemerklich; jedenfalls miifite
klarer zwischen dem Kapitalismus als Wirtschaftssystem
und dem , kapitalistischen Geist“ geschieden werden (vgl.
Franz Keller, Der moderne Kapitalismus, in: Deutschland
und der Katholizismus, herausgegeben von M. Meinertz
und H. Sacher, II, Freiburg 1918, S. 345ff). Im tbrigen
ist die Schrift in vorziglicher Weise geeignet, ihren nichsten

und ihren entfernteren Zweck zu erfiillen. Ein Sachregister
oder wenigstens ein Namenregister wire sehr willkommen
gewesen.

Ttibingen., Otto Schilling.

Feigenwinter, Dr. E., Rechtsanwalt in Basel, Der Kampf
um den gerechten Lohn und die Gewinnbeteiligung
der Arbeiter, 2. Auflage. [Volksbildung. Neue Folge der
notimmen aus dem Volksverein®, Zwanglos erscheinende Hefte,
hrsg. von Dr. A. Hittenschwiller. Heft 10]. Luzern, Riber
und Cie., 1918 (56 S. gr. 89).

Feigenwinter verwirft den einseitigen Gesichtspunkt des
Konsensualkontraktes und bekennt sich zur Idee des ge-
rechten Lohnes; der Lohn des Arbeiters muB ausreichen
zum Unterhalt der Familie, zur Sicherung der Arbeits-

"kraft gegen die bekannten Gefahren, sowie zur allmihlichen

Erwerbung eines kleinen Besitztums (vgl. Leos XIII En-
zyklika Rerwm novarum). Die Statuierung von Mindest-
lohnen vermag hochstens den schlimmsten MiBstinden zu
begegnen. Ein wirklicher Fortschritt ist nur durch die
Gewinnbeteiligung zu erzielen: die Arbeiter sind am Uber-
gewinn tiber die normale Verzinsung des Aktienkapitals
hinaus zu beteiligen ; ,,es ist eine Forderung der Gerechtig-
keit®, so lautet daher die erste der 6 Hauptthesen, ,gesetzlich
den Grundsatz der Beteiligung der Arbeiter am Geschifts-
gewinn der Aktiengesellschaften durchzufithren®, Das Wie?
ist 5. g1 ff. dargelegt und damit befassen sich die weiteren
5 Thesen (S. 52f). DaBl die Wirkungen ‘der MaBregel
duBerst giinstige sein miifiten, besonders vom sozialen
Gesichtspunkt aus, unterliegt keinem Zweifel, dafiir sprechen
auch die Erfahrungen, die bei Einfithrung der Gewinn-
beteiligung schon gemacht wurden; die Einrichtung trigt
wesentlich zur Vers6hnung der Arbeiter und Arbeitgeber
bei, sic ist geeignet, ein Gefiithl der Solidaritit zu erzeugen,
die Arbeiter zu doppeltem Eifer, zu gréBerer Sorgfalt an-
zuspornen, sie von Arbeitseinstellungen abzuhalten usw.

Die praktischen Vorschlige sind theoretisch gut be-
grindet und in ihren Hauptforderungen sehr beachtenswert,
wie denn die soziale Sektion des kath. Volksvereins in
der Schweiz die Thesen einstimmig akzeptiert hat. In
theoretischer Hinsicht sollte nur die Lehre von der Ge-
rechtigkeit klarer herausgestellt sein. An der begriffsm4Bigen
Klarheit fehlt es, wenn die Rede ist von einer iilber dem
Menschen stehenden Ordnung, ,deren Erkenntnis das
natiirliche Rechtsgefiihl und das Gewissen vermitteln* (S. 8).
Ferner sollte bestimmt und klar gesagt werden, welcher
Art der Gerechtigkeit die Forderung der Gewinnbeteiligung
angehort (S. 26, 52). Wenn Thomas von Aquin als
Autoritdt zugunsten des Familienlohns angerufen wird, so
gentigen hierfiir die zitierten Stellen nicht; nimmt man
jedoch auch die anderen gelegentlichen AuBerungen iiber
den gerechten Lohn hinzu, so wird man gleichwohl nicht
zu einem sicheren Ergebnis gelangen konnen (S. 13 f.).

Uberaus bezeichnend ist es, daB die so gediegene
Schrift mit ihren Vorschligen sowohl von sozialistischer
als auch von groBkapitalistischer Seite ignoriert oder rund-
weg abgelehnt wurde (S. 3); die hauptsichlichen Hinder-
nisse, die der Verwirklichung der so wichtigen Idee ent-
gegenstehen, sind nimlich die pekunidre Engherzigkeit
mancher Unternehmer und das MiBitrauen der organisierten
Arbeiterschaft.  Allein die Erkenntnis, daB Recht vor
Macht geht, wird doch zum Durchbruch kommen.

Tibingen. Otto Schilling.
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Cathrein, Viktor, S. ], Die christliche Demut. Ein Bich-
lein fiir alle Gebildeten. [Biicher fiir Seelenkultur.] Freiburg,
Herdersche Verlagsbuchhandlung, 1919 (VIIL, 188 S, 89). M. 3,40,
kart. M. 4,40.

Diese Schrift, zu deren Abfassung gerade der gewiegte
Moralist und feinsinnige Aszetiker befihigt war, gehért der
bei Herder neu erschienenen Sammlung der »Biicher fir
Seelenkultur« an, jenem Unternchmen, das besonders geeig-
net ist, die vielbeklagten Zeitwunden und erst recht die
klaffenden Kriegswunden zu heilen, die geistesstolzer Natio-
nalismus oder Materialismus und riicksichtslos selbstsiich-
tiger Mammonismus dem deutschen Volkskorper geschlagen
haben; denn die Biicher wollen der ,Seele der Kultur,
der Kultur der Seele” dienen. Mit grimndlicher und doch
so unaufdringlicher Gelehrsamkeit und warm empfindendem
Herzen beleuchtet' der Verf. das Wesen der Demut, die
wheute in manchen Kreisen unserer Gebildeten grofen
MiBverstindnissen, ja zuweilen volliger Verstdndnislosigkeit
begegnet” (S. V). C. zeigt, wie das christliche Demutsideal
in der modernen pantheistisch-materialistischen Philosophie
(Kant, v. Hartmann, Nietzsche, Schleiermacher, Wundt),
sowie in der modernen liberalen protestantischen Ethik
(Ritschl, Thieme, Hermann) ,geradezu geschmiht oder
wenigstens miBkannt und entstellt wird“ (S. 14).

Feinsinnig werden Stolz und Demut, die beiden unver-
sohnlichen Gegensitze, begrifflich umschrieben, das erlaubte
Streben nach GréBe wird vom verwerflichen, wie die wahre
Demut von der falschen scharf geschieden. Sind so die
beiden Blumen, die Giftpflanze des Stolzes und die edle
Seelenblume der Demut, charakterisiert, dann geht der
Verf. an die Wurzel, und das ist die Selbsterkenntnis,
die richtige Einschdtzung des Menschen in der Ordnung
der Natur und der Gnade im Gegensatz zur selbstiiber-
schitzenden Eigenvergotterung der' Modernen. Dem selbst-
vergitternden Personlichkeitskultus stellt C. den wahren
Menschen gegeniiber; eine Stiitze des eitlen Selbstbewufit-
seins nach der anderen sehen wir fallen, bis unser einziges
Eigentum ibrigbleibt, die Stinde, wie sie besonders in
der angeborenen Neigung des Stolzes alles Tugendleben
vergiftet. An der Hand der Viterlehre und der theolo-
gischen Zeugnisse wird sodann die fundamentale Be-
deutung der christlichen Demut eriirtert; sie ist der Frucht-
boden jeglichen Tugendlebens, der Schliissel zu den reichsten
Gnadenschitzen, der Weg zum irdischen Friedensgliick,
der Gradmesser der christlichen Vollkommenheit.

