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Zur Vulgata Sixtina von Iggo.

Die Frage der Herausgabe, der Verdffentlichung und
der Vernichtung der Biblia vuigatae lectionss, die Sixtus V
besorgt hatte, will nicht zur Ruhe kommen. Immer wieder
treten Kimpen dafiir auf, um alles, aber auch gar alles,
was man in der Vergangenheit ausgeheckt und zusammen-
getragen hatte, bis auf das lezte Tupfelchen mordicus zu
verteidigen.  Abgesehen davon, daB es unklug ist, sich
far jeden Einfall irgend eines Unsachverstindigen mit
solchem Eifer einzusetzen, schadet man nicht nur der causa,
die man unter allen Umstinden verteidigen zu missen
glaubt, sondern man setzt auch seine eigne Personlichkeit
der Gefahr aus, das wissenschaftliche Ansehen zu verlieren,
was sie durch andere Arbeiten sich erworben hat.

Wenn ich immer von neuem in dieser Angelegenheit
das Wort ergreifen muB, so tue ich es nur widerwillig.
Ich kann es aber nicht umgehen, da ich mich in das
ganze handschriftliche Material so eingearbeitet habe, wie
niemand sonst. Ich muB mich also duBern, da man das
von mir erwartet. Heute ‘michte ich es mit einem Funde
tun, der geeignet ist, einiges Aufsehen zu erregen. Er
macht uns ‘mit einem Breve, mit einem Originalbreve,
bekannt, das Sixtus V fanf Tage vor seinem Tode
an Joachim Trognesius, Drucker und Buchhindler in Ant-
werpen, erlieB. Wir lesen da:

SIXTUS. PAPA. V. .+.

Dilecte fili salutem et apostolicam benedictionem.

Cum propediem futurum speramus, ut Breuiarinm, Diurnale
et Missale Romanum alias ex decreto Concilij Tridentini resti-
tuta ac felicis recordationis Pij Papae V pracdecessoris nostri
iussu edita, nouissime uerd nonnullis diuinis officijs et missis
particularibus Sanctis proprijs & Nobis aucta multisque mendis
de nostro mandato expurgata et secundum Biblia nulgatae ueteris
lectionis nuper 4 Nobis restituta et correcta ¢ Typographia nostra
Vaticana, ac Index librorum prohibitorum nouissime confectus,
quam . emendatissima in lucem prodeant, Nos, ut Breuiarium,
Diurnale ac Missale Indexque praedicta, necnon officium Beatae
Mariae Virginis ad catholicorum commodum quantocitius pro-
ferantur, de tua fide, diligentia et in typis excudendis peritia
plurimum in Domino confisi, teque propterea specialis gratiae
fauore prosequi uolentes, Motu proprio et ex certa nostra scientia
ac de Apostolicae potestatis plenitudine Tibi uni, ut postquam
Breuiarium, Diurnale et Missale, ut praefertur, aucta et emendata
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et officium beatae Mariae ¢ Typographia nostra Vaticana prodie-
rint, Indexque publicatus fuerit, illa omnia in inferiori Germania’
seu Regione Belgica diuisim typis cudere ac in lucem caracteribus
figurisque et imaginibus pulcherrimis et in aere incisis, ad instar
tamen exemplarium dictae nostrae Typographiae et Indicis nihil
addito uel immutato edere libere et licite possis, auctoritate
apostolica tenore praesentium licentiam et facultatem concedimus.

Ne autem aliqui in tui damnum et praeiudicium et forsan
etiam in Missalis, Breuiarij, Indicis et officij beatae Mariae de-
trimentum illa postmodurn simili uel diuersa ratione imprimere
audeant, eadem auctoritate pari motu inhibemus omnibus utrius-
que sexus christifidelibus, praesertim bibliopolis et librorum im-
pressoribus ubique locorum et gentium sub indignationis nostrae
et excommunicationis latae sententiac efc. wt in forma. Dat.
Romae in Monte Quirinali sub Annulo Piscatoris die XXII Au-
gusti M, D. LXXXX Pontificatus Nostri Anno Sexto.

' M. Vestrius Barbianus.

Die Fiille der Probleme, die diese Urkunde aufdeckt,
ist geradezu tberraschend. Zuniichst mache ich auf die
aus bekannten Griinden immer wiederholte Behauptung
aufmerksam, dafl Papst Sixtus mit der Bearbeitung seines
Index  librorum prohibiforum nicht fertig ceworden sei.
Es handele sich also um ein unvollendetes Werk, dessen
Bedeutung deswegen ungemein gering sei. Das ist, wie
man sieht, ginzlich unzutreffend. Die Bearbeitung war
nicht nur abgeschlossen, der Druck des Buches war nicht
nur begonnen worden, sondern es lag schon fertig gedruckt
vor. Alles, was dem Index noch fehlte, war die publicatio.
Das steht in aller Deutlichkeit in dieser Urkunde. Sie
unterscheidet scharf zwischen den in Arbeit befindlichen
liturgischen Biichern und dem Index. Wir lesen: ac Index
librovum  prohibitorum nouissime confectus; wir lesen: ¢
Typographia nostra Vaticana prodierint, Indexque publicatus
Juerit.  Der Index nebst dem zugehérigen Breve war also
vollig fertig  und harrte nur noch der buchhéindlerischen
Herausgabe, nachdem die publicatio ad wvalvas vollzogen
sein wiirde. Das war in den allernichsten Tagen zu
erwarten. Da ich im zweiten Bande weitliufig iiber die
Indices sprechen muf, so will ich es bei diesen Bemerkungen
sein Bewenden haben lassen.

An zweiter Stelle betone ich, daB der Papst die Neu-
ausgabe der liturgischen Biicher auf jener Pius’ V aufbauen,
sie_jedoch mit einschneidenden Anderungen in bezug auf
die vorkommenden Bibeltexte ausstatten und mit | neuen
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Heiligenoffizien bereichern wollte. In klarer Weise ist das
in den Worten ausgedriickt: mullisque mendis de nostro
mandato expurgata et secundwm Biblia unlgalae ueleris lectionis
nuper a nobis restituia ef correcta. Die sehr groBe Arbeit
der Vergleichung von MeBbuch, Diurnale und Brevier
mit dem gerade fertig gewordenen Bibeltexte war also fast
gleichzeitiz mit der Drucklegung der Bibel erfolgt, so da8
die Manuskripte fiir diese neuen Ausgaben schon seit
einiger Zeit in der Druckerei in Arbeit waren. Die Andeu-
tungen des Papstes lassen erkennen, daB er die Eertig-
stellung dieser Werke in ganz kurzer Zeit erwartete.

Die feierliche Betonung der Verwendung seines Bibel-
textes in MeBbuch und Brevier ist natfirlich von ent-
scheidender Bedeutung fir die Beurteilung der Auffassung,
die der Papst von Bulle und Bibel hatte. Es werden
Auftrige wie der vorliegende doch nicht erteilt, wenn eine
Bibel und deren Bulle nicht ordnungsgemifl verdffentlicht
worden wiren. Das wire einfach verbrecherisch.
Ob das wohl alle Menschen einsehen werden? Ich mdchte
es hoffen, damit diese Frage endlich zur Ruhe komme.

Wer die Krankheitsgeschichte dieses Papstes genau kennt,
weiB, daB er nach dem 22. August nicht mehr viel Geschaft-
liches hat erledigen kénnen. Finf Tage vor seinem Tode
spricht er noch so nachdricklich von allen diesen Dingen,
daB eine ganz beneidenswerte Leichtgliubigkeit dazu gehoren
muf, gegenteilige Behauptungen ohne jeglichen Beweis
diesen und dhnlichen Beweisen durch Urkunden vorzu-
zichen. Man mubB stets im Auge behalten, daff die Fragen:
Quando? Ubi? Quomodo? Vivae vocis oraculo, vel litteris
apostolicis sub plumbo confectis sive in forma brevis publicalis,
motu proprio, per rescriptum vel decrefum? in bezug auf
Zuriickziehung von Bulle und Bibel durch Papst Sixtus V
selbst noch von niemandem beantwortet worden sind. Die
Apologeten sagen stets nur: Dieser oder jener hat. dieses
oder jenes gesagt, soll es gesagt haben; es wird erzihlt,
berichtet usw. Das ist alles recht schon, hat aber nicht
die geringste Beweiskraft der Fille von Urkunden gegen-
tber, die das Gegenteil erhirten oder zur notwendigen
Voraussetzung haben. An dieser Erwigung werden alle
auf einen bestimmten Standpunkt eingeschworenen Ver-
teidiger stets scheitern,

Aber es bleibt noch mehr zu sagen. In meinem zweiten
Bande bringe ich einen Briefwechsel zwischen dem Kardinal
Mont’ Alto und dem Inquisitor fra Stefano Cento in Venedig.
Es handelt sich dabei um die infimatio bullae, die doch
unabweisbar die rechtlich wirksame publicatio zur Voraus-
setzung hat. In diesem Briefwechsel erwihnt der Inquisitor,
daB er zweimal bindende Aufforderungen von der Con-
gregatio indicis erhalten habe, ungesiumt mit der intimatio
bullae vorzugehen. Aber nicht nur fra Stefano Cento hatte
diese amtlichen Aufforderungen jener Behorde, die doch
in maBgebender Weise mit diesen Dingen zu tun hatte,
erhalten, sondern auch viele andere Inquisitoren hatten
den gleichen Auftrag erhalten.

Mit diesen verschiedenen Nachrichten,
Behauptungen, sondern Tatsachen sind, die keinen nutz-
losen Autorititsbeweis darstellen, wo nur Tatsachenbeweise
etwas wert sind, und die sich zur unzerstorbaren Kette
mit all den anderen Dingen zusammenschliefen, die ich
vorher schon an verschiedenen Orten erortert habe, mit
diesen Tatsachen muB sich jeder ehrliche Gelehrte' ohne
Jegliche cavsliationes ehrlich auseinandersetzen. Man sieht
aber auch daraus, daB nur wer bei den Quellen sitzt und

die keine

das notige Verstindnis fur deren Reichweite und Bedeutung
auf Grund seiner speziellen Vorbildung aufbringen kann,
die Dinge richtig und einwandfrei darzustellen vermag.

Rom. Paul Maria Baumgarten.

Kautzsch' Ubersetzung des A. T. in neuer
Auflage.
I

Eine grimndliche Umarbeitung haben die Psalmen
durch Bertholet erfahren (S. 113—276). In der Streit-
frage, ob das betende Ich in den Psalmen ein einzelner
oder ein Kollektivum ist, vertritt B. den richtigen Standpunkt,
daf die uberwiegende Mehrzahl der Psalmen von Haus
aus individuell zu verstehen sei. ,Freilich wird billiger-
weise anzuerkennen sein, daBl verschiedene urspriinglich
rein individuelle Psalmen gerade durch Anpassung an litur-
gische Bediirfnisse eine Uberarbeitung im Sinne von Kollek-
tivpsalmen erfahren haben (S. 115). In der Behauptung
jenes Standpunktes unterscheidet sich die vorliegende
Psalmenerklirung am meisten von der letzten durch Kautzsch
besorgten. In bezug auf das Alter der einzelnen Psalmen
wird bemerkt, da8 sich dieses nur nach ihrem Inhalt mut-
maBen liBt, daB hier subjektivem Eindruck ein weiter
Spielraum bleibt, und daB man immer wieder mit der
Moglichkeit nachtraglicher Uberarbeitung gewisser Psalmen
zu rechnen hat (S. 117). Ps 2 will B. auf den Hasmonier
Aristobul I (105—104) oder auf Alexander -Jannius
(103—70) beziehen, ,auf den schon das Akrostich in V.
1—4 l¢annaj (= auf Jannius) fihren konnte® (8. r21):
Doch wie Baethgen (Die Psalmen® 1897, 4) richtig bemerkt,
ist es mehr als unwahrscheinlich, da ein Licd, welches
einen blutdiirstigen Tyrannen, wie Alexander Janndus es
war, verherrlichte, in das Gesangbuch der Gemeinde sollte
aufgenommen worden sein. Das Akrostich aber konnte
auch auf einem bloBen Zufall beruhen.

Sehr ansprechend ist die Verbesserung von 2, 11: ,das un-

verstandliche bar ist mit gilt zu beraglaw zusammenzunehmen'**
(,mit Beben kiift seine Fube®). 2,7 wird 9% = 5 gesetat;

doch wahrscheinlicher ist 5% nur ein Schreibfehler far n%, 4,4
ist statt P2Y? nach LXX mit Bickell, Duhm “322%7 zu lesen;
denn nicht auf das Héren, sondern auf das Erhoren kommt es
an. 5,7 wird man mit Schlogl statt 2P0 besser die 2. Person

=pnn lesen (vgl. das Pasek!). 5,9 hat man nach LXX zu iiber-
setzen: ,.ebne meinen Weg vor dir (B. schreibt: vor mir). 6,8
wird gut statt "171X gelesen '"NJ¥ (= in all meiner Bedringnis).
7,7¢ ist wohl mit Schlégl statt *28 (= zu mir) *S% (= mein
Gott) nach LXX zu lesen (vgl. auch das Pasek!). 7,12 will B.
mit Umstellung von el in lo ibersetzen: ,,und ziirnt nicht alle-
zeit” statt: ,,und ein Gott, der allezeit zirnt®, da der Zusammen-
hang eine freundliche Wendung verlange. Doch gibt auch der
tberlieferte Text einen guten Sinn, indem er die Kontinuitit der
gottlichen Strafgerechtigkeit anzeigt, die nicht ruhe, sondern be-
stindig sich verwirkliche, wohl im Gegensatz mit dem Wahn
der Gottlosen, die sich mit der Ungestraftheit schmeicheln
10, 4. 11. 13 (Hupfeld-Nowack, Psalmen3 1888, I 99). 8,4 ist
T wohl ein Schreibfehler fir M@ (vgl. G. zods odearoeds).
19, 5 ist hochstwahrscheinlich D72 (= an ihnen) zu verbessern
in 2'2 (= im Meere). Weitverbreitet war nimlich die An-

schauung im Altertum, dal fir die Sonne im Meere ein Zelt
far die Nacht bereit steht (Landersdorfer, Die Psalmen 1922, 62).
Greffmann weist auf ein Tifelchen des Nabu-abal-iddin aus
Sippar (um 860 v. Chr.) hin, auf dem der Sonnengott Schamasch
dargestellt ist in einem Zelt, das auf der Wasserfliche errichtet
ist (ThLZ 1915, 481). Bei der vielumstrittenen Stelle 22,17
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hilt B. 'zu sehr mit seiner eigenen Meinung zurtck, Aus 29,1
will B. herauslesen, dall der Monotheismus seinen Triumph iber
den Polytheismus feiere, indem er seine einstigen Gétter zu
dienender Stellung herabdriicke. 48, 15 wird richtig vermutet,
dal DIM™SY zu 49, 1 zu ziehen ist, aber dafir ist kaum PW2Y Sp
zu schreiben, sondern Mm=Hy ist gleich m[T] ¥ (= ,.iber den
Tod*); es gibt also den Inhalt des Psalmes 49 an (Torczyner,
WZKM 1915, 59). Zu 91,6 wire zu bemerken, dall der Volks-
glaube sich die Seuchen vielfach als Dimonen vorstellt, die be-
sonders um Mittag und um Mitternacht ihr Unwesen treiben,
Die Griechen kannten z. B. verschiedene mittigliche Damonen.
Die Mittagsstunde gilt ihnen ebenso als gefihrlich wie die um
Mitternacht (B. Schmidt, Das Volksleben der Neugriechen und
das hellenische Altertam 1871, I 94).

Die Spriche, von Steuernagel bearbeitet, weisen
verhiltnismiBig wenig. Anderungen auf. St will die Ent-
stehung des Gesamtbuches der Spriiche in die 2. Halfte
des 3. Jahth. v. Chr, die der Teilsammlungen, aus welchen
das Buch besteht, in den Zeitraum von 400—250 v. Chr.
verlegen. Den Uberschriften, welche die Mehrzahl der
Spriiche auf Salomo zuriickfithren (1—22, 106), steht St
ziemlich skeptisch gegeniiber. 23, 34 soll wohl das Sitzen
auf dem Mastbaum auf das Schaukelgefithl des Trunken-
boldes hinweisen. 29, 21 148t er das Wort mandn uniiber-
setzt und sagt in der -Anmerkung dazu: ,,Man hat vor-
geschlagen, zu lesen: madén = (so entsteht schlieBlich)
Streit, oder: jagén = Kummer“ Das Wort manim ist
jetzt auch Sir 47, 23 belegt in der Bedeutung: ,herrisch®,
»Herr® (Peters, Das Buch Jesus Sirach 1913, 408).

Die Abfassung des Buches Hiob (Job) verlegt Steuer-
nagel in die Zeit kurz nach dem Auftreten Alexanders
d. Gr., auf den 9, 24 anspielen soll, also in die Zeit um
300. ,,Der Dichter hat seine Erorterungen sicher an eine
im Volk lingst bekannte Hiobtradition angekniipft; denn

" Hiob wird bereits Hes 14, 14. 20 als ein hervorragend

Frommer erwihnt” (S. 320).

Gleich der Mehrzahl der neueren protestantischen Exegeten
halt St. die Elihu-Reden fiir unecht. Der Annahme, dafl je eine
bestimmte Anzahl von Versen sich zu einer Strophe zusammen-
schliefen, steht St. sehr mifitranisch gegeniiber. Als Heimat der
Freunde Jobs und damit Jobs selbst wird mit Recht das edomi-
tische Gebiet vermutet. Da der Text nicht gerade gut erhalten
ist, so sind oft Korrekturen notwendig, fir die fir gewohnlich
nur ein gewisser Wahrscheinlichkeitsgrad in Anspruch genommen
wird. Die Konjekturen der einzelnen Erklirer gehen oft weit
auseinander. 5, 23 ist wahrscheinlich statt 338 (= Steine) zu
lesen. "8 (= Herren) (vgl. Kohler, AR 1910, 75 ff.; Beer,
ZATW 1915, 63£). ,,Denn mit des Feldes Steinen bist du im
Bunde® (5,23 a) gibt keinen guten Sinn. Gemeint sind wahr-
scheinlich die Erdminnlein, vielleicht Kollegen oder Doppel-
ginger der DTV = Bocksgeister (vgl. Lv 17,7; Is 13,21;
34, 14). Schlégl (Das Buch Ijjob 1916, *3) liest 23 (= Sohne)
statt 38 (= Steine). 37,22 wird vom Kommen Gottes in
seiner Majestit von Norden her erklart (vgl. Ez 1,4). Wie aber
Duhm (Hiob 1897, 179) bemerkt, liegt es nahe, an das Nord-
licht zu denken. -

Die Einleitung zum Hohenliede, von Budde
bearbeitet, ist unverdndert geblieben. Auch die Erklirungen
weisen verhidltnismiBig wenig Anderungen auf. Gleich an-
deren sieht B. im Hohenliede eine Sammlung von Liedern, die
zu einer gewissen Zeit und an einem gewissen Ort in Israel
bei einer oder mehreren Hochzeiten gesungen wurden
(S. 391). Indes entspricht die Reihe der Lieder, wie sie
das Hohelied aufweist, nicht dem Verlaufe der syrischen
Hochzeitswoche, auf die B. nach dem Vorgang Wetzsteins
hinweist. Wie GreBmann mit Recht bemerkt, ist diesen
Parallelen gegeniiber immerhin Vorsicht geboten. ,,Denn

was in Nordsyrien ublich ist, darf nicht ohne weiteres

nach Palistina tbertragen werden; und was fir die Gegen-
wart gilt, darf nicht unbewiesen in der Vergangenheit vor-
ausgesetzt werden. Nun weifl von eciner als Thron dienenden
Dreschtafel weder der heutige Paldstinenser noch das Hohe-
lied* (bei Schiele, RGG III 113). Die Sammlung dieser
Lieder will B. in das 3. Jahrh. v. Chr. verlegen.

Das Buch Ruth ist auf Grund der Bearbeitung von
Kautzsch von Bertholet iberarbeitet. B. verlegt das
Buch in die nachexilische Zeit und vermutet in ihm einen
Protest gegen den Rigorismus, mit dem Esra und Nehemia
die Entlassung aller auslindischen Frauen erzwangen. Aber
ein Buch aus so spiter Zeit mit dieser Tendenz wire kaum
in den Kanon der Juden aufgenommen worden (Strack).
Dazu kommt, daf Boas bei seiner Verheiratung nicht
vollstindig frei war,

Zu 2,2 wird bemerkt, dal hier bereits fir die Richterzeit
das Ahrenlesen als Sitte vorausgesetzt werde, was Dt 24, 19;
Lv 19,9f.; 23,22 vom Gesetz geboten wird. Wenn man sich
auch auf den Standpunkt der modernen Quellenscheidung stellen
wiirde, bietet 2,2 noch immer nicht eine Schwierigkeit. Es
konnte ja durch Dt 24, 19; Lv 19,9f.; 23,22 eine schon lange
bestehende Sitte kodifiziert worden sein, wie dhnliches auch
beim Kodex Hammurapi der Fall ist. Ubrigens geht der Ge-
danke, Ahren zu lesen, von der Moabiterin Ruth aus, woraus
man schlieBen kann, dal auch bei den Moabitern die Armen
jene Begiinstigung hatten.

Gleich den anderen neueren protestantischen Exegeten
leugnet Lohr die jeremianische Autorschaft und Einheit-
lichkeit der Klagelieder. Als jiingster Bestandteil wird
Kap. 3 angenommen, dessen Verfasser zugleich der End-
redaktor des Buches gewesen sein mag. Warum Kap. 2—4
in den alphabetischen Akrostichen das “Ajin dem Pe folgt,
wird nicht niher begriindet. :

Gleich den meisten Neueren verlegt Budde  die
Abfassung des Predigers in das 3. Jahrh. und nimmt
eine Beeinflussung seitens der griechischen Philosophie an.

