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Zur theologischen Methode.
iz

Das 6. Heft der Miinchener Theol. Studien bringt
eine sehr wertvolle und anregende Arbeit von Dr. A. Lang ),
in der er die Loci theologici des Melchior Cano und deren
Bedeutung fir die theologische Methode behandelt. Der
Verf. gibt deshalb seiner Arbeit den Untertitel: Ein Bei-
trag zur theologischen Methodologie und ihrer Geschichte.

In der Einleitung des Buches (S. 1—20) bietet Lang eine
klare Ubersicht tber Canos Leben (1509—1560), Charakter und
Schriften. Canos 12 Biicher de locis theologicis sind das klassische
Werk der Fundamentaltheologie. Aber so epochemachend und
einschneidend dieses Werk auch fir die Entwicklung der Theo-
logie war, so bedeutet es doch keine plowzliche, unvorbereitete
Erscheinung. Das Wertvolle' an Langs® Arbeit ist vor allem,
dal er uberall die geschichtlichen Zusammenhinge aufzeigt. So
beschreibt er gleich im 1. Kap. (8. 21—54) in groflen Ziigen
die methodologischen Strémungen und Bestrebungen der voran-
gegangenen Jahrhunderte, die auf die Abfassung jenes Werkes
uber die loci theologici verursachend und richtunggebend einge-
wirkt haben. Der Verfall der Scholastik,” der Humanismus, die
Reformation dringten die Theologie zur methodologischen Re-
flexion und forderten die Klarstellung der theologischen Beweis-
und Erkenntnismittel. Freilich konnte diese erst erfolgen, als
auch die Theologie selbst wieder zu neuem Leben erwacht war.
Diese Erneuerung der Theologie vollzog sich zu Beginn des
16. Jahrhunderts und zeitigte ihre. schénsten Erfolge in Spanien,
Dort hat Cano die Notwendigkeit einer theologischen Methodo-
logie am klarsten erfalt. Seine loci theologici sind der erste
grindliche Versuch in dieser Beziehung.

Das 2. Kap. (8. 55—73) erkldrt, was Cano unter den loei
theologici versteht. Eine geschichtliche Untersuchung der Wand-
lungen des locus-Begriffes in Dialektik und Theologie kommt zu
dem Ergebnis, dall Cano sich in seiner Auffassung des locus
nicht an Aristoteles, sondern an den Humanisten Rudolf Agricola
anschlieft. Cano versteht unter seinen loci theologici die Er-
kenntnisquellen der Theologie, die Fundorte, denen die einzelnen
Sitze entnommen werden kdnnen, die der Theologe bei der Be-
handlung von theologischen Fragen zur Begrindung oder Wider-
legung derselben braucht.

Das 3. Kap. (S. 74—89) entwickelt Zahl und Einteilong der
loci theologici. Cano stellt zehn loci auf: 1) die HI, Schrift,

1) Lang, Dr. Albert, Die loci theologici des Melchior

Cano und die Methode des dogmatischen Beweises. Ein
Beitrag zur theologischen Methodologie und ihrer Geschichte.
[Munchener Studien zur historischen Theologie, Heft 6]. Min-
chen, Josef Kosel und Friedrich Pustet, 1925 (256 S. 8%). M. 5,50.
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2) die miindliche Uberlieferung, 3) die katholische Kirche, 4) die
Konzilien, §) die romische Kirche, 6) die Viter, 7) die scho-
lastischen Theologen, 8) die natiirliche Vernunfterkenntnis, 9) die
Philosophen, 10) die Geschichte. Wenn Cano die zehn loci
gleichmifig aneinanderreiht, so wollte er sie durchaus nicht als
gleichwertig und gleichartig angesehen wissen. Die sieben ersten
sind loci proprii der Theologie, die drei letzten sind loci alieni.
,»Cano war es nicht um eine logisch geschlossene Fundamental-
theologie zu tun; er wollte vielmebr den Theologen eine me-
thodische Anweisung bieten, wie aus den einzelnen loei stich-
haltige Beweise zu gewinnen seien. Er kimmerte sich deshalb
nicht um eine adiquate Scheidung und Abgrenzung der loci,
sondern war darauf bedacht, die ecinzelnen theologischen Be-
weise in praktischer Vollstindigkeit zu behandeln.
stellen sich so dar als eine systematische Zusammenfassung und
Weiterentwicklung der damals gegebenen fundamentaltheologischen
Ansichten® (S. 89).

Das umfangreichste (4.) Kap. (S. go—186) gibt eine klare
Ubersicht, geschichtliche und sachliche Erklirung und Beurteilung
der Doktrin Canos, wie er sie im 2.—11. Buch seines Werkes
niedergelegt hat, wo er in je einem Buch iber die einzelnen
loci handelt, deren Beweiskraft feststellt und methodische An-
weisungen zum Gebrauch der einzelnen loci gibt. Unter anderem
ist Canos Lehre iiber die Inspiration, den Schriftkanon, die Vulgata,
sowie dber die pépstliche Unfehlbarkeit, die er als Glaubens-
wabrheit betrachtet, bundig wiedergegeben und beurteilt.

Die aus den loci gewonnenen Sitze haben nicht alle den
gleichen Gewilheitsgrund und Gewilheitsgrad. Der Theologe
mufl die gefundenen Sidtze nach ihrer theologischen Gewilheit
werten, Diese Wertung ist nach Cano die wichtigste und
schwierigste Aufgabe des Theologen. Die von Cano aufge-
stellten Prinzipien, die bei dieser Wertung in Betracht kommen,
behandelt Lang im 5. Kap. (S. 187—210). Die klare Abgren-
zung der unter die Glaubensgewibheit fallenden Wahrheiten hat
eine klare Auffassung des Wesens des Glaubens zur Voraus-
setzung. Lang bringt deshalb zunichst eine Darstellung der
Glaubensanalyse nach Cano, behandelt eingehend die umstrittene
Frage, ob nach Cano die theologischen Konklusionen auch zu
den Glaubenswahrheiten gehéren und erwihnt noch Canos Lehre
iber die theologischen Zensuren. Dieselben sollen eine rasche
und prizise Wertung der aus den loci geschopften theologischen
Sitze ermoglichen.

Ist der dogmatische Gewillheitsgrad genau abgeschitzt, ,,dann
erst ist die erste Etappe des theologischen Beweisverfahrens
vollendet: die Feststellung der dogmatischen Gegebenheiten.
Das Resultat dieser ersten Etappe sind klarformulierte, durch
beigegebene theologische nofae dogmatisch genau gewertete
Sitze, die als Grundlage zur weiteren theologischen Untersuchung
dienen konnen. Diese erste Aufgabe der Theologie will keinen
niheren oder gar erschopfenden Aufschlul tber den Inhalt der
einzelnen Sitze'geben, sie will nur ihre Beziehung zur Offen-
barung, d. h. den Grad ihrer dogmatischen Gewillheit bestim-
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men. Sie vermittelt nicht ein inhaltliches Wissen von den theo-
logischen Prinzipien, sondern ein formelles Wissen iiber die-
selben. Sie beweist sie nicht durch Aufzeigen ihrer inneren
Evidenz, sondern sie sichert sie durch den Nachweis ihrer dule-
ren Bezeugung. ... Man hat diese erste Funktion des theolo-
gischen Beweisverfahtens die positive Theologie genannt.
Bei Cano findet sich dieser Ausdruck noch nicht, aber diese
Bezeichnung ist bei ihm grundgelegt, wenn er als Hauptaufgabe
dieser ersten Funktion das ,ponere principia® nennt (l. XII,
c. 3; 1. 11, c. 4). In diesem Sinne gehdrt die Gewinnung aller
theologischen Gegebenheiten zur positiven Theologie, auch die
Feststellung der unfeblbaren kirchlichen Entscheidungen, ja auch
der nicht unmittelbar geoffenbarten Wahrheiten, soweit sie durch
die Lehrgewalt der Kirche oder durch das einmiitige Viter- oder
Theologenzeugnis sichergestellt sind. Auch letztere Wahrheiten
stehen dem Theologen als objektive Gegebenheiten mit einer
autoritativen Gewillheit gegentiber“1l) (S, 208 ff.).

Diese Gegebenheiten bilden das Material fir die zweite
Aufgabe der Theologie, deren Behandlung und Lésung als spe-
kulative Theologie bezeichnet wird. Die spekulative Theo-
logie sucht so gut als moglich in die ganze Inhaltlichkeit
der geoffenbarten und im Glauben ‘erfaliten Wahrheiten einzu-
dringen. Der Mensch begniigt sich nicht mit der dufleren Be-
zeugung der Wahrheiten; sein Streben geht auf die innere Be-
griindung derselben, er mdéchte zum Glauben das Wissen, zur
auctoritas die ratio figen (S. 211). Im 6. Kap. seines Buches
(S. 211—228) entwickelt Lang die Aufgaben und Normen einer
gesunden spekulativen Theologie im Anschlulfl an die, Grund-
sitze und Weisungen, die sich an verschiedenen Stellen zerstreut
bei Cano finden.
Bedeutung und die Tragweite der von der positiven Theologie
aufgestellten Sitze genau feststellen. ,,Nicht um den Beweis,
sondern um die Erklirung der Prinzipien handelt es sich dabei,
nicht um die erstmalige Sicherstellung eines noch angezweifelten
Satzes, sondern um die bessere Auffassung einer schon ange-
nommenen Wahrheit“ (S. 219). Eine zweite Aufgabe ist die
rationale Begrindung der aufgestellien Sitze, insofern und inso-
weit eine solche moglich ist. Denn es ,,ist ein wichiiger Unter-
schied unter den Glaubenssitzen zu machen. Die einen ent-
halten rein dbernatirliche, keinem Menschengeist zugingliche
Wahrheiten und sind deshalb von allen einfachhin zu glauben;
andere unterrichten tiber Dinge, die auch natiirlich erkennbar und
nur per- accidens von Gott geoffenbart sind, weil sie nicht von
einem jeden oder nicht mit der nétigen Sicherheit erkannt wer-
den koénnen. Nur fiir letztere Wahrheiten kann die Vernunft
zwingende Beweise fihren. Die rein Gbernatiirlichen Wahrheiten
dagegen sind keiner natiirlichen Beweisfilhrung zuginglich, ja es
wire verderblich, sie auf Vernunftbeweise stitzen zu wollen;
fiir sie konnen hochstens Wahrscheinlichkeitsbeweise und Zweck-
mifligheitsgriinde vorgebracht werden oder es kann durch Ana-
logien aus der erschaffenen Welt ihr Verstindnis erleichtert
werden. Aber auch diese Wahrscheinlichkeitsgrinde dirfen von
dem Theologen nicht verachtet werden (S. 220f). Weiterhin
sucht die spekulative Theologie aus den Offenbarungswahrheiten
auf dem Weg der Schlufifolgerung neue Wahrheiten abzuleiten,
den in Schrift und Tradition eingeschlossenen Wahrheitsschatz
zu heben und aus dem Dunkel gleichsam ans Tageslicht zu for-
dern. Endlich ist es Aufgabe der spekulativen Theologie, die
gegnerischen Einwinde zuriickzuweisen und alle Lehren zu
einem einheitlichen System zu verarbeiten. Am Ende dieses
Kapitels bestimmt Lang im Anschluf an Cano das Verhiltnis
von spekulativer und positiver Theologie in kurzen klaren Sitzen.
Positive und spekulative Theologie unterscheiden sich nach ihrem
‘Ausgangspunkt, nach ihrem Ziel und in ihrem Beweisverfahren;
‘aber sie dirfen nicht voneinander getrennt und ausschlieflich
geiibt werden. Sie erginzen sich gegenseitig und bilden zu-
sammen die Theologie.

1) Lang fibhrt fort: ,Das letzte Ziel der positiven Theologie
‘wird. freilich immer bleiben, die dogmatischen Wahrheiten aus
der Schrift und Tradition unmittelbar zu begriinden. Und inso-
Aern ist diese Arbeit im eminentesten Sinne positive Theologie*
(S. 210). In eciner Anmerkung fiigt Lang noch hinzu: ,,Cano
bemerkt ausdricklichst, dal sich der Theologe nicht mit der
kirchlichen Entscheidung zufrieden geben darf: .. . cavendum est,
ne, st in argumentorum confutatione ad Keclesiam tamgquam in
aram  confugimus, rustici potius quam theologi esse videamur
(L. II, e.. 18). Meine spiteren Ausfiihrungen werden zeigen,
wie ich mich zu diesen Sitzen stelle, Vgl uuten Sp. 312, Anm.

LSS

Die spekulative Theologie mufl den Sinn, die .

ausgesprochen ist.

Das SchluBkapitel (S, 229—241) endlich berichtet, wie nach
Cano. die Ausbildung des Theologen sich zu gestalten hat, da-
mit er den an ihn gestellten Anforderungen gewachsen sei, und
in welcher Weise der griindlich vorgebildete Theologe bei der
Behandlung theologischer Probleme vorgehen soll.

Diese Inhaltsangabe diirfte zeigen, daB das Buch eine
Reihe interessanter Fragen behandelt und wertvolle An-
regungen bietet. Nicht im Rahmen des Buches lag eine
Untersuchung, ob die in den Lehrbiichern der Dogmatik
vielfach tbliche Methode den von Lang im AnschluB an
Cano entwickelten Grundstitzen entspricht, und ob nicht
eine folgerichtige Weiterverarbeitung und Ordnung der
bei Cano sich findenden methodologischen Grundsitze
erforderlich ist, bzw. ob und inwieweit dieselbe bereits
erfolgt ist und praktisch verwertet wird. Die folgenden
Ausfiihrungen mochten einen Beitrag zur Lsung dieser
Frage bieten.

# *
%

Wir sprechen zuerst von der Methods, wie sie die
Eigenart der katholischen Theologie fiir die allseitige wis=
senschaftliche Behandlung eines Satzes zu fordern scheint,
wenn der zu behandelnde Satz als Dogma, d. h. als einé
von allen Gliubigen mit unerschiitterlichem Glauben fest-
zuhaltende Wahrheit, bezeichnet wird. Hernach werden
die Modifikationen anzugeben sein, die in der Methode
einzutreten haben, wenn der zu behandelnde Satz nicht
eine Glaubenswahrheit ist, sondern einen geringeren Ge-
wiBheitsgrad hat.