Der Verf. will nicht blo8 lehrén, er will auch erziehen;
darum folgt der Theorie die Praxis, der Spekuolation das
Beispiel: Allen voran Christus, das exemplar virtutum, das
leuchtende Vorbild der Demut von der Krippe bis zum
Kreuz, Vorbild docendo et faciendo; dann Petrus, der an
sich selber die menschliche Schwiche so demitigend erfuhr
und so mannhaft sithnte; und endlich Paulus, dessen Briefe
wie ein roter Faden das hohe Lied der Demut: mensch-
liche Ohnmacht und géttliche Allmacht, durchzieht. Frische,
klare Anregungen zur praktischen Betitigung unserer Tugend
im Verhalten gegen Gott und den Nichsten, sowie den
Weg, auf dem das verborgene Veilchen der Demut bliiht,
zeigen die mit viel Lebenskunde geschriebenen SchluBkapitel.

Eine Apologie der Demut gegenitber der Ubersittigung
der Diesseitskultur will das Biichlein eigentlich sein, doch
bietet es auch der Aszese reichen Gewinn. Der geistlichen
Lesung des Gebildeten, der Predigt und besonders dem

Konferenzredner in Kongregationen und Ordensgenossen-
schaften sei es wirmstens empfohlen.

Miinster 1. W. el arts

Sven Hedin, Jerusalem. Leipzig, F. A, Brockhaus, 1918
(400 S. gr. 8® mit 222 Abbildungen und 2 Karten). Geb. M. 20.
Wenn Sven Hedin iiber Paldstina schreibt, so darf
sein Buch auch dann noch auf Beachtung rechnen, wenn
die politischen Voraussetzungen; unter denen es geschrie-
ben war, ldngst in Trimmer gesunken sind; iberdies
will es auch kein Kriegsbuch sein, sondern des Verfassers
Pilgerfahrt zu den heiligen Stitten schildern.

AuBerlich erscheint es als eine Fortsetzung seines
Buches »Bagdad, Babylon, Ninive« und ist wie jenes die
Frucht seiner Reise an die Ostfront. Sein Verhiltnis zu
der kleinen, schon frither erschienenen Feldausgabe (1¢18.
M. 1,50) ist dahin zu bestimmen, daB diese "groBere
Ausgabe einige Kapitel enthilt, die in der kleineren weg-
gelassen sind, z. B. das tber die Schweden und die
amerikanische Kolonie in Jerusalem; andere sind wenig
oder gar nicht gekiirzt. Der Hauptunterschied besteht
in dem reicheren Bilderschmuck, der zum Teil von cha- °
rakteristischen Zeichnungen und Aufnahmen des Verfassers
gebildet wird, zum Teil auch der groBen Bildersammlung
der amerikanischen Kolonie entstammt, die ein schwe-
disches Mitglied derselben, Larsson, angelegt hat. Zu
den Bildern wire zu bemerken, daf die auf S. 18 und
196 befindlichen vom Setzer auf den Kopf gestellt sind,
das letztere ist dadurch ganz unverstindlich geworden.

Die Schilderung, deren Vorzige bei dem Verfasser
so vieler Meisterwerke der Reiseliteratur nicht weiter be-
tont zu werden brauchen, beginnt da, wo der Band
»Bagdad, Babylon, Ninive« abbrach, mit der Abreise von
Aleppo; es schlieBt sich der Besuch von Baalbek und
Damaskus an, wo Hedin ernstlich an Malaria erkrankte.
Nach seiner Wiedergenesung tritt er in personliche Be-
rithrung mit einer Reihe von Personlichkeiten, deren Cha-
rakteristik bei allen, die die Kriegsereignisse in Vorder-
asien mit Interesse verfolgt haben, Beachtung finden wird;
so der leider zu frith verstorbene Konsul Loytved-Hardegg,
vor allem aber General Dschemal-Pascha, dessen Eigenart
doch wohl zu licht gezeichnet ist. Auf der Weiterreise
bertihrt der Verf. Tiberias, von wo aus er Tabgha, die
Kolonie unseres Vereins vom heiligen Lande, und Tellhum
besucht. Auch die folgenden Stationen Nazareth, Nablus
und schlieBlich Jerusalem selbst finden bei dem schnell
und scharf beobachtenden Reisenden fast durchweg zu-
treffende Schilderungen. Uberall bekundet er seine warme
Sympathie fiir deutsche Art und Arbeit.

Der Hauptteil des’ Buches aber ist Jerusalem vor-
behalten. Wer einen niheren Einblick in die verschie-
denen religivsen Stromungen der heiligen Stadt machen

durfte, wird mit besonderem Interesse die Abschnitte
itber des Verfassers Landsleute daselbst, die in der
sAmerikanischen Kolonie* aufgegangen sind, und iiber

das Entstehen der letzteren lesen. Der Bibelfreund wird
mit GenuB dem Verf. an die heiligen Stitten folgen und
sich in die Schilderung der Zustinde des Landes ver-
senken; Altes und Neues zieht in buntem Wechsel an
ihm voriiber. — Den SchluB bildet ein Besuch an der
Sinaifront.

Wenn auch die Ereignisse ein anderes Ende ge-
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nommen haben als der Verf. und wir es wiinschten, so
kann doch die Lektire seines Buches iiber das fir uns
heute in weite Ferne geriickte Paldstina aufs wirmste
empfohlen werden: ein aufrichtiger Freund des deutschen
Volkes hat es geschrieben, und mag auch scheinbar augen-
blicklich das deutsche Element vollig von dort verbannt
sein, die Liebe und das Interesse am Lande der Bibel
kdann uns kein Englinder rauben!

Ist so das Buch zu einem Nachruf auf vernichtete
Hoffnungen fur uns geworden, auch fiir den Verfasser
kniipfen sich traurige Erinnerungen daran: sein Vater,
der ihm ein treuer Helfer und Mitarbeiter war, ist ihm
wihrend der Vollendung des Werkes durch den Tod
entrissen worden, seinem Andenken widmet es der dank-
bare Sohn,

Breslau. A. Riicker.

Kleinere Mitteilungen.

»Joseph Drexler, Mit Jildirim ins Heilige Land. Er-
innerungen und Glossen zum Paléstina-Feldzug 1917/18. Selbst-
verlag des Verfassers. 1919. Kommissionsverlag: fir Stiddeutsch-
land: Hans Hartlieb, Ravensburg; fiir Norddeutschland: Ferd.
Dimniler, Berlin SW 68. (240 S. 120) M. 2.« — Ein Teil-
nehmer am Palistinafeldzug schildert hier in ansprechender Form,
was er gesehen und erlebt hat. Er hat iberall die Augen offen
gehalten und scheut sich nicht, Fehler und Schiden aufzudecken,
deren Kenntnis infolge der Zensur dem deutschen Publikum ver-
sagt blieb. Als Erinnerung werden es Kameraden des Verf. gern
lesen und als flotte ungeschminkte Schilderung wird es auch
einen weiteren Leserkreis finden. A. Ricker.

»Der Bildungswert des Religionsunterrichtes als Lehr-
fach der héheren Schulen. Von Religions- und Oberlehrer
Dr. Wickert, 1919. Trier, Paulinus-Druckerei. M. 1.« — Die
offentliche Aufmerksamkeit wurde durch die Volksbewegung zum
Schutze der christlichen Schule in letzter Zett vor allem auf den
Religionsunterricht in der Volksschule hingelenkt. Der Religions-
unterricht an den hoheren Lehranstalten verdient aber gewil nicht
weniger die Firsorge und den Schutz des gliubigen Volkes.
Zweimal drei Viertelstindchen bei dreillig bis vierzig Unterrichts-
stunden in weltlicben Fichern sind fiir ,,das Fach der Ficher*
noch geblieben, und religionsfeindliche Kreise sind jetzt am Werke,
selbst diesen kiimmerlichen Rest noch zu beschneiden und zu be-
schrinken, Gleichgiltigkeit oder Unkenntnis der gebildeten Kreise
wiirde ihnen dabei gut zu statten kommen. Daher erscheint
die oben genannte Broschire zur rechten Zeit. Mit der Grind-
lichkeit und dem Geschick des Fachmanns zeigt der Verfasser,
welche Bedeutung ein Religionsunterricht, der den modernen An-
sprichen gerecht wird, fur die Bildung und Erziehung der stu-
dierenden Jugend besitzt. Er verlangt die Beibehaltung des Re-
ligionsunterrichtes 1. im Namen der Wissenschaft; mit Recht
weist er darauf hin, dafi, von anderemi abgesehen, die Religion
das einzige Fach des Lehrplanes ist, das dem Schiiler eine phi-
losophische Schulung vermittelt. Er verlangt den Religionsunter-
richt 2. im Namen der Kunst, zu deren Verstindnis, Wiirdi-
gung und Wertschatzung dieser Unterricht anleitet. Er verlangt
den Religionsunterricht 3. im Namen der Volksbildung und
Volksgesittung, wobei er treffende Schlaglichter auf die Er-
fahrungen fallen lafly, die wir in den letzten Monaten mit den
religionslosen Volksmassen gemacht haben. — Das Schriftchen
verdient weite Verbreitung in Elternkreisen; es wird auch fiir
aufklirende Reden gute Dienste leisten. Sommers.