1,7 libt sich leicht aus dem orientalischen Welibild er-
kliren, wonach die Erde auf dem Meere ruht und die Quellen
der Flisse von dort ihren Ausgang haben. In 12,7b: ,Der
Geist aber kehrt zu Gott zuriick, der ihn gegeben® sieht B. eine
Erginzung von spiterer Hand, die in grellem Gegensatz zu
3,20f stehe. 3,20f. ist vom Lebensodem, vom ,animalischen
Lebenshauch* die Rede. B.iibersetzt auch hier ruah mit ,,Odem*.
»Der Schriftsteller spricht hier nur von der irdischen Brscheinung
und Daseinsweise des Menschen, die bis in den Tod der des
Tieres dhnlich und in der tragischen Betrachtung Kohelets ,gleich’
ist (Gietmann, BZ 1905, 410). 12,7 dagegen ist der ruah das
geistige Prinzip, das mit dem Stoffe der Erde nicht verwandt ist.

Das Buch Ester, von Steuernagel bearbeitet, weist
wenig Anderungen auf (S. 443—3560). St hilt das Buch
Ester fiir nicht historisch, aber nicht fiir ganz frei erfunden,
wie schon die Tatsache des Purimfestes beweise.

Gleich anderen nimmt St. an, dal einige Namen der Er-
zihlung in auffallender Weise babylonischen bzw. elamitischen
Gottesnamen entsprechen, nimlich Mardokai und Ester den baby-
lonischen Géttern Marduk und Ischtar, Haman und Wasti den
elamitischen Géttern Humman (Hamman) und Maschti (Waschti).
»Die Tatsache, daf Wasti durch Ester, Haman durch Mardokai
verdringt werden, konnte also auf einen Mythus zuriickweisen,
der von der Verdringung elamitischer Gétter und ihres Kultus
in Susa durch babylonische Gétter und deren Kulws berichiete®
(S. 444). Zunichst ist zu betonen, 'daf. die Identitit Ester
= Ischtar nicht erwiesen ist. Bster wird von vielen aus
dem persischen sitareh, griech, dowfe (= Stern = Gliick)-
erklart. Nach Hasing (OLZ 1905, 390) gibt es cine elami-
tische Gottin Wasti nicht. St. findet es S. 443 befremdend,
dafl Ester ihre Bitte nicht gleich beim ersten Mahle ausspricht,
bemerkt aber richtig zur Stelle 5,7 £ (8. 451), dab Esters Zogern
das Gewagte ihres Unternehmens ‘charakterisiere.

Marti verlegt die Entstehung des Buches Daniel
(5. 456-—490) in den Anfang des Jahres 104 v. Chr,

L
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und sieht in ihm den Urtypus der neuen Gattung der
prophetischen Literatur: der Apokalypsen. Der Verfasser
habe das, was er zu sagen hatte, einem bertthmten Manne
der Vorzeit (vgl. Ez 14, 14. 20; 28, 3) in den Mund
gelegt, den er in die Zeit des babylonischen Exils veilegte.

Die Zweisprachigkeit des Buches sucht M. damit zu erkliren,
»dall der Anfang und das Ende des urspringlich ganz aramiisch
geschriebenen Buches ins Hebriische tbersetzt wurden, um dem
Buche Daniel Aufnahme unter den heiligen Schriften zu ver-
schaffen, fiir welche das Hebriische notwendig erschien® (S. 460).
Bei Belsazar wird gesagt, dall er ein Sohn Naboneds und auch
der Kronprinz gewesen zu sein scheine, aber zur Regierung sei
er nicht gekommen (S. 471), Durch die neuen babylonischen
Urkunden aus Uruk (Erech) wird die Stellung des Belsazar in
ein neues klareres Licht geriickt. Danach scheint der Kronprinz
Belsazar der cigentliche Machthaber Babyloniens gewesen zu
sein, wahrend Naboned sich in der Stille seines Licblingsschlosses
Tema seinen religios-archiologischer Studien hingab (Ungnad,
OLZ 1922, 12). Wie die Aufbahme seines Namens in einen
Eid zeigt, scheint er irgendwie mit seinem Vater auf dem Thron
assoziiert gewesen zu sein, denn sonst wire sein Name kaum
in den Eid aufgenommen worden. Belsazar hat also nicht blof
fir die Hebrder, sondern auch fiir die Babylonier praktisch eine
kénigliche Stellung eingenommen. So erkldrt es sich auch, dal
vom I. (7, 1) und 3. Regierungsjahre (8, 1) Belsazars gesprochen
werden konnte (vgl. Linder, ZkTh 1923, 291).

Die Einleitung «u den Biichern Esra und Nehemia
~~ sowie auch die Vorbemerkungen zu den einzelnen
Abschnitten — wurden durch Hélscher vollstindig umge-
arbeitet und stark erweitert. Nach H. soll nicht das Esra-
Nehemia-Buch in seiner kanonischen Gestalt, sondern nur
eine Serubbabel-Esra-Geschichte (ohne Nehemia) die einstige
Fortsetzung des Chronikbuches gewesen sein. Die ,,Ichform*
will er nicht mehr als Beweis fur die Abfassung der Esra-
geschichte durch Esra gelten lassen, indem er darauf hin-
weist, daB seit alters in der romanartigen Erzihlung des
Orients, besonders in Aegypten, die Ichform beliebt gewesen
sei. In den aramiischen Briefen des Esrabuches sieht H.
eine grobe Filschung. Die , Esralegende® gilt ihm in allem
wesentlichen als unhistorisch. ,,Ob dann hinter der Gestalt
Esras eine historische Figur steckt, bleibt eine offene und
geschichtlich ziemlich belanglose Frage® (S. 501). S. 500 wird
gesagt: ,,Die Gestalt Esras ist ein dem spiteren Zeitgeschmack
entsprechender legendarischer Ersdtz fiir Nehemia.®

. Die Biiclher: der Chronik (S 562—0677) werden
von Rothstein wie von vielen anderen akatholischen
Exegeterl” niedrig * eingeschatzt. Nach R. kann die Dar-
stellung auf geschichtliche Glaubwiirdigkeit nicht Anspruch
erheben (S. 563). Als ganz selbstverstindlich gelte dem
Chronisten, daB das priesterliche Gesetz (als Gesetz Moses’)
von Anfang an in Geltung gestanden habe. Wo sich die
Tatsachen den Anforderungen des Priesterkodex nicht fiigen
wollen, werden sic entweder beseitigt oder zurechtgestellt.

sNach 2 Sa 8,18 sind die Sohne Davids ,Priester’. Fur
den Chronisten aber war ein Priester aus Juda unmoglich; so
werden sie I, 18,17 ,die Ersten zum Dienste des Konigs*
(S. 56_3). Ahnlich 8. 603 zu 1 Chr 18,17. Dal die 2 Sm 8, 17
kohanim benaunten Séhne Davids nicht wirklich ,,Priester*
waren, geht schon daraus hervor, dall sie an 6. Stelle stehen,
withrend die wirklichen Priester Sadok und Abjatar die 3. Stelle
cinnehmen.  Anerkannte priesterliche Verrichtungen eines Prinzen
sind nirgends nachweisbar und wiren doch in der Konigsge-
.schichte kaum unerwihnt geblieben (Kugler, Von Moses bis
. Paulus 1922, 243 £.). Nach Kugler ist die Grundbedeutung von
kohen , Miuler und Helfer. , Den koniglichen kohanim obliegt
es, die Rechtsemscheidungen ihres Herrn durch Feststellung des
Tatbestandes vorzubereiten, dabei aber auch zugleich als Anwilte
des Volkes bei der Krone zu fungieren® (S. 245).

An die Ubersetzung und Erkldrung schlieBen sich zwei

Beilagen von Kautzsch-Rothstein an, von denen die eine

ber MaBe und Gewichte, Geld und Zeitrechnung handelt
und die andere einen guten Uberblick iiber die Geschichte
der Israeliten von ihren Anfingen bis Ende des 2. Jahrh.
v. Chr. gibt. Den SchluB bildet ein Register, von Holzinger
in Verbindung mit Nestle bearbeitet, durch das die Benutzung
des vortrefflichen Bibelwerkes sehr erleichtert wird.

Die verschiedenen . Bemerkungen zu den einzelnen
Biichern bezwecken nicht, den Wert des gediegenen und
beliebten Bibelwerkes, das einen wissenschaftlichen Kommen-
tar ersetzt und auch dem katholischen Exegeten gute Dienste
leisten wird, da es ihn iber die Ergebnisse der protestan-
tischen Bibelforschung gut informiert, herabzusetzen, sondern
wollen nur auf einzelne Punkte aufmerksam machen, die
bei der n4chsten Auflage nachgepriift und eventuell gedndert
werden konnten,

Wien. J. Déller.

Hempel, Lic. theol. Dr. phil. Joh., Gebet und Frommig-
keit im Alten Testament. Gottingen, Vandenhoeck &
Rupprecht, 1922 (46 S. gr. 89). 2

Vorliegendes Schriftchen enthilt zwei Vortrige des
Verfassers. Der 1. Vortrag befaBt sich mit dem Gebets-
leben, besonders dem Gebetsinhalt des A. T., wihrend
der 2. Vortrag die Bedeutung des Exils fiir die israelitische
Frommigkeit behandelt. Durch Vergleichung mit den
Gebeten der Primitiven und denen der benachbarten Kultur-
volker versucht H. die Figenart des iraelitischen Gebets-
lebens und damit der alttest. Religion tberhaupt heraus-
zustellen. Die formale Seite des Gebetes wie z. B.
Gebetsrichtung wird nur gelegentlich gestreift.

Mit Recht halt H. daran fest, dal der Gebrauch des Hithpaels
vom Stamme palal (arab. falle) fir ,beten’ das Vorkommen
der Selbstverstimmelung in manchen Volkskreisen bezeugt (S. 6 f.).
»Der Sprachgebrauch von hithpallel ist eben ilter als jene Ver-
bote® (32). In richtiger Weise zieht der Verf. auch den Segen
und Fluch heran. Wenn er aber S. 1o sagt: ,,Durch den Ge-
null von Speise vor dem Segen kann man seine Wirksamkeit
steigern (Gen' 27,7; cf. auch Jdc g,27)% so ist diese grob
realistische Erklirung kaum richtig. Der Segen, besonders des
Sterbenden gilt als religiose, festliche Handlung, Darum holte
auch Rebekka die ,guten® d. h. die Festtagskleider Esaus und
zog sie dem Jakob an, bevor dieser zu seinem Vater hineinging,
um den viterlichen Segen zu erhalten (Gen 27,15 ). Auch
Richt 9,27 zeigt ‘den Festcharakter. Ob das , Brunnenlied*
(Num 21, 17 f.) und der Josuaspruch (Jos 10, 12) slauberspriiche®
gewesen sind (S. ), ist mindestens sehr fraglich. Dal die Lade
bei der Eroberung Jerusalems durch die Chaldier §86 verbrannt
worden sei (S. 34), lilt sich nicht beweisen. Nach 2 Makk 2,5
hat Jeremias die Lade in einer Héhle verborgen. S. 11 wire
der Ausdruck ,,Mana** kurz zu erkliren, da er nicht jedem Leser
geldufig sein wird. :

Das Biichlein enthilt eine Fille neuer Gedanken und
wird mit groBem Interesse gelesen werden, wenn man auch
hie und da anderer Meinung sein mag.

Wien. =DoilTer.

Dalman, Gustav, D. Dr. D., Orte und Wege Jesu. Mit
11 Abbildungen und 5 Plinen. [Beitrige zur Forderung christ-
licher Theologie, hrsg. von Prof. D. A. Schlatter, Tibingen,
und Prof. D. W. Ligert, Halle a. S. 23, Band, 1.—2. Heft].
Giitersloh, Bertelsmann, %919 (XVI, 370 S. gr. 80).

Das Buch (in 2. Auflage 1921 erschienen) ist aus
Vortragen entstanden, die der Verf. wihrend des Krieges
in Schweden gehalten hat und die auch in schwedischer
Sprache 1918 erschienen sind. Es gewsdhrt hohen
GenuB, mit einem so kundigen Fihrer das Heilige Land
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zu durchwandern. Dafl die geographischen Uberlieferungen
mit krntischem Auge geprift und den erst aus der
Kreuzfahrerzeit stammenden ,Traditionen® mit grofSer
Zuruckhaltung begegnet wird, versteht sich von selbst.
Dabei wird wirkliche alte Uberlieferung mit Pietdt be-
handelt, wie auch die Stellung zur neutest. Geschichte
im wesentlichen durchaus positiv ist.

Manchmal ist das Urteil sehr vorsichtig. Gleich im 1. Kap.
heilt es bei der ansprechenden Erdrterung iber Bethlehem: ,,Die
uralte Ortstradition, aus welcher die Kirche von Bethlehem er-
wuchs, ist nach allem nicht notwendig authentisch, aber sie
kann sehr wohl das richtige getroffen haben, Die Grotte . . .
ist jedenfalls bei der Stadt Davids die Stitte, an welche hundert
Jahre nach seiner Kreuzigung das Geheimnis seiner Geburt ge-
kniipft ward . . .“ Die Kreuzigungs- und Grabesstitte werden
als echt anerkannt, dabei auch interessante Ausfihrungen uber
die paldstinensischen Grabanlagen geboten.
dal der Rollsteinverschlul sich nur selten findet.
S. 345 uber die Grofle des Steines vor dem Grabe Jesu aus den
Ausdriicken des Markusev auf der einen und denen des Joh auf der
andern Seite gefoigert wird, ist doch wohl eine Ubertreibung.
Das johanneische #ouévor (20,1) = weggenommen braucht
keineswegs eine solche Kleinheit des Steines anzudeuten, daf
die synoptische Vorstellung vom ,,Wegwilzen™ des ,,selir grofien®
Steines damit unvereinbar wire. Auch sonst stéft D. sich an
manchen biblischen Wendungen, wo héchstens volkstimliche
oder stilistisch sorglose Ausdrucksweise zu suchen ist, die nicht
mit archiologischer Schirfe berichtet. So liegt kein ‘Grund vor,
zu Luk 4, 29 zu bemerken: ,,Was Lukas davon erzahlt, ist aller-
dings durch das vorangehende scharfe Wort Jesu  sachlich be-
griindet, aber doch vielleicht eine spitere Verschirfung des Ver-
haltens der Nazarethaner® (8. 69). Wenn auch die heute ge-
zeigte ‘Stelle des Absturzes zu beanstanden ist, so kann doch
irgendein geeigneter Ort vorhanden gewesen sein. Paul Range
(Nazareth, in: Das Land der Bibel Bd. IV, Heft 2, Leipzig
1923, 5) z. B, nennt eine Stelle, wo der Steilabsturz etwa 10 m
betrigt. — S. 294 f. wird als zweifellos richtige Lesart der Stitte
am Blberg Gethsemani  (mit einem i am Schlufl) ausdricklich
anerkannt. Trotzdem schreibt D. durcheinander Gethsemani und
Gethsemane. Das letztere ist die (unrichtige) Lesart der Luther-
bibel. Anderseits schreibt D, konsequent im Gegensatz zu dem
_Golgatha der Lutherbibel richtiz Golgotha, Aber der Name
Kapernaum ist wieder beibehalten gegen -Kapharnaum des
Urtextes. :

Trotz mancher kritischen Bedenken im einzelnen wird

man das gehaltvolle Buch mit Dank verwerten.
Miinster 1. W. M. Meinertz.

Tischleder, Dr. P, Wesen und Stellung der Frau nach
der Lehre des h. Paulus. [Neutestamentliche Abhandlungen.
iﬂ'&, %—4], Minster, Aschendorff, 1923 (XVI, 236 S. gr. 89).

Die vorliegende Arbeit ist ein wertvoller Beitrag zur neua-
testamentlichen Theologie bzw. Soziologie. Man hat bisher
infolge einseitiger Beriicksichtigung einzelner paulinischer

Stellen gerade die Lehre des h. Paulus in diesem Punkte,

nimlich der Beurteilung der Frau, oft genug miBverstanden.

Desto willkommener ist nun die erschopfende Zusammen-

fassung, die Tischleder gibt. Es sind nicht nur die Frauen-

fragen im speziellen Sinne behandelt, sondern auch die

Fragen, die fiir den Menschen als Sinneswesen tiberhaupt

von grundlegender Bedeutung sind, besonders im I. Haupt-

abschnitt (Das Wesen der Frau, S. 1—r120); so z. B.

die Natiitlichkeit und sittliche Erlaubtheit des Geschlechts-

berufes; die unauflisliche Einehe als einzig erlaubte Form
der Geschlechtsverbindung; die Verurteilung jedes auBer-
und widerehelichen Geschlechtsgebrauches.  Aus der

Gesamtauffassung des h. Paulus, die in allen diesen

Fragen mit griindlicher Sachlichkeit erarbeitet wird, ergibt

sich die hohe Achtung, die der Apostel vor der geistig-

Beachtenswert ist, |
Was aber

sittlichen Personlichkeit 'des Menschen, des Mannes wie
der Frau hat. An der sittlichen und religitsen Eben-
birtigkeit des Weibes mit dem Manne, die T. in einem
eigenen Kapitel behandelt (S. 103—120), dndert auch
die Tatsache nichts, daf Paulus in rechtlicher, sowohl
in offentlich, speziell in kirchlich rechtlicher, wie in haus-
rechtlicher Beziehung die Frau dem Manne unterordnet
(II. Hauptabschnitt: Die Stellung der Frau). T. erkennt
hier wohl an, daf Paulus in diesen Fragen nicht immer
das fiir alle Zeiten entscheidende Wort gesprochen habe
und daB auch die katholische Frauenbewegung tiber
manche Ansicht des Apostels hinausfithren konne, aber
onur in den Punkten, in denen die zeitgeschichtliche
Bedingtheit einzelner AuBerungen und Forderungen des
h. Paulus klar erwiesen ist, nicht aber in den dllgemeinen
Grundsitzen (wie z. B. beztiglich der rechtlichen Stellung

der Frau in der Kirche)* (S. 219):

Im einzelnen wire etwa hervorzuheben, dall der Verf. im
Anpschlufl an Gen 2,24 betont, daBl das Wesen der Ehe mehr
noch als in der Geschlechtsgemeinschaft in einer ganz einzig-
artigen geistigen Gemeinschaft liegt (S. 37 ff.). Das ist sehr zu
begriifen. Denn das Verstindnis daftr, daf eigentlich erst die
Geistes- und Gemitsgemeinschaft die menschenwiirdige Voraus-
setzung fir die Geschlechtsgemeinschaft bildet, ist in der Ehe-
auffassung stark geschwunden. Dafiir zeugte auch die Verstindnis-
losigkeit, die Dr. v. Hildebrand mit seinen Vortrigen tber die
Ehe auf der Ulmer Akademikertagung vielfach fand. — Was die
Beweise fiir die Verschleierungspflicht der Frau anlangt (1 Kor
11,3 fL.), so mul ich trotz der ausfihrlichen Erklirung, die T.
thnen widmet (S. 140 ff.), gestehen, dafl sie mich nicht Gber-
zeugen. Ob man den Schépfungsbericht wirklich so pressen
darf? Stehen nicht Mann und Frau durch die wesentliche Gleich-
heit ihrer geistig-sittlichen Anlage Gott gegeniber so vollstindig
auf derselben Linie, dall es notwendigerweise als verfehlt er-
scheinen muB, fir die Frau auch nur irgendwie ein mittelbares
Verhdltnis zu Gott gegeniiber dem unmittelbaren des Mannes
beweisen zu wollen? Was Paulus in V. r1f. sagen mull, ist
von so selbstverstindlicher Klarheit, daf — zumal vom psycho-
logischen Standpunkt! — die in den Versen vorher so mihsam
konstruierten Beweise zur Bedeutungslosigkeit herabgedrickt wer-
den, So mochte ich doch wohl annehmen, daf schlieflich auch
Paulus der Uberzeugung war, er koune in dieser Frage nur durch
den Hinweis auf die allgemeine Disziplin einen endgiltigen Ent-
scheid geben. — Die Frage, ob in 1 Kor 7,36—38 vom Syneis-
aktentum die Rede ist, offen zu  lassen, wie T. es 5. 100 tut,
ist nicht notig, da yewiletr eben nur verheiraten heifit und nur
vom Vater, nicht vom geistlich Verlobten ausgesagt werden kann,

Im Vorwort S.V sagt der Verf, er hitte geglaubt,
der naheliegenden Versuchung, die Antwort des h. Paulus
auf die Frauenfrage seiner Zeit der Antwort gegeniiber-
zustellen, die das katholische BewuBtsein auf die Frauen-
frage unserer Zeit gibt, nicht nachgeben zu sollen. Es
wire zu winschen, daB er es nun vielleicht in einer
eigenen Arbeit nachholt. = MuB denn eine solche Arbeit
des wissenschaftlichen Charakters entbehren? Auch die

Frage der Frauenseelsorge harrt gerade einer solchen

wissenschaftlichen Bearbeitung, in der nicht, wie es
manchmal geschieht, mittelalterliche fiir unsere Ver-
hiltnisse unhaltbare  Grundsitze  einfach abgedruckt

werden, sondern die unwandelbaren Prinzipien der katho-
lischen Moral und Aszese fiar die modernen ILebens-
formen gedeutet werden.

Breslau. Johannes Pinsk.

Feder, Prof. Alfred, S. ], Lehrbuch der historischen
Methodik. 2. Auflage. Regensburg, Késel u. Pustet, 1921
(XH, 307 S. 89).

Seit vielen Jahren lege ich meinen theoretischen Unter-
weisungen im Kirchenhistorischen Seminare iiber die
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Methode des geschichtlichen Arbeitens das Bernheimsche
grofle Lehrbuch 'der historischen Methode zugrunde.
Natiirlich war dabei vieles, was speziell fiir den Kirchen-
historiker wichtig ist, hinzuzuftigen. - Besonders galt das
von den erlduternden Beispielen, die eben aus dem Gebiete
der Kirchengeschichte zu suchen waren. Aus derselben
Ubung und Erfahrung heraus — Feder ist Professor der
Kirchengeschichte an der philosophisch-theologischen Lehr-
anstalt der Jesuiten in Valkenburg —— ist das vorliegende
Lehrbuch der historischen Methodik entstanden. Es bedeutet
fur den Kirchenhistoriker eine lingst erwiinschte Ergiéinzung
des groBen Bernheimschen Werkes. Da es zugleich den
ganzen Stoff auf 306 S. gegeniiber 842 S. bei Bernheim
zusammendringt, wird das Buch bei den Theologen und
allen, die sich speziell mit Kirchengeschichte zu befassen
haben, ich denke dabei auch an die mittelalterlichen
Historiker, auf das wirmste begrift werden.