Die erste Aufgabe der theologischen Untersuchung
oder, wie Lang sich ausdriickt, -,die erste Etappe des
theologischen Beweisverfahrens® ist ,die Feststellung der
dogmatischen Gegebenheiten® (S. 208), in unserem Falle
also der Nachweis, daB der klar formulierte Satz eine
von Gott geoffenbarte Wahrheit ist, die von allen Gliu-
bigen in unerschiitterlichem Glauben fiir wahr gehalten
werden muB. Wie kann der Theologe den Offenbarungs-
charakter und die auf alle Glaubigen sich erstreckende
Glaubensverpflichtung nachweisen? Fir den protestan-
tischen Theologen, soweit er das lutherische Prinzip von
der HI. Schrift als einziger Glaubensquelle anerkennt, st
die Losung der Frage, eben weil er nur die Schrift als
Glaubensquelle anerkennt und eine #ufere Autoritit bei
deren Auslegung ablehnt, sehr einfach. Er muB zeigen,
daB der aufgestellte Satz klar und eindeutig in der Schrift
Kann er dies nicht oder entstehen
Zweifel tiber den Sinn eines Schrifttextes, so ist er hilflos.
Er kann dann selbst nicht glauben, noch viel- weniger
anderen gegentiber eine Glaubensverpflichtung nachweisen.
Anders liegt die Sache fiir den katholischen Theologen.
Er soll nach Cano die dogmatischen Gegebenheiten den
loci theologici entnehmen und mit deren Hilfe bestimmen.
Aber von den zehn /oci #heologici des Cano kommen nur
die ersten sieben in Betracht, weil nur sie loci propri der
Theologie sind. Die drei letzten dagegen sind, wie bereits
erwihnt, Joci alieni. Die aus diesen letzteren entnommenen
rein natiirlichen Kenntnisse gehtren an sich nicht zum
Offenbarungsschatz, sondern dienen nur als untergeordnete
Hilfsmittel zu dessen Verteidigung und Ausniitzung. Sind
nun die sieben ersten loci fheologici einander koordiniert
in der Art, daB mit Hilfe eines jeden derselben unab=
hingig und losgelost vom anderen der Nachweis .der
Glaubensverpflichtung erbracht werden kann? In manchen
Lehrbiichern findet man tatsichlich die Methode, da8 der
Beweis fir ein Dogma erbracht wird 1. aus der Schrift,
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2. aus der Tradition, 3. aus den Entscheidungen der
Pipste, 4. aus den Entscheidungen der Konzilien, 3. aus
den Viitern, 6. aus den Theologen. Es werden also un-
gefahr die von Cano aufgestellten Joci in der von ihm
gewihlten Reihenfolge bentitzt. Nicht mit Unrecht bemerkt
indes Scheeben (Handbuch der Kathol. Dogmatik T [1873]
S. 108, Nr. 213), daB seit Cano die loci theologici ,in
allzu loser und unvermittelter Zusammenstellung behandelt
zu werden pflegten®, daB bei ihrer Behandlung und An-
wendung ,der organische Zusammenhang® fehle. Um
diesem Mifistande abzuhelfen, muf die katholische Theologie
sich dariiber Klarheit verschaffen, welche Kraft den einzelnen
loci zukommt, ob und inwiefern man aus den einzelnen

eine Glaubensverpflichtung zwingend nachweisen kann.

Die von Cano aufgestellten /oci miissen also auf ihre
Natur und Beweiskraft und ihr etwaiges gegenseitiges Ab-
hingigkeitsverhiltnis niher untersucht und bestimmt werden.
Sind diese Fragen einmal klargestellt und beantwortet,
so ergibt sich von selbst die richtige Methode, wie der
Theologe den Offenbarungscharakter und die Glaubens-
verpflichtung beztiglich eines Satzes endgtiltic nachweisen
kann und muB.

Zunichst fithrt diese Untersuchung zur Unterscheidung
der sieben eigentlichen /Joci fheologici in zwei Gruppen:
die zwel ersten (Schrift und Tradition) enthalten die
Offenbarung in sich objektiv. Die fiinf nichsten (die
katholische Kirche, die Konzilien,
die Viter, die Theologen) stellen in ihrem Wesen nur
ein einziges Erkenntnismittel dar, nimlich das kirchliche
Lehramt, allerdings in seinen verschiedenen Erscheinungs-
und Betitigungsformen, wie es sich in Gegenwart und
Vergangenheit, in gewohnlicher und auBergewohnlicher
Weise, in sich und in seinen Hilfsorganen betitigte und
betéitigt und in der Glaubensiiberzeugung der Gesamt-
kirche zum Ausdruck kommt. Wir bezeichnen der Kirze
halber die zwel ersten als fowfes, die fiinf nichsten als
das wmagisterium ecclesiae, das kirchliche Lehramt. Die
Frage kommt also darauf hinaus: Kann der Nachweis,
daB ein scharf formulierter Satz eine von Gott
geoffenbarte Wahrheit sei und deshalb von allen
geglaubt werden miisse, erbracht werden mit
Hilfe der fonfes unabhédngig vom magisterium, oder
aber mit Hilfe des magisterium unabhingig von
den jfonfes, oder aber nur mit Hilfe beider zu-
sammengenommen, der fonfes und des m@"%‘sterium,
und wie wirken in letzterem Fall die beiden
Erkenntnismittel zusammen, bzw. welchem von
beiden kommt in der —E?kenntnisordnung und im
Beweisverfahren die ausschlaggebende Bedeu-
tung zu?

Eine bestimmt ausgesprochene Antwort finden wir bei Cano
auf diese Frage noch nicht, wohl aber enthalten die praktischen
Anweisungen, die er bei Behandlung der einzelnen loeci gibt, und
die zusammenfassenden acht Vorschriften im 6. Kap. des 12.
Buches (Quibus notis quaestiones fidei ditudicari possint) die
Richtlinien, die zur richtigen katholischen Beantwortung der auf-
geworfenen F.agen fihren. Aus diesen Anweisungen Canos
sieht man, daB die endgiiltige Wertung des ersten und zweiten
locus vielfach nur moglich ist mit Hilfe des dritten bis siebten
locus., Die blofe Untersuchung der fontes fuhrt in der Regel
nicht zu der notwendigen Sicherheit. Diese wird vielmehr erst
erreicht mit Hilfe des kirchlichen Lehramts. Ihm kommt also
die letzte und ausschlaggebende und alle verpflichtende Beweis-
kraft zu. Aber Cano selbst spricht dieses seinen praktischen
Anweisungen zugrundeliegende Prinzip noch nicht aus. Er hatte
dazu Gelegenheit gehabt im 11, Kap., des 12, Buches, wo er

die rémische Kirche, |

kurz die Frage streift, ob der Autoritit der Kirche oder der der
HI. Schrift der Vorrang zukommt. Ausfihrlicher wollte er diese
Frage im 14. Buch behandeln, an dessen Ausarbeitung ihn der
Tod gehindert hat. Cano schreibt: ,Est autem inter theologos
controversum, wtra sit prior, scripturae auctoritas an ecclesiae.
Verum haee, sicut et cetera, quae non ad inventionem, sed ad
dispositionem attinent, non putavi esse persequenda . .. Illud
perspicuum est, eandem omnino esse spiritus sancti in seriptura
et ecclesia auctoritatem, si res ipsas inspicias. Quare in se
quidem mneutra aut prior aut wmaior, neutra aut posterior aut
minor est. Quid est ergo, quod in hoc loco nonnumqguam dubita-
tionem «afferre soleat considerandumqum videatur 2 Credo, si
quando dubitatio avcidit, quale sit hominis eius ingenium, eru-
ditio, institutum, quocum disputationem institueris, spectare de-
cet. Ut enim sunt, qui scripturas ecclesiae uswi anteponunt, sic
reperias multos, quibus ecclesiae mos et sensus maiores esse
videantur. Quia wvero ecclesia prior et antiquior est, dubitari
non potest, ipsius auctoritatem quodammodo esse maiorem: nam
quod sit et motior et crebrior, exploratum est. At in omnibus,
ut dixi, eius cum quo disseris, habenda est ratio ... Sed de
hoe, magna enim res est, alio loco pluribus.”

Diese Worte zeigen uns, daB Cano sich theoretisch
iiber die Frage noch nicht véllig klar war. Er stellt die
beiden beztiglich der Autoritit einander gleich, empfindet
aber doch wieder richtig ecclesiae auctoritatem quodammodo
esse maiorem. Praktisch gibt er die Anweisung, man solle
die Geistesverfassung des Gegners berficksichtigen. Diese
praktische Anweisung, die zeigt, daB bei Cano der apolo-
getische Gesichtspunkt entsprechend den Bediirfnissen der
damaligen Zeit noch stark im Vordergrund steht, ist
nattirlich kein Ersatz fiir eine prinzipielle Losung, die es
doch geben muB, und die richtunggebend sein muB far
die der katholischen Theologie wesensnotwendige Methode.
Diese prinzipielle Losung bietet auch auf Grund der
Klirung, die seit Cano in der katholischen Prinzipienlehre
eingetreten ist, keine Schwierigkeiten mehr. Sie ist zu-
sammengefaBt in dem Sidtachen: Schrift und Tradition
bilden die regula remota, das Lehramt der Kirche
aber die regula proxima fidei.

1. Das von Gott gewidhlte Organ, um die geoffenbarte Wahr-
heit in ihrem wahren Sinn allen Menschen zu vermitteln, ist die
Verkindigung durch ein lebendiges Lehramt, dessen Aufgabe
und Titigkeit fortdauern wird bis zum Ende der Welt. Christus
stiftete eine Kirche und gab deren Vorstehern, den Aposteln und
ihren Nachfolgetn, den Auftrag, alle Volker zu lehren. Er ver-
pflichtete die Menschen zur gliubigen Annahme der von den
Aposteln und ihren Nachfolgern vorgetragenen Lehten und ver-
hieff den Aposteln und ihren Nachfolgern bis zum Ende der
Welt seinen besonderen Beistand. Nicht auf Grund natirlicher
Anlagen und Bemihungen, sondern letzten Endes auf Grund
dieses besonderen gottlichen Beistandes sind die Apostel und
ihre Nachfolger bis zum Ende der Welt befihigt, die geoffen-
barten Wahrheiten unverfilscht za bewahren und in ihrem rich-
tigen Sinn vorzutragen. Ohne diesen besonderen gottlichen Bei-
stand, der die mit der Verkiindigung der geoffenbarten Wahr-
heiten Beauftragten vor Irrtum schiitzt, ist iberhaupt géttliche
Sendung gar nicht denkbar. Die Unfehlbarkeit in der verpflich-
tenden Lehrverkiindigung ist die naturnotwendige Folge der
gottlichen Sendung. Gott konnte ja die zweifellose, gliubige
Hinnahme der von seinen Gesandten in seinem Namen vorge-
tragenen Lehren nicht verlangen, wenn er nicht durch das Cha-
risma der Unfehlbarkeit seiner Gesandien die Gefahr einer Irre-
fithrung ginzlich beseitigte. Die Sendung der Apostel und ihrer
Nachfolger, die Verpflichtung zur gliubigen Hinnahme der vor-
getragenen Lehre, der besondere gottliche Beistand ist ausge-
driickt in 'den Worten Christi: ,,Mir ist alle Gewalt gegeben im
Himmel und auf Erden. Darum gehet hin und lehret alle Vol-
ker .. .; seht, ich bin bei euch alle Tage bis zum Ende der
Welt (Matth 28, 18—20). ,,Geht in alle Welt und predigt das
Evangelium allen Geschépfen. Wer glaubt und sich taufen lilt,
wird gerettet werden; wer aber nicht glaubt, wird verdammt
werden** (Marc 16, I, £.).

Die Voraussetzung fur die gliubige Hinnahme der von einem
Gesandten Gottes im Namen Gottes vorgetragenen Lehre ist
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allerdings die fklare Erkenntnis der gottlichen Sendung. Die
Menschen diirfen und sollen priifen, ob eine solche wirklich
vorliegt (vgl. Denz.-Bannw. 1637). Dies gilt auch beziiglich
des Anspruchs der katholischen Kirche, die sich als die von
Gott gesandte unfehlbare Verkinderin der geoffenbarten Wahr-
beit erklirt. Die gottliche Sendung der Kirche kann aber auch
klar erkannt werden. , Ut autem officio veram fidem amplectendi
in eaque constanter perseverandi satisfacere possemus, Deus per
Filium suwm unigenitum Eeelesiam instituit suaeque institutionis
manifestis notis instruxit, uwt ea tanquam custos et magistra
verbi revelati ab ommibus posset agnosei® (Vat. s. III, c. 3,
Denz.-Bannwart 1793). Die gottliche Sendung und die aus ihr
sich ergebende Unfehlbarkeit der Kirche verbirgen uns also, dall
die Lehren, welche das kirchliche Lehramt als von Gott ge-
offenbarte Wahrheiten verpflichtend zum Glauben vorlegt, auch
wirklich von Gott geoflenbarte Wahrheiten sind und geglaubt
werden koénnen und miissen. Der Mensch darf also die Glau-
benszustimmung nicht davon abhingig machen, daf er von der
Kirche fiir die einzelnen Glaubenssitze, die sie vorlegt, erst
noch einen Beweis verlangt, um diesen Beweis zu prifen und
dann endlich nach erfolgter Einsicht in die Kraft des vorzu-
legenden Beweises die Glaubenszustimmung zu geben. Die ab-
solute Sicherheit datiir, dafl die als geoffenbarte Glaubenswahr-
heiten von der Kirche vorgetragenen Lehren wirklich von Gott
geoffenbart und deshalb unfehlbar wahr sind, beruht ja letzten
Endes nicht auf der wissenschaftlichen Untersuchung und Be-
weisfihrung, sondern auf der Leitung des HI. Geistes, der die
Kirche vor Irrtum bewahrt. Deshalb ist auch alles, was gegen
eine von der Kirche als Glaubenswahrheit bezeichnete Lehre
vorgebracht werden mag, von vornherein als Irrtum gekenn-
zeichnet. Da Gott sich nicht selbst widersprechen und da es
keinen Widerspruch zwischen geoffenbarter und natiitlich er-
kennbarer Wahrheit geben kann, so ist es ausgeschlossen, dal
unter dem Einflul des gottlichen Geistes oder als richtiges Er-
gebnis wissenschaftlichen Forschens irgendeine Lehre entstehen
und den Anspruch auf Wahrheit oder gar auf den Charakter
einer geoffenbarten Wahrheit erheben kann, die im Widerspruch
stinde mit den Lehren der vom Geiste Gottes geleiteten Kirche.
In diesem Sinn ist in Fragen des Glaubens die Lehre der Kirche
héchste und letzte, von den fomfes unabhingige, unfehlbare
Sicherheit verbiirgende, alle Gliubigen, gelehrte und ungelehrte,

verpflichtende Norm des Glaubens, gegen die es keine Berufung -

gibt, weder auf einen wissenschaftlichen Beweis noch auf eine
auf Gott zuriickgehende Erleuchtung oder Urkunde,