»Leitgedanken katholischer Erziehung. Von Moritz
Meschler S. J. Vierte und finfte Auflage. Freiburg, Herder,
1919 (VIIL, 154 S. 8%). M. 3,60; kart. M. 4,20.« — Ein pida-
gogisch-aszetisches Buchlein aus der Feder Meschlers kann von
vornherein auf reges Interesse rechnen; wer dazu greift, wird es
nicht ohne reichen Nutzen fiir Erziehung und Selbsterziehung aus
der Hand legen, Die Abhandlungen, aus denen es besteht, er-
schienen zuerst 1906 in den Stimmen aus Maria-Laach; der
Ordensgenosse des Verstorbenen, O. Zimmermann, hat sie zu
einem Biichlein vereinigt und sie als 2, Heft unter die »Gesam-

melten kleineren Schriften« M.s aufgenommen. In sachlicher
Reihenfolge behandeln sie: die Verstandesbildung, die Bildung des
Willens, die Bildung des Herzens, die Erziehung und Bildung der
Phantasie, die Bildung des Charakters, die Erziehung und Heran-
bildung des Leibes. Die bekannten Vorziige der M.schen Schriften:
Klarheit und Tiefe der Gedanken, tbersichtliche Anordnung des
Stoffes und ein in langer Erfahrung gereiftes Urteil geben auch
den , Leitgedanken ihr eigenartiges Geprige. Besonders hat es
uns interessiert, dafl auch die neuere pidagogisch-psychologische.
Literatur, selbst gegnerische, soweit sie Brauchbares liefert, heran-
gezogen worden ist, ein Zeichen, dall M. auch am Abende seines
Lebens nicht made wurde, sich umzusehen und zu lernen.
Sommers.

Wer sich schnell und gut orientieren will tiber die Momente
geschichtlich-nationaler, kultureller und wirtschaftlicher Art, die
ElsaB-Lothringen mit dem Deutschtum verkniipfen, und wem
daran gelegen ist,,zu erfahren, wie in Wahrheit die Stimmungen
gegen Altdeutschland waren, die vor und in dem Weltkrieg die
Bewohner des Reichslandes beseelten, findet alles Gewiinschte
bei »Kl. Loffler, Elsaf-Lothringen [Zeit- und Streitfragen
der Gegenwart, hrsg. von K. Héber, Bd. XI]. Kéln, Bachem.
103 S. M. 3.« Sehr viel Besorgnis Erregendes hat sich zweifellos
in unserer westlichen Grenzmark wihrend der jiingsten Vergangen-
heit angesammelt, nicht zuletzt durch manche Millgriffe seitens
der deutschen Politik. Ungern vermilit der Kirchenhistoriker
ein ndheres Eingehen auf die vielerlei Fehler der Kirchenpolitik,
welche die deutsche Verwaltung seit 1871 in dem Reichslande
zu verfolgen fiir gut befunden hat.

Der gleichen Sammlung XII. Band: »Die staatskirchen-
rechtliche Lage der Katholiken in Preufien. Von einem
rheinischen Theologen. Hrsg. von K. Hober. 58 S. M. 2,60«
verzeichnet alle die Wiinsche auf kirchen- und schulpolitischem
Gebiet, die nach dem Friedenschlul der katholische Volksteil
Preufiens an das alte Regime bei dessen Fortdauer zu richten
berechtigt und verpflichtet gewesen wire. Gefordert wurde eine
vollige Durchfihrung des Gedankens der kirchlichen Freiheit,
Aufraiumung mit allen, immer noch sehr ansehnlichen Trimmern
der Kulturkampfgesetzgebung und der Politik der Disparitit, —g.

»Menge, Gisbert, Die Herrlichkeit der katholischen
Kirche in ihrer Lehre. Minster, Borgmeyer u. Cie., 1919
(330 8. 8”).« — Der durch seine Bestrebungen um Wiedergewinnung
der getrennten Christen bestens bekannte Franziskaner legt uns
hier ein neues Friedensbuch im schonsten Sinne des Wortes vor.
Das Werk macht einen guten Eindruck. In verstindlicher und
gemdtvoller Darlegung behandelt M. die Herrlichkeit des iber-
natirlichen Lebens (Lehre von der Gnade und vom Gebet), die
Kirche, die Sakramente und schliefilich kurz den Himmel. Er
bietet so eine knappe Dogmatik, Apologetik und Liturgik fir
breite Kreise. Besonders hervorzuheben ist, dall der Verf, die
Schulausdriicke méglichst vermeidet. Die dem Ganzen vorauf-
gehende Lebre von Christus ist unbedingt zu knapp. Der Titel
ist nicht gerade treffend. W. Liese;

»A. Meyenberg, Democratia christiana . .. Eine Samm-
lung von Predigten und Reden tiber staatspolitische und soziale
Fragen. 1. Folge. Luzern, Riber, 1919 (95 S. 8%). Pr. 1,50.« —
Zwei Predigten, die unseren Seelsorgern willkommenen Stoff
bicten werden. Es lift sich ja kaum vermeiden, dal jetzt auch
auf der Kanzel zu den schwebenden Fragen iiber Demokratie und
Volkswohlfahrt Stellung genommen wird. M. schlieft sich eng
an Leos XIII Rundschreiben Grawes de communi an. Er ist cin
warmer Freund der recht verstandenen Demokratie. W. Liese.

»A. Heinen, Mammonismus und seine Uberwindung,
Eine sozial-ethische Studie. M.-Gladbach, Volksvereinsverlag,
1919 (108 S. 89).¢« — Der gern gelesene Verf. gibt hier kurze,
gemiitvolle Skizzen tiber. Familie, Stindewesen, Parteien, Philo-
sophie und Religion usw., die alle aus der Kriegsnot geboren
sind und auf die Notwendigkeit hinweisen, den Mammonsgeist
zu verbannen, der sich in alle Verhiltnisse einzuschleichen suchte.
Bitter beklagt er, dafl auch im Heerwesen und Beamtentum sich
dieser bose Geist schon breit machte. So ging uns die Innerlich-
keit und Schlichtheit verloren. Auch den Geistlichen sagt H.
mehrere ernste Wahrheiten. Mag man ihn Pessimist schelten;
er meint es grundehrlich. W. Liese.

»Jos. Waibel, Am Wendepunkt des christlich-natio-
nalen Buchhandels. Freiburg i. Br.,, Selbstverlag, 1917/18
(192 S. 16%).« — W, ist ein uberaus strebsamer katholischer
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Buchhindler, der in lebhaften Farben die Schwierigkeit des Empor-
kommens fiir einen Katholiken auf diesem Gebiete schildert, schon
weil er im Absatz der Literatur durch die Vorschriften der Kirche
mannigfach beschrinkt wird. Wenn er stark uber ,geistliche
Konkurrenz® klagt, so scheint sich das auf die Buchhandlung des
Caritasverbandes zu beziehen, die aber inzwischen schon wieder
aufgehoben ist.  Beziiglich des Btchervertriebes durch Volks-
verein usw. wiurdigt W. nicht genug die Notwendigkeit, mit
kurzen populiren Schriften in die breitesten Kreise zu dringen;
da hat der Sortiments-Buchhandel fast ganz versagt, Ich glaube,
die Schwierigkeiten sind mehr in der Gestaltung des Verlags-
wesens begriindet; es klagen ja nicht lediglich katholische Buch-
hindler. Dartiber mogen die Fachleute des niheren befinden.