Feders gediegene philosophische Schulung, seine ein-
gehenden Kenntnisse auf dem Gebiete der klassischen
Philologie und seine wissenschaftlichen Arbeiten auf dem
Felde der altchristlichen Literaturgeschichte haben diesem
Buche seine Eigenart aufgeprigt. So erkliren sich seine
Vorziige und einzelne Mingel bzw. Einseitigkeiten.

Zu den Vorziigen rechne ich die klaren Begriffsbestimmun-
gen der behandelten Materien und die ausfihrliche Darstellung
der cinschligigen erkenntnistheoretischen Voraussetzungen, ferner
wichtige prinzipielle Erorterungen z. B. iiber die historische Me-
thodik und den Glauben, iber historische Kritik und Wunder
und  (bei Besprechung der iinhaltlichen Filschungen) tber die
Liige. Eine zweite Gruppe von Voraiigen besteht in der beson-
deren Berticksichtigung der fir die Kirchengeschichte eigenartigen
Quellen und in den zahlreichen gerade aus der Kirchengeschichte
genommenen Beispielen. Beziglich des ersten Punktes habe ich
aber doch das Empfinden, dall hier oft des Guien zu viel ge-
schehen sei.  Benttzer, die eine solche philosophische Einstellung
nicht mitbringen, werden deshalb versucht sein, manche an sich
wichtige Partien zu iberschlagen oder das Buch beiseite zu
legen. Relativ zu viel Raum nehmen auch die Abschnitte iiber
philologische Kritik und aber sprachliche Interpretation ein. Ge-
will ist der philologisch Interessierte und Bediirftige sehr dank-
bar dafir. Aber die so schr ins Detail gehenden Ausfihrungen
storen doch das Gleichgewicht der cinzelnen Téeile. Und ferner
scheint uns in den ausgewihlien Beispielen die Kirchengeschichte
des Altertums unverhiltnismiBig stark bevorzugt gegeniber den
anderen Partien,
durchaus verstandlich; und mir personlich sind bei meinem Ver-
haltnis zur alten Kirchengeschichte gerade diese Abschnitte sehr
sympathisch. Aber ich habe doch zu lange auch in der neueren
Kirchengeschichte gearbeitet, um die starke Bevorzugung jener
Gebiete ubersehen zu kénnen. Dann und wann machen sich
auch apologetische Tendenzen stirker bemerkbar als fir die Sache
gut ist. So wenn der Verf, S. 291 schreibt: ,,Darum wird er
(der Nichtkatholik) auch nicht imstande sein, alle jene Vorginge
und Entwicklungen, die zur Geschichte des Papsttums in niherer
oder entfernterer Beziehung stehen, ihrer objektiven Bedeutung
nach zu erfassen. Er wird z. B. die Bedeutung der Kronung
Karls des Groflen durch Papst Leo III am Weihnachtsfeste des
Jahres 800 nicht richtig deuten kénnen, er wird die Berechtigung
des Kampfes Gregors VII gegen Konig Heinrich IV und so vieles
andere nicht verstehen. Ich verweise nur auf die Beurteilung
des Investiturstreites durch Ulrich Stutz in § 24 seines Kirchen-
rechts (in von Holtzendorfi-Kohlers Enzyklopadie der Rechts-
wissenschaft). 5

Auf einzelne Beanstandungen und Winsche hinsichtlich der
Behandlung des Stoffes einzugehen ist hier bei dem zur Ver-
fugung stehenden Raum nicht der Platz. Aber ich mochte den
Verf. bitten, zu erwdgen, ob er nicht bei einer neuen Auflage
einen Anlall zu weitreichender Unklarheit, deren Ursachen er,
wie verschiedene Stellen und Verweisungen zeigen, selbst wohl
gefiihlt hat, entfernen méchte. Ich bin der Meinung, dall ,,die
Interpretation der Quellen nicht in den Teil gehort, welcher
von der ,Synthese der bezeugten Tatsachen® handelt, sondern
in jenen fraheren Teil, in dem die Feststellung der Einzeltat-

Beides ist bei dem Arbeitsgebiet des Verf.

sachen besprochen wird. Und zwar deshalb, weil eben die
Interpretation der Quellen auch ein Mittel ist gerade zur Fest-
stellung der Einzeltatsachen, Ich glaube, es ist inr Hinblick auf
die methodische Ausbildung des Anfingers gerade nicht praktisch
(vgl. S. 18), eine Operation, die zur Feststellung der Einzeltat-
sache notwendig ist, erst da zu behandeln, wo von der Synthese
der durch die Quellenkritik bereits gesicherten Einzeltatsachen
zu einer Entwicklungsreihe gebandelt wird.

Ich wiinsche dem vortrefflichen Buche die weiteste
Verbreitung besonders in den Kreisen, die sich irgendwie

mit Kirchengeschichte zu beschiftizen haben.
Minchen. G. Pfeilschtifter.

Seppelt, Prof. Dr. Franz Xaver, Papstgeschichte von den
Anfangen bis zur franzdsischen Revolution. Zwei
Bindchen. [Sammlung Kosel 88/89 und 9o/91]. Kempten,
Jos. Kasel, 1921 (231; 200 S. kl. 89),

Seit 1911 besitzt die ,,Sammlung Kosel eine ,,Papst-
geschichte von der franzosischen Revolution bis zur Gegen-
wart“ aus der Feder von Dr. Klemens Loffler. Sie ist
jetzt ergdnzt worden durch eine Papstgeschichte bis 1800.
Eine solche rund 2 50 Pontifikate umfassende Papstgeschichte
in zwei kleinen Oktavbidndchen von zusammen 4350 Seiten
zu schreiben in edler populirer Darstellung und entsprechend
allen Anforderungen der historischen Wissenschalt, das ist
eine Aufgabe, deren ganz besondere Schwierigkeit wohl
allerseits empfunden wird, an deren praktische Lisung
sich aber nur wenige gewagt haben wiirden.

S. hat diese Aufgabe auf den ersten Wurf in einer
Weise gelost, die hohes Lob und warme Anerkennung
verdient. Wir freuen uns, sie dem Historiker wie dem
Schriftsteller in gleicher Weise aussprechen zu diirfen; dem
Historiker, weil die Ergebnisse der Forschung in jeder
Weise zu ihrem Rechte gekommen sind; demi Schriftsteller,
weil auch die Form, in der er geschrieben hat, den Leser
befriedigen wird.

Dafi man tber die Komposition des Stoffes namentlich in
der Papstgeschichte der alten Zeit manchen Sonderwunsch haben
kann, ist bei der Eigenart desselben begreiflich. Vielleicht wird
der Verf. bei einer Neuauflage manches doch weiter unterbauen
(die Bedeutung Roms fiir die ilteste Papstgeschichte, die kirchen-
politische Bedeutung von Mailand, Ravenna und Byzanz in der
spateren Zeit), anderes straffer zusammenziehen (dogmengeschichi-
liche Partien) und den Stoff um gréflere Entwicklungstendenzen
gruppieren, welche gewissen Pontifikaten gemeinsam sind. Aber
ich ‘mochte auf solche Betrachtungen nicht weiter eingehen, da
ich iiberzeugt bin, dal sie sich dem Verf. bei neuer Durch-
atbeitung des Stoffes von selbst aufdringen werden. Nur einen
Wunsch mochte ich mir erlauben noch auszusprechen, der mir
und einer Reihe von gebildeten Laien, mit denen ich gesprochen,
besonders am Herzen liegt. Man hat den lebhafiten Wunsch,
jeweils vor jedem der 26 Kapitel die fihrende Literatur ver-
zeichnet zu sehen, damit man immer sofort auf diese hingewiesen
wirde und die Moglichkeit hitte, sich weiter zu informieren.
Die auf dem Schlufiblatt des zweiten Bindchens angegebene Lite-
ratur gentgt fur diesen Zweck doch nicht.

Miinchen. G. Pteilschifter.

Geyser, Dr. Joseph, Augustin und die ph#Anomenolo-
gische Religionsphilosophie der Gegenwart. Mit be-
sonderer Bertcksichtigung Max Schelers. [Veréffentlichungen
der Albertus-Magnus-Akademie zu Koln. Bd. I, H. 3], Min-
ster, Aschendorfl, 1923 (XI, 241 S, gr. 8%. M. 8.

Die Schrift Geysers bietet eine ruhige, aber scharfe
Kritik jener phinomenologischen Strémung innerhalb der
Religionsphilosophie, zunédchst der katholischen, die sich
unter Berufung auf Augustinus gegen die thomistische
Religionsbegrimdung wendet und in Scheler ihren be-

-
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deutendsten und geistvollsten Vertreter hat. G. erortert
zunéchst gewisse Grundbegriffe, sodann den scholastischen
Weg der natiirlichen Gotteserkenntnis (1. Kap.); nach
einer Ubersicht iiber die antike Erlebnisreligion sucht er
in genauer Analyse der ,Konfessionen“ die Ansicht des
h. Amgustinus tber die natiirliche Gotteserkenntnis klarzu-
stellen (2. und 3. Kap.). Im 4. Kap. gelingt ihm der
Nachweis der interessanten Tatsache, daB der Oratorianer
Gratry (t 1872), den Scheler rithmend erwihnt, wesentliche
Grundgedanken Schelers bereits klar ausgesprochen hat,
Nachdem G. ayeiter den Begriff der Phinomenologie
erklart hat, iibt er im einzelnen Kritik an den phinome-
nologisch beeinfluBten Theorien von R. Winkler, K. Adam,
O. Griindler, zumeist aber an Schelers Werk »Vom Ewigen
im Menschen« (Kap. 6-—g). Das Ergebnis seiner Unter-
suchungen dringt sich in die Frage zusammen: ,Wo
war in allen diesen Theorien auch nur ein wirklicher

Gewinn? Wo ein haltbarer Fortschritt iber die Ver-
gangenheit?  Statt dessen eine Fille unbewiesener
Behauptungen, - mangelnder Unterscheidungen, offener

Widerspriiche® (S. 240).

Wenn' ich auch nicht allen Gedankengiingen des Verf.
beipflichte, so muB ich doch dieses Gesamturteil unter-
schreiben; dabei bleibt bestehen, wie auch G. zugibt,
daf die Anregungen, die jener neueren Spekulation ent-
springen, auch fiir die Vertiefung und Verfeinerung der
tberlieferten Lehre nicht zu unterschitzen sind. An sich
aber wirkt es als eine wahre Wohltat fir Philosophie und
Theologie, daB ein so angesehener philosophischer
Fachmann, der in gleicher Weise mit der scholastischen
wie mit der neueren und neuesten Spekulation vertraut
ist, zur heutigen, ungemein verwickelten und gefthlsmaBig
erregten religionsphilosophischen Lage mit solcher Sorgfalt
und unbestechlicher Niichternheit Stellung nimmt und
den einleuchtenden Sinn und Vorrang der philosophia
perennis herausstellt.

In der wichtigen Augustinusfrage erklirt sich G.
gegen die Annahme J. Hessens uw a., Augustin habe
eine unmittelbare diesseitige Gotteserkenntnis gelehrt.
Zwar gibt auch er eine Art geistigen Schauens der Gottheit
bei Augustin zu; aber diese soll sich erst als ,Resultat®,
als abschlieBende Evidenz, nach und aus der verniinftigen,
diskursiven Betrachtung der Schopfung und der idealen
Normwelt ergeben (67). Erginzend hierzu mochte ich
bemerken: An den wichtigsten Stellen, die hiufig on-
tologistisch gedeutet werden, spricht Augustin iiberhaupt
nicht vom Dasein Gottes; er ringt vielmehr mit der vollen,
far Geist und Herz befriedigenden Erfassung des Wesens
Gottes, mit der Gewinnung eines harmonischen und leben-
digen Gottesbegriffs. Nun ist aber klar, daB Begriffe,
Ideen, Muglichkeiten auch nach thomistischer Auffassung
intuitiv. ,,erschaut, nicht diskursiv ,bewiesen’ werden.

Was die mittelbare Erkenntnis des Daseins Gottes
bei Augustin betrifft, so will G. sie nicht auf den sog.
»augustinischen Gottesbeweis® einschriinken; er bezweifelt
die Angabe Kilins, Augustin habe Gott nicht mittels des
Kausalprinzips erschlossen (S. 44); mit vollem Recht,
wie sich durch stattliches Material erweisen lieBe. M. E.
hatte G. gutgetan, auch die andere These Kilins kritisch
nachzuprtfen, nach der Augustin nicht, wie Aristoteles und
Thomas, ecine. Abstraktion der irdischen Wesens-
begriffe aus der sinnlichen Erfahrung annehme (S. 60).
GewiB bewegt sich Augustin als Philosoph in platonischer

\

sein Kolumban-Leben vorteilhaft eingefiihrt.

Denk- und Redeweise; als genialer Mensch aber hat er
m. E. das Wesentliche der Abstraktion, der geistig-
tatigen Durchleuchtung der Sinnesbilder zur Gewinnung
der Begriffe, in steigendem Mafe anerkannt. Es wire
auch zu absonderlich, wenn Augustin das Wesen und
Dasein Gottes ,,durch reflektierendes Belragen der duBeren
Natur und der Vorginge im Inneren der Seele“, nicht
aber durch bloBe Einstrahlung von oben erkannt hiitte
(5. 63), wenn er aber zugleich die FErkenntnis der
irdischen, also gerade der nichstliegenden Wesenheiten
von der géttlichen Erleuchtung, nicht vom geistigen
Eindringen des Menschen erwartet hétte! Augustin fordert
ja nach G. von den denkenden Wesen, daB sie die Werke
der Natur usw, nicht rein passiv hinnehmen, sondern
durch eigenes ,Fragen und Nachdenken®, durch ,sachlich
und methodisch richtiges Urteilen und Folgern* richtig
deuten und verstehen lernen (S. 62). Sollte das gleiche
nicht auch von der Begriffsbildung gelten, auf der
doch alles Urteilen und Folgern sich aufbaut? Tatsichlich
gebraucht Augustin das schone Bild vom ,Befragen® und
»Antworten® der Natur gerade mit Vorliebe dort, wo er die
verstindnisvolle Erfassung des Wesens der Naturdinge
im Auge hat.

Wenn G. das Wesen des Gefiihls definiert als ,.ein Erlebnis
des Ich von sich selbst, von einem bestimmt gefarbten Erregtsein
und Sichverhalten, in dem es sich befindet* (S. 200), so meine
ich: ,,das bestimmt gefirbte Erregtsein® selbst nennen wir Gefiihl,
nicht erst ,,das Erlebnis von ihm*. Und solches Erregtsein und
Sichverhalten hat in sehr vielen Fillen zum unmittelbaren Korrelat
nicht das Ich, sondern andere Menschen und Dinge, die uns Lust
oder Unlust, Begier oder Abscheu usw. einfléfen.

Grandlicher als die meisten Religionsphilosophen behandelt
G. die Natur des Glaubens, des menschlichen und géttlichen
Glaubens. Er betont u. a. mit Recht, dall ein strenges apologe-
tisches ,,Wissen vor dem Glauben zwar cine Moglichkeit, aber
nicht eine unbedingte Notwendigkeit fiir die praktische Annahme
des Glaubens ist; er erkennt es sogar als logisch und ethisch
begriindet an, unter Umstinden der Autoritit auch zu glauben,
dal} sie Autoritat ist (S. 96 f. 130 f.). Fir einige Punkte, die
der heutigen Diskussion nicht fernliegen, darf ich in diesem Zu-
sammenhang auf die erneuten Erérterungen in der 5. Aufl. meiner
Schrift ,,Die Religion und das moderne Seelenleben® hinweisen
(Esser- Mausbach, Religion, Christentum, Kirche, 15, S. 55 fii
65 ff. 120 fl.). — Die Stellung des freien Willens im Glauben
und Denken scheint mir von G. insofern etwas ibertrieben zu
sein, als er von ecinem Ja des Willens auch bei ganz evidenten
Vernunfterkenntnissen redet (S. 142). Der h. Thomas nimmt
hier eine volle ,,Determination® der Vernunft durch den Denk-
inhalt an, Diese strenge erkenntnistheoretische Determination
schlieit natirlich nicht aus, dal die psychologische Seite des
Denkaktes, das Erkennen hic et nune, vom Willen abhingig ist.

Miinster i. W. J. Mausbach.

Laux, Johann Joseph, C. S. Sp., Der heilige Bonifatius,
Apostel der Deutschen. Mit 11 Bildern. Freiburg i. Br,,
Herder & Co., 1922 (XII, 308 S. 8V), ;

Der Verfasser vorliegender Studie hat sich schon durch
Er besitzt
in besonderem MaBe " die Fihigkeit, frithmittelalterliche
Menschen gestaltend zu erfassen und darzustellen. Seine
deutschen und englischen Arbeiten iiber den h. Kolumban
erweisen es; sein neues Werk iiber unsern groBen h.
Bonifatius bestitigt dieses Urteil.

Seit Schntirers Bonifatius-Monographie (19og) hat die
Bonifatius-Forschung nicht geruht. Verdienstvolle Arbeiten
und Untersuchungen verdanken wir in dieser Hinsicht
vor allem dem im letzten Spitsommer in seiner Kérntner
Heimat gestorbenen Berliner Historiker Prof. Michael
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Tangl. Seine mustergiiltigce Neuherausgabe der Briefe des
h. Bonifatius (S. Bonifatii ef Lulli Epistolae. Mon. Germ.
Epist. selectae in uswum scholarum. Berlin 1916) seine gute
Auswahlitbersetzung der Briefe (Geschichtschreiber der
deutschen Vorzeit. Bd. gz. Leipzig o. ].), seine sonstigen
wertvollen Einzeluntersuchungen und Beitrige zur Klirung
noch strittiger Fragen in der Bonifatius-Forschung ver-
dienen hier in erster Linie genannt zu werden.

Laux laBt diese Ergebnisse, wie auch die anderer
Forscher, nicht unberiicksichtigt. Aber auch die Quellen
iibersieht er nicht. So ist ein Werk entstanden, an dem
man seine Freude haben kann. Der Verf. will nicht dem
Gelehrten in erster Linie etwas bieten, sondern allen denen,
die zum groBen Apostel der Deutschen mit Verehrung
und Dankbarkeit aufblicken. Ja, es ist der ausgesprochene
Zweck dieses Buches, ein wenig beizusteuern, daB diese
Verehrung und Dankbarkeit noch weitere Kreise erfasse.

In fanf Teilen zeichnet der Verf. St Bonifatius als Bene-
diktinerménch, als apostolischen Missionar, als Missionsbischof
und Erzbischof, als pipstlichen Legaten und schlieflich als
Bischof von Mainz und Mirtyrer. Die Einzelziige in diesem
Bilde sind im allgemeinen gut gezeichnet. Einige Fragen wissen-
schaftlich-kritischer Natur werden in einem Anhang eigens be-
handelt. Im wesentlichen wird man den Ausfihrungen Laux’
beipflichten kénnen. Freilich das Thema: Willibrord-Bonifatius,
genauer : weshalb verliel Bonifatius den greisen Willibrord, trotz
dessen instindiger Bitten, und nachdem er selbst segensreich
unter des erfahrenen Missionars Leitung gearbeitet hatte (S. 56 f.;
Anhang I, 3. S. 273 ff.) hat mich in der gegenwirtigen Losung
nicht vollkommen befriedigt. Es schwebt immer noch ein
Dunkel tber der Frage. Ob sie wohl restlos befriedigend zu
lésen iste

Noch eine weitere Bemerkung sei gestattet. Sie betrifft
einen Zug im Charakterbilde des Heiligen, den ich nicht nur bei
L., sondern auch anderwirts vergeblich gesucht habe. Ich meine
Bonifatius den Ménch; nicht nur seinem #duleren Werdegang
nach, den hat auch L. trefflich geboten, vielmehr dem inneren
Sein nach. Inwiefern hat die Monchsregel St. Benedikts die
bildsame Seele des jungen Ménches Wynfrid erfalit und durch-
drungen, inwiefern hat die Schulung der Jugendjahre das Streben
und Schaffen des reifen Mannes beeinflufit? Ja, man vergesse
nie: St. Bonifaz war Moénch, war Benediktinermonch, mit jeder
Faser seines Wesens. Zeuge dafiir ist sein Brief an die Ménche
von Fritzlar nach Abt Wigberts Tod (Ep. 40); Zeuge dafir ist
der Brief an Abt Optatus von Monte Cassino (Ep. 106); Zeuge
sind endlich die viélen kleinen Stellen in seinen Briefen an seine
angelsichsischen Freunde. Die Regel St. Benedikts hatte seinem
Geiste richtungweisende Bahnen aufgezeigt, die er all sein Leben
lang nie verleugnet hat. Ihre Vorschriften halfen die natirlichen
Anlagen mitausbilden, schufen jenen Charakter von vornehmer
Einfachheit, Klarheit und Ruhe. Ein Gutteil der Erfolge dieser
liebenswiirdigen, bezwingenden Personlichkeit ist dieser Geistes-
schulung zuzuschreiben. Das echt Benediktinische, die ,discretio”
mitsamt der seltenen Mischung eines edlen ,fervor caritatis®
war St. Bonifaz in hohem Mafle eigen. Dies nicht in letzter
Linie gibt seinem Charakterbild jene Feinheit der Linienfithrung,
jene Zartheit der Toénung, die uns immer wieder gerne zu die-
sem Bilde aufschauen lassen. Und doch nichts Enges, Klein-
liches oder Weichliches.

Vielleicht gelingt es einmal St. Bonifaz, wie auch andere
bedeutende frihmittelalterliche Persénlichkeiten von diesem Ge-
sichtspunkt aus, als Ménche, als Benediktinermdnche, eingehen-
der zu zeichnen.