In einem gewissen Sinn jedoch besteht ein Abhidngigkeits-
verhiltnis der kirchlichen Lehre von den fontes. Die Kirche er-
klart ausdriicklich, dafl ihr der HL Geist nicht zu dem Zweck
gegeben wurde, dafl sie als Sein Organ immer wieder neue
gottliche Offenbarungen verkiinde, sondern dazu, dafl sie mit
seinem Beistand das in sich abgeschlossene und ibr {ibergebene
Offenbarungsgut treu bewahre, unfehlbar erklire und verkiinde.
nNeque enim FPetri successoribus Spiritus Sanctus promissus est,
ut eo revelante novam doctrinam patefacerent, sed wut, eo as-
sistente, traditam per apostolos revelationem sew fidei depositum
sancte custodirent et fideliter exponerent® (Vat. sess. IV, c. 4,
Denz.-Bannw. 1836); fidei doctrina est, ,tamgquam divinum de-
pasitum Christi sponsae tradita, fideliter custodienda et infalli-
biliter declaranda“ (Vat. sess, III, c. 4, Denz.-Bannw. 1800).
Die Kirche gibt auch klaren Aufschlufl dariiber, wo und wie der
Offenbarungsinhalt in der Kirche hinterlegt ist, woher sie die
Wahrheiten nimmt, die sie als von Gott geoffenbarte Wahr-
heiten der Menschheit vorlegt und vorlegen wird bis zum Ende
der Zeiten. Sie sind enthalten ,in libris scriptis et sine seripto
traditionibus, quae ipsius Christi ore ab Apostolis acceptae, aut
ab ipsis Apostolis Spiritu Sancto dictante quasi per manus
traditae, ad nos usque pervenerunt” (Vat. sess. III, c. 2; Denz.-
Bannw. 1787). In der Lehre der Kirche haben wir also nicht
wie in der Lehrverkindigung Christi und der Lehrverkiindigung
der Apostel und Propheten, durch die als durch seine Werk-
zenge der HI. Geist selbst sprach (,Spiritu Sancto dictante®),
oder wie in der inspivierten Schrift, deren auctor principalis der
HL Geist selbst ist, eine locutio divina im strengen Sinn. Die
Kirche ist nur die cause applicans der friher erfolgten locutio
divina. Es ist deshalb ein Bediirfnis des menschlichen Geistes,
soweit als méglich auch dartiber klar zu werden, wann und in
welcher Form cine von Gott geoffenbarte Wahrheit der Mensch-
heit zum erstenmal Gbergeben wurde. Der Mensch sucht, soweit
dies geschehen kann, die locutio divina gewissermalen selbst zu
héren, Er sucht dartber klar zu werden, wie und wo die in

dem scharf formulierten Dogma ausgesprochene Wahrheit in
den von der Kirche angegebenen Quellen enthalten ist: ob in
der Schrift oder in der Tradition oder in beiden; ob klar und
deutlich (explicite) oder nur einschluflweise (implicite), und wenn
letzteres, in welch anderen klaren Wahrheiten oder Bildern oder
Einrichtungen die Wahrheit eingeschlossen ruhte, und welches
der Entwicklungsgang war, bis unter dem Beistand des HI. Geistes
die Wahrheit allmihlich klar erkannt und zum Glauben vor-
gelegt wurde. Die Beantwortung dieser Fragen kann nur mit
Hilfe der fontes, der Schrift und Tradition, geschehen. Gleich-
zeitig filhrt diese Untersuchung der Quellen tiefer in das rich-
tige Verstindnis der geoffenbarten Wahrheit ein.1) Freilich
darf, wie schon erwiihnt, die Verkiindigung einer Glaubenswahrheit
durch die Kirche oder die Annahme einer von der Kirche
vorgelegten Glaubenswahrheit nicht davon abhingig gemacht
werden, dafl die Kirche in rein wissenschafilich tberzeugender
Weise den Beweis erbringt, dal, und dariiber Aufschluf gibt,
wo und wie das Dogma in den Quellen enthalten sei. Ein
solcher rein wissenschaftlich iberzeugender Nachweis ist bei
allen den Glaubenswahrheiten nicht méglich, die in den Glau-
bensquellen nur émplicite enthalten sind und sich erst im Laufe
der Jahrhunderte geklirt haben und kliren. Bei diesen Dogmen
lassen die Texte oder historischen Tatsachen, die nach kirch-
licher Lehre das Dogma einschluliweise enthalten, rein natlirlich
gedeutet zwar den 1m Dogma scharf formulierten Sinn zu, aber
die rein philologisch-historische Auslegung und Beurteilung kann
nicht den Nachweis erbringen, daB der im Dogma scharf for-
mulierte Sinn die einzig richtige Auslegung und eine andere
Auslegung unméglich ist. In diesem Fall ist die sich allmihlich
klirende, immer allgemeiner werdende und schlieflich von der
Kirche verpflichtend vorgelegte Deutung eines solchen Textes
zuriickzufihren anf die Einwirkung des HI. Geistes, der die
Kirche leitet und beseelt. Eine so zustande gekommene Deu-
tung Dbietet, obwohl sie nicht auf innerer Evidenz beruht, eben
deshalb, weil sie so zustandegekommen und deshalb unfehlbar
wahr ist, grofere Sicherheit als der beste wissenschafiliche Beweis.

Das kirchliche Lehramt ist also insofern eine von
den fomfes unabhingige Glaubensnorm, als zwar
nicht die Art und Weise, wie eine Wahrheit von Gott
geoffenbart wurde, aber doch die Tatsache, daB eine
Wahrheit auf gottliche Offenbarung zuriickgeht und im
Glauben festgehalten werden mufB, mit Hilfe des kirch-
lichen Lehramtes unabhingig von den jfomfes entscheidend
und alle Gliubigen verpflichtend bewiesen werden kann.

Anders verhilt es sich bei den jfomfes. Wenn sie
auch ontologisch die geoffenbarte Wahrheit unabhingig
von der Kirche in sich enthalten, so bekommen sie doch
ihren Wert fiir unsere Erkenntnis nur vermittelst des
kirchlichen Lehramtes. Sie sind in der Erkenntnis-
ordnung, in ihrer Eigenschaft als Glaubensquelle
und Glaubensnormen, ganz und gar abhéingig vom
kirchlichen Lehramt.

2. Leicht ist dies zu zeigen beziiglich der HI. Schrift.
Die HI. Schrift ist inspiriert; Gott ist ihr aucfor principalis.
Was in den HI. Schriften steht, hat Gott selbst uns mit-
geteilt. Wir miissen es also in unerschiitterlichem Glauben
festhalten. Die Voraussetzung dafiir ist aber, daB uns die
Tatsache der Inspiration, deren Natur und Umfang, der

1) Unsere Darlegungen miissen sich beschrinken auf das,
was zur Erklirung der theologischen Methode motwendig ist,
und konnen sich deshalb nicht niher einlassen auf die iberaus
grofle Bedeutung, welche dem Studium der HI. Schrift und der
Viter, tberhaupt der Tradition, zukommt. Nur auf den einen
Umstand sei noch hingewiesen, dall wir in der HL Schrift die
Ideen viel lebensvoller, anschaulicher und in ihrer ganzen Weite
antreffen, noch nicht in der abstrakten Form und Zuspitzung,
welche sie durch die dogmatische Formulierung bekommen
haben. Die kirchlich-dogmatische, abstrakte Formulierung gibt
den Wahrheiten zwar groflere Sicherheit und Festigkeit, nimmt
ihnen aber den Reiz der Lebendigkeit und konkreten Anschau-
lichkeit, der ihnen in der Sprache und Darstellung der HI. Schrift
eigen ist.
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Canon der inspirierten Biicher und, da ja die Originale der
inspirierten Biicher nicht mehr existieren, die Ausgabe, die
den Originaltext in dogmatisch zuverlissiger Weise wieder-
gibt, endlich der wahre, von Gott beabsichtigte Sinn der
inspirierten Texte mit voller Sicherheit feststeht. Wie
kommt aber der Mensch zu dieser Sicherheit? Konnte
sie aus der Schrift selbst, unabhéngig von einem anderen
Kriterium, geschopft werden, dann wire die Schrift selb-
stindige, unabh#ngige Glaubensquelle und Glaubensnorm.
Nun ist dies aber nicht der Fall, vielmehr bekommen
wir die erforderliche Sicherheit nur vermittelst des kirch-
lichen Lehramtes, das mit Hilfe der anderen Glaubens-
quelle, der Tradition, und unter dem Beistand des HI. Geistes
uns den erforderlichen, absolut sicheren AufschluB gibt
iiber alle die erwidhnten Punkte. Denn derselbe Geist
Gottes, der der Kirche als Hilfsmittel zur Austibung des
ihr tibergebenen Lehrauftrages einen grofen wesentlichen
Teil der Offenbarung und der Heilsgeschichte in den in-
spirierten Biichern selbst aufgezeichnet und tibergeben hat,
sorgt auch daftr, daB das kirchliche Lehramt den ihm
anvertrauten Schatz, dessen Natur und Wert, stets richtig
erkennt und wiirdigt, und steht ihm bei, daB es den
Sinn der inspirierten Texte richtig erfaBt und erklist,
auch wenn die Hilfsmittel, die der rein natiirlichen wis-
senschaftlichen Erklirung zur Verfiigung stehen, versagen
und zu einer endgiiltigen, tberzeugenden Erkldrung und
Feststellung des Sinnes nicht ausreichen.,

Wer die Schrift als inspiriertes Gotteswort aus der Hand
der Kirche annimmt, der mull konsequenterweisz auch die von
der Kirche gegebenen Schriftauslegungen gliubig hinnehmen,
sowohl die authentischen Erklirungen einzelner Texte als auch die
allgemeinen Richtlinien fiir die Auslegung des Schrifttextes. Der
katholische Theologe wird deshalb bei der Schriftauslegung
auller den allgemeinen Regeln, welche die Wissenschaft fiir die
Auslegung eines jeden historischen Dokuments aufstellt, auch
noch die besonderen Regeln zu beobachten haben, welche nur
far die Auslegung der HL Schrift gelten und in der Berfick-
sichtigung der vom kirchlichen Lehramt gegebenen Erklirungen
und Richtlinien bestehen (vgl. Denz.-Bannw. 2146). Der Voll-
stindigkeit halber sei noch erwihnt, daB in der Auslegung der
HI. Schrift nach den angegebenen Regeln ein wichtiger Teil der
Theologie besteht. Doch bekommen die Auslegungen, welche
die Theologen als Hilfsorgane des kirchlichen Lehramtes geben,
erst dann die Biirgschaft unfehlbarer Richtigkeit und verpflich-
tende Kraft, wenn das kirchliche Lehramt sie tbernimmt, als
richtige Auslegung des inspirierten Schriftwortes anerkennt und
verpflichtend vorlegt.

Aus der geschilderten Abhingigkeit der HL Schrift vom
kirchlichen Lehramt ergibt sich folgendes:

Wer die Autoritdt der Kirche leugnet, entzieht sich das lo-
gische Fundament und das Recht, die HI. Schrift als inspirierte
Glaubensquelle zu betrachten und aus ihr auf Grund der Inspi-
ration eine Glaubensverpflichtung fir die einzelnen Glaubenssitze
nachzuweisen. Dies veranschaulicht die Geschichte des Prote-
stantismus, den die von Luther vollzogene Ablehnung der kirch-
lichen Lehrautoritit denknotwendig zu der heute immer mehr
um sich greifenden Ablehnung der HI. Schrift als inspirierter
Glaubensquelle fihrt.

Weiterhin folgt, dal es ein innerer Widerspruch ist, wenn
man auch nur methodisch von der Autoritit des kirchlichen
Lehramtes abstrahiert und dann mit Hilfe der inspirierten Schrift
versucht, den Nachweis fiir den Offenbarungscharakter eines auf-
gestellten Saizes direkt zu erbringen, oder wenn man an der
kirchlichen Lehrautoritit wirklich zweifelt oder sie gar negiert
und in dieser Geistesverfassung mit Hilfe der inspirierten Schrift
die von der katholischen Kirche zum Glauben vorgelegte Lehre
zu priifen versucht, ob sie auch wirklich eine von Gott geoffen-
barte Wabrheit sei, und ob die Kirche das Recht hatte, eine
solche Lehre als von Gott geoffenbarte Wahrheit zum Glauben
verpflichtend vorzulegen. Ein solches Vorgehen ist angebracht
als argumentum ad hominem, z. B. gegeniiber einem gliubigen
Protestanten, der im Geiste Luthers an der Schriltinspiration

noch festhilt, ohne treilich diesen seinen Glauben rechtfertigen
zu konnen; in sich berechtigt aber ist dieses Vorgehen nicht.
Denn da das kirchliche Lehramt allein uns die Schriftinspiration
verbiirgt, setzt der Glaube an die Schriftinspiration die Anerken-
nung der kirchlichen Lehrautoritit voraus. Dasselbe Lehramt
aber, dessen Autoritit man durch die Tat anerkennt und an-
erkennen mufl, wenn man mit logischer Berechtigung aus -der
Schrift als inspirierter Glaubensquelle den direkten Nachweis fur
den Offenbarungscharakter eines Satzes zu erbringen sucht, be-
lehrt uns mit derselben Autoritdt auch iber den Offenbarungs-
charakter des in Frage gestellten und zu beweisenden Satzes. So
mufll man entweder, wenn man die Lehre der Kirche uber die
Schriftinspiration annimmt, auch ihre Lehre Gber den in Frage gestell-
ten Satz annehmen, oder aber, wenn man die Autoritit der Kirche
beziglich des in Frage gestellten Satzes ablehnt, mull man sie
auch ablehnen beziiglich der Schriftinspiration und kann dann
nicht mehr aus der Schrift als inspirierter Glaubensquelle argu-
mentieren.

Ferner ist es bei Abstraktion von der kirchlichen Lehrauto-
ritit oder bei deren Negation nicht méglich, die richtige Methode
in der Schriftauslegung anzuwenden. Unter Ausschaltung der
kirchlichen Lehrautoritit ist nur die rein philologisch-historische
Auslegung des Schrifttextes méglich. In einer Reihe von Fillen
kann man aber mit dieser Methode allein nicht den wahren und
vollen, von Gott beabsichtigten Sinn eines Schrifttextes mit
Sicherheit feststellen; man benétigt vielmehr hierzu der spezifisch
theologischen Kriterien (Heclesiae traditio, analogia fidei, Apo-
stolicae Sedis normae, Denz.-Bannw. 2146).

Endlich ist folgendes noch sehr zu beachten: das kirchliche
Lehramt tibergibt uns die HI. Schrift als inspiriertes Wort Gottes.
Eben dadurch legt es uns den gesamten Inhalt der HI Schrift
als von Gott geoffenbarte Wakrheit zam Glauben vor. Was
also klar und deutlich in der HL Schrift gesagt ist, ist eben
dadurch ohne weiteres eine vom kirchlichen Lehramt in ver-
pflichtender Weise vorgelegte Glaubenswahrheit.