—c
»Totendank. Ein -Trost— und Gedenkblichlein aus den
Werken von Abraham a Sancta Clara. Allen Kriegsleid-

tragenden gewidmet von Dr. Karl Bertsche, Grofh. Prof, in
Schwetzingen. 7.—12. Tausend. Freiburg, Herder, 1918 (VIIL,
120 S, 129). Kart. M. 1,50.« — Der gute Kenner und verdiente
Herausgeber von Werken des P. Abraham a Sancta Clara hat
uns mit einem neuem Werkchen beschenkt, das wir dankbarst
begriien dirfen. Totendank betitelt enthdlt es zwei Schriften
des Paters und ist als Fortsetzung des ,,Kriegsbrots fiir die Seele*
gedacht; gilt jenes den Kriegern an der Front, so soll dies dem
Nutzen der Gefallenen und iberhaupt der Toten dienen. Doch
ist Totendank im -objektiven und subjektiven Sinn zu fassen laut
Vorwort, als Dank, den die Uberlebenden den Toten “abstatien
sollen, aber auch als Dank der Toten fiir die helfenden Uber-
lebenden, beides auf Grund der so tberaus trostlichen Lehre von
der Gemeinschaft der Heiligen. Dem Sprichwort mit ,,dem
schimpflichen Nachklang*: Aus den Augen, aus dem Sinn, will
der Pater entgegenwirken und wir wollen hoffen, mit reichem
Erfolg, heute wie echemals; denn eindringlicher, glaubensvoller
und volkstiimlicher kann den, Hinterbliebenen kaum ins Gewissen
geredet werden, wie sie mit allen von der Religion zu Gebote
stehenden Mitteln den armen Seelen zu Hilfe kommen sollen,
als es hier geschicht und das mit reichster Verwertung der
h. Schrift. Wieviel 1ift sich da auch lernen fiir populire Dar-
stellung! Freilich soll auch nicht verschwiegen werden, daf,
von einzelnen derben Ausdricken ganz abgesehen, uns heute doch
so manche Wortspiele und scherzhafte Ausdricke bei sonst so
ernstem Gegenstand eigentiimlich anmuten und an das Wort
erinnern: Vom FErhabenen zum Licherlichen ist nur ein Schritt;
hierin diirfte er heute sicher nicht nachzuahmen sein. Desunge-
achtet ist dem Werkchen die weiteste Verbreitung zu winschen;
es ist zugleich ein Kriegerdenkmal, das die armen Seelen wohl
am liebsten wiinschen.

Weily, Dr. Karl, k. k. 0. 6. Universititsprofessor, Die Fleisch-
nahrung., Graz und Wien, Styria, 1917 (80 S).« — ,Die Be-
schiftigung mit der Alkoholfrage brachte es mit sich, dafl wir
der Nahrungsfrage tberhaupt unsere Aufmerksamkeit zuwenden
multen. Denn es ist eine geschichtliche Erscheinung, dall der
Kampf gegen jeden, auch den mibigen Weingenull im Verein
mit dem Kampfe gegen die Fleischnahrung aufzutreten pflegt.*
So leitet der durch seine Antiabstinenzschriften bekannte Verf.
(vgl. Theol. Revue 1917, 19/20) seine Broschure tber die Fleisch-
nahrung ein. Die 8 Kapitelaberschriften lauten: ,Die leibliche
Erndhrung — eine sittliche Pflicht. Die Lebensmittel nach dem
Zeugnisse der Geschichte. Der ,Vegetarismus® der alten Zeit
und seine Gegner. Die Fleischnahrung im Lichte der géttlichen
Offenbarung. Der moderne Vegetarismus. Die Fleischnahrung
ist an sich der menschlichen Gesundheit nitzlich. Fleischnahrung
und Sittlichkeit. Der moderne Vegetarismus: und die Landwirt-
schaft. SchluBwort. Das mit einem bemerkenswerten Aufwand
von Belegstellen der antiken klassischen Literatur geschriebene
Biichlein erinnert in Anlage und Form an die frilheren Schriften
des Verf. Hier und da hat man den Eindruck, als ob es in deren
Reihe die finfte Antiabstinenzschrift sein solle. Im ganzen muf
man seinem Inhalte zustimmen, da es gegeniber den Behaup-
tungen des modernen Vegetarismus aus FErfahrung, Offenbarung
und Praxis der Kirche die sittliche Erlaubtheit des Fleischgenusses
klar nachweist. K. E.

Personennachrichten. In der kath.-theol. Fakultit der
Univ. Minster wurden ernannt der a, o. Prof. Dr. Bernhard
Dérholt zum o. Prof. der philos.-theol. Propideutik und der
Apologetik, Domprediger Dr. Adolf Donders zum a. o. Prof.
fir Homiletik und zum Universititsprediger. Am 28, Mai starb

der o. Prof. der Katechetik und Pidagogik in der theol. Fakultat
der Univ. Graz Dr. Simon Katschner im 67. Lebensjahre.

Biicher- und Zeitschriftenschau.
Biblische Theologie.

Parrot, A., Défense de la Bible contre la critique négative dite
«Haute Critique» an moyen de 'observation des mceurs et de
Pétude de la littérature d’un peuple primitif. Montbéliard,
Mathiot-Renaud, 1918 (432). Fr s.

Uckeley, A., u. Richter, W., Die Bibel u. der moderne Mensch.
Eine Einfithrung in das Verstindnis der HL Schrift. 3. Aufl.
Potsdam, Stiftungsverlag (79). M 3.

Graf, G., Die arab. Pentateuchiibersetzung im cod. Monac. arab.
234 (BiblZ 15, 2, 1919, 97—115).

Frieboes, J., Die Rolle des Isaak in der israelit. Geschicht-
schreibung (ThSwudKrit 1919, 1, 78—80).

Lanner, A., Deutsches Laienbrevier. 4. Aufl. der Psalmentiber-
setzung, Frbg,, Herder, o. J. (VIII, 272). M 28o0.

Hennen, B, Psalm 45 (BiblZ 15, 2, 1919, 116—21).

Zorell, F., Psalm 80. Gebet fir das Volk Gottes (Ebd. 122-24).

Stephan, Der 50. Psalm sinn- und wortgemill tibersetzt (Schles
PastBl 1919, 2, 37/8).

Meyer, W., Homilet. Erklirang des Psalmes ,Dizit Dominus
Domino meo . . .“ (KircheKanzel 1919, 2, 89—95).

Wolff, M., Psalmen [129—134] (Pastor Bonus 1919 Juni, 410-19).

Dussaud, H., Le Cantique des cantiques. Essai de reconstitution
des sources du poéme attribu¢ a Salomon. Paris, Leroux
(134 169).

Stephan, Das Canticum Habacue (SchlesPastBl 1919, 3, 49—50).

Knopf, R., Einfihrung in das N. T. 1. Halfte. Gieflen, Topel-
mann (208). M s5,70.

Preuschen, E., Griechisch-deutsches Taschénworterbuch zum
N. T. Ebd. (IV, 165). Geb. M 4.

Feine, P., Theologie des N. T. 3., neu bearb. Aufl,
Hinrichs (XV, 585 Lex. 89). M 23,

Lagrange, M. J., Le sens du christianisme d'aprés Dexégése
allemande. P., Gabalda, 1918 (XX, 337 189).

Bartmann, B. Vom Optimismus Jesu (ThGI 1919, 1/2, 1—09).

Preisker, H., Die Art und Tragweite der Lebenslehre Jesu
(ThStudKrit 1919, 1, 1—45).

Busch, V., Some Suggestions on the Text and Interpretation
of Matthew 16, 18—19 (Expositor 1919 March, 219—28).

Herklotz, F., Zu Mk 16, 9—20 (BiblZ 15, 2, 1919, 149/50).

Schldgl, N., Zu Lk 1, 25 ¢ (Ebd. 138).

Dillmam%,) St, Jo 5, 45—47 in der Pentateuchfrage (Ebd.
139—48).

Hatch, W. H. P., An Allusion to the Destruction of Jerusalem
in the Fourth Gospel (Expositor 1619 March, 194—97).
Robertson, J. A,, A Third Chapter of Testimony concerning

the Road to Jerusalem (Ebd. 174—94).

Moffatt, J., Expository Notes on Acts (Ebd. 229—40).

Schlégl, N., Zu Apg. 3, 8 (BiblZ 15, 2, 1919, 150).