Mit dem Verf. kann man nur winschen, da8' vor-
liegendes Bonifatiusleben recht viel beitragen moge, daB
die Liebe und Verehrung, die unsere Vorfahren zum
Apostel der Deutschen hatten, in weiteren Kreisen wieder
aufblihen und sich befestigen moge.

Weingarten. BiiAlbert iSchmitt 0. 5B,

Hamburger, Siegfried Johannes, Des h. Bonaventura
mystisch-aszetische Schriften. 1. Teil. Nach der Qua-

racchi-Ausgabe Gbertragen und herausgegeben. [Des h. Bona-
ventura Werke in acht Binden. Herausgegeben von P, Elzear
Schulte, Dietrich v. Hildebrand und Siegfried Johannes Ham-
burger. 1. Bd.). Miunchen, Theatiner-Verlag, 1923 (183 S. 80).

Miiller, Dr. Ginther, Das Leben des h. Anselm wvon
Canterbury beschrieben von seinemn Schiler und unzertrenn-
lichen Begleiter, dem Monch Eadmer. Ubersetzt. Mird€hen,
Theatiner-Verlag (163 S. 8%).

Es ist gewiB verdienstlich angesichts der starken mystischen
Sehnsucht unserer Zeit, wenn der Theatinerverlag fir gedie-
gene mystische Kost sorgt, nachdem er durch Grabmann
in das Wesen der Mystik eingefihrt hat. Mit Recht
erdffnen Bonaventura und Anselm, Mystiker ersten Ranges,
das Unternehmen. Vom seraphischen Lehrer bringt das
Biichlein: 1. Von den fiinf Festen des Kindes Jesu. 2. Den
mystischen Weinstock. 3. Den Brief, enthaltend 25 Merk-
punkte. 4. Von der Lenkung der Seele. 5. Die Abhand-
lung von der Vorbereitung auf die h. Messe. — Uber
den Wert der Schriftchen ist jedes Wort uberfliissig. Die
Ubersetzung ist flieBend, wenn auch hie und da etwas zu
stark an das Original gebunden. Den wunderbaren Duft
bonaventuranischer auf Symmetrie und Harmonie auf-
bauender Sprachkunst wird man ja in jeder Ubertragung
vergebens suchen.

Leider hat der Ubersetzer es unterlassen, die Fundstellen der
recht zahlreichen Zitate aus der Quaracchi-Ausgabe mit zu Giber-
nehmen, vielleicht aus (unbegriindeter) Furcht, die unmittelbare
religiose Wirkung der Lesung durch den gelehrten Ballast zu
beeintrichtigen. Auch hatte man gern eine kurze Orientierung
tber den Plan des Unternehmens in einer Vorrede gelesen.

Warum der Schopfer der schlicht-einfiltigen Federzeichnun-
gen so bescheiden seinen Namen verschweigt?

St. Anselms Leben 14Bt ebenso jedes Wort der Ein-
leitung vermissen. Die Lesung macht Freude trotz oder
vielleicht gerade wegen der ganz mittelalterlichen Einfalt
und Wundergldubigkeit. Der Caesareopapismus Englands
tritt plastisch hervor und macht manches verstindlich, was
einem in der Entwicklung Heinrichs VIII unklar erschien.
Im Vordergrund aber steht — und das verdient rithmende
Hervorhebung — immer der strahlende Charakter des
heiligen und gelehrten Helden.

Die Ubersetzung wird hie und da Bedenken herausfordern.
Z. B. zweifle ich, ob die Bildung des Wortes ,ménchen* =
zum Monche machen (S. 8. 45 u. 6.) gliucklich zu nennen ist
Unser alter Lateinprofessor hitte Sitze wie die folgenden bean-
standet: Denn hiufig vermag der offen Boswillige den jungen
Soldaten nicht durch die Wunde des bosen Willens hinzuraffen
(S. 39). Anselm in seiner Klugheit gab dem Klugen . . . schlichte
Antwort (S. 64). Er wirde bemerkt haben, dal das - lateinisch,
aber nicht deutsch gedacht sei. :

Doch beeintrichligen solche Kleinigkeiten nicht den
GenuB des Ganzen. — Vielleicht entschlieBt sich der Ver-
lag dazu, die kostlichen Gebete des h. Anselm ganzjoder
doch wenigstens in reichlicher Auswahl einem groBeren
Kreise durch Ubersetzung zuginglich zu machen.

Friedberg, Hessen. Albert Stohr.

Luyckx, Dr. P. Bonifaz Anton,]O. P., Die Erkenntnislehre
Bonaventuras. [Beitrdge zur Geschichte der Philosophie

des Mittelalters XXIII, 3—4]. Minster, Aschendorff, 1923
4 (XXIV, 306 S. gr. 89). M. 10,25.
Von der Erkenntnislehre Bonaventuras wissen wir

schon mancherlei durch |. Krauses erstmaliges Schirfen,
P.J.Jeilers unermiidliches Wirken in und auBier der Quaracchi-
Ausgabe und E. Lutzens gediegene Arbeit tiber die Psycho-
logie unseres Heiligen, um andere mehr gelegentliche Dar-

stellungen zu iibergehen. Was soll da eine so umfingliche
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Untersuchung aus der Feder eines Dominikaners, der den
weinzigen® Lehrer von Aquin so ausfuhrlich zu Worte
kommen 148t, daB er es fiir gut findet, ein eigenes alpha-
betisches Inhaltsverzeichnis fiir die Lehre des h. Thomas
anzuftigen, und der es fertig bringt, eine Schrift iber Bona-
ventura ,,dem h. Thomas am sechsten Zentenarium seiner
Heiligsprechung® zu weihen?

Die Darstellung, die auch entlegenste Stellen nicht
itbersicht, gliedert sich, der Eigenart von Bonaventuras
Betrachtung sich anlehnend, in die ,,Erkenntnislehre Bona-
venturas von der sichtbaren Welt* (S. 1-——166) und ,,von
der unsichtbaren Welt“ (166—281)

Dort” wird gehandelt von der Seele in ihrem Verhiltnis zum
Leib (1-—12), von der sinnlichen Wahrnehmung (13—38), wobei
die Mittelstellung der Sinne besonders betont wird: sie sind in
der Seele, nur ihre Akte gehéren dem Kompositum an. Sehr
weitschichtig sind gearbeitet die Kapitel uber die intellektuellen
Fihigkeiten, die Tarigkeit der Vernunft, der niederen im beson-
deren (39—166). Dabei offenbart sich ein weitgehender Ein-
fluf der aristotelischen Denkweise (das Prinzip von der Seele
als fabula rasa, die Abstraktionslehre, cognitio est forma).

Bei der Erkenntnis der unsichtbaren Welt zeigt Bonaven-
turas Lehre ganz die Prigung der Augustinerschule. Die héhere
Vernunft findet sich selbst unmittelbar und in sich eine Fille
geistiger Wahrheiten, die ihr als Abbild Gottes inhirieren. Da-
her die Abneigung gegen die iduflere Welt und die Lehre von
der Selbsteinkehr der Seele (166—-z200). Die Art, wie Bona-
veniura sich die geistigen Wahrheiten mit der Seele verknupft
denkt, macht eine Diskussion seiner Formel von den rationes
aeternae notig (201—242). Sie offenbart besonders liebevolles
Versenken des Verf. in Bonaventuras gerade hier oft miliver-
standene Gedankenwelt und erlaubt die Ziehung eines deutlichen
Scheidestriches nach der Seite des thomistischen wie des onto-
logistischen Denkens. Bonaventura ist Illuminationist, d. h. das
gottliche Licht strahlt die Wahrheit in die obere Seele hinein,
nicht als medium quod, sondern als medium quo cognoscimus
alia. Die ontologistisch klingenden Stellen finden besondere,
verstandnisvolle Besprechung (242—253). Daraus ergeben sich
wichtige Folgerungen fiir Bonaventuras Gottesbeweis. Nicht nur
offnen sich zwei neue Beweiswege (iiber die Seele als imago
und dber die rationes aeternae), sondern es wird auch Licht
aber der ,,bedenklichen* Phrase, dal die Gotteserkenntnis innata
sei (255—264).

Das Vielerlei der Probleme, das infolge der weitausladenden
Darstellung und vieler Verweise manchmal driickend zu werden
droht, zieht im Schlufiwort nochmals lichtvoll geordnet in grofien
Ziigen voriiber.

Die Arbeit ist nicht nur sehr sorgfiltiz gearbeitet auf
Grund des gesamten bonaventuranischen Schrifttums und
sdmtlicher, z. T. recht entlegenen oder ehrwiirdig alten Lite-
ratur, sie zeigt auch liebe- und verstindnisvolle Einftihlung
in den Heroen des anderen Ordens. Die GriBe des
Seraphischen Lehrers, insbesondere die Geschlossenheit
seines Systems kommt voll zur Geltung und Anerkennung
(r13. 143. 196f 246f 288—0g0). Die eindringende
Sachkenntnis befihigt den Verf. auch zu Korrekturen an
Keicher (70f. 93), Palhories (202) und &fters bei den
Scholiasten der Quaracchi-Ausgabe (67. 85. 109. 176.
201.221. 242). Verdienstlich sind die historischen Umblicke
(S. 154—164; 234—42). Der fortgesetzte Vergleich mit
Thomas (trotz der vorbeugenden Bemerkung in der Vor-
rede S. XII) hat neben groBen Vorteilen (insbesondere
klares Sichabheben der Ideen) doch auch Bedenken gegen
sich, zumal Thomas auch wohl mal ausgiebiger zu Worte
kommt als Bonaventura (278-—82).

Im ganzen kann man die hier vorliegende Art des
Hinausschauens tiber die Schranken der Ordensdoktrin als
vorbildlich empfehlen, was Griindlichkeit als auch was
Objektivitdt anlangt.

Als Druckversehen habe ich notiert: S. 27 Z. 9 consistet

wohl fiir consistit; 31 Z. 15 dici tquod!; 159 Z. 16 jusqu’a st
Jusquw'a; Z, 33 Fragezeichen st. Punkt; Z. 42 differera st. diffé-
rera; 186 Z. 15 fehlt die Schlufklammer; S. 195 Note 59 mul
es heillen: viget, secundus; 210 Z. 20 prount st. prout; 216
Z. 16: unvollkommenes; 217 Z. 8 lies belehrt; 236 Z. 2 lies
illud; 242 Z. 8 lies Roger Marston, nicht Robert; 245 Ziffer 6
Z. 4: deiformis! 259 Beginn: sehen st. schen; 264 Z. 21 mul
das Zitat heiflen: coll. V.; 271 Z. 6 v. u.: ordinis klein zu
schreiben; 274 Z. 3 v. u. rationes, nicht rationis; 277 Note 2
Z. 12: sensibilibus, nicht sensibilius.

Friedberg. Hessen. Albert Stohr.

Finke, Heinrich, Der Briefwechsel Friedrich und Doro-
thea Schiegels 1818 —1820 wahrend Dorotheas Aufent-

halt in Rom, Herausgegeben. Minchen u. Kempten, Kasel,
1923 (XXXIII, 373 S. 89).

Dorothea Schlegel hat vom Frithsommer 1818 an
zwei Jahre im Bannkreis der ewigen Stadt geweilt, und
zwar an der Seite ihrer Malersshne Johann und Philipp
Veit. Friedrich folgte ihr Frihjahr 1819 fiir ein paar
Monate im Gefolge von Kaiser Franz. Die ganze iibrige
Zeit waren die Gatten auf brieflichen Gedankenaustausch
angewiesen, der sich ihnen bei dem engen Ineinander-
leben, das sie kennzeichnet, sehr lebhaft und eindringend
gestalten muBte. Der ortliche Hintergrund des Brief-
wechsels ist also einmal das Rom der Spitzeit Pius’ VII
und Consalvis, das Rom der Nazarener und des um sie
gruppierten Kreises von Gesinnungsfreunden und Lands-
leuten. Nebenschauplitze sind vor allem die Haupt-
aufenthaltsorte Friedrichs in diesen Jahren, Frankfurt
a. M. und Wien. Eine Reihe von Schreiben liegt ferner
von Stationen der Romfahrt Dorotheas und der Heimreise
Friedrichs vor. Stiicke von Dritten oder an Dritte, vielfach
jiinger als 1820, sind eingestreut.

Der regen Mitteilsamkeit Dorotheas kommt die
Friedrichs im ganzen gleich; doch weht in seinen
Schreiben, obwohl sie ihre Gedankenginge oft weiter

ausspinnen, hie und da ein Zug von Eigenbetontheit und
Flichtigkeit. Auch rein darstellerisch wird man die von
Doiotheas Hand hoher werten. Dies und jenes aus den
Briefen — z. B. das Wesentlichere iiber Hofbauer —
war schon frither veroffentlicht und begegnet auch schon
in der abhingigen Literatur. Als ganzes genommen gibt
sich unser Briefwechsel jedoch als Erstdruck.

Vornehmlich befallt er sich mit den Kunstinteressen der
Gatten, den Eindricken, die die iltere Kunst Italiens bei Doro-
thea hervorruft, und dem malerischen Schaffen der Séhne und
der ubrigen Kinstlerwelt Roms, in erster Reihe der christlich-
deutschen. Inbezug auf Philipp Veit kann man ihn die weitere
Ausfihrung der einschligigen Partie von M. Spahns 1901 er-
schienener Monographie nennen, Das Kehrbild zu Dorotheas
Berichten ist die kritische und positiv fordernde Einstellung, die
Friedrich den romischen Dingen gegeniiber nimmt und durch
selbstindige kunsttheoretische Betrachtungen aufs wertvollste er-
ganzt, Auch macht er fur die Romer literarische Propaganda.

Versetzen schon diese Erorterungen neben Dorotheas ein-
drucksvollen Natur- und Landschaftsschilderungen und dem reichen
kulturgeschichilichen Material des Buches in eine romantisch
verklirte Welt des Idealen und Erhabenen, so liefern die Briefe
auch zahlreiche direkte Beitrige zu den religiés-kirchlichen und
kirchenpolitischen Ideen der Gatten Schlegel in ihrem damaligen
Lebensabschnitt und zu denen ihrer Zeit.

Friedrich, der sich in diesen Jahren unter anderem rein theo-
logisch-philosophischen Stoffen widmet, tritt fir Entfaltung ‘der
positiven ,,Herrlichkeit® des Katholizismus ein (104), bekennt
sich zu einem wahrhaft katholischen Universalismus (152) und
zum ,,Geist der katholischen Lehre® (242). Wie er den Fort-
schritt des katholischen Lebens in Wien trotz der ihm noch
anhaftenden Mingel begrifit (165, vgl. 225), so eifert er gegen
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den Gallikanismus (152, 167), gegen Lamennais’ »ZHssai sur
Vindifference« (153, 173; vgl. 181), gegen den Katholizismus
in Frankreich als die offizielle Religion von Staat und Aristo-
kratie (151).. Durch das politische Parteiwesen bringt sich seines
Erachtens der franzosische Klerus' um den besten Teil seines
Einflusses (152), Katholizismus als Parteisache ist ihm tiberhaupt
ein Nonsens (216). Friedrich winscht, dal Dorothea alle wirk-
lich bedeutenden kirchlichen Personlichkeiten in Rom in seinem
Interesse kennen lerne (75, 99). An der Praxis des franzdsischen
Katholizismus milfillt ihm noch besonders eine Einzelheit, das
System des ,,Seelendirektors® bei den Vornehmen (151). Er
glaubt, dal ,,das Meer der géttlichen Liebesgnaden viel weiter
stromt, als die engen Satzungen oftmals lauten™ (301). Seine
Stellung zum Protestantismus ist um einen Grad irenischer als
die Dorotheas. Bei ihr bemerkt man ein besonders reges Inter-
esse fiir gottesdienstliche Feiern, fir Thomas a Kempis (beides
mehrfach), fir das Problem von Pridestination und Jansenismus
(126; wvgl. 167), Sympathie fir die Schule Sailers (59; vgl
Friedrichs Auffassung 121). Dagegen milfillt ihr die Wichtig-
keit, mit der die Einzelheiten der Fastenbestimmungen in Rom
behandelt werden (87). Rein religiose, oft sehr tiefe Gedanken-
ginge begegnen weiter in den Briefen uber das Streben nach
Vollkommenheit (228), die Gottsehnsucht (231f), die Licbe
Gottes (im AnschluB an eine Ubersetzung aus dem h. Bernhard:
309; vgl. 328), die goéttliche Vorsehung (281), die Kraft des
Mefopfers (274), religiose Unterhaltungen (267). Das Militrauen
Roms gegen Deutschland kleidete ein kirchlicher Wiirdentriger
dort damals in die Worte: Clest fini, U'A(llemagne) w'est plus
catholigue (147).

Vor allem bringt der Briefwechsel auch zahlreiche biogra-
phische Materialien, darunter Nachrichten und Urteile dber Per-
sonlichkeiten von kirchengeschichtlichem Belang. Auf einen Teil
dieser letzteren mich beschrinkend, nenne ich die Namen Seve-
roli, Litta, Ostini, Niebuhr, Bunsen, Rheden, Pilat, Zacharias
Werner, Helfferich, Windischmann, Christian und Johann Friedrich
Schlosser, Noirlieu, Cahusac sowie noch einmal Consalvi, Hof-
baver und Sailer. Friedrich Schlegel selbst beginnt erst langsam
seine Wendung zum Mystizismus und Magnetismus hin,

~Zu 8. 130: Im Wintersemester. 1818/19. 23hlte. Bonn 47
Studenten, F. v. Bezold, Geschichte der Rhein. Friedr.-Wilh.-
Universitdt (Bonn 1920) 97. — S. 222: Zu Friedrichs Brief vom
3. Juli 1819 vgl. P. Hankamer, Zacharias Werner (Bonn 1920)
320 und J. Hofer C. SS. R., Der h. Clemens Maria Hofbauer?
(Freiburg 1923) 415. Hofer nutzt Gberhaupt, wie sein Ausdruck
im Vorwort zur ersten Auflage seines Buches (1921) VIII lautet,
die Briefe Dorotheas ,,noch besser aus®. — Der Wiesbadener
Arzt S, 56 heilt Peez (statt: Petz); S. 72 lies: Monte Cavo
(statt: Cave); S. 268, drittletzte Zeile: In (statt: Ja). — Dal ein
-solches Buch ohne jedes Register erscheint, mull man in unseren
Zeiten hinnehmen,

Ich schlieBe mit einem Wort herzlichen Dankes ins-

besondere fiir die ergebnisreiche Einleitung, die Finke
seinem Band voraufschickt, und dafiir, daB wir trotz aller
Schwierigkeiten jetzt mit diesem Briefwechsel beschenkt
worden sind. y
Bonn.
&

A. Schniitgen.

Litgert, Dr. Wilheln, Professor der Theologie in Halle, Die
Religion des deutschen Idealismus und ihr Ende. Lrster
Teil ;. Die religiose Krisis des deutschen Idealismus, 2. Aufl.
— Zweiter Teil: Idealismus und Erweckungsbewegung im
Kampf und im Bund, 1. u. 2. Aufl, [Beitrige zur Forderung
christlicher Theologie. 2. Reihe. 6. u. 8. Band]. Giiters-
loh, 'C." Bertelsmann, 1923 (Bd. 1: XIV, 275: Bd. 2: XII,
272 /5. gr. 80,

Liitgert, Beilagen zur Geschichte der Religion des
- deutschen Idealismus. [Dass. Bd. 29 Heft 1]. Ebd. 1924

(69 S. gr. 80), s
Das auf drei Binde berechnete Dr. Adolf Schlatter
in Tubingen gewidmete Werk gibt in den beiden ersten
bisher erschienenen Binden eine Darstellung der ,religiosen
Krisis des deutschen Idealismus® und des ,Idealismus und
der Erweckungsbewegung im Kampf und im Bund“. Der

| 3. Band soll die Aullsung des Tdealismus als den Kern
der religiosen Krisis des 1g. Jahrh. behandeln. Das Werk
maochte laut Vorwort zu seinem Teil dazu mitwirken, daf
das deutsche. Volk ,seinen Weg aus der Gegenwart in
die Zukunft hinein und zu seiner neuen Aufgabe* finde.
Es: will nicht aus der Stimmung des Tages heraus fiir
den Tag, sondern aus der Kenntnis der Vergangenheit
heraus fiir die Zukunft geschrieben sein. Der Verf. steht
auf dem Standpunkte, daf geistize Bewegungen nie durch
duBere Umstinde gehemmt werden, sondern nur daduarch,
daB sie den Todeskeim in sich selber tragen, und daB
jede Auflosung nur die Kehrseite einer Neubildung ist.
Demgemifl sieht er im Idealismus nicht etwa eine
Fehlentwicklung, sondern sucht das Element in ihm,
welches auflosend gewirkt hat und dessen Auflésung das
Ziel dieser Entwicklung ist. Er tritt dabei der weit ver-
breiteten Auffassung entgegen, daB ,der deutsche Idea-
lismus die Ernte sei, die aus der Aussaat der Reformation
hervorgegangen sei, 148t ihn vielmehr unmittelbar aus
der Aufklirung und da, wo er tiber die Aufklirung hin-
ausgewachsen ist, aus der Renaissance und der deutschen
Mystik entsprungen sein (Vorw. S. VIII). Daher gibt
es fiir ihn kein Zuriick zum Idealismus, wie ,auch der
Ruf zum Evangelium kein Ruf zuriick zur Reformation®
ist (IX), in deren Innerlichkeit ihre Stirke, aber auch
ihre Schranken und ihre Gefahr liegt (I, 2).