3. Wir kommen zur Tradition, der anderen Quelle,
aus der die Kirche die Glaubenswahrheiten schopft. Damit
der Inhalt der Tradition fide divina geglaubt werden kann,
muB er auf Gott zuriickgehen. Das ist tatsichlich der
Fall, denn den Inhalt der Tradition bilden die Wahrheiten,
wquae ipsius Christi ore ab Aposlolis acceptae, ant ab ipsis
Apostolis Spiritu Sancto dictante quasi per manus tradilae,
ad nos usque pervenerunt” (Vat. sess. III, c. 2, Denz.-
Bannw. 1787). Der von Geschlecht zu Geschlecht weiter-
gegebene Traditionsinhalt geht also auf locutio divina
zuriick, insofern ihn Gott erstmals in Christus und durch
die Apostel (Spiritu Sancto dictante) gegeben hat. Eine
Traditionswahrheit ist demnach eine aus der miindlichen
Predigt Christi oder der Apostel stammende, von Geschlecht
zu Geschlecht weitergegebene Wahrheit. Das Wort Tra-
dition bringt an sich zunichst nur die Weitergabe, nicht
aber die erstmalige Ubergabe durch Gott, also den gott-
lichen Ursprung der Wahrheit, zum Ausdruck. Und doch
hingt das Wesen der Tradition als Glaubensquelle gerade
von diesem gottlichen Ursprung ihres Inhaltes auf Grund
der miindlichen Predigt Christi oder der Apostel ab.

Wie kann nun der Inhalt der Tradition mit geni-
gender Sicherheit festgestellt werden? Konnte dies un-
abhingig von der Kirche geschehen, dann wire der
Traditionsinhalt eine selbstindige Glaubensquelle und
Glaubensnorm. Eine gentigend sichere Feststellung des
Traditionsinhaltes ist aber mit Ausnahme der noch zu
bezeichnenden Wahrheiten nur mit Hilfe des kirchlichen
Lehramtes moglich. Der HIL Geist, den Christus seiner
Kirche verheifen und gegeben hat, sorgt dafiir, dafi die
Kirche das ihr vermittelst der miindlichen Predigt Christi
und der Apostel itbergebene Offenbarungsgut unversehrt be-
wahrt und weitergibt und weitergebend auch erkldrt und ent-
wickelt, wie es gerade auftauchende Fragen und Schwierig-
keiten verlangen. Wenn also gezeigt werden kann, daf
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die Kirche zu irgendeiner Zeit einen scharf formulierten
Satz als von Gott geoffenbarte Wahrheit zum Glauben
vorgelegt hat oder vorlegt ,sive solemni iudicio sive or-
dinario ef universali magisterio (Vat. sess. III, c. 3, Denz.-
Bannw. 1792), so ist damit auf Grund der Unfehlbarkeit
des kirchlichen Lehramts auch indirekt der absolut sichere
Nachweis fiir den gotttlichen Ursprung des Satzes erbracht.
Es ist jedoch noch kein AufschluB tiber den modus facti
gegeben, namlich dariiber, ob der Satz auf gottliche Offen-
barung zurtickzufithren ist vermittelst der miundlichen
Predigt Christi und der Apostel oder vermittelst der
Schriftinspiration oder vermittelst beider zugleich ).

Das ist auch die Methode, wie der sog. Traditionsbeweis
indirekt bisher gefihrt wurde bzw. hitte gefihrt werden sollen.
Er wird ja nicht dadurch erbracht, dal einige Texte aus den
Vitern oder historischen Dokumenten zitiert werden. Das Charisma
der Unfehlbarkeit, das zu dem absolut sichern Schluff auf den
gottlichen Ursprung einer als Glaubenswahrheit vorgelegten Lehre
berechtigt, kommt ja nicht den einzelnen Vitern, sondern dem
kirchlichen Lehramt zu. Vielmehr mufl aus der Art ihrer Aufle-
rung oder aus dem Consensus der Viter bzw. der Theologen
nachgewiesen werden, dal ihre Lehre die verpflichtend vorgelegte
Lehre des kirchlichen Lehramts ihrer Zeit wiedergibt. Das erst
berechtigt zum absolut sicheren Riickschluf auf den gotichen
Ursprung der Lehre. Aber ebensogut wie mit Hilfe der ver-
pflichtenden Lehrverkindigung des magisterium wuniversale et

1) Die neutestamentlichen Schriften sind neben manchem,
was in ihnen allein sich findet, zu einem groflen Teil die von
Gott selbst als auctor principalis bewirkte Niederschrift eines
Teiles der miindlichen Predigt Christi und der Apostel zwecks
deren leichteren und naturgemifieren Erhaltung und Weitergabe.
Das der Kirche iibergegebene Offenbarungsgut ist also zurtickzu-
fihren zum Teil einzig auf die mindliche Predigt Christi und
der Apostel, zum Teil einzig auf die inspirierte Schrift, wie etwa
der Inhalt der Geheimen Offenbarung, zum Teil aber auf beide
Offenbarungsquellen zugleich. Die maundliche Predigt Christi
und der Apostel, soweit sie in den inspirierten Schriften des
Neuen Testamentes niedergelegt ist, ist nicht blof inhaltlich
(materialiter), sondern auch formaliter Wort Gottes, Dagegen
enthilt die Weitergabe des Teils der mindlichen Predigt Christi
und der Apostel, der nicht auch zugleich in der inspirierten
Schrift enthalten ist, aber auch des Teils, der zwar in der Schrift
enthalten ist, doch insofern sein Inhalt neben der HI. Schrift
her von Geschlecht zu Geschlecht weitergegeben wurde, zwar
inhaltlich die von Christus und den Aposteln verkiindete gétt-
liche Wahrheit, ist aber formell nicht Gottes-, sondern Menschen-
wort; denn die Form, in welcher der Inhalt der Predigt Christi
und der ‘Apostel durch die Weitergabe und die durch die Weiter-
gabe veranlalte geistige Verarbeitung gepredigt wurde und wird,
geht nicht auf Gott, sondern auf die Menschen zurick, freilich
unter dem besonderen Beistande des HI. Geistes, der die Organe
des kirchlichen Lehramtes leitet, dall sie den Inhalt der geoffen-
barten Wahbrheit recht gedeutet vorlegen und weitergeben. Dieser
Beistand, durch den der HI. Geist die Organe des kirchlichen
Lehramtes fithrt und leitet, geschieht durch einen influzus posi-
tivus. Es gibt aber verschiedene Arten und Grade dieses in-
fluxus positivus. Der hochste Grad besteht in einer solchen
Einwirkung, daB Gott selbst der auctor principalis und der
Mensch das Werkzeug in der Hacd Gottes wird. In diesem
Verhiltnis zu Gott standen die Hagiographen bei Abfassung und
Niederschrift der inspirierten Schriften. Diesen Grad erreicht die
Einwirkung des HI. Geistes auf die Organe des kirchlichen Lehr-
amtes bei der Vorlegung und Formulierung und Weitergabe des
Offenbarungsinhaltes nicht, weshalb der besondere Beistand, durch
den der Geist Gottes in der Erhaltung, Weitergabe und Erklirung
des Offenbarungsinhaltes vor Irrtum bewahrt, nicht Inspiration
in dem strengen Sinn genannt werden kann, den dieses Wort
im jetzigen theologischen Sprachgebrauch hat, Damit dirfte die
Frage beantwortet sein, die Karl Adam bei Besprechung meiner
Abhandlung tber die sakramentalen Charaktere, in deren einlei-
tendem Teile ich die methodologische Frage behandle, aufge-
worfen hat (vgl. Theol. Quartalschr. 106 [1925] S. 196). Naheres
tiber die Natur dieses gottlichen Beistandes bei P. Reg. Schultes
O. P., De ecclesia catholica, Paris 1925, p. 285.

ordinarium kann auch mit Hilfe des solemne judicium -eines
Konzils oder eines Papstes auf den gottlichen Ursprung einer
als Glaubenswahrheit vorgelegten Lehre geschlossen werden.
Doch mifte aullerdem, wie schon erwihnt, der Traditions-
nachweis im Gegensatz zum Schrifinachweis noch zeigen, dal
die Lehre zuriickzufthren ist auf die mindliche Verkiindigung
Christi und der Apostel. So wird z. B. der indirekte Offen-
barungsbeweis fiir die Siebenzahl der Sakramente folgendermafien
von den Theologen gefiihrt: Die Kirche lehrt die Siebenzahl der
Sakramente als geoffenbarte Glaubenswahrheit. In der Schrift
ist diese Lehre nicht klar enthalten. Also ist sie zuriickzuftihren
auf die miindliche Anordnung Christi.

Der Nachweis des Offenbarungscharakters eines anfgestellten
Satzes mit Hilfe des sogenannten indirekten Traditionsbeweises
istalso seinem ganzen Wesen nach nichts anderes als der Nachweis
mit Hilfe des kirchlichen Lehramtes. Das Ausschlaggebende, was
bei diesem indirekten Beweis zum absolut sicheren Riickschlulb
auf den gottlichen Ursprung der Lehre berechtigt, ist nicht der
Zeitpunkt, wann das kirchliche Lehramt in der gewdhnlichen
Lehrbetdtigung oder in feierlicher Weise eine Lehre zum ersten-
mal klar und deutlich zum Glauben vorgelegt hat und vorlegt,
sondern das Charisma der Unfehlbarkeit. So gut deshalb der
sichere Riickschluf auf den gottlichen Ursprung einer Lehre
méglich ist, wenn die Kirche im §. oder im 11. Jahrhundert
eine Lehre als von Gott geoffenbarte Wahrheit verpflichtend
vorlegt, ebensogut kann dieser Riickschlufl mit derselben Sicher-
heit erfolgen, wenn die verpflichtende Vorlegung durch die Kirche
im 16. oder 19. Jahrhundert geschieht. Es ist deshalb ein innerer
Widerspruch, wenn man z. B. eine durch das Tridentinum feier-
lich verkiindete Lehre durch einen sogenannten indirekren Tra-
ditionsbeweis erst noch beweisen will, Man kann in theologi-
schen Lehrbiichern folgende Methode finden: Der aufgestellte
Satz wird als Glaubenssatz bezeichnet. In der dem Beweis
vorausgeschickten Erklirung wird angegeben, daf der Satz auf
dem Tridentinum definiert wurde. Dann folgt der Beweis, der
dem ganzen iufieren Aufbau pach die Berechtigung dieser Defi-
nition beweisen soll, und zwar aus Schrift und Tradition. Als
Traditionsbeweis werden eine Reihe von Viterstellen angefihrt,
um deren consensus und dadurch die verpflichtende Lehre des
magisterium universale et ordinerium jener Zeit nachzuweisen,
Aber als Beweis ist dieser Traditionsbeweis genau dasselbe wie
die in der Erklirung dem Beweis vorausgeschickte und angeblich
zu beweisende Definition des Tridentinums. Das Beweismittel
fir den goétlichen Ursprung der Lehre ist das unfehlbare kirch-
liche Lehramt, Dieses verbiirgt den Offenbarungscharakter des
aufgestellten Satzes und verpflichtet zu seiner gliubigen Annahme,
ob es im 1. oder 5. oder 11. oder 16. oder 20. Jahrhundert ge-
sprochen hat oder spricht. Wenn man also von der Autoritdt
der Kirche im 16. Jahrhundert abstrahiert, indem man die Defi-
nition des Tridentinums in der Erklirung als zu beweisend dem
Beweis voranstellt, dann mull man auch von der Autoritdt der
Kirche abstrahieren, insofern sie im §. oder im 11. Jahrhundert
gesprochen hat, und kann deshalb auch nicht aus der in jener
Zeit als verpflichtend vorgetragenen Lehre der Kirche mit unfehl-
barer Sicherkeit auf den géttlichen Ursprung der Lehre schliefien,
so dab der Beweis hinfillig wird. Wenn man aber die Autoritit
der Kirche in fritheren Jahrhunderten anerkennt, dann braucht
man von derselben nicht zu abstrahieren, insofern dieselbe im
16. Jahrhundert auf dem Tridentinum feierlich gesprochen hat.
Man kann also nicht diese Definition als erst noch zu beweisend
dem Beweis voranstellen, sondern wird die Tridentinische Defi-
pition als ausschlaggebenden Beweis fir den Offenbarungscharakter
und die Glaubensverpflichtung ansehen und bezeichnen. 3

Aber ist die Feststellung des Inhalts der mindlichen Predigt
Christi und der Apostel nicht auch direkt mdglich, unabhingig
vom kirchlichen Lehramt? Diese Feststellung hingt davon ab,
ob wir historische Dokumente haben, von denen uns unabhingig
von der Kirche mit gentigender Sicherheit feststeht, dal sie die
Predigt Christi und der Apostel zuverldssig wiedergeben, Solche
Dokumente sind die Schriften des Neuen Testamentes, insofern
ihre geschichtliche Glaubwiirdigkeit rein natiirlich, unabhingig
vom kirchlichen Lehramt, nachgewiesen werden kann, also unter
Abstraktion von der Inspiration, die uns ja nur mit Hiife des
kirchlichen Lehramtes sicher erkennbar ist. Als natirlich glaub-
wiirdige Quellen berichten uns die neutestamentlichen Schriften
eine Reihe von Wahrheiten, die Christus und die Apostel in
ihrer mindlichen Lehrverkindigung vorgetragen haben, Nament-
lich die Wahrheiten, die in der sogenannten Apologetik behandelt
werden, auf denen der Nachweis der Gottheit Christi und der
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Stiftung und Sendung der Kirche und der von Christus beab-
sichtigten Eigenschaften der Kirche berubtl). Doch kann eine
solche Beniitzung der neutestamentlichen Schriften als blofl natir-
lich glaubwiirdiger Geschichtsquellen nicht als allgenieine oder
gar einzig geltende Norm zur Bestimmung des Offenbarungs-
inhaltes gelten. Einmal konnten auf diese Weise viele Glaubens-
wahrheiten iiberhaupt nicht, oder wenigstens bei auftauchenden
Zweifeln nicht mit Sicherheit in ihrem wahren Sinn festgestellt
werden. Sodann wiren die meisten Menschen nichit oder nur
schwer imstande, mit Hilfe dieser wissenschaftlichen Auswertung
der neutestamentlichen Schriften den Inhalt der mindlichen Lehre
Christi und der Apostel zu bestimmen oder die so erfolgte Be-
stimmung auf ibre Richtigkeit nachzuprifen und anzunehmen.
Endlich wird diese Beniitzung der neutestamentlichen Schriften
ihrem wahren Wesen als inspiriertem Wort Gottes nicht gerecht.
Denn die nentestamentlichen Schriften sind nicht blol natirlich
glaubwiirdige Geschichtsquellen, die uns in zuverldssiger Weise
einen Teil der Lehre Christi und der Apostel berichten, sie sind
vielmehr auf Grund der Inspiration formales Wort Gottes. Des-
halb beniitzt die katholische Theologie die neutestamentlichen
Schriften als eigentliche Glaubensquellen und macht einen ge-
waltigen Unterschied zwischen ihnen und den anderen historischen
Zeugnissen, die wir aus den ersten christlichen Jahrhunderten
haben, und bezeichnet als monumenta et docwmenta traditionis
im strengen Sinn des Wortes die von den heiligen Schriften des
Neuen Testamentes unterschiedenen geschichtlichen Zeugnisse
der Vergangenheit, welche die von Christus und den Apostelu
vorgetragenen Lehren wieder- und weitergeben. Die Frage ist
also, ob mit Hilfe dieser von den neutestamentiichen Schriften
unterschiedenen Traditionsdokumente der Inhalt der Predigt Christi
und der Apostel mit geniigender Sicherheit festgestellt werden
kann, und zwar unabhingig von der Kirche, indem man abstra-
hiert von der Autoritit, welche diese Traditionsdokumente haben
als Aulerungen des kirchlichen Lehramtes oder auf Grund der
Anerkennung von seiten des kirchlichen Lehramtes. Man wird
wohl gestehen missen, dal es kaum ein einziges Dogma im
strengen Sinn (revelatum per se) geben dirfte, von dem man
bei einer solchen Bewertung und Beniitzung der erwahnten Tra-
ditionsdokumente mit gentigender Klarheit und Sicherheit nach-
weisen konnte, daf es von Christus und den Aposteln verkindet
wurde. Uber eine groflere oder geringere Wahrscheinlichkeit
wird man nicht hinauskommen, und die Befirchtung, ob in des
vorhandenen Berichten nicht vielleicht Irrtum oder menschlichen
Beiwerk oder gar Irrefibrung die Lehre Christi und der Apostel
entstellt oder gefilscht habe, wird auf diesem Wege nicht ganz
beseitigt werden konnen.