Lagrange, M. J., Epitre aux Galates de s. Paul. Introd., trad.
et commentaire. P., Gabalda, 1918 (LXXXIV, 175).

Kennedy, H. A. A,, Philo on Man’s Yearning for God (Expositor
1919 March, 198—218).

Alte Denkmiler aus Syrien, Paldstina und Westarabien. 100
Taf. mit beschreib. Text. (in deutscher u. tiirk. Sprache). Berlin,
g. Reimer, 1918 (IX S. u. 100 Taf. mit je 1 Bl Text). Geb.

100.

Leipzig,

Historische Theologie,

Pourrat, P., La Spiritualit¢ chrétienne. Des origines de I'Eglise
au moyen 4ige. P., Gabalda, 1918 (VIII, 503 189).

Lietzmann, H., Die Urform des apostol. Glaubensbekenntnisses.
[Aus Sitz.-B. d. preufl. Akad. d. Wiss. 1919]. Berlin, Akad. d.
Wiss. (26g—274 Lex. 8Y). M o,50.

Sachau, E., Zur Ausbreitung des Christentums in Asien. [Aus
Abh. d. preufl. Akad. d. Wiss. 1919] Ebd. (80 Lex 8%). M §,s0.

Max, Herzog zu Sachsen, Das christl. Hellas. Lpz., Hierse-
mann, 1918 (362). Geb. M 25.

Marx, J., Abrifl der Patrologie. 2. Aufl. Paderborn, Schoningh
(VII 201). M 6.

Tixeront, J., Précis de patrologie. P., Gabalda, 1918 (IX, 516 189),

Bludau, A., Der Prolog des Ps.-Hieronymus zu den kath. Briefen
(Schluf) (BiblZ 15, 2, 1919, 125—37).
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Peters, F. J., Petrus Chrysologus als Homilet.
o. J. (XII, 168). M 4.

Aigrain, R, Sainte Radegonde (vers s20—;587). [Les Saints].
P., Gabalda, 1918 (XI, 181 18%). Fr 2,40.

Vivell, C., Gregors I. Schrift tber Melodic und Rezitativ in
einem Brief des Papstes Leo IV. (CicilVOrgan 1919, 3/4,
27—33),

Laux, J. J., Der h. Kolumban, s. Leben und s. Schriften. Frbg.,
Herder (XVI, 290). M 6,80.

Seppelt, F. X., Die Einfiihrung des Christentums in Rufiland
(HistPolBl 163, 10, 1919, 577—91).

Vaschalde, A., Babai Magni Liber de unione. [Corpus script.
christ. orient. Script. Syri. Ser. Il T. 61]. P., Gabalda, 1915
VI, 306).

Chabot, J. B.,, Anonymi auctoris chronicon ad ann, Christi
1234 pertinens, [Dass. Ser. III T. 15.]. Ebd. 1917 (V, 350).

Herzog, Annie, Die Frau auf den Fiirstenthronen der Kreuz-
fahrerstaaten. Berlin, Ebering (XI, 154). M. 6,60.

Imle, F., Franziskanischer Ordensgeist und franziskanische Ordens-
theologie (FranziskStud 1919, 2, 81—106).

Straganz, M., Die iltesten Statuten des Klarissenklosters zu
Brixen (Ebd. 143—70).

Kaiser, J. B.,, War der h. Bonaventura in Metz? (Ebd. 171—75).
Richstatter, K., Die Herz-Jesu-Verehrung bei den deutschen
Franziskanern des 13. Jahrh. (ThGI 1919, 3/4, 112—21):
Neuvuhaus, W. Geschichtliche Nachrichten tiber das frihere Pri-

K6ln, Bachem,

monstratenserkloster Scheda (ZGeschAltertWestf 76, 1918,
II, s9—128).

Olschki, L., Dante Alighieri: La divina commedia. Vollst.
Text, m. Erldut., Grammatik, Glossar u. 7 Taf. Heidelberg,

Groos, 1918 (XVIII, 640). M 12.

Mahrholz, W., Deutsche Selbstbekenntnisse. Ein Beitrag zur
Geschichte der Selbstbiographie von d. Mystik bis z. Pietismus.
Berlin, Furche-Verlag (VII, 254). M 8.

Ernst, H, Die Frommigkeit des Erasmus (ThStudKrit 1919, 1,
46—77).

Kroker, E., Tetzel und die Beraubung seines Ablafikastens
(StArchSichsGesch 40, 1/2, 1919, 154—61).

Miller, G., Eine Dorfkirchenordnung vom J. 1523 (Ebd. 161-64).

Merk, G., Die Gegenreformation und das Ende der Besserer in
Schnirpflingen (WirttVierteljahrsh 27, 1918, 124—32),

Castries, H. de, Les Relations du martyre d’André de Spoléte.
Hez 153008 By Eeronx Tor8 (430

Demimuid, S. Jean de la Croix (1542—1591) [Les Saints].
2¢ ¢d. P., Gabalda, 1916 (VIII, 211 18%). Fr 2,40,

Bibl, V., Zur Frage der relig. Haltung Kaiser Maximilians II.
(ArchOstGesch 106, 2, 1918, 298—426).

Levinson, A. Nuntiaturberichte vom Kaiserhofe Leopolds I.
2. Teil 1670 Mai—1679 Aug. (Ebd. 495—723).

Schmid, E., Die Jesuiten in Stuttgart 1634—1648 (WiirttViertel-
jahrsh 27, 1918, 133—51).

Linneborn, J., Kleine Beitrige zur Gesch. des Zisterzienserinnen-
klosters Wormeln bei Warburg im 17. u. 18. Jahrh, (ZGesch
AltertWestf 76, 1918, II, 174—217).

Nilsson, M. P,, Die Entstehung und religése Bedeutung des
griech. Kalenders, (Lunds Univ. arsskrift. N, F. Avd. 1. Bd. 14.
Nr. 21.) Lund, Gleerup (IV, 65). M 3,50.

Wieser, M., Deutsche u. roman. Religiositit. Fénelon, seine
ngllc—:n und seine Wirkungen. Berlin, Furche-Verlag (XII, 184).
M 6,50.

Jovy, E., Le Précurseur et I'Inspirateur direct des lettres persanes.
P, Leclerc, 1917 (38).

—, Quelques documents frangais des archives d’Italie. II: Le
Collége janséniste de Noyon en 1719. Ebd. (28).

Braithwaite, W. C,, The Second period of Quakerism. Lo,
Macmillan (715). 15 s.

Liese, W.,, Reform und Bliite der &ffentl. Wohlfahrtspflege unter
Furstbischof Franz Ludwig v. Erthal 1779—1795 (SozKultur
1919, 6, 219—40). : '

Sellin, A. W., Louis Claude de Saint Martin: Uber das natiirl.
Verhiltnis zwischen Gott, den Menschen und der Welt. In
freier Ubers. hrsg. Konstanz, Wolfing-Verlag (235). M 6,50.

Konschak, E., Die Kléster und Stifter des Bist. Hildesheim unter
preul. Herrschaft (1802—1806). Hildesheim, Lax (110). M 4.

Hartmann, F. X., Die zeitl, ortl. und soziale Herkunft der
Geistlichen der Ditzese Augsburg von der Sikularisation bis
zur Gegenwart 1804—1917. Augsburg, Huttler in Komm.,
1918 (119). M 3,50. ‘

Heer, E., Das aargauische Staatskirchentum von der Griindung
des Kantons bis zur Gegenwart. Wohlau (Aargau), Kasimir
Meyer, 1918 (230). Fr 2,50.

Herbers, Kant, Schleiermacher, Schopenhauer, Nietsche (I),
Hickel in ihrer Bedeutung fiir Weltanschauung und Religion.
2. 'Aufl. Duisburg, Selbstverlag (64). M 2,50.

Schemaann, L., Paul de Lagarde. Ein Lebens- u. Erinnerungs-
bild. Lpzg., Matthes (XVI, 410). M 15.

Kolbe, E.,, Geschichte der kath. Stadtpfarrkirche ad St. Mariam
Magdalenam zu Neustidtel und ihrer Filialen zu Lindau und
Windischborau. Neusalz, Probster (III, 22 S, m. Abb.). M. 1,35.