Jetzt erst fingt man an zu sehen, wie tief der Ratio-
nalismus der Aufklidrung in das ganze, besonders
das deutsche, Kulturleben Europas eingedrungen ist nnd
wie sehr er ihm geschadet hat, so sehr, daB in der
Gegenwart oft gerade die Vertreter eines supranatura-
listischen Rationalismus, auch im Bereich der katholischen
Theologie, ausgerechnet bei denjenigen Rationalismus arg-
wohnen, welche im Begriffe sind, sich von ihm zu befreien.
Erst an ihren Frichten lernten wir die Giftigkeit der
Wurzel erkennen, und diese Friichte sind auf dem Gebiete
des Volkerlebens die Selbstsucht der Nationen und Staaten
und der Vélkerkrieg, auf dem sozialen die Entseelung
der Arbeit, dem wissenschaftlichen die Alleinherrschaft
des Spezialismus, dem  philosophischen die Gering-
schitzung der Uberlicferung und der Individualismus der
denkenden Kopfe, dem religiosen die Trennung von
Christentum und Lebensfithrung. Der grofie Irrweg
der Aufkldrung als der Quelle des Idealismus auf dem
theologischen Felde lag darin, daB sie die Spannungs-
einheit zwischen biologisch notwendigen Gegensitzlichkeiten
im religiosen Geistesleben aufhol, indem sie das Uber-
natiirliche ins Natirliche, die Offenbarung in Geschichte,
den Glauben in Vemunft, die Theologie in Philosophie,
die Religion m Sittlichkeit aufzultsen suchte und so die
im Menschen wesensmiiBig einander zugeordneten Elemente
auseinander rif.

Im ersten Bande, welcher die religitse Krisis
desdeutschen Idealismus aufzeigen will, wird. besonders
im 3. Buch (I, 111—272), zum erstenmal in einem groBen
Gemilde die zerstdrende Wirkung des Rationalismus auf
dem Gebiete des geistigen wie des sittlichen Lebens ge-
zeichnet. Im Rationalismus haben wir die Ursache des
Tiefstandes unseres religivsen und kirchlichen Lebens
zu erblicken. Mdglich, daBf viele angesichts der duferen
Bliite des Kirchentums selbst nicht einmal von der Tatsache
dieses Tiefstandes tiberzeugt sind und sich auch nicht
tiberzengen lassen. = Mancher aus uns ist es wohl frither
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auch nicht gewesen. Nicht neue Erfahrungen konnen
diese Einsicht vermitteln, sondern das neue Organ, mit
dem diese Erfahrungen gesehen und beurteilt werden.
Hier schreibt einer, der sich durch die hochténenden
Worte der Aufklirung und der Romantik nicht bestechen
148t und das Faule in beiden mit Namen nennt. L. hat
recht, wenn er im Denken Kants, des Januskopfes, der
»ein Symbol des deutschen Idealismus® ist (S. 32), eine
durchgingice Zwiespidltigkeit aufzeigt von Sinnlichkeit
und Verstand, Verstand und Vernunft, Trieb und Willen,
Pflicht und Neigung, Religion und Moral, Wissen und
Glauben (30 ff.). Auch angesehene Theologen der Re-
formation werden nicht geschont, z. B. Schleiermacher (52).

Lis Werk ist aus den Quellen gearbeitet.” DaB
als solche Quellen nicht in erster Linie die Literatur
itber den behandelten Zeitraum — diese wird daher
auch fast gar nicht zitiert —, sondern viel mehr schwerer
zugingliche und weniger ausgeschopfte Fundstellen wie
Briefe und Tagebiicher benutzt werden, verleiht der Dar-
stellung eine lebendigere Unmittelbarkeit und Fille; es
fehlt aber auch, was hier als Mangel erscheint, die Aus-
einandersetzung mit entgegengesetzten Auffassungen. Das
SelbstbewuBtsein des Verf. spricht sich in dem Satze
_aus: ,,Wir kénnen in unserer Lage keinen Byzantinismus
gebrauchen, auch nicht den Byzantinismus vor den Grofien
im Reiche des Geistes. Die Pflicht, die Wahrheit zu
sagen, haben wir auch dann, wenn wir damit liebgewonnene
Vorurteile verletzen™ (Vorw. IX). Es ist ein GenuB, die
wechselvollen Bilder der Entwicklung des deutschen
Idealismus, illustriert durch gliicklich gewihlte plastische
Ausspriiche der geistigen Fiihrer. der deutschen Nation,
an sich vortiberziehen zu sehen. Von reichem Gehalt
sind die Darlegungen iiber den Sinn der Geschichte
(153—183), aus denen die Tatsache belegt wird, daB
der Kernpunkt aller theologischen Fragestellungen inner-
halb des Christentums immer wieder das Verhaltnis von
Idee und Geschichte ist.

Auf manche Persénlichkeiten, die uns von einer bestimmten
Seite her bekannt sind, fillt auf Grund der von L. herangezoge-
nen Quelle neues Licht, z, B, auf Wilhelm v. Humboldt, der
schlieflich die Aufklirung dberwindet (203), auch auf die Un-
kirchlichkeit der Gesellschaft (Theologen, Héfe, Staatsminner,
Studenten, Frauven) und des Volkslebens, die Verwahrlosung des
ganz unter dem Einflul der Wolffischen Philosophie stehenden
Religionsunterrichtes gegen Ende des 18. Jahrh. (220—272).
Die Unkirchlichkeit hat ihren Grund in der Unchristlichkeit und
diese in der Unreligiositit und diese wieder in der Aufklirung
(242). Das Urteil iiber dic Erfolglosigkeit des Gottesdienstes
und Religionsunterrichtes innerhalb der katholischen Kirche ist
sicher voreilig, jedenfalls durch die beiden angefihrten Belege
noch nicht gerechtfertigt (238 ff.).

Als grundlegender Mangel an dem verdienstvollen Werke
mufl hervorgehoben werden, dal der Begriff des Idealismus
nicht umschrieben wird.  Das Wort schillert in so vielen Farben,
dal seine Eindeutigkeit hier nicht vorausgesetzt werden darf. —
Uber die filhrenden Minner im Protestantismus fillt L. das Ur-
teil, sie seien wegen ihres schulmiligen Charakters bis heute
nicht eigentlich Pastoren, sondern Professoren, und diese seien
wie in der vorchristlichen Synagoge Schriftgelehrte (4).. — Das
deutsche Geistesleben erscheint in der Darstellung L.s als die
Pragung der Reformation, als wenn es nicht auch ein deutsches
Geistesleben gegeben hitte, das nicht von der Reformation her-
kam, wie in den Rheinlanden und in Siiddeutschland. Auch bei
der Darstellung der geschichtsphilosophischen Entwicklung ver-
missen wir nicht gerne die Namen Friedrich Schlegel und Joseph
Gorres. — Es finden sich einige storende Wiederholungen, z. B.
S. 31, wo zweimal von dem radikalen Zug der Kantischen Kritik
zum Nihilismus gesprochen wird, S. 56 und §9 (der Atheismus-
streit im Leben Fichtes die Krisis des deutschen Idealismus),

S. 100 und 110 (Vereinigung des Idealismus mit dem Realismus
in der Mystik), S. 270 und 271 (die romantische Auffassung der
Ehe durch Schleiermacher in die Kirche eingefithrt). — Der
Ausdruck ,,So sah es aus* ist mir wenigstens dreimal begegnet:
von der katholischen Kirche (239), von den biirgerlichen Familien
(250), in den weiteren Kreisen Berlins (251).

Band 2 will die Beziehungeh zwischen dem Idealismus
und der religitsen Erweckungsbewegung klarlegen.
Diese letztere ist weder eine Erneuerung der Orthodoxie
noch eine Fortsetzung des Pietismus, vielmehr = eine
Stromung in der groBen -Bewegung, durch welche das
deutsche Volk sich aber die Aufklirung erhob, ein Trieb
aus derselben Wurzel wie der Idealismus (Vorw. V).
Auf Grund innerer Verwandtschaft hat sich der Idealismus
mit der FErweckung vereinigt und die groBe religitse
Bewegung hervorgebracht, aus der die Erhebung und der
Befreiungskampf des deutschen Volkes entstand, hat aber
seine Auflssung in Mystik nur aufhalten, nicht verhindern
konnen. Die vorziiglichen Quellen des Verf. sind auch
hier Selbstbiographien, Lebensbeschreibungen, Briefwechsel
und Tagebiicher von Zeitgenossen. Das Buch ist noch
mehr wie der 1. Bd. mit starker seelischer Teilnahme
geschrieben. Verf. wiinscht sich nichts Besseres, als daB
etwas von der Freudigkeit und Zuversicht, mit der ihn
selbst die Geschichte dieser Zeit erfiillt hat, sich auch
auf seine Leser ubertragen mochte, was um so leichter
geschehen werde, wenn man die Dinge und Menschen
mit realistischer Niichternheit sehe, wie sie sind, und sich
aller Idealisierung und aller patriotischen Illusionen ent-
schlage (Vorw. VIf). Diese ganze Geschichte stellt sich
dar als ein Befreiungskampf von englisch-franzdsischer
Aufklirung, und es gibt nach L. keine Periode unserer
Geschichte, - die fiir die Gegenwart so lehrreich ist wie
dieser weit ausholende, tiefgehende innere und #uBere
Befreiungskampf.

Hier kommt u. a. auch der innige Zusammen-
hang von Judentum und Aufklirung -— Judentum
ist Aufklarung, und Aufklirung ist Judentum (13) —
zur Sprache. Die Wesensziige der Aufkliarung
sind Vorsehungsglaube, Unsterblichkeitshoffnung, Pflicht-
gefithl, tiberhaupt harmonische Durchbildung der Per-
stnlichkeit (253; 255). Der heroische Kampf zwischen
beiden (Hamann — Mendelssohn) und gegen beide kommt
hier zur Darstellung. Die von. Hamann entfachte Er-
weckungsbewegung im Kampfe mit dem Idealismus
(Jacobi, Baader), die Berithrungen zwischen Erweckungs-
bewegung und Idealismus (Lavater, Jung-Stilling, Matthias
Claudius), die Wendung des Idealismus zur DMystik
(Schleiermacher, Novalis), die theosophische Spekulation
(Schelling, Fichte, Fries), die Erhebung und - Befreiung
(Stein, wiederum Fichte, die akademische Jugend in den
Befreiungskriegen) und der Anbruch der neuen Zeit
(Wilhelm v. Humboldt) treten uns hier aus der Unmittel-
barkeit der zeitgendssischen Quellen lebensvoll entgegen.
Zum SchluB wird iber Goethes Mystik geurteilt, sie sei
das Ende gewesen, das Abendrot des alten Idealismus
und keine Morgenrdte einer neuen Zeit (270).

Man denkt an Hoffnungen, wie sie heute angesichts unseres
Ungliicks ausgesprochen werden, wenn man bei Matthias Clau-
dius (im Zusammenhang mit dem Untergang der Napoleonischen
Armee in Rubland) die Worte liest: ,,Vielleicht ist seit der Ein-
fihrung des Christentums keine Zeit gewesen, wo der Acker so
gut und so weit und breit zugerichtet war als zu dieser unserer
Zeit. Gott hat ihn zugerichtet und, weil gelindere Mitel nicht
helfen wollteén, strengere und eine allgemeine Zichtigung zuge-
lassen® (205), und wenn damals bei den tiefer Blickenden die

*
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Ansicht allgemein war, dab nur durch eine neue Erzichung zu
helfen sei (206) ; aber man sieht darin auch wieder die Hoffnungs-
losigkeit einer von der Aufklirung durchtrinkten Bewegung,
wenn diese Erziechung als eine Erziehung weniger zur Religion
als zur Gelehrsamkeit verstanden wird (209). ;

In den ,Beilagen zur Geschichte der Religion
des deutschen Idealismus” hat der Verfasser nach-
triglich die von Kritikkern und Freunden vermiBten
Quellennachweise gegeben und damit eine Liicke aus-
geftllt, Dabei wendet er sich vorerst in einer Ausein-
andersetzung tiber ,Geist und Methode!* gegen eine herbe
und m. E. mit Recht als ,,Zensur” empfundene Besprechung
seitens der Theolog. Literaturzeitung von deren Heraus-
geber (Jahrg. 48 n. 10/11 217—221 und n. 16/17
349—351), wobei er sich gegen den Vorwurf der ,Ver-
achtung jeder Methode* mit Gliick verteidigt (9—24)
und sich tiber das Wesen des Idealismus deutlicher aus-
spricht (24—26), insbesondere Kant als Tdealisten und
Realisten wiirdigt (33— 353). Durch diese Erginzungen ist der
Wert und die Brauchbarkeit des Hauptwerkes bedeutend
gehoben. Die Bemerkungen iiber Stil und Methode (9—18)
scheinen mir gegeniiber der hier und da hervortretenden
Ubersteigerung  des , Formalen in  der Methode alle
Beachtung zu verdienen.

Jede Untersuchung tiber die tieferliegenden Ursachen
der Fehlentwicklung des deutschen Idealismus,
unter dessen Auswirkungen die europiische Kultur und
mehr als andere die deutsche leidet, muf uns willkommen
sein, damit wir den Ausweg aus der Irrung finden und
sie in Zukunft vermeiden lernen. DaB in Is aufschluf-
reichem Werke die katholischen Bewegungen der
Zeit, besonders .die romantische, so wenig gewiirdigt
werden, kann kaum damit gerechtfertict werden, daB
man von einer Religion des Idealismus innerhalb der
katholischen Kirche Deutschlands nicht sprechen kann
und daB, wenn man es konnte, ihr philosophischer und
religioser Anteil an dem spezifisch deutschen Geistesleben
damals in den héheren Schichten quantitativ und qualitativ
minder einflufireich gewesen ist. Aber auf das Volksleben
in den katholischen deutschen Lindern war dieser EinfluB,
besonders in Stddeutschland, ein auBerordentlich groBer:
es braucht nur an den Namen Johann Michael Sailer
erinnert zu werden. KEs wire far einen katholischen
Theologen eine dankenswerte Aufgabe, nun auch die
Ursachen aufzuspiiren, um derentwillen der deutsche
Katholizismus den Niedergang unserer Kultur nicht hat

aufhalten kénnen, und zu zeigen, wie er der Wiedergeburt .

des deutschen Volkes dienen miisse.

Bonn._ Arnold Rademacher

Kesseler, Lic. Dr. Kurt, Die religidse Bewegung der

Gegenwart. [Aus Natur und Geisteswelt, 840. Bd.]. = Leipzig
und Berlin, Teubner, 1922 (128 S. kl. 89).
Der Aufbau des Biichleins ist sehr klar. Es werden

herausgestellt (I.) Die wissenschaftlichen Motive der reli-
gitsen Bewegung: Religionsgeschichte, Religionspsychologie,
Religionsphilosophie; (II.) Die seelischen Motive: Theo-
sophie, moderne Mystik, Aktivismus (religiés-soziale Bewe-
gung); dann folgen (IIL.) Gedanken zur Uberwindung der
Krisis: Forderungen an die Theologie, an die Kirche, an
den Religionsunterricht. Ein kurzes Literaturverzeichnis
macht mit dem Register den SchluB.

Die Schwierigkeit, dafi ein Gegenwirtiger Geschichte der

Gegenwart schreibt, scheint mir gut Gberwunden. Nur die Uber-
sicht tber die religionsgeschichtlichen Ergebnisse hat mich nicht
befriedigt: sie hebt doch zu sehr nur das AuBerliche heraus,
und erfalt nicht die treibenden Ideen, weder der Forschung noch
der Geschichte selber; so verzichtet sie auf die objektive Wer-
tung der religionsgeschichtlich wirksamen Krifte, so sicher auch
Christentum und Buddhismus als die beiden Grenzwerte erkannt
sind (S. 16). Ist dem so, dann kann in beiden unmoglich der
gleiche Gott wirken (S. 21). Der Verzicht hingt mit der kri-
tischen Annahme des Mallstabes zusammen. Dieser ist der
deutsche Idealismus, die evangelische Frommigkeit und die mo-
derne Kultur (S. 8). In Wirklichkeit scheint mir Wobbermin
dem Verf. Lehrer gewesen zu sein — was ich als Vorzug be-
trachte. Aber es ist ihm doch der Gedanke an ‘transzendentale
Gréfen in der Religion absolut unméglich geworden,” damit der
Gedanke an die einzige religidse Wahrheit im Christentum (S. 21).
Dafl damit der Lebensnerv des Christentums selber getroffen ist,
zumal in seiner historischen Form; dal damit auch fur den
Kritiker, der bis ans Ende geht, die Religion in ihrem absoluten
Werte fillt: beides entgeht dem Verf. So scheidet aus seiner
Betrachtung die Form des Christentums in der katholischen
Kirche vollstindig aus. Freilich deren Grundbehauptung: tran-
szendentale Begrindung der Religion; ihre Wesensform : Befrie-
digung aller religidsen Notwendigkeiten nach Zeit, Alter und
Bildungsgrad bleiben ihm von dieser Grundeinstellung aus voll-
kommen verschlossen. Angesichts der Bedeutung, welche die
katholische Kirche gerade jetzt wieder gewonnen; angesichts
ihres Einflusses auf die religiose Bewegung der letzten hundert
Jahre und von heute ist dies der empfindliche und unentschuld-
bare Mangel des Biichleins, — Die Forderungen gehen im wesent-
lichen aof den religionsgeschichtlichen, religionspsychologischen
und philosophischen Unterbau von Theologie und Religions-
unterricht, vollige individuelle Freiheit in der Kirche. Mit letz-
terer Forderung ist praktisch eine kirchliche Gemeinschaft un-
moglich; Beweis sind die Vorginge innerhalb der Landeskirchen ;
zudem stehen sie auch im Widerspruch mit der Idee einer reli-
gidsen Gemeinschaft. Die anderen Forderungen halte ich durch-
aus far berechtigt; allerdings verlangt das Wesen der Religion
cine Anerkennung absoluter Werte, fiur welche des Verfassers
Auffassung nicht geniigt.

Abgesehen von diesen grundsitzlichen Einwéndungen
ist das Biichlein ein sehr brauchbarer Fihrer durch die
Wirrnisse der modernen religivsen Bewegung, soweit sie
sich im wesentlichen auBerhalb der katholischen Kirche ins-
besondere in Deutschland abspielt. Die Darstellung ist fliissig
und gut, die Kritik maBvoll und ansprechend von dem

einmal eingenommenen grundsitzlichen Standpunkt aus.
Dillingen a. D. Jos. Engert.

Hofmann, Ouo, Religionspsychologie. 1. Band: Die
Lebendiglkeit der Religion. Heidelberg, Carl Winters Uni-
versititsbuchhandlung, 1923 (IV, 217 S. 89).

Ich kann mir nicht denken, daB Prof. Wobbermin,
der das Buch inauguriert hat, nun mit ihm zufrieden ist.
Der Verf. geht bei der psychoelogischen Behandlung der
Religion von der Freudschen Psychanalyse aus. Er
erklirt ausdriicklich, daB der Freudsche Weg am Ziele
vorbeifithre, weil er von Voreingenommenheiten nicht frei
sei (S. 82). Nichtsdestoweniger lobt er Freuds Methode
wegen ihrer Unbefangenheit; sie habe dem Forscher
die falsche Priideric genommen (ebd.). H. hat in seiner
Darstellung tatsichlich auch die Schranken fallen lassen,
von denen er glaubt, daB sie die bisherige Religions-
psychologie gehemmt hitten. Es bedeutet nur eine
Verbrimung, wenn er die Sexualitit als Teilgebiet der

allgemeinen ,Lebendigkeit unterordnet. Dieser um-
fassende Begriff bedurfte {brigens sehr der niheren
Erlauterung. Man wird den Eindruck nicht los, daB

trotz allem der Freudsche Geist tiber dem Buche schwebt.
Far den wirklich Unbefangenen (d. h. fir den nicht von
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Freuds Pansexualismus Angesten‘kten) sind manche Sitze
und Ausfithrungen besonders im 2. Kap. (,Religion und
Libido*) sehr anStOﬁl(" Es ist unerhort, von ,gottlicher
Libido* zu sprechen (1 731t.), oder die ,,Libidopersonlichkeit
Jesu“ charakterisieren zu wollen (187 ff.). Ganz abscheulich
sind die Ausfithrungen tiber die Empfingnis des Heilandes
(bes. 175). Die echte Religionspsychologie, die Tatsachen
wirklich ohne Voreingenommenheit auffassen und verstehen
will, muB sich gegen solche Versuche entschieden verwahren.

Wiirzburg. G. Wunderle.

Schmitt, D. Dr: Alois, Professor in Freiburg i. Br, Katholi-
zismus und Entwicklungsgedanke. 1. u. 2. Auflage.
[Katholische Lebenswerte IX]. Paderborn, Bonifaciusdruckerei,
1923 (XIV, 296 S. 89).

Zwar ist der radikale Evolutionismus wenigstens auf
dem Boden der Wissenschaft gebrochen; damit hat aber der
Gedanke der Entwicklung noch lange nicht an Bedeutung
verloren. Im Gegenteil, geliutert und richtig verstanden
wird er zu einem unentbehrlichen Hilfsmittel der Erkenntnis
des Geisteslebens, nicht zuletzt der Religion. Sch. ist in
seiner ganzen Darstellung von dem Ziele geleitet, das zu
zeigen. Seine Erdrterungen sind getragen von grindlicher,
tiberzeugender Sachlichkeit.

In den beiden ersten Abschnitten wird der Entwicklungs-
gedanke in seiner naturwissenschaftlichen Fassung behandelt,
und zwar zundchst in seiner Anwendung auf Tier- und
Pflanzenreich, dann auf den Menschen. Die Ausfihrungen
tiber das letzte Problem sind von besonderem Interesse,
weil der Verf. die verschiedenen Standpunkte mit einer
kaum zu iibertreffenden Objektivitat bespricht. - Gegenwiirtig
ist sicher am aktuellsten das Thema des 3. Abschnittes:
Die Anwendung des Entwicklungsgedankens auf die Welt-
anschauung mit besonderer Berticksichtigung der religidsen
Vorstellungen. Hier tritt vor allem das Problem der Ent-
wicklung innerhalb des Katholizismus hervor. Sch. stellt
die Frage nach der Maoglichkeit einer Lehrentwicklung in
der katholischen Kirche klipp und klar. Seiner Antwort
wird man nach ihrer wesentlichen Seite hin nicht wider-
sprechen. Ich sehe einen Vorzug dieser Erérterung darin,
daf einerseits die Viter zu Wort kommen und daB ander-
seits Newmans Ansichten nicht bloB einliBlich dargestellt,
. sondern auch kritisch gewirdigt werden. Das Buch sei
warm empfohlen.

Wiirzburg. CI} Wunderle.