Wenn dagegen die Kirche, die vom HI Geist gefihrte
Huterin der geoflenbarten Wahrheit, uns zeigt, wo wir eine im
allgemeinen richtige Wiedergabe und Erklirung der geoffenbarten
Wahrheit finden, wie sie es z. B. beziglich der Schriften der
Viter und Kirchenlehrer getan hat, bzw. wo dies nicht der Fall
ist, was durch Verurteilung von Schriften geschah und geschieht,
und wenn die Kirche uns hinweist auf die Entscheidungen ihrer
Konzilien, in denen sie seit den frihesten Jahrhunderten unter
dem Beistand des HI. Geistes die ihr dbergebene Lehre Christi
und der Apostel immer genauer formuliert und weitergegeben
hat, dann ist das Studium dieser Zeugnisse der vergangenen
Jahrhunderte im Lichte dieser kirchlichen Wegweisung ein niitz-
liches Mittel, um der Form immer niher zu kommen, in der
die geoffenbarte Wahrheit der Kirche erstmals ibergeben wurde#),
um durch die Einsicht in die Entwicklung einer Lehre den Sinn
der geoffenbarten Wahrheit klarer und tiefer zu erfassen, um
vielleicht auch dariber Aufschlui geben zu konnen, ob die erste

1) Auf dieser natiirlichen Erkennbarkeit der géttlichen Sen-
dung der Kirche beruht die Verniinftigkeit der glaubigen Annahme
der kirchlichen Lehre. Ohne sie hinge unser Glaube in der
Luft. Auller dem angedeuteten historischen Beweis fir die gott-
liche Stiftung und Sendung der Kirche gibt es noch einen anderen
fir die Glaubwirdigkeit des Selbstzeugnisses der Kirche tber
ihre gottliche Stiftung und Sendung, den wir spater kurz er-
wihnen werden.

2) Es ist Aufgabe der Dogmengeschichte, den Entwicklungs-
gang in der Erkenntnis der geoffenbarten Wahrheiten durch
Untersuchung der monumenta traditionds, in denen wir nach
dem Urteil der Kirche die Wiedergabe und Weitergabe der ge-
offenbarten Wahrheiten haben, darzustellen, An Hand der Er-
gebnisse der Dogmengeschichte kann dann der Theologe @ poste-
riori zeigen, was man unter revelatio implicita zu verstehen hat.

Ubergabe der Wahrheit erfolgte durch die mindliche  Predigt
Christi und der Apostel oder vermittelst der inspirierten Schrift
oder vermittelst beider zugleich. Wenn die als Glaubenslehre
weitergegebene Wahrheit sich in der inspirierten Schrift nirgends
findet, dann geht sie zuriick auf die mindliche Predigt Christi
oder der Apostel. Wenn sie sich in der Schrift findet, so kann
vielfach aus dem Inhalt der Lehre oder dem Bericht der Schrift
darauf geschlossen werden, ob die betreffende Wahrheit schon
vor ihrer inspirierten Fixierung in der Schrift zuerst von Christus
oder den Aposteln mindlich gelehrt wurde, oder aber ob sie
deshalb geoffenbarte Glaubenswahrheit ist, weil sie, wie z. B.
der Inhalt der Apokalypse, erstmals und einzig mit Hilfe der
inspirierten Schrift von Gott der Menschheit ibergeben wurde.

Aus der bisherigen Untersuchung iiber die Tradition
ergibt sich folgendes: Wenn man von den Wahrheiten,
von denen auf Grund der geschichtlichen Glaubwiirdig-
keit der neutestamentlichen Schriften die Verkiindigung
durch Christus oder die Apostel mit Sicherheit festgestellt
werden kann, absieht, so kann im allgemeinen volle Sicher-
heit iiber die auf die mindliche Predigt Christi und der
Apostel zuriickgehenden Glaubenswahrheiten auch nur
mit Hilfe des kirchlichen Lehramtes erlangt werden. Was
die Dokumente fritherer Jahrhunderte angeht, welche die
Lehre Christi und der Apostel richtig wieder- und weiter-
geben, so sind sie entweder selbst AuBerungen der ge-
wohnlichen oder auBergewohnlichen Lehrbetitigung des
kirchlichen Lehramts, oder aber es ist die Kirche, welche
uns durch die mehr allgemeine oder auch ganz besondere
Anerkennung verbiirgt, daB wir in ihnen die im allge-
meinen richtige oder auch unfehlbar sichere Wiedergabe
und Erkldrung der von Christus und den Aposteln vor-
getragenen oder auch der in der inspirierten Schrift ent-
haltenen Wahrheiten haben. Auch die Traditionsdokumente
bekommen also ihren Wert als zuverldssige Zeugen der
Lehre Christi und der Apostel vorwiegend vermittelst des
kirchlichen Lehramtes.

4. Aus diesen Darlegungen iiber magisterium und
Jfontes ergibt sich die Antwort auf die oben aufgeworfene
Frage. Die erste Aufgabe des Theologen bei Behandlung
eines scharf formulierten Satzes, den er als Glaubenssatz
bezeichnet, besteht darin, daB er tiberzeugend nachweist,
daf der Satz wirklich auf gottliche Offenbarung zurtck-
geht und von allen Glidubigen in unerschiitterlichem gott-
lichen Glauben festgehalten werden muB. Wie kann und
soll der Theologe diesen Nachweis erbringen? Mit Hilfe
der fonfes unabhinglg vom magisterium oder umgekehrt,
oder aber mit Hilfe beider zusammengenommen? Die
bisherigen Ausfiihrungen haben gezeigt, daB sowohl die
Beweiskraft der HI, Schrift, insofern sie inspiriert ist, wie
auch diejenige der Traditionsdokumente vom kirchlichen
Lehramt abhingt, weil diese fonfes ihren Wert fiir uns
in der Erkenntnisordnung erst mit Hilfe des kirchlichen
Lehramtes bekommen, - wihrend ' die verpflichtende Vor-
legung eines Satzes als einer von Goft geoffenbarten
Glaubenswahrheit durch das unfehlbare kirchliche Lehr-
amt fiir sich allein ein, wenn auch indirekter, so doch
jedes Bedenken ausschlieBender, alle Glaubigen 'verpflich-
tender Beweis daftir ist, daf der zum Glauben vorgelegte
Satz wirklich auf Gottes Offenbarung zuriickgeht und
geglaubt werden kann und muB. Daraus folgt fur die
Methode, die der Theologe bei dieser ersten KEtappe der
wissenschaftlichen Darstellung eines Dogmas ‘anzuwenden
hat, daB er den Beweis fiir den Offenbarungscharakter
eines Satzes und die Verpflichtung, ihn im Glauben fest-
zuhalten, in alles entscheidender Weise mit Hilfe des
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kirchlichen Lehramtes erbringt, indem er zeigt, daB das
unfehlbare Lehramt der Kirche ,sive solemni iudicio sive
ordinario et universali magisterio™ (Vatic. sess. III, c. 3,
Denz.-Bannw. 1792) den aufgestellten Satz als von Gott
geoffenbarte Wahrheit zum Glauben vorlegt oder frither
vorgelegt hat.

Um diesen Nachweis erbringen zu konnen, bzw. um
entscheiden zu konnen, ob das kirchliche Lehramt einen
Satz wirklich in verpflichtender Weise als von Gott ge-
offenbarte Wahrheit zum Glauben vorlegt, muBl der Theologe
sich klar sein tiber das Subjekt des kirchlichen Lehramts,
seine Hilfsorgane und die Art seiner Betitigung. Einfach
ist dieser Nachweis fiir gewohnlich, wenn ein solemmne
Judicium vorliegt; doch bedarf es auch in diesem Fall
gediegener theologischer Durchbildung, um den Sinn und
die Tragweite der kirchlichen Definition richtig inter-
pretieren zu kénnen. Schwierigkeiten und Meinungsver-
schiedenheiten entstehen leichter, wenn es sich um eine
Lehre handelt, die von der Kirche ordinario ef universali
magisterio vorgelegt wird.

Zu den ordinario et universali magisterio zum Glauben
vorgelegten Wahrheiten sind auch alle jene Sidtze zu
rechnen, die klar und eindeutig in der HI. Schrift ent-
halten sind. Das folgt mit Notwendigkeit aus dem Umstand,
daB die Kirche uns die HI. Scluift als das inspirierte
Wort Gottes vorlegt und iibergibt. Bei den auf diese
Weise vorgelegten Glaubenswahrheiten ist das Bediirfnis
des menschlichen Geistes nach Aufschluff dartiber, wo die
im Glauben festzuhaltende Wahrheit in den Quellen ent-
halten ist, woher die Kirche sie genommen hat, von
vornherein befriedigt. Aber in vielen Fillen liegt die
Sache nicht so einfach. Eine Reihe von Dogmen steht
in der scharfen Formulierung, die sie im Laufe der Jahr-
hunderte erhalten haben, noch nicht in den fonfes. Sie
sind vielmehr in denselben enthalten in bildlicher Aus-
drucksweise oder eingehiillt in andere Wahrheiten oder
Tatsachen. Da bedurfte es der geistigen Arbeit vieler
Geschiechter unter der Fithrung und Einwirkung des HI
Geistes, bis der Sinn der bildlichen Ausdrucksweise oder
die in anderen Wahrheiten und Tatsachen eingehillten
Wahrheiten scharf erkannt wurden, und bis eine ganz
eindeutige Fassung der abstrakten Begriffe gefunden war.
Man denke nur an die Entwicklung der Terminologie
in der Trinititslehre, in der Christologie, Gnaden- und
Sakramentenlehre. Bei der allseitigen wissenschaftlichen
Behandlung dieser Dogmen folgt deshalb auf den Nach-
weis des Offenbarungscharakters und der Glaubensver-
pflichtung mit Hilfe des kirchlichen Lehramtes eine ganz
neue Etappe, die sich logisch zwischen die positive Theo-
logie im strengen Sinn und die spekulative Theologie
hineinstellt und als Untersuchung der Quellen und der
geschichtlichen Entwicklung der Erkenntnis des Dogmas
bezeichnet werden muB. Fragestellung, Ziel, Methode sind
in diesem neuen Abschnitt ganz andere. Ziel der Unter-
suchung der Quellen ist nicht mehr, den klar formulierten
Satz als eine von Gott geoffenbarte Wahrheit nachzu-
weisen. Dieser Nachweis ist indirekt mit absoluter Sicher-
heit schon erbracht in der ersten Etappe der Unter-
suchung mit Hilfe des kirchlichen Lehramts. Die Frage
ist auch nicht, ob die Kirche das Recht hatte, den auf-

gestellten Satz als Glaubenslehre vorzulegen. Wenn die
Kirche es tut, so hat sie auch das Recht. Der Beistand
des HIL Geistes behiitet sie ja vor Irrtum. Es handelt

sich also nicht um eine Kontrolle der kirchlichen Lehre
in dem Sinn, daB von dem giinstigen Ergebnis dieser
Nachpriifung die Glaubenszustimmung abhingig gemacht
wiirde. Der Theologe kann und wird deshalb auch an
die Untersuchung der fomfes herantreten ohne alle Sorge
iber das Ergebnis dieser Untersuchung. Er wird diese
Untersuchung vornehmen nach den Regeln, die allgemein
fir Texterkldrung und historische Fragen gelten. Wenn
er bei der rein philologisch-historischen Untersuchung der
Jfontes zu keinem oder zu keinem sicheren Ergebnis kommt,
wird er dies, ohne im geringsten eine Gefihrdung des
Dogmas befiirchten zu miissen, zugeben. Er wird dann
versuchen, mit Hilfe der spezifisch theologischen Kriterien
den Sinn der jfonmfes zu bestimmen. Ein giinstiges Er-
gebnis der Untersuchung ist dberaus geeignet, unsere
Glaubensfreudigkeit zu steigern, weil wir so gewissermaBen
die Jlocutio divina in ihrer urspriinglichen Form mit eigenem
Ohr horen und die Kirche als causa applicans locutionis
divinae mit eigenen Augen sehen. Fiihrt jedoch die
Untersuchung der fonfes zu einem, rein wissenschaftlich
betrachtet, unbefriedigenden Resultat, wie z. B. bei dem

'‘Dogma von den sakramentalen Charakteren, so wird das

den Theologen nicht irremachen in seinem Glauben.
Ist er sich doch bewufit, daB die Glaubwiirdigkeit der
als Dogma vorgelegten Wahrheit dadurch absolut sicher
verbiirgt ist, daB die vom HI. Geist geleitete Kirche, die
unfehlbare Hiterin und Auslegerin der gottlichen Offen-
barung, den aufgestellten Satz als von Gott geoffenbarte
Wahrheit vorlegt 1).