Baumann, J., Geschichte der St, Aegidienkirche und des Kapu-
zinerkonventes in der freien Reichsstadt Speier. Speier, Jiger,
1918 (VII, 120). M 3.

Stukenberg, A. A., Verne und sein Gnadenbild,
Junfermann (V, 128 169), M 2. ;

Gebhardt, E., Die Kirche Wang im Riesengebirge u. ihre Ge-
schichte. 5., sehr vm. Aufl. Hamburg, Agentur des Rauhen
Hauses (g6). M 1,20.

Systematische Theologie.

Gutberlet, C., Glaube u, Wissen (Philos]b 1919, 2, 109—28).
Delius, R. v, Religion und Wissenschaft. Darmstadt, Reichl

Paderborn,

(dr). M 1:80.
Hoppeler, H.,, Bibelwunder u, Wissenschaft. Betrachtungen e.
Arztes. 2. Aufl. Stuttgart, Steinkopf (1o1). M 2,50.

Kuhn, K., Die wahre Kirche. Rottenburg, Bader (VIII, 148). M 2,50.

Frick, G., Logica in usum scholarum, Ed. V emendata. Frbg.,
Herder (XII, 366). M 7.

Geyser, J.,, Grundlegung der Logik und Erkenntnistheorie in
positiver u. krit. Darstellung. Mstr., Schoningh (XL, 482). M. 15.

Rusche, F., Das Experiment in der Psychologie (ThGI 1919,
3[4, T45—52).

Henslow, G., The Proofs of the twuths of spiritualism, Lo.,
K. Paul (267).. 7s. 6d.

Wunderle, G., Uber das Irrationale im relig, Erleben (Philos]b
1919, 2, 129—51),

Schaeder, E, Der Weg zu Gott. ' (Das Hauptproblem der
Dogmatik.) [Zeit- u. Streitfr. XII, 9/10]. Berlin-Lichterfelde,
Runge (30). M 1,20.

Findslay, G. G, God the Inevitable (Expositor 1919 March,
161—174.

Kneip, J., Der lebendige Gott, Erscheinungen, Wallfahrten und
Wunder, Jena, Diederichs (115 Lex. 80), M 7.

Schomerus, H. W,, Die indische theol, Spekulation u. die
christl. Trinititslehre. [Zeit- un. Streitfr. XII, 1r/r2]. Berl-
Lichterfelde, Runge (34). M 1,30.

Gspann, J. Chr,, Die philos. Bedeutung des Trinititsgeheim-
nisses (PastorBonus 1919 Juni, 387—g0).

—, Erzeugen und Erkennen (Ebd. 390—g95).

Lippert, P., Credo. 4.Bdch. Der Erléser. Frbg., Herder, o. J.
(IV, 164). M 2,80.

Rings, M. M., Christus, der Gekreuzigte, dein Leben. Gedanken
des engelgleichen Lehrers tiber Jesu Leiden und Tod in
moderner Form. Dilmen, Laumann, o. J. (120). M 2,50.

—, Christus, die Auferstehung und das Leben. Gedanken des
h. Thomas in zeitgemiler Form iiber die Triumphe des Er-
losers. Ebd. (82). M 2,50.

Pohle, ]., Soldatentod und Mirtyrertod. Paderborn, Schéningh,
1918 (VII, 192). M 4,20.

Bernadot, M. V., De leucharistic a la Trinité.
bureaux du »Rosaire« (144 169), Fr 1.

Batiffol, P., Legons sur la messe. P, Gabalda (XIL, 131 189).

Hartmann, H, Dic oftere Beicht (ThGL 1919, 3/4, 128—39).

Berrenrath, Ch.,, Das Einschliefen bereits getilgter Siinden in
die Beichte (KolnPastBl 1919, 5, 129—136).

Narcifi, Die Méglichkeit des nahen Weltunterganges.
Kosmos-Verlag (37). M 1,50.

Keussen, H., Betrachtungen @iber das Verhiltnis der christl.
Ethik zu Staat und Kultor (Schluf) (InternKirchlZ 1917, 3,
225—39; 1918, 1, 28—63; 4, 334—49; 1919, 2, 127—49),

Praktische Theologie.

Bastgen, H., Die rom. Frage. Dokumente und Stimmen, hrsg.
3. Bd. (SchluB.) Frbg., Herder (XII, 332 u. VII, 256). M 24.

Maller, J., Die Rechtsstellung des apost. Stuhles im Vélkerbund,
Olten (Schweiz), Walter in Komm. (40). Fr 1.

Linneborn, J., Grundril des Eherechts nach dem Cod. iur.
can. Paderborn, Schéningh (IV, 499). M 12.

Marseille,

Lng':
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Noldin, H.,, De iure matrimoniali iuxta cod. iur. can.
Prefiverein (IV, 208). M j5,80.

Negwer, Die Mischehen nach dem neuen Codex (SchlPastBl
1919, I, 3—S; 2, 22—24).

Ott, Wen darf der Priester nicht kirchlich beerdigen? (PastB
1919 Mirz, 265—71).

Herzog, E. Abhangigkeit des rémisch-kath. Klerus von der
Hierarchie nach dem neuen Cod. jur. can. (InternatKirchlZ
1919, 2, 97 —I11).

Brandys, M., Kirchliches Rechtsbuch fir die religiosen Laien-
genossenschaften der Brider und Schwestern nach dem neuen
Gesetzbuch der h. Kirche. Paderborn, Schoningh, 1918
(XV, 231). M 8,

Hofmann, A., Das neue kirchl. Gesetzbuch und das bayer.
Staatskirchenrecht. Eichstitt, Verlag der ,,Christl. Schule®
(11T, 36 Lex 8°). M 2,10. .

Forster, K., Die Existenzberechtigung der kath. Kléster Deutsch-
dsterreichs. Linz, Prefiverein (16). M o0,25.
Brettle, S.,, Der Katholizismus und die neue Zeit,

Badenia (24). M o0,45.

Desbleumortiers, J., France et Vatican. Les Exigences de
Pintérét national. P., Delalain, 1918 (128 160). Fr 3.

Goyau, G, Ce que le monde catholique doit a la France. P,
Perrin, 1918 (200 169),

Miller, G. H., Die Stellung des [reien Protestantismus zur kath,
Kirche. Dresden, Buchdr. der v. Baensch-Stiftung (28). M 1,50.

Herzog, E. Internationale kirchl. Beziehungen der christkath.
Kirche der Schweiz (Schlufl) (InternatKirchlZ 1919, 7, 112—26).

Lipspert, P., Klerus, Krieg und Umsturz (StimmZeit 1919 Mai,
1—88).

Poschmann, Weltkrieg und Christentum (ThGl 1919, 3/4,93-107).

Thimme, F. u. E. Roltfs, Revolution und Kirche, s. oben Sp. 194.

Heisler, H. Uber die geist. u. sittl. Triebkrifte der Revolution.
Konstanr, Wolfing-Verlag (IV, 144). M. 2,70.

Kaftan, Th.,, Was nun? Eine christlich-deutsche Zeitbetrachtung.
Lzpg., Dorffling & Franke (94). M 3,50.

Honnef, ]J. Staat und Kirche. S. oben Sp. 147.

Michelis, H. Staat, Kirche und Schule. Berlin, Verlag Gesell-
schaft und Erziehung (40). M 1.

Zimmermann, O., Trennung von Kirche und Staat, s. oben
Sp. 194.

Geyer, Chr,, Die Trennung von Staat u. Kirche vom Stand-
punkt des Protestantismus gesehen. Niirnberg, Buchh. d. Ver-
eins f. innere Mission (76). M 2. 2

Schneider, P., Wie stellen wir uns zur Trennung von Kirche
u. Staat? Berlin-Steglitz, Ev. Prefiverband o.}]. (16). M o,20.

Engelhardt, K., Staat u. Kirche. Die verschiedenen Formen
in Geschichte u. Gegenwart, Beurteilung u. Vorschlige. Heidel-
berg, Ev. Verlag. Konstanz, Wolfing-Verlag o. J. (16). M 1.

—, Das gegenwirtige Verhiltnis von Staat u. Kirche. Essen,
Ev. Prefiverband fiir Rheinland (16). M o,80.

Heisler, H., Kirche u. Religion im neuen Volksstaat. (40). M o,90.