Dreiling, Raymund, O. F. M,, Dr., Das religitse und sitt-
liche Leben der Armee unter dem Einflul des Welt-
krieges. Eine psychologische Untersuchung. Paderborn,
Schéningh, 1922 (159 S.).

' Der Verf. riickte im Aug. 1914 mit dem aktiven Kriegs-
lazarett VII aus Minster i. W. ins Feld und war bis Nov. 1918
als Geistlicher an wichtigen Plitzen in Verwundeten- und
Krankenlazaretten titig. So konnte er reiches Beobach-
tungsmaterial zu seiner Studie sammeln. Die Methode
der Verarbeitung ist ausgezeichnet durch die Gewandtheit
und Sicherheit der Fremd- und Selbstbeobachtung und deren
Verwertung, sowie durch Vorsicht und Geschick in Beniitzung
der Berichte von Soldaten und Offizieren und der Aus-
sprachen mit Kriegsteilnehmern. Die Resultate der eigenen
Forschung weif D. zu erginzen und zu vertiefen, indem

er sich das Urteil und die Erfahrungen von Sachverstin-

digen der verschiedenen in Betracht kommenden Gebiete
(Psychiatrie usw.) zunutze macht. Das Werk, das aus
diesen vielfachen und vielseitigen Bemithungen hervor-
gegangen ist, verdient hohe Anerkennung. Was hier vor-
getragen wird, ist wirklich tiberzeugend. Mit Recht hat
es der Verf. allerdings vorgezogen, lieber verhiltnismafig

wenige, aber gesicherte Forschungsergebnisse, als deren viele,

vermischt mit mangelhaft begriindeten, vorzulegen. Damit
hingt es zusammen, daB mehr nur ein Gesamtbild geboten
und weniger auf Einzelziige eingegangen wird; dies ist
angesichts der auBerordentlichen Wichtigkeit des ersteren
zu verschmerzen, wenn man auch z. B. eine stirkere Her-
vorhebung des Marienkultes und seines Einflusses auf den
katholischen Teil des Heeres ungern vermifit. In stilistischer
Hinsicht konnten noch manche Verbesserungen vor-
genommen werden. :

- Tubingen. Otto Schilling.

Ruland, L., Dr., Prof, Die moraltheologische Lehre vom
gerechten Kaufpreis. Rektoratsrede zum Stiftungsfest der
Univ. Wiirzburg, geh am 11. Mai 1923. Wirzburg, H. Stiirtz,
1923 (16 S.).

Eine tberaus schwierige Frage, mag man sie theo-
retisch oder historisch betrachten! Die Studie enthilt
sicherlich gute Bemerkungen und Ausfilhrungen, aber eine
durchaus zuverldssige Orientierung bietet sie nicht. Vor
allem ist zu bestreiten, daB die Theorie Buridans (T 1353)
den Hohepunkt in der Entwicklung der scholastischen
Wertlehre darstelle (S. 9). Wenn man die hauptsichlichen
Prinzipien ins Auge fafit, so bildet zweifellos die Theorie
des h. Thomas den Hohepunkt; denkt man mehr an die
sinn- und sachgemiBe Entfaltung und Ausgestaltung dieser
Prinzipien, dann bildet die Theorie Antonins von Florenz
den Hohepunkt der Entwicklung; doch ist dabei nicht
zu vergessen, daB, wie angedeutet, seine Wertlehre im
wesentlichen nur eine Entfaltung und Anwendung der
thomistischen bedeutet. Auch seine Erklirung des Ver-
hiltnisses der preisbildenden Faktoren subjektiver und objek-
tiver Art (vgl. K. Ilgner, Die volkswirtsch. Anschauungen
Antonins v. Fl. 1914, S. 55. 74. 80 ff.) entspricht der tho-
mistischen Denkweise (vgl. Schilling, Die Staats- u. Soziallehre
des h. Thomas 1923, S. 255£).

Verfehlt ist es, insofern Antonin zu Thomas in einen Gegen-
satz treten zu lassen, als ersterer an einem gerechten Preis fest-
halte, ,,der einem Wert entspricht, aber dieser Wert wird nicht
in der aufgewendeten Arbeit und in Gestehungskosten gesucht,
sondern in der allgemeinen Einschitzung des Dings fir den
menschlichen Gebrauch® (S. 10f); dies letztere trifft nimlich
auch fur die thomistische Auffassung zu, ersteres aber ist nicht
richtig, denn bei jener Einschdtzung spielen Arbeit und Gestehungs-
kosten eine sehr wichtige Rolle (vgl. Tlgner S. 8o ff. u. Schnllmg
S. 253 ff.). Die Frage, inwieweit die ,indigentin partzmlams
(Buridanus) den Preis beeinflussen darf und inwieweit nicht, ist
bereits von Thomas prinzipiell .abschlieflend erértert worden;
desgleichen findet sich die Konstatierung einer gewissen latitudo
des gerechten Preises bereits bei Thomas. Die ,iuflerst fein-
sinnig entwickelte Preislehre Buridans, ,,die wir sogar im besten
Sinne modern nennen dirften* (S. g), bleibt mi: ihrem starken
subjektiven Einschlag hinter der thomistischen Lehre zuriick und
bedarf der Korrektur und Einschrinkung in ihrem Sion; freilich
betont auch Buridanus das soziale Interesse: aber eben dieses
erheischt objektive, im Begriff des gerechten Preises selbst ge-
gegebene Slcherungen keine Zeit zeigt das deutlicher als die
Zeit wirtschaftlicher Not.

Um nur das Wichtigste noch zu erwihnen, so vermifit man
die positiv-sachliche Losung des Problems so gut wie ganz; die
wenigen Sitze, die aufgestellt werden, fihren keinen Schritt
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iber die thomistische Lehre hinaus. Die weitere Losung des
Problems wird der Zukunft ,als interessante und reizvolle Auf-
gabe* dberlassen (S. 15), freilich werde sie nicht mehr so
leicht (1) sein wie in den Zeiten der Scholastik. Mit Hilfe der tho-
mistischen Prinzipien ist diese moderne Aufgabe nicht allzu
schwer zu losen; jedenfalls aber wird der Moralist, der die
Autoritdt des h. Thomas als driickende Last und Fessel empfin-
det (vgl. 5. 11:
des Thomas v. A. lastete mit zu grofem Gewicht auf der
Schule®), schwerlich zu richtigen Erkenntnissen gelangen.

Tiibingen. Q. Schilling.

1. Baker, Bessic Anstice, Heimgefunden. Pilgerfahrt einer

Frauenseele. Deutsche Bearbeitung von J. u. A, Ober. 2.

u. 3., verbesserte Auflage. Freiburg, Herder (XXXVI, 190 S. 89).
2. Weiss, Jos,, Ringen und Reifen.

amerikanischen Konvertiten.

(XXXV, 396 S. 8.

1. Was diese Konvertitenschrift von anderen zunichst
unterscheidet ist das, was in dem englischen Titel des
Originals 4 modern Pilgrim’s Progress klar zum Aus-
druck gebracht wird und dem Buche in England ein
solches Anschen und solche Verbreitung verschafft hat,
nidmlich, daB wir es hier mit der geistigen Irrfahrt einer
ausgesprochen modernen Frauenseele zu tun haben, die,
am Glauben ihrer Jugend irre geworden, in den Werken
der modernen Philosophie Rat und Hilfe sucht. Hume
Kant, Hegel, Fichte, Locke, Schopenhauer, Strau8, Renan,
Darwin, Huelen usw. — mit allen hat sie sich befaBt,
allerdings wie sie selbst zugibt, ohne fachwissenschaft-
liche Vorbereitung und tieferes Eindringen. Eine gliick-
liche Figung! So war es méglich, daB diese Systeme,
deren Verkehrtheiten sic mit einem gewissen instinktiven
Geftihl erkannte, ihr auf dem Wege nach der Wahrheit
sogar forderlich sein konnten.

So  schreibt sie: ,Kants verderbliche Kritik war mir von
Nutzen, denn durch sie gewann ich die erste klare Idee von der
Unzuldnglichkeit des menschlichen Verstandes bei Behandlung
der Fragen tiber die Ewigkeit; durch sie die erste klare Uber-
zeugung, dall wir tber Gott und seinen Willen nur dann etwas
wissen konnen, wenn er sich selbst uns offenbart hitte; durch
sic die erste Vorstellung von der Notwendigkeit der Offenbarung,
cine Vorstellung, die spiter als logische Frucht den katholischen
Glauben zeitigte® (S. 45).

Was die Schrift weiterhin besonders interessant macht
ist, daB sie in lebendiger Anschaulichkeit in die sog. Ox-
forder Bewegung einfihrt, auf die die groBe katholische

Welle in der anglikanischen Kirche unserer Tage zurtick-

Bekenntnisse eines
Indsbruck, Fel. Rauch, 1922
Kr. 18 000, geb. 25 oo0.

2

geht und der in der letzten Wurzel auch diese Konver-

sion zu danken ist. Dr. Joh. Maier hat in der Einleitung
zur deutschen Ausgabe cinen guten geschichtlichen Uber-
blick iiber diese Bewegung beigefugt.

Was endlich auf den katholischen und besonders nicht-
katholischen Leser tiefen Eindruck machen muB, ist die
begeisterte Schilderung des Friedens und der Ruhe, die
diese ehrlich suchende Seele nach langer Inrfahrt in der
von einem unfehlbaren Lehramt geleiteten Kirche gefun-
den hat.

2. Tritt uns in der vorhin besprochenen Schrift eine
Frauenseele entgegen, die trotz aller Irrfahrten die Frommig-
keit ihrer Kindheit und ihre praktische Austibung im Gebet
nie ganz vergaB, so haben wir es in der vorliegenden mit
einem ehemaligen kalvinisch-protestantischen Theologen zu
tun, der unter dem EinfluB einer skeptischen Zeitrichtung
und besonders der Lektiire Comtes dem vollen Atheismus
in die Arme fiel, gab dort hauptsichlich die innere Unruhe,

»die Autoritdt der grofien Doctores, vor allem -

das Suchen nach Seelenfrieden den Ansto8 zur Bekehrung,
50 hier die Schrecken des Weltkrieges, die der Verf, wie
er selbst sagt, im engeren Kriegsgebiet (innerhalb der éster.-
ungar. Monarchie) mitmachte, wird dort die Losung mehr
auf theoretischem Wege gesucht und gefunden, so tritt
hier die Riicksicht auf die praktische Wirklichkeit, die furcht-
bare’ seelische Not der Zeit und die Unfihigkeit des Un-
glauben, ihr zu helfen, zugleich mit in den Vordergrund
der Betrachtung, wird uns dort mancher lehrreicher Ein-
blick in die religisen Zustdnde der anglikanischen Kirche
eroffnet, so ergénzt sich hier das Bild durch Ausblicke
auf amerikanische Verhiltnisse; ist die Darstellung  dort
manchmal etwas schwerer verstindlich, so flieBt sie hier im
einfachen, klaren, stets anregenden Unterhaltungston dahin,
ohne es an Griindlichkeit und Gedankentiefe fehlen zu
lassen. Der Verf. ist nach dem Vorwort des Herausgebers,
der die Ausfihrungen hie und da mit allgemeinen und
fachwissenschaftlichen Anmerkungen unterstiitzt, ,eine in
den Vereinigten Staaten sehr bekannte und angesehene
Personlichkeit, die zur Zeit noch durch triftige  Griinde
verhindert ist, mit ihrem Namen an die Offentlichkeit zu
treten*.

Beide Buacher sind zunichst fiur wahrheitssuchende
Rationalisten und Protestanten geschrieben, aber auch
katholischen Lesern, besonders gebildeten Lesern, bieten
sie nicht nur Trost und innere Erhebung, sondern auch
mannigfache Belehrung, da AuBenstehende die Schonheit
und die Tiefe unseres religiosen Besitzes oft mit viel klare-
rem Auge erkennen, als wir selbst.

Miinster i. W. Paul Sommers.

Brinktrine, Joannes, Dr., De epiclesis eucharisticae
origine et explicatione. [S-A. aus Ephemerides liturgicae
1923 Jan-Apr]. Romae, Ex officina polygraphica Latiali,
Via Boccaccio 7, 1923 (34 S. gr. 89),

Der Gegenstand der Studie wird in zwei Teilen be-
handelt. Der erste Teil behandelt die Entstehung,
der zweite die Erklirung der eucharistischen Epiklese.
Hinsichtlich der Entstehung wird gezeigt, daB die Epiklese
im Sinne der heutigen morgenlindischen Liturgien, wonach
durch sie der HI. Geist angerufen und so die Wandlung
von Brot und Wein bewirkt wird, d. h. die Epiklese im

~engeren Sinne, nicht urspringlich ist: weder die Viter

noch die Liturgien der ersten Jahrhunderte kennen sie. Sie
kommt erst im 4., Jahrh. auf. B. stellt iiber ihre Entstehung
die These auf: Epiclests stricte accepla ex paralielismo quodam
exaggeralo inler sacramentum eucharistiae el sacramenia
baptismi, confivmationis, extremae unctionis probabiliter orta
est (S.19). Schon in den #ltesten Zeiten wurde die Eucharistie
geme mit den Sakramenten verglichen, die eine eigentliche
Materie haben (Taufe, Firmung, letzte Olung). Wie bei diesen
Sakramenten die heiligende Weihe der Materie z. B. des
Wassers bei der Taufe vorherging, ja sogar fiir notwendig
gehalten wurde, damit das Sakrament giiltig sei, so wurde
diese Anschauung in analoger Weise auf die Eucharistie
angewandt. Die nach den Worten Christi stattfindende
Anrufung des HI. Geistes wurde in #hnlicher Weise fiir
notwendig erachtet wie diec Weihe der Materie bei den
tbrigen Sakramenten. Von hier aus bis zur Verlegung
der Konsekrationsgewalt in die Epiklese war nur noch
ein kleiner Schritt. Nach Darlegung dieser Ansicht setzt
sich der Verf. mit den Vertretern anderer Ansichten iiber

-
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die  Entstehung der (Varaine,
Héller und Merk).

In dem zweiten Teil seiner Studie, in dem Br.. eine

Epiklese auseinander

Erklirung der Epiklese gibt, will er sie als ,/nferpreiatio |

JSformae essentialis oder als ,,forma secundaria® deuten (S. 25).
Die Epiklese iibersetzt die Worte Christi, durch die. allein
die Wandlung vollzogen wird, in einen allen verstindlichen
Ritus. Denn da die Worte Christi in einem historischen
Bericht enthalten sind, ist es nicht ohne weiteres ein-
leuchtend, daB durch sie die Konsekration geschieht.
Das ist auch-der Grund, weshalb im Orient in die Epiklese
die Kraft der Verwandlung des Brotes und Weines gelegt
werden konnte. Analogien zu einer derartigen ,forma
secundaria” findet B. bei der Weihe in der Uberreichung
der Instrumente, in der Handauflegung am Ende der
Weihe, wobei durch die begleitenden Worte die Siinden-
vergebungsgewalt tbertragen wird, ferner in der Salbung
bei der Firmung, falls die Meinung zu Recht besteht, daB
letztere nicht urspriinglich ist, sondern das Sakrament
anfangs nur durch Handauflegung gespendet wurde! Die
Studie B.s ist eine Weiterfithrung der Arbeit, die er in
der Zeitschrift fiir kath. Theologie 42 (1918) 301—320;
483—518 verdffentlicht hatte: ,,Zur Entstehung der
morgenlindischen Epiklese*. Schon hier hatte er die
Ansicht vertreten, daB die eucharistische Epiklese durch
Parallelisierung mit den iibrigen Sakramenten, besonders
mit der Taufe entstanden sei. Neu ist in der vorliegenden
Studie der Vorschlag, die Epiklese in dogmatischer Be-
zichung als ,inferprefatio formae essentialis oder ,jforma
secundaria’™ zu bewerten.

Das Problem - der Epiklese hat eine doppelte Scite, eine
historische und eine dogmatische. . Jene sucht B. zu lésen,durch
seine Theorie der Parallelisierung. Er fugt damit den bis-
herigen Versuchen, die Entstehung der Epiklese zu erkliren, einen
neuen hinzu.  Jedoch scheint mir B. nicht beachter zu haben,
daff die Weihe der Sakramentsmaterie, z. B. des Taufwassers,
vor dem Vollzug des Sakramentes geschieht, die Epiklese aber
hinter den Worten Christi steht. Das Analogon zu der Weihie
der Sakramentsmaterie wiren m. E. die Opferungsgebete, die
auch in den griechischen Liturgien vor den Herrenworten stehen
(vgl. A, Baumstark, Die Messe im Morgenland r10—116). Auch
sei gestattet, darauf aufmerksam zu machen, dafl die anatolisch-
orthodoxe Kirche die Epiklese als Anrufung des HI. Geistes fir
ein wesentliches Erfordernis des Zustandekommens eines jeden
Sakramentes hilt. In der Confessio orthodora werden nim-
lich bei Darlegung der allgemeinen Sakramentenlehre drei Er-
fordernisse genannt: 1) @Ay douddios, die geeignete Materie;
2) der giltig geweihte ilepeds ... # 6 émioxomos; 3) § €mi-
wAnots 100 Gyiov mvedmaros mai zo eldos tow Aoyiwv
(pars 1 qu. 100; vgl. Kimmel, Monumenta fidei ecclesiae orien-
talis. Jena 1850, 171). ' In der bisherigen Literatur iaber die
Epiklese ist der Zusammenhang der eucharistischen Epiklese mit
derjenigen der Sakramente uberbaupt nicht gentigend beriicksich-
tigt und uatersucht worden. Vielleicht wirden sich von hier
aus auch fiir die Entstehung der eucharistischen Epiklese neue
und wertvolle Gesichispunkte ergeben, — Der Vorschlag B.s
hinsichtlich der dogmatischen Bewertung der Epiklese scheint
mir im- allgemeinen annehmbar zu sein. Nur mochte ich den
Ausdruck ,forma secundaria“ licber vermieden sehen, Denn
da pach den klaren Entscheidungen des kirchlichen Lehramtes

die Verwandlung der eucharistischen Elemente ausschlieBlich

durch die Worte Christi geschieht, nimmt die Epiklese in keiner
Weise an dem Charakter der forma sacramenti teil. Aber als
pinterpretatio” der Form kann und mul man sie gelten lassen.
Ubrigens kann m. E. dorch den Vorschlag B.s der Gegensatz
zwischen der rémisch-katholischen Kirche und den orientalischen
Kirchen nicht iiberbriickt oder auch nur gemildert werden, da
bei dem klaren Standpunkt des kirchlichen Lehramtes ‘eine
dogmatische Konzession beatiglich der Epiklesefrage unméglich
ist, an die selbstverstindlich auch B. nicht denkt.

Vorstehende kritische Bemerkungen sollen in keiner

Weise den Dank mindern, den wir dem Verf. fiir seine
griilndliche und anregende Arbeit schulden. Hat diese
auch das schwierige Problem der Epiklese, besonders
hinsichtlich ihrer Entstehung, nicht allseitig geldst, so ist
es doch ein bleibendes Verdienst des Verfassers, der sich
als guten Kenner der Viter und Liturgien erweist, dieses
Problem aufs neue angefaBt zu haben. Moge es seinen
weiteren Forschungen gelingen, eine allseitig befriedigende
Losung zu finden!

Sechtem b. Bonn. F. Hinermann,

Baumstark, Dr. Anton, Vom geschichtlichen Werden
der Liturgie. [Ecclesia orans, hrsg. von Dr. Ildefons Her-
wegen. 10. Bd.]. Freiburg i. Br., Herder, 1923 (XIV, 160 S.
r20). - M fat

»Vom geschichtlichen Werden der Liturgie® betitelt

B. sein Bichlein und wie es scheint, nicht ohne Grund.

Denn nicht eine Geschichte der Liturgie soll geboien

werden, sondern nur jene Faktoren werden hervorgehoben,

die geschichtsbildend wirkten, das geschichtliche Gebiude

der Liturgie erstehen lieBen, In 17 Kapiteln handelt B.

darum z. B. vom Erbe der Synagoge, vom hellenistischen

Einschlag in der Liturgie, vom EinfluB der Kathedrale

und des Klosters auf die Gestaltung des Gottesdienstes, vom

Efeu der Dichtung, der sich um die liturgischen Formen

rankt usw. KEs sind wahre Kabinettsstiicke, die B. hier

geschaffen, und man muf fﬁglich zweifeln, ob seiner
souverinen Beherrschung des weit verzweigten Stoffes,
seiner kithnen Kombination oder seiner -einzigartigen

-glinzenden Gestaltungsgabe die Palme zuerkannt werden

soll. _Und das ganze Buch laut Vorrede in zwei Ferien-

wochen geschrieben! DaB unter solchen Umstinden
vielleicht manches noch eine Nachprifung vertragen
konnte — ich denke dabei vorziiglich an die Kapitel
vom hellenistischen Einschlag in der Liturgie, von Politik
und Liturgie —, ist wohl verstidndlich. Einzelheiten hervor-
vorzuheben, hieBe den Eindruck schwichen, den die
wohlverdiente Anerkennung hervorbringen soll. B.s Buch
gehort zu den bedeutendsten, welche bis jetzt in der

Sammlung FEcclesia orans der Benediktiner von Maria

Laach erschienen sind. Einen Satz muB ich notwendiger-

weise ganz besonders hervorheben, weil er uns einen

Einblick in das Innenleben des Verf, iberhaupt eines

jeden wahrhaft katholischen Forschers, gestattet: ,Die

Erkenntnis der stets verhiltnismifig engen Grenzen des

Wissenkénnens, die sich einer unerbittlichen wissenschaft-

lichen Erforschung jedes beliebigen Gegenstandes frither

oder spiter aufdringt, erzeugt... notwendig die sittliche

Haltung einer ernsten Demut® (S. 134).

Kichstatt. Ludwig Eisenhofer.