Ist - durch die bisherigen zwei Etappen der theolo-
gischen Untersuchung und Darstellung (die zusammen-
genommen die positive Theologie im weiteren Sinn, aus-
machen) das Dogma in seinem inneren Wert als von
Gott geoffenbarte Wahrheit indirekt mit Hilfe des unfehl-
baren kirchlichen Lehramtes nachgewiesen und durch die
Untersuchung der Quellen und der Uberlieferungsgeschichte
die Art und Weise seiner Offenbarung durch Gott und
seiner Erfassung durch die Kirche geschichtlich beleuchtet,
so folgt die dritte Aufgabe der Theologie, die Funktion
der spekulativen Theologie, das Forschen nach dem
tieferen Verstindnis der von Gott geoffenbarten und von
der Kirche zum Glauben vorgelegten Wahrheiten. Auch
bei diesem dritten Abschnitt hat man wie bei jeder
der beiden vorausgehenden Etappen ein neues Ziel, eine
neue Fragestellung, eine neue diesen entsprechende Methode.
Die Frage ist nicht mehr: MuB dieser Satz geglaubt
werden? nicht mehr: Wo und wie ist diese Lehre in
den Quellen enthalten und wie hat sie sich entwickelt?,
sondern die Aufgabe ist, in das tiefere Verstindnis der
geoffenbarten Wahrheit einzufithren. Der Lésung dieser

1) Diese Darlegungen dirften zeigen, warum ich die Unter-
suchung, wie ein Dogma in Schrift oder Tradition enthalten ist,
nicht als ,unmittelbare Begriindung® des Dogmas aus Schrift
und Tradition, oder als unmittelbaren Beweis fiir das Dogma
aus Schrift und Tradition bezeichnen mochte. Der Beweis fiir
das Dogma, d. h. fiir den Offenbarungscharakter und die Glaubens-
verpflichtung, ist, wenn auch indirekt, so doch absolut sicher
mit Hilfe des unfehlbaren kirchlichen Lehramtes erbracht, das
den Satz als von Gott geoffenbarte Wahrheit zum Glauben
vorlegt. Wenn nan die Untersuchung der Quellen als Beweis
oder als unmittelbare Begriindung fir das Dogma bezeichnet
werden, so entsteht gar zu leicht fiir den Fall, dal der Nachweis
aus den Quellen, rein wissenschaftlich beurteilt, nicht befriedigt,
die falsche Vorstellung, als ob das Dogma tatsichlich nicht ge-
niigend begriindet sei. Vgl. oben Sp. 299, Anm, .
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Aufgabe der spekulativen Theologie widmete sich in vor-
bildlicher Weise die Hochscholastik in ihrer Bliitezeit.
Im Geist eines h. Thomas und Bonaventura muB die
spekulative Theologie weiter gepflegt werden.

(Schluf folgt).

Neresheim (Wiirtt.). Bernhard Durst O. 5. B.

Zur christlichen Sozialethik:

1. Muhler, Emil, Die Idee des gerechten Lohnes nach
kath. Auffassung mit besonderer Beriicksichtigung des Fa-
milienlohnes.  Munchen, Buchhandlung Leohaus, 1924
(r2otsEd) ML

2. Renz, O, Die Lésung der Arbeiterfrage durch die
lh\dla‘;ht des Rechts. Luzern, Raber & Co., 1927 (134 S. 8%).

s
3. Schilling, Otto, Die christlichen Soziallehren. [Der

kath, Gedanke Bd. XVI]. Minchen, Oratoriumsverlag, 1926

(198 S. kl. 89). Kart. M. 4,50.

4. Pieper, Aug., Was geht den Geistlichen seine Volks-
gemeinschaft an? M. Gladbach, Volksvereinsverlag, 1926
(140 S. 8%). M. 2,50.

1. Ks ist ein Verdienst Muhlers, daB er ,die Idee
des gerechten Lohnes* nach katholischer Auffassung
mit besonderer Beriicksichtigung des Familienlohnes in
ihrer geschichtlichen Entwicklung und gegenwirtigen Aus-
gestaltung dargelegt hat. Muhler hat seine Aufgabe aus-
gezeichnet geldst und der Wirtschaftsethik einen groBen
Dienst erwiesen. Es wire zu wiinschen, daB in dhnlicher
Weise auch die iibrigen Probleme der Wirtschaftsethik
bearbeitet wiirden. Man mag sich zu dem KErgebnisse
der Arbeit stellen wie man will, jedenfalls hat M. wesent-
lich zur Klirung der Idee vom gerechten Lohn bei-
getragen.

In fanf Abschnitten behandelt Muhler die Idee des gerechten
Lohnes bis zum Aufkommen der modernen Lohnarbeiterfrage,
die Lohntheorie und Lohnpolitik der modernen Zeit auflerhalb
der Kirche, die Entwicklung der Idee innerhalb der Kirche vom
Aufkommen der Lohnarbeiterfrage bis zur Enzyklika ,Rerum
novarum®, die Auffassung dieser Enzyklika selbst und schliefilich
die an diese sich anschliefende Theorie und Praxis bis zur
Gegenwart.

Als die drei Hauptprobleme stellt M. im Anschluf8
an Villeneuve-Bargemont, auf dessen 1837 in Briissel er-
schienenen ersten ausfithrlichen Versuch einer Untersuchung
des gerechten Lohnes er hinweist, die Begrindung der
Lohnforderung, die Abgrenzung der Lohnhéhe und die
Durchfithrung in der Praxis fest. Im Gegensatz zu der
Schule von Angers, der liberalen Katholiken Frankreichs,
legt M. dar, daB der Arbeitslohn nicht bloB Ertrags-
lohn, sondern auch Bediirfnislohn sein miisse von Rechts
wegen, und zwar des ndheren auch Familienlohn, da das
Familienleben zu den Bedtirfnissen des Arbeiters
gehort. Sehr gut beleuchtet M. auch den ,Bruderstreit
im katholisch sozialen Lager Deutschlands® zwischen der
Kélner und Berliner Richtung, der so viele wertvolle
Krifte absorbierte und zur Gentige bewies, wie wichtig
die Auffassung vom gerechten Lohn gerade auch fur die
Lohnpolitik ist. Wenn wir auch einzelnen Ausfihrungen
M., so z. B. beziiglich der Theorie des P. A. M. WeiB,
nicht ohne weiteres zustimmen konnen, und der
Ansicht sind, daB das Arbeitsprodukt als ethischer Be-
stimmungsgrund des Lohnes noch ganz anders ausgewertet
werden miisse als es bisher geschah, so mochten wir
doch damit in keiner Weise den Wert der Arbeit M.s

herabsetzen. Die Studie ist ein ausgezeichneter Beitrag
zur christlichen Wirtschaftsethik.

2. Der Verfasser hat sich leider bei Abfassung dieser
Studie sehr wenig um die reiche einschligige Literatur
gekiimmert. Hitte er nur z. B. die eben genannte Studie
Mubhlers, zur Hand genommen, dann hitte er dort schon
zum Voraus die Richtigstellung seiner eigenen These gefun-
den. Renz will das ,,Personlichkeitsrecht” des Arbeiters auf
den , Fiirsorgelohn® nachweisen. Er polemisiert daher gegen
das Recht des Arbeiters auf den Familienlohn. ,Der
Herr darf keine Familienléhne bezahlen ... den aus
der Fiirsorge des Herrn fir den Arbeiter und nicht fir
die Familie des Arbeiters flieBenden Lohn nennen wir
Fiirsorgelohn ... Auf den Fiirsorgelohn hat der Arbeiter
ein Recht... Der geniigende Fiirsorgelohn ist kein For-
derungsrecht des Arbeiters. Das Forderungsrecht des
Arbeiters wurde im gerechten Tauschlohn befriedigt .. .“
(S. 120). Also ein Personlichkeitsrecht auf Lohn, das
kein Forderungsrecht ist! R. hat damit eigentlich die
Lohnfrage aus dem Gebiete des Rechtes hintibergeschoben
auf das Gebiet der Fiirsorge. Das ist aber eine Repri-
stination des wirtschaftlichen Liberalismus, wie er haupt-
sdchlich in der sogenannten Schule von Angers vertreten
wurde. Damit hat R. seine These Ltigen gestraft. Denn
siec hitte heifen miissen: Die Losung der Arbeiterfrage
durch die Macht der Firsorge. Trotz seiner scheinbaren
grundsatzfesten Einstellung hat der Verf. sich zu keinem
klaren Rechtsbegriff durchgearbeitet.

3. Das umfangreiche Werk von Troeltsch iber ,die
Soziallehren der christlichen Kirchen und Gruppen®, dessen
I. Halfte 1912 erschien und dann 1919 in den gesam-
melten Schriften Troeltschs wieder verdffentlicht wurde,
propagiert unter dem Anschein bester Quellenkenntnis
gerade tber die altchristliche und die thomistische Zeit
recht wenig begriindete Anschauungen, die von vielen
unbesehen hingenommen wurden. Der Fehler von Troeltsch
war, daB er teilweise recht unzuverldssige Quellen be-
niitzte, vor allem Overbeck fiir die Zeit der Kirchenviter
und Maurenbrecher fiir Thomas von Aquin, und darauf
seine Theorie aufbaute. Schilling hat nun gerade fiir
diese Perioden der Geschichte die Abwege von Troeltsch
herausgestellt auf Grund von langjéhrigen eigenen For-
schungen tber die altchristlichen und thomistischen Sozial-
lehren. Im wesentlichen sind es zwei Fragen, die be-
antwortet werden muBten: Die Frage nach der eigenen
soziologischen Idee des Christentums und deren Ausbau
und Organisation, also die Frage nach dem in dieser Idee
gegebenen allgemeinen Grundschema menschlicher Be-
zichungen tberhaupt, und dann die Frage nach der
tatsichlichen Einwirkung dieses Grundschemas auf die
Familien, Gesellschaft und Staat in der kirchlichen Theorie
und Praxis. .

Schilling hat diese Aufgabe, zu der er wie kein anderer
berufen ist, meisterhaft durchgefithrt und seine Forschungs-
ergebnisse in kurzer, klarer Form geboten.

4. A. Pieper hat sich unter der Not der Zeit und
unseres Volkes geradezu zum Apostel der Volksgemein-
schaftsidee als Grundlage und Ausgangspunkt unseres ge-
samten staatsbiirgerlichen Lebens entwickelt. Die neue
groBe Aufgabe, die uns Gott durch die schweren Erleb-
nisse des Krieges und des Zusammenbruchs gestellt hat,
muBl von allen tiefersehenden Staatsblirgern mutig in
Angriff genommen werden. Uber all dem Tiennenden,

* %
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Gegensitzlichen, das unser Volk bis in scine Seele hinein
spaltet, dirfen wir doch nicht vergessen, daB wir von
Gott - zu dieser einen Volksgemeinschaft zusammenge-
schlossen sind.  Diese Schicksalsgemeinschaft darf als
Gegebenheit, als gottliche Gegebenheit, nicht ibersehen
werden, sondern muB auch in uns selbst als Erlebnis
erfaBt und gestaltet werden. Die lebensvolle Ausgestal-
tung, der innere Aufbau der Volksgemeinschaft ist Sache
der berufenen Volksfihrer, der Akademiker und insbe-
sondere der Geistlichen. Nicht in erster Linie durch
technische Mittel der verschiedenen Organisationsbestre-
bungen hat dies zu geschehen, sondern durch Wecken
des Verstindnisses fiir die Lebensgemeinschaft, die nicht
gemacht wird, die nur organisch wachsen und durch sorg-
same Pflege sich entfalten kann.

Warum gerade der Geistliche zu dieser Pflege be-
sonders berufen ist und wie er sie auf den ecinzelnen
Lebensgebieten auch mit Hilfe der katholisthen Bildungs-
und Schulungsvereine pflegen kann, darauf weist Pieper
pachdriicklich und eindringlich hin. Diese Schrift ist be-
rufen, unsere soziale Vereinsarbeit mit neuem Geiste zu
befruchten. Es soll kein mechanischer Massenbetrieb
mehr sein, sondern Arbeit an der Weckung und Erneue-
rung der inneren Lebensordnung, der Lebensgemeinschaiten.

Freiburg i. B. Franz Keller.

Tschudi, Rud., Das Chalifat. [Philosophie und Geschichte,

10]. Tubingen, J. C. B. Mohr (P. Siebeck), 1926 (29 S. 89).

M. 1,20.

Tsch. will mit seiner Schrift, dem mit Anmerkungen
versehenen Abdruck einer am 2. Februar 1926 in Basel
gehaltenen Rede, die fur das Abendland so iberraschende
Abschaffung des Chalifats durch die tiirkische National-
versammlung in Angora (Mitte Mirz 1924) mit einer
kurzen Darstellung der geschichtlichen Wandlungen des
Chalifats verstiindlich machen.