Berner, Das Kirchenregiment in d. alipreuff. Landeskirche. 2.,
erw. Aufl. s. oben Sp. 151. M 1,50,

Bredt, J., Die Rechte des Summus Episcopus. Berl., Warneck,
(24). M o,90.
Fischet, P., Glaube.
schiedenen Richtungen innerhalb d. Protestantismus.

Mohr (XI, 219). M 6.

Boekh, Eine freie evangelische Volkskirche.
d. Vereins f. innere Mission (31). M o,60.

Schnieber, H, Auf dem Wege zur deutschen ev.-luth. Be-
kenntniskirche. Cassel, Pillardy, o. J. (48). M 1.

Glage, M., Am Scheidewege. Entweder Bekenntniskirche oder
Zweckverband. Schwerin, Bahn (24). M o,90.

Bard, P., Das Christentum u. dic Intelligenz. Schwerin, Bahn,
(40). M 1,50. 5
Niedner, K., Demokratie u. Kirche im Ausland. Dresden, Ev.

Landesprefiverband (54). M o,80.

Becker, R., Christentum, Demokratie u. Sozialismus.
Lunkenbein (36). M 1,80.

Haussen, K. Ist Religion Privatsache?
Verlag (24). M o,40. ;

Cathrein, V., Sozialdemokratie und Christentum oder Darf e.
Katholik Sozialdemokrat sein? 6.—16. Taus. Frbg., Herder
(III, 29). M o,90.

—, Der Sozialismus.
seiner Durchfithrbarkeit.
(XV, 504). M 9,20,

Linz,

Karlsruhe,

Ein Wort zum Frieden unter den ver-
Tib.,

Niirnberg, Buchh.

Leipzig,

Herborn, Oranien-

Eine Untersuchung seiner Grundlagen u.
11., bedeutend verm, Aufl. Ebd.

Kiefl, F. X., Sozialismus u. Religion.
4V, 1350 M 320!

Schofer, J., Sozialdemokratie und Religion.
Widerklage. Karlsruhe, ,,Badenia® (39). M 1.

Liese, W., Karitasschulung u. Karitaswissenschaft (ThGI 1919,
3/4, 139—45)-

Otto, Mathilde, Neuorientierung unserer weibl. Vereine fir Fa-
milienpflege. Frbg., Karitasverband (64). M 1,20
Saedler, P., Bevolkerungsfrage u. Seelsorge. Freiburg,

(ViLor2s). M 3.
——, Muterseelsorge u. Matterbildung. 2.
Ebd.: (VIIL, 106). M 2,50.
Bouvier, C., L’Education religieuse.

Rgsb., Verlagsanstalt

Verteidigung und

Herder
verm. u. verb. Aufl,

Entretiens 4 des méres

chrétiennes. 20 éd.  P., Gabalda, 1916 (XXIV, 331).
Litgert, J., Moralunterricht und Religionsunterricht. Berlin,
Zillissen (16). * M o0,40.
Flemming, H. Religionsunterricht? Moralunterricht? Berl.,

Ochmigke, o. J. (z0). M o0,80.
Bachmann, K., Der staatl. Religionsunterricht. Cassel, Pillardy,

O TIEE). AM 1,
Jihné, G., Wozu noch Religionsunterricht? Lpz., Teubner
(40). M 1.20.

Biirgel, F.,, Die bibl. Geschichte in konzentrier. Behandlung,
1. TL: Das A. Test. 2. Aufl. Mstr,, Schoéningh (91).
M 1,60,

Méhler, K., Kommentar zum ‘Katechismus fir das Bist. Rotten-
burg. 2. Bd. s. vb. Aufl. (VIII, 343). Rottenb., Bader.
M 8,80.

Knor, J., B, Ausgefibrte Christenlehren. 2. TL:
Ebd. (III, 307). M s5,50.

Stingeder, F., Grundfragen der Predigttheorie (KircheKanzel
1019,.2, T03—~14).

Honnef, Christl. Predigt u. soziale Frage I (Ebd. 127-36).

Zoepfl, F., Die Kinderpredigt (Ebd. 136-43).

Engel, ]., Joseph, Wege der Vorsehung.
Pad., Schoningh (63). M 1,25.

Reumont, A, Dic Kindheit Jesu.
(B2).-- M 1501

Sommers, P., Um den Lehrswhl Christi geschart, s. oben Sp. 8s.

Stiegele, P., Ausgewihlte Predigten, 4. Aufl. (VI 498).
Rottenburg, Bader. M 9

Neumann, M. C., Fest- u, Gelegenheitspredigten. 1. Tl Weih-
nachtsfestkreis. Regensburg, Habbel, 1918 (VII, 143). M 2,40.

Wichard, J., Der ewige Trost. 6 Vortrige iiber den Himmel.
Frbg., Herder (VIL, 59). M 1,60.
Mohlverg, K., Ziele und Aufgaben der liturgiegeschichtl. For-
schung. Miinster, Aschendorff (VI, 52, Lex. 8Y). M 3.20.
Guéranger, P, L’Année liturgique. Le Caréme. 210 ed. Tours,
Mame (VI, 639 89).

Buch wald, Die Stationsmessen des rémischen Missale (Schluf)
(SchlPastBl 1918, 12, 127—31; 1919, 1, 5—8; 2, 19—22).

—, Osterkerze und Exsultet (Ebd. 3, 38—37).

Meiche, A., Zur Steinkreuzforschung (NArchSichsGesch 4o, 1/2,
1919, 189-—96).

Sittenlehre.

[Altest. Pred. s.]J.
[Neutest. Pred. 3.]. Ebd.

Christliche Kunst.

Wulff, O., Alchristliche v. byzantin. Kunst. 1. Die altchristl-
Kunst von ihren Anfingen bis zur Mitte des 1. Jahrtausends-
7. Taus. Neubabelsberg, Athenaion, o. J. (VI, 360 nu 313
Abb. 1. 20 z. T. farb. Faf). M 22.75.

Diehl, Ch.,, M. Le Tourneau et H. Saladin, Les Monuments
chrétiens de Salonique. Ouvrage accompagné d’un album
de 68 planches. P., Leroux, 1918 (XI, 264 4°).

Worringer, W., Formprobleme der Gotik. Mit 25 Taf. 5. Aufl.
Miinchen, Pieper, 1918 (XI, 127). M 12.

Schmarsow, A. Kompositionsgesetze frithgot. Glasgemilde.
Lpzg., Teubner (122 Lex. 89). M 4,80.

Rauda, F., Die Baukunst der Benediktiner u. Zisterzienser im
Kgr. Sachsen u. das Nonnenkloster zum HI. Kreuz bei Meissen,
2. Tl. Meissen, Mosche, 1918 (97—220 m. Abb. u. Taf).
M 4,50.

Abele, E, Der Dom zu Freising. Ein Fihrer durch seine
Monumente u. Kunstschitze. Mit 48 Abb. Freising, Datte-
rer (96). M. 3,50.

Baltzer, J., u. F. Bruns, Die Kirche zu Alt-Libeck. Der Dom.
Libeck, Nohring (304 Lex 80 mit Abb. u. Taf.). M 16.
Kehrer, H., Matthias Griinewald. Das Wunder des Isenheimer
Altars, Mit 52 Abb, Mchn, Hugo Schmidt, o. J. (64).

M 2,80,
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Herdersche Verlagshandlung zu Freiburg im Breisoau.

Soeben 1ist erschienen und kaon durch alle Buchhand-
lungen bezogen werden:

Preces Gertrudianae. Editio nova altera, recognita
a Monacho Ordinis S. Benedicti Archiabbatiae Beuronensis.
Cum imagine. 16° (XX u. 274 S.). M. 3,40: geb. M. 4,50.

»Wer Latein versteht und dieses goldene Biichlein noch
nicht kennt, der sollte es, er sei Priester oder Laie, in seinem
cigensten Interesse ehestens kennen und in dasselbe sich
hineinbeten lernen. ... Er wird dann bald diese herrlichen

Ergtisse katholischer Andacht unsern modernen Gebetbiichern

Neuheiten!?