Jahrbuch fiir Liturgiewissenschaft. [n Verbindung mit
Prof. Dr. A. Baumstark und Dr. A, L. Mayer herausgegeben
von Dr, P. Odo Casel O. S. B. . Zweiter Band. Minster

i. W., Aschendorffsche Verlagsbuchhandlung, 1922 (188 S.
Lex. 89).
DaB auch der 2. Band des Jahrbuchs erscheinen

konnte, des diirfen wir uns herzlich freuen,. nicht zuletzt
darum, weil wir aus diesem Grunde hoffen konnen, da@
sein . Erscheinen auch in Zukunft moglich sein  wird,
nachdem es durch die Ungunst der Zeiten im ver-
flossenen Jahre nicht hatte verhindert werden konnen.
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Der Ausfall des Jahrbuchs wiirde eine empfindliche Liicke |

in unserer theologischen Literatur darstellen, schon wegen
des trefflichen, 76 Seiten umfassenden Literaturberichtes,
der gerade in gegenwirtiger Zeit weniger denn je zu
entbehren ist. Der Hauptanteil des Buches geht auf
Odo Casel O. S. B. und Anton Baumstark zurtick. Da-
neben finden sich Aufsitze von Alban Dold O. S. B,
Thomas Michels O. S. B. und Andre Wilmart O. S. B.
Manche Beitréige wiirden natlirlich einen viel geeigneteren
Platz in einem ,Archiv flir Liturgiegeschichte* finden -—
doch das wird wohl auf lange Zeit hinaus ein frommer
Wunsch bleiben miissen.

Auf die einzelnen Aufsitze niher einzugehen gestattet leider
hier der Raum nicht. Darum beschrinke ich mich auf einige
Ergebnisse hinzuweisen, die zur Erklarung unserer gegenwirtigen
romischen Liturgie unmittelbar herangezogen werden konnen.
Anton Baumstark z. B. zeigt in seiner interessanten Untersuchung
»Der Orient und die Gesdnge der Adoratio crucis (8. 1—17)
den orientalischen Ursprung dieser Karfreitagsgesdnge. Es han-
delt sich auller dem Trisagion vor allem um das Crucem tuam
adoramus ete., um Ps 118 und um die Improperien. So zweifel-
los B. die orientalischen Quellen aufgedeckt hat, tber die Zeit,
wann diese Beeinflussung stattfand, mul er sich des Urteils ent-
halten. Es mag die Frage gestattet sein, ob wohl die Texte
der romischen Adoratic crucis unmittelbar aus den Dominen
der griechischen Liturgie oder vielleicht auf dem Umweg iber
gallikanisches Gebiet nach Rom gekommen. — Odo Casel
bringt hochwillkommene Aufschlisse tber ,die Prifation der
Palmenweihe* (S. 1oy—r110), fir die er Paralleltexte aus dem
Missale Gothicum und dem ambrosianischen Sakramentar von
Bergamo bietet. Der nimliche widmet dem schwierigen Kanon-
gebet Quam oblationem eine Miszelle (98—ro1), in der er die
Anschauung vertritt, dall das wuf des genannten Gebetes nicht
final oder konsekutiv, sondern als selbstindige Wunschpartikel
= utinam aufzufassen ist: ,,mige die Opfergabe uns werden
zum Leib und Blut Christi, Im 22. Kap. der Regula S. Bene-
dieti mochte ich freilich keinen Beleg™ fiiteine derartige Ver-
wendung des wt finden. Das rationabilis im Gebete Quam
oblationem ist bekanntlich eine erux interpretum. C, entscheidet
sich fir die Ubersetzung ,,sachgemif®. Es wire dies also im
wesentlichen der gleiche Gedanke, nur vollténender ausgedriickt,
der auch in ratus = giltig ausgesprochen ist. Eine endgiltige
Klirung darfte ‘erse eine griindliche Untersuchung der verschie-
denen Bedeutungen von rationabilis erbringen. Nicht ausge-
schlossen erscheint mir, dall dem Worte rationabilis nicht ratio
= Vernunft, sondern ratio = Rechnung zugrundeliegt, ratio-
nabilis also = verrechenbar, annehmbar. Doch mangeln mir
zur Zeit fiir diese Auffassung die hinreichenden philologischen
Belege. — Das inhaltliche Verstindnis der Liturgie foérdern die
beiden schwungvoll geschriebenen Aufsitze von Thomas Michels
dbet ,, Tag und Nacht in den Ferialhymnen® (68—73) und von
Odo Casel iber ,,Offizinm und Messe der h. Jungfrauen* (74—89).

GelehrtenfleiB und glaubensbegeisterte Frommigkeit
vereint haben das‘schéne Buch geschaffen. Es ist keine
Abminderung des anerkennenden Urteils, wenn ich zum
Schlusse den Wunsch ausspreche, es mochte in den
kinftigen Bidnden die mittelalterliche, abendldndische
Liturgie mehr zur Geltung kommen. Ich denke dabei
auch an eine Darstellung des Gottesdienstes in unmittelbar
vorpianischer Zeit. Viele interessante Briuche und Texte,
die ihre Wurzeln auf die friihmittelalterliche und alte
Kirche zuriickfithren, von welchen die Reform Pius’ V
keine Spur mehr iibrig lieB, haben sich in der Liturgie
in den einzelnen Dibzesen und Orden bis fast an die
Tore der Neuzeit erhalten. Die Liebe zur Heimat, zum
Orden wilrde dem Jahrbuch viele Mitarbeiter gewinnen,
wihrend die historische Wiirdigung dieser Briuche auf
die allgemeine Geschichte der Liturgie nur fordernd
wirken kann.

Eichstatt. Ludwig Eisenhofer.

Kleinere Mitteilungen.

Die »Einleitung zu den heiligen Schriften des N. T.«
von Gutjahr (Graz, Styria, 1923: XI, 392 S. gr. 8. Kr. 56 000)
ist in 6. und 7. Auflage erschienen. Die 3. Auflage ist Theol.
Revue 1913, Sp. 327f. angezeigt worden. Dall das Buch so
rasch weitere Auflagen erlebt hat, ist ein Zeichen seiner Brauch-
barkeit. Im wesentlichen ist das Buch das gleiche geblieben.
Natirlich ist im einzelnen nachgebessert und Literatur nachge-
tragen worden. Es hitte hier noch manches weiter geschehen
konnen. Die Ausfihrung tber das Comma Johannewm z. B, ist
zwar etwas entschiedener wie friher, aber vollstindig unzurei-
chend. Die 3. Aufl. meiner »Einleitung« ist zwar genannt, aber
es ist nach der 2. Aufl. zitiert, auch da, wo die Ansicht sich
entwickelt hat, z. B. beim Kolosserbrief. Dem Abschnitt tiber
die Apokalypse wirde die Verwertung des Kommentars von
Allo gute Dienste geleistet haben. M. M.

»Dr. Willibrord Lampen O. F.. M, Paus Adriaan VI
over de veelvuldige h. Communie. [S.-A. aus De Katholiek
1923]. Utrecht-Leiden, 1923, S. 138—145.¢ — Die kleine Studie
behandelt die Lehre des niederlindischen Papstes Hadrian VI
(1 1523) uber die oftere bzw. tigliche h. Kommunion. Ha-
drian VI hat sich dariiber ausgesprochen in seinen ,Quauestiones
in Quartum Sententiarum®, die 1516 erschienen sind. L. kommt
in genauer Untersuchung der Texte zu dem Ergebnis, dall Ha-
drian fir die éftere bzw. tigliche Kommunion eintritt. = Nur
eine Ausmahme lilt er gelten: wer durch eigene Schuld
des ofteren Empfanges tberdrissig wird, dem wird empfohlen,
hier und da einmal zu unterbrechen. L. spirt auch den Quellen
nach, aus denen Hadrian geschépft hat. Vor allem ist es in
unserer Frage der h. Bonaventura, dem er vielfach folgt, ja teil-
weise sich wortlich anschlieft. Jedoch ist auch ein bemerkens-
werter Unterschied festzustellen. Wihrend Bonaventura sich in
der Frage der ofteren bzw. tiglichen Kommunion noch ziemlich
zuriickhaltend #dulert, kennt Hadrian nur mehr ein Bedenken,
nimlich die oben angefuhrte Ausnahme. Man kann dem Verf.
zustimmen, wenn er meint, der grofie und edle niederlandische
Papst verdiene einen ehrehvollen Platz in der Geschichte der
Verehrung des allerheiligsten Sakramentes. — Wie die Stadie
von A. M. Koeniger (Ein Inquisitionsprozel in Sachen' der tig-
lichen Kommunion. Bonn 1923), so verdient auch die sorg-
filtige Arbeit Lampens Beachtung seitens der Theologen, die
sich mit der Geschichte der sakramentalen Praxis und der kirch-
lichen Frommigkeit beschiftigen. F. Hinermann,

»Stock, P. Ambrosius, Das liturgische Tischgebet.
Benedictio mensae. Minchen, Theatiner Verlag, 1923 (45 S. 16%).
M. o0,25.« — Der Verf, hilt den liturgischen Tischsegen mit
Becht fir geeignet ,nicht nur zur Erweckung echten Familien-
sinnes, sondern auch wahren kirchlichen Gemeinschaftsbewuft-
seins®., Nach seiner Absicht soll dieser Tischsegen besonders
.als Familientischgebet bei Gemeinschaftstagungen, die der Ver-
tiefung des kirchlichen Lebens® dienen, Verwendung finden. Die
Uberschrift ,,Das liturgische Tischgebet ist tibrigens irrefihrend.
Der Ubersetzer hilt sich nicht strenge an das kirchlich geregelte
Tischgebet, sondern geht vielfach seine eigenen Wege, Das ist
sein gutes Recht. Doch hitte dann der Titel besser gelautet:
»Fischgebet, auf Grund der liturgischen Mahlzeitgebete zusammen-
gestellt’. Warum hat St. gerade die schonen aus Ps 33 genom-
menen Versikel weggelassen? Legt doch Ps 33, der uralte
Kommunionpsalm, den Gedanken an die Eucharistie, der vnsere
gewohnlichen Tischgebete beherrschen soll, so dringend nahe.
Warum hat er nicht die Tischgebete an den drei letzten Tagen
der Karwoche in ihrer schlichten, eindrucksvollen Form belassen ?
S. 21 lies Tharsis, nicht Tharses, S. 20 Notum st. Votum,
S. 22 lactemur st. lactemur, Ps 110,4 Memoriam fecit mira-
bilium etc. ist unrichtig ibersetzt mit: Die Krone seiner Wunder-
werke asw. Es soll vielmehr heiflen: Es erinnert der Herr an
seine Wundertaten, was mit Bezug auf die in den Tischgebeten
stets wiederkehrende Riicksichtnahme auf die h. Eucharistie einen
viel besseren Sinn gibt-als die vom Verf. gewihite Ubersetzung.

Eisenhofer.

»sPrzywara, Erich, 5. ]., Kirchenjahr. Die christliche
Spannungseinheit. Buchschmuck von Adolf Kunst. Freiburg i. Br.,
Herder 1923 (95 S. 12%.«« — Der Untertitel ist nicht obne
weiteres einem jeden verstindlich, wird es aber sofort, wenn
man den ersten Abschnitt gelesen hat, wo die Frage gestellt
wird, wie denn der Christ, insbesondere der reife Mann, den
stets sich wiederholenden Wechsel von Geheimnissen der ver-
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schiedensten Inbalte im Kirchenjahr ehrlich miterleben kénne,
und die Antwort lautet: ,,Wie der abgeklirteste Mensch sich
immer wieder erneuert durch neue Sehnsucht und neue Umgeburt
und neue Leidenskimpfe und neue Siege und neue Ruhe des
Besitzes, so erneuern auch wir wieder unsern ,Wandel im
Himmel* durch neue Sehnsucht nach dem Himmel* (S, 7). Der
Verf. verwendet damit einen der fruchtbarsten Gedarken der
wissenschaftlichen Erkenntnis, den nimlich, dab die Krifte
sich in Spannung befinden und daB gerade der Gegensatz in
der Spannungseinheit ein Lebensgeseiz fir alles Wachstum
bedeutet, ein Gedanke, den er neuerdings auch auf theologischem
Gebiet mit besonderem Nachdruck und erkenntnismibigem Erfolge
herausstellt. Dieses Prinzip wird in edler Sprache und mit
reichlicher Benutzung der liturgischen Gebete angewendet auf
die Spannungen von Erwartung und Erscheinen, Knechtsgestalt
und Majestit, Leiden und Auferstehung, himmlisches und
irdisches Leben. Es wird schlieBlich gezeigt, wie die Einheit
menschlichen. Wesens nur erfafit werden kann ,in Ihm, von
dem alle Vielfalt und ‘Gegensitzlichkeit des Geschépflichen
ausgegangen, in dem sie Zusammenhalt hat, in den sie mindet
als ihr Ziel* (74), und wie der Glaube auch die Einheit findet
zwischen dem Dienst des Vaters im Himmel in Geist und
Wahrheit und dem kirchlich eucharistischen Dienst des Gott-
menschen, in dessen Angesicht Gott aufeeleuchtet und dessen
Leib die Kirche ist.

»Wittig, Joseph, Wiedergeburt. Habelschwerdt, Frankes
Buchhandlung, J. Wolf, 1923 (77 S. 120)« — In der ‘durch
»Die Erlosten” weiteren Kreisen bekannt gewordenea Sammlung
»Bicher der Wiedergeburt«  (Herausgeber: Ernst Laslowski,
Joseph Wittig und Rudolf Jokiel) bildet dieses Bindchen eine
Art von Programm. W. hat die Abhandlung Cyprians Ad
Donatm tbersetzt und in einen feinen aszetischen Rahmen gefiigt.

Die Abhandlung des Kirchenvaters ist eine mit seinem Freunde

Donatus in der Rebenlaube gepflogene Unterhalung, in welcher
der Bischol von seiner inneren Umwandlung durch das Sakrament
der Wiedergeburt spricht. Die ganze Grofle des neuen Lebens
wird uns hier in ciner Sprache, die, noch jeder theologischen
Formulierung bar, an die Wucht des 3. Kap. des Johannes-
evangeliums anklingt, in plastischen Bildern nahegebracht, Der
Ubersetzer und Kommentator ist hier doppelt in seinem Element,
wo es sich um eine Schrift aus seinem dogmengeschichtlichen
Arbeitsgebiet und ‘zugleich um einen- Gegenstand handelt, der
W.s bewegte Secle in besonderer Weise gefangen hilt.  Wie
sich unter W.s Hinden der religiose Gehalt mit dichterischem
Gewand zu umkleiden pflegt, so wird auch in diesem Biichlein das
Wesen des neuen (wiedergeborenen) Menschen mit biblischen und
patristischen Bildern uns lebendig vor die Seele gezaubert. Das
Kapitel ,,Der neue Mensch® (42—46), ein Kabinetistiick W.scher
Darstellungskunst, gibt dem Laien (und auch dem Theologen)

mebr geistige Nahrung, als manche ausfuhrliche populire
Dogmatik es vermdchte. Rademacher.
nKern aller Philosophie. Von Giinther Schulemann.

Habelschwerds, Frankes Buchhandlung (J. Wolf), 1923 (149 S.
120).« — Es ist keine leichte Aufgabe, auf Ssolch knappem
Raume einen Uberblick tber die gesamte Philosophie zu geben.
Und doch hat der Verf. sein Ziel mit groBem Geschick erreicht.
Seine Darstellung der theoretischen und praktischen Philosophie
ist keine blofie Hiufung aller méglichen Probleme und Losungs-
versuche, sondern ein wohlorganisiertes, den Leser zum Mit- und
Nachdenken reizendes System der wichtigsten und fruchtbarsten
Grundfragen des menschlichen Geisteslebens. Die Philosophia
perennis  beherrscht das Ganze und bewihrt dabei ihre un-
verwistliche Kraft auch an den dringendsien Schwierigkeiten
der Gegenwart. G. Wunderle.

»Die Aufgabe der Wissenschaft vom christlichen
Glauben in der Gegenwart. Von Dr. Oskar Pfister, Pfarrer
in  Zorich.  Goéttingen, Vanderhoeck und  Ruprecht, 1923
(48 S. 8%.« — Religionspsychologie, Religionswissenschaft
und Theologie. Antrittsvorlesung, gehalten am 28. Oktober
1922 von D. Dr. Karl Girgensohn, Professor der systematischen
Theologie an  der Universifit Leipzig, Leipzig-Erlangen,
Deichertsche Verlagsbuchhandlung (Dr. Werner Scholl), 1923
(43 S. 89).« — Zwei Programmschriften, die auf die gegenwdrtige
Lage der systematischen Theologie des Protestantismus intet-
essante Streiflichter werfen.  Pfister lehnt sich gegen den
Subjektivismus auf, der in der modischen Betonung des yreligiosen
Erlcbens” zum Ausdruck kommt; er will demgegeniber eine
wirkliche, objektiv giltige Glaubenswissenschafi. Aber nicht im

- lebens*® (Leipzig 1921).

Sinne einer Wissenschaft von der christlichen Lehre, sondern
einer Wissenschaft vom christlichen Leben. Die Glaubens-
wissenschaft muf nach Pf vollige Autonomie fordern. Ihr
fruchtbarstes Organ ist die Religionspsychologie und zwar als
Psychanalyse, so wie sie die mildere Schweizer Richtung der
Freudschen Schule vertritt. Die Beispiele solch psychanalytischer
Forschung sind bezeichnend; sie werden auch = innerhalb der
protestantischen Theologie nicht allzu viele Anhinger gewinnen. —
Girgensohns Vortrag ist im wesentlichen eine Auseinander-
setzung mit den hauptsichlichsten Kritikern seines grofien psycho-
logischen Werkes tber den ,,seelischen Aufbau des religiosen Er-
Der Verf. sucht in  beachtenswerter
Weise die Art seiner ,experimentellen® religionspsychologischen
Untersuchung zu rechtfertigen. So sehr G. von der Wichtigkeit
der Religionspsychologie tberzeugt ist, er méchte trotzdem die
gesamte Religionswissenschaft und Theologie nicht in Religions-
psychologie auflésen, G. Wunderle.

»Bekenntnisse eines Sozialisten. Von Illemo Camelli.
Deutsch von Carl Muller. 2, und 3. Auflage. Freiburg, Herder,
1922 (184 S. 8%).« — Nicht in abstrakt wissenschaftlicher Weise
und nicht direkt setzt sich C. mit dem Sozialismus auseinander,
dessen begeisterter Anhiinger der Verf. (jetzt Priester und Pro-
fessor am Pricsterseminar zu Cremona) einst war, sondern indem
er seine eigenen Irrgiinge und seine Rickkehr zum Glauben der
Kirche beschreibt. Die Schilderung ist nicht nur dufierst fesselnd
und vermdge der psychologischen Feinheir, die zutage tritt, ge-
eignet, ticfen und nachhaltigen Eindruck zu machen, sie ist zugleich
sehr lehrreich. Der Beitrag, den der Verf. zur Beurteilung des
Sozialismus liefert, ist wertvoll, um so wertvoller, weil er die
Richtung aus eigener Erfahrung genau kennt. Das Buch C.s
enthilt nicht formell, aber tatsichlich eine Warnung, den sitt-
lichen Gehalt des Sozialismus zu @berschitzen, wie selbst einzelne
katholische Autoren tun, die einseitig die Auffassung dieses oder
jenes sozialistischen Schriftstellers, statt vor allem di¢ det Massen,
berucksichtigen und die dbersehen, in welch verzerrter Gestalt
die christlichen Ideen dort wiederkehren. C.s Buch wirde noch
mehr zugunsten der Wahrheit wirken, wenn nicht das kritische
Stadium seiner Entwicklung so ausgesprochen den Charakter
nervoser Uberreizung aufwiese. Doch wird der Ausfall einiger-
malen wieder ausgeglichen durch die Objektivitat der Dar-
stellung und die Klarheit der Reflexion. Die gefillige Ubersetzung
verdient Anerkennung, Schilling.

»Erbarmen, G., Frauenkleid und Frauenunschuld, Fir
dic reifere Frauenwelt, fur Eltern, Erzieher und Seelsorger.
Selbstverlag des Verfassers. Ravensburg Dornsche Buchhandlung,
1923 (102 S.).« — Durchaus anzuerkennen ist der tiefe Ernst.
der die Ausfuhrungen beherrschr, und ebenso ist das erstrebte
Ziel gutzuheifien, Aber moraltheologisch erhebt sich doch
das Bedenken, dafl der Verf, radikal verfihrt und keinerlei
Unterschied' nach  Sitte, Lindern und Gegenden gelten laBt.
Wahrscheinlich stellt sich der Verf. auf den seelsorgerlichen
Standpunkt und geht von dem Grundsatz aus: principiis obsta.
Ob aber so viel erreicht wird, ist sehr zweifelhaft. Ueberdies
fallt auf, daB gelegentlich uud zwar ausfiihrlich Fragen behandelt
werden, die mit dem Thema in keinem erkennbaren Zuasammen-
hang stehen. Auffallend ist auch gleich zu Beginn die Mahnung :
man lese monatelang an dieser Schrift; so reich an Inhalt ist
die Schrift denn doch nicht. Trotz des angedeuteten Bedenkens
und mancher Mingel im einzelnen (vgl, z. B. die gekiinstelre
Anwendung von Luk 1o, 30 ff. auf die heutige Frauenwelt, S. 3f.)
verdient das Buchlein Empfehlung. Schilling.

Personennachrichten. Dr. Karl Kinstle, o. Prof. der
Pastoraltheologie, und Dr. Julivs Mayer, o. Prof. der Moral-
theologie an der Univ. Freiburg i. Br. sind in den Ruhestand
getreten. Nachfolger des ersteren ist Privatdozent Prof, Dr. Linus
Bopp, Nachfolger des letzteren Prof. Dr. Franz Keller, beide
schon bisher an derselben Fakultit,

Biicher- und Zeitschriftenschau.

Allgemeine Religionswissenschaft.

Pinard, H., Les méthodes de la psychologie religicuse (RNéo-
ScolPhil 1923, 3, 263—093; 4, 376—400).

1) Die Schriften, bei denen keine Jahresbezeichnung an-
gegeben ist, gehoren dem laufenden Jahre an. Gm = Goldmark.
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Gruehn, W., Das Werterlebnis.
auf experimenteller Grundlage, Mit
(XIV, 252). Gm 4.