Nach der in der Abbasidenzeit entstandenen Theorie, bei
der das islamische heilige Recht (8arica) stehen blieb, ist das
Chalifat eine rein politische Einrichtung ohue jede religidse Auto-
ritit; auch gestattet sie die Anerkennung eines Chalifen, der den
gesetzlichen Bedingungen nicht geniigt, wenn ihm nour Alldh tat-
sachlich die Macht verliehen hat. Die politische Machtlosighkeit
der spiteren Abbasiden fiihrte zur Entwicklung des Sultanats.
Sultan wurde der hochste Titel, den der Chalif unabhingigen
Inhabern der weltlichen Gewalt verlieh. Damit war im Widerspruch
mit dem islamischen Gesetz die politische Leitung der Gemeinde
vom Chalifat gelést, wenn auch letzteres die Quelle der islami-
schen Legitimitit blieb. Die Anschavung, dab der Sultan als
der wirkliche Herrscher auch Stellvertreter (= Chalif) Gottes
auf Erden sei, verdichtete sich bei den Rechtsgelehrten der klein-
staatlichen Sultane zur Theorie, dal der Chalif zum FEingreifen
in weltliche Dinge iiberhaupt nicht berechtigt sei. Die mongo-
lischen Herrscher, die mit der Eroberung Baghdads an die Stelle
der seldschukischen Sultane und der abbasidischen Chalifen traten,
griffen nach, der Annahme des Islams zur Begrimdung ihres
Sultanats auf die Bestimmung der 8ariea zuriick, dall ein Chalif schon
auf Grund des in seiner Machistellung liegenden Gottesurteils
anerkannt werden konne. Ihre Juristen lehrten darum, dall dem
erfolgreichsten Sultan das als blofler Ehrentitel ohne jede geist-
liche Autoritit zu betrachtende Chalifat ohne weiteres zufalle,
Dieser Anschauung gemil galten auch spiter die Sultane der
zur islamischen Vormacht gewordenen osmanischen Tirken als
Chalifen. Als aber die Tirkei 1774 in die Unabhangigkeit der
Krim einwilligen mufte, erreichte sie mit Unterstitzung des
franzésischen Botschafters, dal der Sultan fir die Islamgliubigen
der abgetretenen Gebiete als geistliches Oberhaupt anerkannt
wurde, Diese Bestimmung tber das Chalifat wurde 1783 von
Rubland bei der Annektierung der Krim allerdings fir nichtig
erklart, Die Turken benutzten jedoch die 1774 grundsatzlich

ausgesprochene Anerkennung der geistlichen Souverinitit des
Chalifen, um dem Chalifat in den Augen Europas cine nicht an
die staatlichen Grenzen gebundene geistliche Autoritdt zu ver
leihen, die es bis dahin selbst im Orient nicht hatte. Jetat
wurde auch die Behauptung in Umlauf gesetzt, daf der letzte
Nachkomme des vor den Mongolen nach Agypten geflohenen
Abbasiden seine Rechte an Sultan Selim I, den tirkischen Er-
oberer Agyptens, -abgetreten habe, Seitdem gebrauchten die
Tirken diese Auffassung des Chalifats als Mittel ihrer Politik
im Verkehr mit den europiischen Michten; besonders Abd ul-
Hamid II. stellte sie in den Dienst seiner panislamischen Be-
strebungen. Als Zeichen der Anerkennung des geistlichen Chali-
fats galt das Gebet fir den tirkischen Sultan beim Freitags-
gottesdienst. Abd ul-Hamid setzte diesen Brauch auch in Gebieten
durch, die niemals zum Chalifenreich gehorten, selbst in den
Kolonien europaischer Michte, und benitzte den ibernationalen
muslimischen Charakter des islamischen Staates zur Niederhal-
lung des arabisch-tirkischen Gegensatzes. Die jungtiirkische
Revolution 1908/og brachte die Gleichstellung der nichtislami-
schen Staatsangehérigen mit den Islamgldubigen, hielt aber trotz-
dem am Chalifat und am islamischen Charakter des Gesamt-
staates fest. Der Verlust fast des ganzen europaischen Besitzes
durch die folgenden Balkankriege und der arabischen Gebicte
durch den Weltkrieg beschrinkte die Tirkei auf das kleinasi-
atische Kernland, das eine michtige nationale Erhebung vor
weiterer Verkleinerung bewahrte. Der Sultan und Chalif Mo-
hamed VI. wandte sich vergebens gegen diese nationale Erhe-
bung und brachte dadurch seine Person, das Herrscherhaus und
die Einrichtungen, deren Triger er war, in MiBachtung. Mit
seiner Absetzung, November 1922, wurde auch das Sultanat ab-
geschafft. Das Chalifat liel man mit Ricksi.ht auf die ortho-
doxen Kreise und die aulertiirkische islamische Welt bestehen,
obwohl es sich als rein geistliches, des politischen Charakters
rechtlich entkleidetes Amt islamisch nicht begriinden liel und
mit der Verdringung der altislamischen Idee des dbernationalen
Reiches durch den Gedanken des nationalen Volksstaates inner-
lich unméglich geworden war. Die iiberraschenden Erfolge der
neu einsetzenden Reformtitigkeit ermutigten Regierung und Na-
tionalversammlung schlieflich auch zur Aufhebung des Chalifats
(Mirz 1924), wodurch die Losung des tiirkischen Staates vom
heiligen Gesetz am klarsten zum Ausdruck kam. Eine Gegen-
revolution zu erneuter Islamisierung hitte wohl keine Aussicht
mehr auf Erfolg. Auch auferhalb der Tirkei gibt es nirgends
giinstige Bedingungen fir die Wiederherstellung des Chalifats.
Die Geschichte zeigt, dall der Islam auch ohne Chalifat bestehen
kann. Es mag in der Theorie als Ideal fortleben und sich etwa
mit dem Glauben an den Mahdi verbinden, der vor dem End-
gericht erscheinen und auf Erden das gouliche Recht noch
einmal herstellen soll.
J. Lippl

Regensburg.

Schuster, Dr. I, u. Holzammer, Dr. J. B., Handbuch
zur biblischen Geschichte, fiir den Unterricht in Kirche
und Schule sowie zur Selbstbelehrung. 8., neubearbei-
tete Auflage. 1. Bd. Das Alte Testament, bearbeitet von
Dr. Jos. Selbst u. Dr. Edm, Kalt. 1L Bd. Das Neue Testa-
ment, bearbeitet von Dr. Jak. Schifer. Freiburg i. Br,
Herder & Comp., 1925 u. 1926 (XX, 874 mit 102 Abb.
und 2 Karten und XX, 782 S. mit 55 Abb. sowie 2 Karten).
Lwd. je M. 25.

Wenn ein Werk von dem Umfang des vorliegenden
seit fast 70 Jahren in acht periodischen Neuauflagen eine
auBerordentliche Verbreitung gefunden hat, so ist schon
durch diese Tatsache eigentlich der Beweis seiner Brauch-
barkeit und in gewissem Sinne seiner Unentbehrlichkeit er-
bracht. 1861 von Ign. Schuster verfaBt, ist es im Laufe der
Jahre bestindig auf der Hohe gehalten worden durch
die zeitgemiBen Erginzungen und teilweisen Umarbei-
tungen von Professoren des Mainzer Priesterseminars;
zuerst von J. B. Holzammer, seit 19006 von Jos. Selbst
(A. T.) und Jak. Schafer (N. T.), zu denen in der jetzigen
Auflage an Stelle des verstorbenen Selbst sein Nachfolger
E. Kalt hinzugetreten ist.
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Der spezielle Charakter des Handbuches ergibt sich
aus seiner Zweckbestimmung, die, wie bisher, auch bei
der jetzigen Auflage im Titel angegeben ist.

Daraus, daBl es ,fir den Unterricht in der Kirche und
Schule® bestimmt ist, erklirt sich vor allem die ungleichmalige
Auswahl des biblischen Stoffes. Im A. T. sind der Genesis
200 Seiten, Moses 156 S, gewidmet, also fast die Halfte des
Buches. Auch David und Salomo werden auf 110 S. ausfihr-
lich behandelt; dagegen die gesamte folgende Zeit bis Christus
mit allen Propheten und den deuterokanonischen Geschichts-
biichern auf nur 218 S. Ob in dieser Hinsicht nicht in kiinfti-
gen Auflagen eine Ausgleichung zugunsten vieler jetzt (ber-
gangenen Teile des A. T. moglich wire, besonders bei BEe-
riicksichtigung des Umstandes, dall heute Ubersetzungen der HL.
Schrift ganz oder in Auswahl viel verbreiteter bzw. leichter er-
hiltlich sind als zur Zeit der Entstehung dieses Handbuches?
Allerdings miilte dabei beachtet werden, dafl der volks-
timliche Charakter des Handbuches nicht vermindert werden
darf, und noch weniger sein religios-erziehlicher, der eine be-
sonders wertvolle Seite seiner Bedeutung bildet. Es gibt wohl
kaum ein anderes Werk tber die ganze HI. Schrift, das so
gleichmifig, ungesucht und unauffillig, dabei doch hochst wirk-
sam den religiosen Zweck der HI. Schrift bestindig im Auge
hitte und zu Gemiite fubrte. Der Leser steht immer unter dem
Eindruck der géttlichen Absicht, die 2 Tim 3, 18 so eindring-
lich betont.

Die zweite Zweckangabe, ,,Selbstbelehrung des Lesers®,
hat in den acht Auflagen des Werkes die bestindig stei-
gende Entwicklungslinie bestimmt. Das entsprach sowohl
der wachsenden Bedeutung der biblischen Hilfswissen-
schaften in den letzten 50 Jahren als auch
nehmenden apologetischen Interesse und Bedirfnis des
Leserkreises, letzteres gegeniiber den neueren Bestrebun-
gen der protestantisch-liberalen Exegese, ihre Anschau-
ungen zu popularisieren. Dazu kam die in derselben
Zeit entstehende Spannung in der katholischen Exegese
selbst zwischen sog. konservativer und fortschrittlicher
Richtung. Man darf wohl sagen, daB die heute im
wesentlichen vorhandene Ausgleichung dieser Spannung
sich im allgemeinen auf der Ebene vollzogen hat, die die
Herausgegeber des Handbuches von Anfang an zu ge-
winnen suchten durch Ablehnung extremistischer Postulate
beider Richtungen.

Natiirlich mulite das Werk bei dieser Entwicklung auch
dem Stoff und Umfang nach wachsen, und man begreift es, dall
die von J. Selbst intendierte und schon im Manuskript vollen-
dete Neubearbeituny des alttest. Teiles so grofl geworden war,
dal sie allein in 2 Binden hitte erscheinen missen (Vorwort
S. 5). Nach seinem Tode (19. Dez. 1919) iibernahm Kalt die
nicht leichte Aufgabe, das Manuskript auf einen solchen Umfang
zuriickzufihren, ‘der die Drucklegung in einem Bande ermdg-
lichte. Das ist ihm gelungen, ohne die von Selbst erreichte
wissenschaftliche Linie zu gefihrden, die er vielmehr auch fir
das seitdem verflossene Jahrfinft auf ihrer Héhe gehalten hat.
Und zwar nicht blof durch Einfiigung der neuesten Literatur,
sondern auch durch eigene Beitrige (vgl. z. B. die Einleitungen
zu den biblischen Biichern), auch durch solche prinzipiellen In-
haltes, z. B. iuber das Rundschreiben Benedikts XV vom 15. Sep-
tember 1920 bei der Behandlung der Inspiration S. 9., wie denn
tiberhaupt die Einleitung S. 1—s57 durch Kalt stark und vorteil-
haft verandert worden ist gegentber der vorigen Auflage. Ge-
wonnen hat das Buch auch durch neue archiologische Illustra-
tionen, z. B. tber das Privatgebet mit den Abbildungen von
Talith, Tefillin, Mesusa (S. 370); ferner durch einen Anhang
besonderer Bilder auf Tafeln.

GroBere Freiheit zur Einfiigung eigener Studienergeb-

nisse hatte naturgemiB der jetzt zum dritten Male als
Herausgeber des neutestamentlichen Bandes zeichnende
J. Schifer, und er hat von dieser Freiheit ausgiebigen
Gebrauch gemacht.

Auch er war allerdings zu einer Kirzung der 7. Auflage
gendtigt, die er um 8—9 Bogen erreichte durch einen strafferen

dem zu-

Aufbau, wobei Veraltetes und Uberfliissiges ausgeschieden wurde.
Trotzdem konnte er das Werk inhaltlich vermehren. Es bietet

-jetzt nach der Einleitung (76 S.), die um 20 S. (Evangelien-

Kritik und Antikritik) vermehrt ist, den chronologisch geordneten
Text der Evangelien (450 S.), die Apostelgeschichte (jetzt mit
nahezu vollstindigem Text, auf 135 S.), dann in Inhaltsiiber-
sichten mit eingeschalteten gréferen oder kleineren Textzitaten
die Briefe Pauli (60 S.) und die tbrigen neutest. Briefe, die
allerdings (auf 10 S.) allzu kurz behandelt werden, ebenso wie
die auf nur 2 S. beschrinkte Apokalypse; endlich 2 interessante
Anhinge: ,,Pilger und Forscher im HI Lande*, in einer von
Eusebius bis auf die heutigen Palidstina-Forscher und -Institute
durchgefiihrten Reihenfolge, und einen Bericht tber die deut-
schen und &sterreichischen Vereine, die sich ganz oder zum Teil
der Erforschung oder Missionierung Palistinas widmen. Be-
achtenswerte Erginzungen der fritheren Auflage sind in der
Evangelienerklirung z. B. die Ausfibrungen zu Mt 16, 16 iiber
die Primatsverheifung und die ,,Hohere Kritik” und zu Jo 11, 52
tber die Geschichtlichkeit der Auferweckung des Lazarus. Uber-
haupt sind die apologetischen Erklirungen zu den Wundern viel-
fach erweitert, vgl. z. B. S. 192, 226, 251, 267. Auch diesem
Bande ist ein Anhang von Tafelbildern beigegeben, unter denen
besonders zu nennen sind die Fassade und der Querschnitt der
Synagoge von Tell Hum (aus Kohl u. Watzingers bekanntem
Werk ,,Antike Synagogen® 1916), die neue Taborkirche, eine
von P. Gisler gezeichnete Reliefkarte von Jerusalem, die Flieger-
Aufnahme von Jerusalem aus Dalman-Maders Sammlung. Auch
die Abbildungen im Text sind vielfach neu, so der Grundril der
neu entdeckten Gethsemanikirche des 4. Jahrhunderts und der
von P. Gisler in Relief umgesetzte Plan von Jerusalem aus dem
Madaba-Mosaik, der eigentlich erst in dieser Umformung bild-
haft und fir den Laien verstindlich wird.

Das Handbuch, dessen Gesamteindruck im Vorstehen-
den skizziert worden ist, bietet auch in der Einzelbe-
handlung der biblischen Texte ein gutes Kompendium
exegetischen Wissens, in strittigen Fragen eine kurze Dar-
stellung des heutigen Status quaestionis. Auf die Kritik
von exegetischen Einzelheiten glaube ich bei dem Charakter
und Umfang des Werkes hier verzichten zu miissen. Die
Forschung selbst will es nattrlich nicht weiterfithren, aber
durch Hinweis auf die Wege und literarischen Hilfs-
mittel den Theologie-Studierenden anregen. Dem prak-
tischen Seelsorger, dem es zu dienen besonders bestimmt
ist, wird kaum eine Frage aus dem Bereich seiner Lehr-
titigkeit begegnen, bei der ihn der ,,Schuster-Holzammer*
im Stiche lieBe. Die neue Auflage bestitigt das Utrteil,
daB ein so universaler Exeget wie Ed. Konig in seiner
»Geschichte des Reiches Gottes 1908 iiber die Bearbei-
tung von Selbst aussprach: Gediegenheit.

Miinster i. W. W. Engelkemper.

Bertholet, Alfred, Das Dynamistische im Alten Testa-
ment. [Sammlung gemeinverstindlicher Vortrage und Schrif-
ten aus dem Gebiet der Theologie und Religionsgeschichte.
121]. Tibingen, J. C. B, Mohr, 1926 (44 S. gr. 8%). M. 1,50.