Der MoniSmus des peutschen Monistenbundes. Aus monistischen
Quellen dargelegt und gewiirdigt von D. Dr. P. Minges O. F. M.
VI u. 143 S. gr. 8%, M. 6,—. :
Der aus seiner anderweitigen ausgedehnten literarischen Tétigkeit

wohl bekannte Vertasser benutzte nur monistische, somit einwand-

freie Quellen, hauptséichlich die letzten Jahrginge der Zeitschrift ,Das

Monistische Jahrhundert®, welche das offizielle Organ des Deutschen

Monistenbundes ist, sowie auch die Schriften Ernst Haeckels und Wil-

helm Ostwalds, der beiden noch lebenden und mitwirkenden Ehren-

priisidenten dieses Bundes. Die kleine Schrift hat sehr reichen Inhalt,
gibt sehr viele Namen und Daten an, alles aus der allerneuesten Zeit.

Wir erhalten einen lehrreichen Einblick in die groBie Gefihrlichkeit

des Monismus und speziell des Deutschen Monistenbundes, namentlich

fiir Religion, Christentum, Kirche und christliche Kultur.

vorziehen.«
(Allgemeine Rundschau, Minchen 1905, Nr. 21).

LEXIKON DER
PADAGOGIK

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

Ernst M. Roloff

Lateinschulrektor a. D.

l]iﬂ Hlll!lellrﬂ dES JOIIE_IRIIBS [[:k Von Dt. H. Schauerie,

Religions- und Oberlehrer in Dortmund. (Reformations-

gesch. Studien 38/39). XX u, 250 S, gr. 8%, M. 11,00

Diese auf Anregung des § Prof. Dr. Greving enistandene Schrilt ist
ein wertvoller Beitrag zur Theologie des ausgehenden Mittelalters und
der Reformationszeit. In der Einleitung ist eine léingere Untersuchung
angestellt iiber Ecks wissenschaftliche Quellen und erstmalig eine zu-
sammenhingende Darstellung der polemischen Ausdrucksweise Ecks
geboten. — Der Hauptteil behandelt die Lehre Ecks von der Bube
(insbesondere Reue, Beichte, Genugtuung, AblaB), wie sie sich aus
seinen Disputationen und Sechriften gegen die Neuerer sowie aus seinen
Predigten ergibt, unter ausfiihrlicher Beriicksichtigung der Lehre der
Reformatoren, besonders Luthers. Die Kapitel tiber die Beicht-
praxiswerden fiir den praktischenSeelsorger besonderes
Interesse haben. Das SchluBkapitel fiihrt uns den Reformtheologen
‘Eck vor, der durch seine praktischen Vorschlige dem Konzil von Trient
wirksam vorgearbeitet hat. ’

ﬁl‘lllll]lll!le I]El‘ kﬂtill]L ﬂBlll(l[IE[lk. Zum Gebrauche beim

akadem. Studium. Von Univ.-Prof. Prilat Dr. ]. Maushbach,
Dompropst. (Lehrb. z. Gebr, b. theolog. Stud.). 2. Aufl,
VUI u. 158 S. gr. 80 M. 4,—; geb. M. §5,20.

Uber die 1. Auflage urteilte Dr. Sawicki, Pelplin, in Theol. Revue
1917: ,Die Grundziige entsprechen in vorziiglicher Weise ihrem
Zweck. Wir besitzen kein anderes Werk, das in so knapper
Form einen so gediegenen und allseitigen Auischlufi uber
die Hauptprobleme der Apologetik gibt.“

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

». . . Mein Gesamturteil iber das Werk kann ich

G e Beitrdge zur Geschichte des Diatessaron im Abendland.
loffsche Lesikon scinen gewaltigen Stoff auf Von H. J. Yogels. (Neutest. Abhandlungen VIII, 1). VIII

knappstem Raume mit aller wiinschenswerte o152 5o pra il Mgy A
él‘&pﬁdli\éhkeit behandelt: dal es bei lllL SASELE Tatians Diatessaron ist durch H. von Sodens Forschungen in den
: It behandelt; dab es bei allem unver- Mittelpunkt der neutest. Textlkritik getreten und seine These, daB dieses
rickbaren Festhalten an seinem katholischen Werk die Hauptursache fiir die wesentlichen Anderungen an dem Text
Standpunkte auch fir Protestanten cine ergiebige der Evangelien war, wird sich noch viel mehr bewiihren, als von Soden
Fundgrube pidagogischen Wissens ist; dall es in

selbst es gesehen oder auch nur geahnt hat.
jeder Beziehung aut der Héhe der Zeit steht; dal

; 3 % % DaS [llEIBl:i][ nach dem Cod. jur. can. Von Dr. P. Tim.
es sich mit alledem als das beste aller padagogischen

€ Schifer. (Lehrb. z. Gebr. b. theol. Stud.). 4. u. 5, verm.
Nachschliagewerke der Gegenwart in deulscher Sprache u. verb. Aufl, erscheint Ende Juli. ca. M. 4,50.
erweist, und dall es dank dem nafionalen Standnunkie, - r
aul dem es sich durchweg hali, auch noch fir lange Aschendorffsche Verlagshuchhandlung, Miinster i. W.
Zeit das padagogische Lexikon der Zukunft bleiben wird.« Jede Buchhandlung liefert, s

5 Binde in dauerhaftem Einband je M. 18,—. . Neuheil! ———————— =

Ein Erginzungsband erscheint 1920. ; i ieth
i stell tchristl
Freiburg i. Br. / Herdersche Verlagshandlung. i i ““sﬂe?fg'i':mgﬂéiﬁgh'{g' A i

R e T e e e e R e .
: J In Neuauflage erschien soeben:

: ol g d [: Der is = dlteren Pali-Werken.
Aschendorffsche Verlagshuchhandiung, Minster i, Westl, | | "Von r & Hargy  Neve Ausabe besoran von Dy

Von Dr. E. Hardy. Neue Ausgabe besorgt von Dr. Rich.
Hebréisch-lateinisches Gebetbuch

Schmidt. XII u. 236 S. M. §,—.
Uber die 1. Auflage urteilten:
von Dr. J. Zumbiehl. Geb. in Ganzleinen Mk. 2,40; geb. in
Ganzleder Mk. 3,—.

Literar. Rundschau. H.s Sechrift ist in ihrem positiven Teile nach
Zeitschr. I. kath. Theologie 1909: Die Anzeige dieses kleinen Gebet-

Form, Geist und Inhalt ein vorziigliches Werk. In ihrem apolo-
getischen Teile bekundet sie einen namhaften Fortschritt. H. Schell.
buches diirfte wohl manchem katholischen Hebraisten willkommen sein,
auf schénem, reinem Papier herrliche hebrédische Lettern,

Zeitschrift f. kathol. Theologie, XVI. Jahrg,, 8. 317 ff. Wir scheiden
die fiir Studierende und Studierte gebriuchliche katholische Gebete bieten.

von der Schrift des gelehrten Verfassers mif Dank fiir die so niitz-
{®¥~ Fiir Seminariibungen. g

liche und verdiente Gabe.
Die weiferen Bénde behandeln Religion, religiosen Brauch und Volks-
Des h. Basilius Mahnworte an die Jugend iiber den niitz-
lichen Gebrauch der heidnischen Literatur. Von Dr. J.

glauhen der Siidslaven, Zigeuner, alten Hoynter, afrikanischen Natur-
vilker, Magyaren, alten Inder, Romer, Mitil. Amerika, China (Confuzius,
Bach. 1. Text, XXX u, 38 S, geb. 9o Pfg.; 2. Kommen-
tar und latein, Ubersetzung, 74 S. geb. go Pfg,

Lao-tsi), Mohammedaner (Mohammeds Leben, Einleitung in Koran,
Justinus des Philosophen und Miértyrers Apologien. Von

System der koranischen Theologie).
Es erschienen bisher 15 Bande. Verzeichnisse gratis.
P. J. M. Piiittisch. 1. Text, XXIV u. 144 S. geb. 1,60 M.;
2. Kommentar, 144 S. geb. 1,60 M.

(& Wir liefern Band 1—15 zusammen fur nur 40 Mk. statt 49 Mk.
Bezug durch jede Buchl]andhmg..

Preise einschl. Teuerungszuschlag des Verlages.
Aschendorffsche Verlagsbuchhandlung, Miinster i. Westf.
mem= Jede Buchhandlung liefert.

Druck der Aschendorifschen Buchdruckerei in Miinster i. W,