Lublinski, Ida, Eine mythische Urschicht vor dem Mythos
(ArchRelWiss 22, 1/2, 154—75). i

Sethe, K., Die Spriiche fur das Kennen der Seelen der heiligen
Orte ' (Borts.): (ZAgyptSyr: §8,° 1923, .3, I—785 2, 57—706;
59, 1924, I, 1"'20)' &

Wiedemann, A, Der Blutglaube im alten Agypten (ArchRel
Wiss 22, 1/2, 58—386).

Diels, H. Zeus’ (Ebdi r==1%).

W eniger, L., Theophanie, altgriech. Gotteradvente (Ebd. 16-57).

Troje, L., Die Geburt des Aion — ein altes Mysterium (Ebd.
87—116).

Hillgr von Gaertringen, F., u. a, Syrische Gottheit auf
einem Altar aus Cordova (Ebd. 117—32).

Biblische Theologie.

Schulz, A., Von Sions Liedern. Ausgew. Dichtungen des A.
T. dbers. u. kurz erl. Mainz, Matthias-Grinewald-Verlag,
1923 (116). M 4,20.

Abeles, A., Birge u. Biirgschaft nach talmud. Recht (Monats-
schrGeschWissJud 4/6, 122-30; 7[9, 170-86; 10/12, 250-57).

Kurrein, V., Die Genuf-Symbolik in den rituellen Gebriuchen
(Schlufl) (Ebd. 262—70).

Hertzberg, H. W., Die Entwicklung des Begriffes wawn im
A. T. (Schlub) (ZAlttestWiss 41, 1923, 16—76).

Gilléschewski, Eva, Zur Literarkritik von Gen 18 u. 19 (Ebd.
76—383).

Ungnad, A., Joseph der Tartan des Pharao (Ebd. 204—207).

Robinson, H. W,, The Psychology and Metaphysic of ,, Thus
saith Yahweh® (Ebd. 1—15).

Heinisch, P, Die personliche Weisheit des A. T. in religions-
gesch. Beleuchtung. [Bibl. Zeitfr. 11, 1/2]. Mstr., Aschen-
dorff, 1923 (63). Gm 1,20.

Diirr, L., Die Stellung des Propheten Ezechiel in der israelitisch-
judischen Apokalyptik. [Alttest. Abh. 9, 1]. Ebd. 1923
(XV], 108)., Gm 6,10.

Budde, K., Uber die Schranken, die Jesajas prophetischer Bot-
schaft zu setzen sind (ZAlttestWiss 41, 1923, 154—203).
Boehmer, J., Der Glaube u. Jesaja.” Zu Jes 7,9 u. 28,16

(Ebd. 84—93).

Horst, F.,, Die Anfinge des Propheten Jeremia (Ebd. 94—153).

Kern, O, Ein vergessenes Dionysosfest in Jerusalem (2 Makk 6, 7)
(Ebd. 198/9).

Caspari, W, Das Alter einer vorchristl. jiid. Aristokratie
(VierteljSozWirtschGesch 17, 3/4, 294—315).

Heinemann, L, Die Lehre vom HIL Geist im Judentum u. in
den Evangelien (Forts.,) (MonatsschrGeschWissJud 1922,
719, 169—80; 10/12, 268—79; 1923, 1/3, 26—35).

Strathmann, Die erneverte Christusmythe (NKirchlZ 3, 142-45).

Raschke, H., Die Werkstatt des Markusevangelisten. Eine
neue Evangelientheorie. Jena, Diederichs (IV, 330). Gm 7.

VanF Tichelen, Th., St. Paulus. Briissel, De Standaard (503).
i

Keller, S,, Die Offenbarung Johannis. Randbemerkungen u.
Richtlinien zu ihrem Verstandnis. Basel, H. Majer (214).
Fr 3,20.

Haefeli, L, Cisarea am Meer,
der Stadt nach Josephus u. Apostelgeschichte. [Neutest. Abl.
10, 5]. Mstr, Aschendorff, 1923 (VIII, 76). Gm 3.

Klein, S., Drei Ortsnamen in Galilia (MonatsschrGeschWiss Jud
719, 202—205; 10{12, 270—73). :

Scheftelowitz, I, Sind die Falaschas Juden? (Ebd. 10/12,
244—49)-

Eine religionspsychol. Studie
1o Tab. Lpz, Hirzel

Topographie u. Geschichte

Historische Theologie.

Stahlin, O., Die altchristliche griech. Literatur, [Aus: Christ:
Geschichte d. griech. Literatar. TL 2, Halfte 2, 6. Aufl].
Mchn., Beck (V, 1105—1502 49).

Harris, R., Tatian: Perfection according to the Saviour, Man-
chester, Univ. Pr. (44).

Figini, C., Agrippino o Callisto? (ScuolaCatt marzo, 204—11).

Dornseiff, F., Der Martyrer: Name u, Bewertung (ArchRelWiss
22, If2, 133-—53).

Colombo, S, Gli Acta Martyrum e la loro origine (Scuola

_ Catt genn., 30—38; febbr., r09—22; marzo, 189—203).

Simon, J., Note sur loriginal de la Passion de S. Fébronie

(AnalBoll 1/2, 69—y6).

| Peeters, P., La date de la féte des SS. Juventin et Maximin

(Ebd. 77—82).

Delehave, H., Le calendrier d’Oxyrhynque pour 'année 535
—536 (Ebd. 83—99).

Grosjean, P, Cyngar Sant (Ebd. 100—120).

Petit, L., S. Jean Xénos ou I'Ermite d’aprés son autobiographie
(Ebd. 5-—20).

De Bruyne, D., La Translation de S. Hadelin (Ebd. 121—25).

Coens, M,, L’auteur de la Vita Erkembodonis (Ebd. 126—36).

Acta conciliorum cecumenicorum. T, 1: Concilium universale
Ephesenum. Vol. 5, p. 1, fasc. 1/2. Berl, de Gruyter (144
49). JeiGm 1T,

Wrzol, L., Die Hauptsindenlebre des Joh. Cassianus u. ihre
histor. Quellen (Schlufl) (DThomas 1923, 4, 385—404; 1924,
1, 84—9I1). ;

De Luca, G., S. Benedetto. Vita e Regola in antichi volga-
rizzamenti. Firenze, Libr. ed. Fiorentina (XVI, 212). L 6.

Budge, E. A, W., Baralim and Yéwasel. Being the Ethiopic
Version of a Christianized Recension of the Buddhist Legend
of Buddha and the Bodhisatva. Illustr. 2 vol. Camb., Univ.
Pr., 1923 (RVI, 246; CXXII, 354).

Trier, ], Der-he “Jodekns: 5Sein Leben ar
Bresl,, Marcus (VIII, 286). ' Gm r5.

Gilson, B., Le Platonisme de Bernard de Chartres (RNéo-Scol
Phil 1923, 1, 5-~19).

—, E., 5. Bonaventure et 1'évidence de l'existence de Dieu
(Ebd. 3, 237—62).

Dorm, Zum Thomasjubilium (RottenbMonatschr 7, 6, 109—17).

Beltrdn de Heredia, V., La fiesta de S. Tomds en las anti-
guas Universidades ,de Andalucia (CienciaTom marzo-abril,
223 =251,

Gomez lzquierdo, A. Valor cognoscitivo de la intentio en
S. Tomias de Aq. (Ebd. 169—88).

Lottin, O., Les éléments de la moralité des actes chez Thomas
d’Aq. (RNéo-ScolPhil 1923, 1, 20—56).

Zigon, F, S. Thomae a. 1 de Caritate et praecmotio physica
(DThomas 1, 24—34).

Grabmann, M., Agidius von Lessines O. P. (Ebd. 35—54).

Kuhnel, J., Meister Eckhart. Habelschwerdt, Franke (47).
Gm 0,60. ;

Pearce, E. H., Thomas Cobham, Bishop of Worccster 1317
—=raon S HagS B rose (GO Para,

De Poorter, Un manuel de prédication médiévale: Le ms. 97
de Bruges (RNéo-ScolPhil 1923, 2, 192—219).

Seton, W., Nicholas Glassberger and his Works.
Univ. Pr.i1923 (L 120),

Keusch, K., Die Aszetik des h. Alphons M. v. Liguori.
(Schw.), Villa St. Hyacinth (IX, 400).

Maistre, X. de, Les carnets du comte Joseph de Maistre. P.,
Vitte, 1923 (VI 247).

Scherillo, M., e Gallavresi, G., Manzoni intimo. 3 vol.
Milano, Hoepli, 1923 (XVIII, 228; X, 280; XXIV, 217).
Je L 10,50.

Loffler, Kl, Geschichte der kath, Presse Deutschlands. M.-
Gladbach, Volksvereins-Verlag (112). Gm 2.

Kibling, J. B., Geschichie der deutschen Katholikentage. Bd. 2.
Mstr.. Aschendorff, 1923 (IIl, 442). Gm §,60.

Storr, R., Bischof Paul Wilhelm v. Keppler (RottenbMonatsschr
7. 45, 73—77). ‘Ankery K., Bischof v. Keppler als Homilet
(77—85). Fischer, A., B. v. Keppler u. die Literaturkritik
(85—89). Binder, H., B. v. K. u. die literar. Form (90
—g4). Pfeffer, A., B. v. K. u. die kirchl. Kunst in der
Di6z. Rottenburg (95—102).

Alberti, Ch, O. Stritt, H. Gschwind, Gedenk-Blitter aus
der Geschichte der alten Augustinerkirche u. der kath. Kirch-
gemeinde Zirich. Zirich, Juchli & Beck, 1923 (135 mit
Abb.). F» 3,50,

Lauer, H., Hemsbach, Laudenbach, Sulzbach. Eine Geschichte
ihres kirchl. Lebens. Donaueschingen, Danubiana (IV, 120,
g Taf)e Gim 3,504

Systematische Theologie.

Janssens, Hi L., De vi demonstrativa miraculorum (EphTh
Lovan 1, 15—35). :

Retté, A., Un miraculée des Lourdes: Louise Ripas. P., Bloud
et Gay, 1923 (VI, 303).

Sapper, K., Das Element der Wirklichkeit u. die Welt der Er-
fahrung, Grundlinien einer anthropozentr. Naturphilosophie.
Mchn., Beck (XV, 250).

seine Verehrung.

Manchester,

Frbg.
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Odenwald, Th., Die Verkiindigung Nietzsches u. die religidse
Krisis der Gegenwart (ZThK 4, 6, 449—66).

Ramirez, ], De ipsa philosophia in universum, secundum

doctrinam  aristotelico-thomisticam  (contin.) (CienciaTom
1923 iul-ag., $—35; 1924 en.-febr., 24—58; marzo-abril,
209—22).

Cramer, |. A, Der christl. Glaube u. die Geschichte (NKirchiZ
3, 127—37).

Heim, K., Zu meinem Versuch einer neuen religionsphilos.
Grundlegung der Dogmatik (ZThK 4, 6, 407—26),
Kemnitz, Mathilde v., Der Secle Ursprung u. Wesen. 1.

vor Minchen, W. Simon (137). Gm 3.
Bittremieux, J., De notione divinae maternitatis B. M. V.
(EphThLovan 1, 71—381).
Van Roey, E., De charitate forma virtutum (Ebd. 43—63).
Hessen, J., Gotteskindschaft, Habelschwerdt, Franke (83). Gm 1,
Fofi, F., Un singolare privilegio riguardante il ministro dell’
ordine sacro (ScuolaCatt marzo, 177—88).
Waffelaert, G. J., De methodo seu modo procedendi in Theo-
logia Morali (EphThLovan 1, 9—14).
Gogarten, F., Ethik der Gite oder Ethik der Gnade? (ZThK
4, 6, 427—43). — Wiinsch, Nochmals: FEthik des Zorns
. u. Ethik der Gnade (444—43).

Praktische Theologie.

Hirtenbriefe des deutschen Episkopats 1923.
1923 (VII, 210). Gm 3.

Pasing

Pad., Junfermana,

Janssens, Al, Anglo-Catholicism and Catholic Unity (EphTh
Lovan 1, 66—70).

Mitterer, S., Die Familie als Grundlage benediktinischen Ménch-
tums (BenedMonatschr 3/4, 81—94). Heufelder, E., Prie-
ster u. Monch (95—106). Wiirmsee, N.,, Vom Sion des
Monchtums (107—12). Deindl, M, X., Klésterl. Kommu-
nistnus (113—16). Barthel, M., Der Anteil der Benediktiner
an der Gestaltung des Landschaftsbildes (117—24).

Heilmann, A, Stunden der Stlle. Sonntagsgedanken. 27.—
37. Tsd. Frbg., Herder (VIII, 238). Gm 3,50.

Karg, C., In der Schule des Heilandes. Einfilhrung ins inner-
liche Leben. Bdchen 1. 21.—30. Tsd. Kirnach-Villingen
(Baden), Verlag d. Waisenanstalt (64). Gm o,50.

Atti del XXVI Congresso Eucaristico internaz. Roma
24.—29. maggio. Roma, Alfieri ¢ Lacroix (254).

Gilg, O., Die Messe. Eine Darstellung ihres geschichtl, Wer-
dens u. ihres religidsen Gehaltes in Predigten. Olten, Dietschi
(VIIL, 219). Fr s;s0.

Holl, K., Die Entstehung -der vier Fastenzeiten in der griech.
Kirche. Berl,, Akad. d. Wiss. (40 4°). Gm 1,50,

Nied, E., Heiligenverehrung u. Namengebung. Sprach- u. kul-
turgeschichtl. mit Beriicks. der Familiennamen. Frbg,, Her-
der (VIIL, 110). Gm 1,50.

Christliche Kunst.

Kuhn, A., Grundrifi der Kunstgeschichte. Mit 695 Abb. im
Text. Einsiedeln, Benziger, 1923 (VII, 360). Gm 12,50.

1922,

Fiir die Biicherei des Priesters.

NEUERSCHEINUNGEN:

NEUE AUFLAGEN :

Charakterbilder katholischer Refor-
matoren des XVI. Jahrhunderts
Ignatius von Loyola, Teresa de Jesus,
Filippo Neri. Carlo Borromeo. Von Luduw.
Erhr. v. Pastor.
zum 70. Geburtstag des Verfassers und
funf Bildern. Geb. G.-M. 4,70.

Der beriihmte Geschichtschreiber der Piipste
schildert in Hauptziigen das Wirken, Kimpfen
und Siegen grofier Heiligen, die mit bezwin-
gendem Opfermut, in treuester Verbundenheit
mit gewaltigen Reformp#psten, ihr Jahrhundert
aus dem sittlich-religiosen Verderben empor-

fiihrten. 2

Heiligenverehrung u. Namengebung

Sprach- und kulturgeschichtlich, mit Be-

riicksichtigung der Familiennamen. Von
Dr. Edmund Nied. G.-M. 1,50.

Verfasser bietet reiches Material tiir Kultur- und

Heimatgeschichte, fiilr Volks-, Heiligen- und

Namenkunde. Uber 4000 deutsche Familien-

namen sind auf ihren Ursprung aus dem Heiligen-

kult zuriickgefiihrt.
Luthers Kampibilder

Von Hartm. Grisar S. J. und Franz
Heege S.°]. -4 Hefte.

IIl. Der Bilderkampif in den Schriften
von 1523—1545. Mit 17 Abbildun-
gen. G.-M. 250.

IV. ,Die Abbildung des Papsttums“
und andere Kampibilder in Flug-
blittern 1538—1545. Mit zehn Bild.
im Text u, drei Taf. G.-M. 4,90,

Die ,Kamptbilder® machen den Leser mit einem

duBerst diirfitig bebauten Felde der Lutherfor-

schung bekannt, mit einem Kampfe, der Luthers

Tatigkeit bis zu seinen letzten Tagen begleitete.

Geschichte der altkirchl. Literatur

Von Dr. Otto Bardenhewer. 6 Binde.

IV. Das 5. Jahrhundert mit EinschluB
dersyrischenLiteratur des4.Jahr-
hunderts. G.-M. 15,—; gebunden
G.-M. 17,50.

eRnn

Mit einem Gedenkwort.

Kind und Volk

Der biologische Wert der Treue zu den
Lebensgesetzen beim Aufbau der Familie,
Von Hermann Muckermann. 2 Teile.

I. Vererbung u. Auslese. Mit 4 Tafeln.
11.—15., verme. Aufl. (28.—38. Tsd.)
Gebunden G.-M. 3,20; in ' Leinwand
G.-M. 3,40; in Halbsaffian G.-M. 6,80.

In ,Kind und Volk" werden von einer Ehrfurcht

gebietenden Hohe des sgittlichen Standpunkts

alle Fragen behandelt, die fiir den heranwach-
senden Mensehen, fiir die Famile und fiir die

Grundlagen eines leiblich und sittlich gesunden

Volkskirpers von ausschlaggebender Bedeutung

sind. Besonders der in der Seelsorge stehende

Geistliche wird darin eine Fiille von Stoff fin-

den, der sich in Vortrigen, im Brautunterricht,

in der Jugendpflege usw. gut verwerten 14Bt.

Geschichte der Pipste

seit dem Ausgang des Mittelalters.
Ludwig Freiherrn von Pastor.
9 Binde.
Band 1II, IV: 1/2, V, VL u, VII: 5.—7;
unverinderte Auflage.

II. Bd.: G-M. 13,20; geb. G-M. 16,—,

Von
Bisher

IV. Bd.: 1. Abtlg. G.-M. 9,60; geb.
G-M. 12,—; 2. Abtlg, G:-M. 13,20; geb.
G-M. 16,—. V.Bd.: G.-M. 15,—; geb.
G.-M. 18,—. VI Bd.: G.-M. 13,20; geb.
G.-M. 16,—. VIL Bd.: G.-M. 13,20;

geb. G.-M. 16,—.

Geschichte des Kulturkampies im
Deutschen Reich

Von Dr. Johann B. KiBling.
I. Die Vorgeschichte. (Unverinderter
Neudruck.) Gebunden G.-M. g,50.
Das Werk ist damit wieder vollsténdig lieferbar.

{11111

3 Binde.

Luther
Von Haertmann Grisar S. ]J. 3 Binde.

I. Luthers Werden. Grundlegung der
Spaltung bis 1530. 3., unverinderte
Auflage mit Nachtrigen. G.-M. 18,— ;
geb, G.-M. 20,—.

II. Auf der Hohe des Lebens. 3., un-
verinderte Auflage mit Nachtrigen.
G.-M. 22,—; gebunden G.-M. :24,—.

Die Nachtrdge des I und II. Bandes sind

auch als Sonderdruck erschienen, der zum
Preise von G.-M. 2,— bezogen werden kann.

Leben der
hl. Margareta Maria Alacoque

aus dem Orden der Heimsuchung Maria.
Nach dem vom Kloster von Paray-le-
Monial herausgegebenen Original. Mit
einem Titelbild. 4. u. 5. Auflage. Ge-
bunden G.-M. 3,30.
Mit der Verbreitung der Andacht zum heiligsten
Herzen Jesu tritt das Andenken an Margareta
Maria Alacoque immer-leuchtender hervor. Da-
mit ersteht auch immer mehr das Verlangen,
diese begnadete Erloserverkiinderin genauer
kennenzulernen und sie inniger zu verehren.
Diesem Verlangen kommt das Buch in schéner
Weise entgegen.

Geschichte der altkirchlichen
Literatur

Von Dr. Ottoe Bardenhewer.
Bisher Band I—IV.

IIl. Das 4. Jahrhundert mit Ausschlul
der Schriftsteller syrischer Zunge.
2., unverinderte Aufl. mit Nachtrigen.
G.-M. 14,40; gebunden G.-M. 16,90.
Die Nachtrige der 2. Auflage des IIl. Bandes
sind auch als Sonderdruck erschienen und

kénnen zum Preise von G.-M. 0,50 bezogen
werden.

6 Binde.

LU LTI R P PRIV TELE LTS TR B 1

VERLAG HERDER & CO., FREIBURG IM BREISGAU.
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In den nachsten Tagen erschemt der Schiub des il. Buches!
Sternkunde und Sterndienst in Babel

Assyriologische, astronomische und astralmythologische Untersuchungen. Lex. 8%

von P. Fr. X. Kugler S. J

. Buch: Entwicklung der babylonischen Planetenkunde von ihren Anfdngen bis auf Christus.
XVI u. 292 S, nebst 24 keilinschriftlichen Beilagen. 1907. 45,-—.
. Buch: Natur, Mythus und Geschichte als Grundlagen Babylonischer Zeitordnung nebst
eingehenden Untersuchungen der &lteren Sternkunde und Meteorologie.
1. Teil. XVI u. 200 8. mit 2 Figurentafeln. 190g. 106,—.
2. Teil 1. Heft. IV u. 120 8. 1912, 8,—.

Neu! 2. Teil 2. Heft. (SchluB des Buches). 310 S. 1924. 30,—.
Ergédnzungen zum I u IIL Buch. 1. Teil. VIII u 140 S. 1913. 11—
= [ ol Buchie iRl IV s i ra2 By Q14 V7.50:

3

Es erschienen frither von demselben Verfasser:

L Panbabylonistische Konstruktionen u. religionsgeschichtliche Tat-
Im Bannkl‘els Ba be|S- sachen. Mit 7 Abbildungen und ausfithrlichem Sachregister.
XL 105 15 g EON

is Paul Forschungen zur Geschichte Israels. Nach biblischen
Von MOSGS bIS aUluS. und profangescbichtlichen, insbesondere neuen keilinschriftlichen

Quellen. XX u. 336 SELEEO 2

PRI ERERRRE IR T HHenn

Aschendorffsche Verlagsbuchhandlung, Munster in Westf.

'ROMANO GUARDINI
| LITURGISCHE BILDUNG

VERSUCHE BAND I & GEBUNDEN M. 3,60
#*
,slch glaube, daB Guardini in solchen Versuchen das Beste seiner Personlichkeit entfaltet,

Reine Wissenschaft mogen andere fordern, die das nicht konnen. Denn in der Tat, solche
Werke sind ebenso kostbar wie selten.* (Muckermann im ,,Gral®)

VERLAG DEUTSCHES QUICKBORNHAUS
BURG ROTHENFELS A. M.
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