Unter dem ,,Dynamistischen verstecht B. das, was
man in der religionsgeschichtlichen und ethnologischen
Literatur gewthnlich mit mana zu bezeichnen pflegt. Der
Begriff des mana, der ,Macht¥, zuerst von Codrington
bei den Melanesiern aufgezeigt, hat sich nachher auch
bei andern Naturvilkern nachweisen lassen und spielt im
Denken und Handeln dieser Vilker eine grofie Rolle.
Menschen, Tiere, leblose Gegenstinde und Geister kinnen
manahaltig, ,kraftgeladen sein. Man muB sich dann
entweder vor der Berithrung mit solchen Personen, Tieren
oder Dingen #ngstlich hiiten, denn ihr maena konnte
schaden — sie sind fabuw —, oder man sucht sich ihr
mana durch die verschiedensten Formen von Magie und
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Zauber nutzbar zu machen. Tabu, Magie und Zauber
gehen also auf Manavorstellungen zuriick,

So wichtig nun der Begriff des mana fir die Religion
der Melanesier und anderer Naturvélker auch sein mag,
5o ist doch bei seiner Anwendung auf das A.T. Vorsicht
geboten. Der Begriff des mana ist aus rdumlich und
zeitlich so weit entfernten Kulturkreisen gewonnen, daB
anologe AuBerungen israelitischen Volksglaubens und pri-
mitiver Religion nicht notwendigerweise aus denselben
Voraussetzungen erklirt werden miissen (vgl. z. B. Graebner,
Methode der Ethnologie 62 ff.). Trotzdem bringt B. iiber-
raschende Parallelen bei, wihrend anderes weniger iiber-
zeugend ist. So wirken Hauch und Wort Jahwes doch
wohl nicht, weil sie ,,machtgeladen® sind (S. 16 £), sondern
wegen der Kraft Jahwes. Wenn Stier und Pferd als
Typen der Kraft erscheinen (S. 28), so haben wir es
dabei nur mit der rein physischen Kraft zu tun, und
brauchen nicht auf ,,dynamistische® Vorstellungen zuriickzu-
greifen. Auch in 2 Kon. 5, 5ff. steckt nichts ,,Dyna-
mistisches® (S. 21), wenigstens lehnt nach V. 7 der Konig
selbst den Gedanken ab, daB er Krankheiten heilen konne.
Es beweist auch nichts fir ,Krafthaltigkeit® der Steine,
wenn nach 2 Kon. 11, 14 der ,,Konig bei seiner Kronung
an ciner bestimmten Siule des Tempels zu stehen hatte®
(S. 29). Anfechtbar ist auch der SchluBsatz der ganzen
Abhandlung: ,,Jm Anfang war die Kraft und das Nichste
wurde, daB die Kraft bei Gott war und Gott die Kraft
wurde®, Es ist nicht angingig, im mara die Anfinge
der Religion iiberhaupt sehen zu wollen; denn so um-
fassend ist die Bedeutung der ,Macht auch bei den
Naturvolkern nicht. In Afrika fehlen #hnliche Vorstel-
angen fast ginzlich und auch bei den ethnologisch iltesten
Volkern spielen sie kaum eine Rolle. In der israelitischen
Religion im besonderen findet sich kein Anhaltspunkt
daftir, daB die Gottesvorstellung aus dem ,,Dynamistischen®
hervorgegangen wire.

Breslau. Friedrich Schmidtke.

Feldmann, Franz, Dr. theol., ord. Professor an der Uni-
versitit Bonn, Das Buch Isaias. [Exegetisches Handbach
sumi A, To a4. Bd]y I Halbband: r, Teil  (Kapi:1—39).
II, Halbband: 2. Teil (Kap. 40—66). Minster i. W., Aschen-
dorff, 1925 u. 1926 (XLVI, 478 u XII, 308 S. gr. 89).
M. 15, gbd. M. 17 u.-M. g, gbd. M. 1I.

Das Erscheinen eines Isaiaskommentars auf katholischer
Seite ist ein bedeutsames Ereignis; denn wir hatten bisher
nur den Kommentar von Knabenbauer, jetzt neu heraus-
gegeben von Fr. Zorell (Paris 1923). Die vor ca. 20
Jahren veroffentlichte metrisch-strophische Ubersetzung von
Alb. Condamin, Le Livre d’lsaie gab zwar in ihren kri-
tischen Bemerkungen groBe Hoffnung auf verstindnisvolle
Behandlung der modernen Probleme, aber der 2. Teil,
welcher den eigentlichen Kommentar bringen sollte, Ist
nicht erschienen. Nun endlich hat eine andere Autoritit
in den grofen Fragen des Isaiasbuches gesprochen, Franz
Feldmann, der sich bereits frither als scharfsinnigen Kenner
und Erforscher der Isaiasprobleme ausgewiesen hat.

1. Der 1. Halbband, der Kap. 1—39 behandelt, ist
1925 erschienen.

Der Kommentar von F. steht durchaus auf der Héhe
einer mit modernen Mitteln arbeitenden Exegese. In der
Einleitung wird gehandelt iiber die Person des Propheten,
iiber seine Zeit, iiber die Teile des Isaiasbuches. Von

besonderem Interesse ist der Abschnitt, welcher tber die
Politik und Theologie des Propheten handelt. Speziell
was das Zukunftsbild des Isaias anlangt, so haben viele
moderne Ausleger dessen Einheitlichkeit zerrissen und
geglaubt, einen starken Wechsel in den Anschauungen
des Propheten konstatieren zu miissen. F. verteidigt deren
wesentliche Einheitlichkeit, und m. E. mit guten Griinden.
Dann folgt ein Abschnitt tber Metrum und Strophe;
auch was dieses Problem betrifft, bin ich mit F. in der
Sache so ziemlich einverstanden. Es ist nur die Frage,
ob man nicht, so wie die Dinge stehen, besser nur von
Rhythmus und statt von Strophen besser von poetischen
Perioden sprechen wiirde. Uber die Anfinge von Metrum
und Strophenbildung sind m. E. die Hebrier nicht hinaus-
gekommen. Weiter wird gehandelt von ,» Text und Uber-
setzungen® MT, LXX, Pesch. usw. Was die EXRHzu
Isaias anlangt, so ist m. E. jhre Wertschitzung von Scholz
doch iibertricben worden. Die LXX hatte den verdor-
benen Text der M meist. schon vorliegen, und ihre hebr.
Vorlage wich vom jetzigen MT lange nicht so viel ab,
als es nach der ziemlich ungenauen, zum Teil paraphra-
sierenden Ubersetzung scheinen mdchte. Am Schlusse
der Einleitung sodann wird noch die reiche Literatur in
Auswahl verzeichnet.

Was den eigentlichen Kommentar anlangt, so zeichnet
sich derselbe aus durch klare und dbersichtliche Ein-
teilung. Der auszulegende Abschnitt wird zunichst in
guter Ubersetzung wiedergegeben, dann wird jeweils die
metrische und strophische Struktur desselben besprochen;
hierauf folgt die Auslegung selber, und daran anschliefend
werden die literarischen Probleme ertrtert. So geht F.
mit systematischer Grindlichkeit zu Werke, und der Erfolg
ist auch nicht ausgeblieben; man kann in den meisten
Fillen zustimmen. DaB man bei der grofien Fiille der
Probleme und den wenigen Anhaltspunkten, welche meist
zu ihrer Losung zur Verfiigung stehen, dann und wann
auch anderef Meinung sein kann, ist selbstverstéindlich
und tut dem Wert des Kommentars keinen Eintrag.

Besondere Wichtigkeit eignet den messianischen Prophezien
714; 8,23b—9,6; 11,1—9. Am meisten umstritten ist 7, 14.
Auch nach meiner Uberzeugung ist der Emmanuel das Messias-
kind, welches durch Jungfrauengeburt in die Welt eintritt. Ohne
diese Annahme kime der Jubel des Propheten 9,5 ,,Ein Kind
ist uns geboren usw, ganz und gar unerwartet und wire un-
verstindlich., Aber eine Unvollkommenheit haftet dieser (und
den meisten messianischen Prophezeiungen) an: sie ist mit den
zeitgeschichtlichen Ereignissen, mit dem syrisch-ephraimischen
Krieg und mit den assyrischen Drangsalen verflochten, wie aus
7, 15. 16 ,,Dickmilch und Honig wird er essen® usw. unzweifel-
haft hervorgeht. Nicht blofl hier, auch 9,3 tritt diese zeitge-
schichtliche Verflechtung klar hervor. Auch nach F. denkt hier
der Prophet, wie 10,27; 14,25, zundchst an das assyrische
Joch (p. XXXIV; S, 117). Aber dieses ,zunichst™ rettet nicht.
Auch wenn der Prophet ,noch weiter liegende Knechtschaft im
Auge hat (S. 117), bleibt doch die Tatsache bestchen, dald
Messias und assyrisches Joch in Zusammenhang gebracht sind.
Eine glatte Losung wire m, E. nur dann gegeben, wenn sich
erweisen liefe, da der Prophet fiberhaupt nicht an die Be-
freiung vom Assyrerjoch gedacht hat, wenn man etwa mit
Knabenbauer auf die Befreiung vom Joche des Satan deuten
konnte. Gewil durch den Sieg des Messias tiber den Satan und
dic gottfeindlichen irdischen Méchte hat sich die Weissagung
erfillt und erfillt sich immer noch. Aber der Prophet ist uber
die zeitgeschichtlichen Wolken bzw. Vorstellungen nicht hinaus-
gekommen, Darin liegt die Unvollkommenheit der Prophezie.
Das , Bz parte cognoscimus et ex parte prophetamus® (1 Cor 13, 9)
gilt nicht blofl von den neutest., sondern auch von den alttest.
Propheten. — Eine weitere Unvollkommenbeit der messianischen
Prophezie liegt auch in der da und dort hervortretenden stark
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nationalen Firbung. Auch F. (S. 123) schreibt mit Bezug
auf 9, r—6: ,,Das Bild, das der Prophet von dem kommenden
Heil entwickelt, zeigt zwar nationale Farben, hat aber eine reli-
gios-sittliche Grundlage und Orientierung.” Die nationale Fir-
bung tritt anderswo noch viel deutlicher hervor, z. B. 11, 13. 14,
wo verheiflen wird, dall Ephraim und Juda in der messianischen
Zeit wieder ein einheitliches Reich bilden werden und sie wer-
den ,nach dem Abhang der Philister meerwirts fiegen (wie
Raubvégel) und zugleich die Sohne des Ostens plindern, Edom
und Moab werden ibre Beute sein und die S6hne Ammons ihre
Hérigen.** Knabenbauer deutetalles ins Geistige um mit Berufung
darauf, dall der Messias ein Friedenskonig und sein Reich ein
Friedensreich sein wird. Aber das wird eben nach Vorstellung
des Propheten erst dann der Fall sein, wenn die Feinde des
Gottesreiches abgetan sind (9, 3; vgl. 10,27; 14,25). Die Aus-
deutung von Knabenbauer ist m. E. exegetisch unmoglich. F.
deutet sachlich richtig, hat aber das Erlallungsproblem tberhaupt
nicht angefalit. M. E. mul zugestanden werden, dal der Pro-
phet auch hier das messianische Geschehen in den Vorstellungen
seiner Zeit schildert, wber die er nicht hinausgekommen ist —
also auch hier unvollkommenes prophetisches Erkennen. Die
Prophezeiungen tragen nicht blof géttliche, sondern auch stark
menschliche Ziige an sich; ich verweise noch auf 14, 2—3, wo
verheiflen wird, dal die Heidenvolker die in der Zerstreuung
lebenden Juden in ihr Land heimbringen werden; dort werden
die Israeliten sich dieselben als Sklaven und Sklavinnen aneignen
und so ,gefangen halten, die sie (ehedem) gefangen nahmen,
und unterjochen ihre Bedranger. Die Deutung von Knaben-
bauer ,servitus illa quam Dei lex et scientia omnibus imponit®
(r1,9. 10) ist m. E. unmoglich. F. (S. 177) hingegen gesteht,
und mit vollem Recht: ,,die Farben, die hier aufgetragen wer-
den, sind von grell irdischer Art; sie werden ibermalt an den
Stellen, an welchen die Gleichstellung der Juden und Heiden in
der neuen Zeit hervorgehoben wird (vgl. 45, 14).* Wie die
Junger Jesu nicht von Anfang an zur geistigen Auffassung des
Messiasreiches sich aufschwingen konnten, so sind auch die
Propheten nicht immer zur geistigen Auffassung des Messias-
reiches durchgedrungen. Auf Schritt und Tritt verfolgt den
modernen Exegeten, der nicht geneigt ist, zu allegorisieren und
ins Geistige umzudeuten, das Erfullungsproblem. Man be-
achte 11, 15. 16, wo speziell der assyrischen Gola (spiter in
4o ff. der babylonischen) ein Exodus verheifen wird nach Art
des dgyptischen. Die rein geistige Deutung von Knabenbauer
ist hier ebenfalls unméglich. Man kann zwar der Ansicht sein,
dal der Prophet nicht glaubte, der Exodus wiirde sich genau
50 vollziehen, wie die Worte lauten; aber dal ein wunderbarer
Exodus nach Art des dgyptischen erwartet wird, ist m. E. hier
und mehr noch in 4o ff. klar. Warum ist er nicht gekommen?
Es gibt m. E. nur den einen Ausweg: Sowohl die Droh- als
die Heilsweissagungen sind in der Regel bedingt gegeben, d. h,
sie erfiillen sich oder erfillen sich nicht oder erfilllen sich zu
anderer Zeit und in anderer Weise, je nach dem Verhalten des
Adressaten. Gott ist hierin mit dem Volke Israel verfahren, wie
ein weiser Pidagoge beziiglich seiner Versprechungen mit den
Kindern verfihrt. Wer die Prophezeiungen kennt, weil, dab
mit der Formel: ,,Wie prophezeit, so erf(illt*, nicht durchzu-
kommen ist; in vielen Fillen muf m. E. gesagt werden: ,So
hitte es sich erfillt, so wire es gekommen, wenn die Adres:
saten, an welche die Prophezeiung gerichtet war, die Vorbe-
dingungen erfiillt hdtten. Ein Beispiel: An zahllosen Stel-
len bei Isaias und anderen Propheten tritt immer wieder hervor,
dal der Sion der Mittelpunkt des Gottesreiches sein
wird. Und doch ist es anders gekommen. Jerusalem hat durch
seinen Unglauben die Ehre, der Mittelpunkt des Gottesreiches
zu sein, verwirkt. Man sieht, selbst diese zentrale Verheilung,
dal der Sion der Mittelpunkt des Gottesreiches sein wird, war
in ihrer Erfillung an das Verhalten des Judenvolkes gekniipft,
also bedingt gegeben. Ausgeschlossen ist Gbrigens nicht, dall
Jerusalem am Ende der Zeiten noch einmal Mittelpunkt des
Gottesreiches sein wird, Wir missen bei Deutung der Pro-
phezien auch immer in Betracht ziehen, dal die Geschichte
des Reiches Gottes noch lange nicht zu Ende ist. Das
Erfallungsproblem ist seit der Enzyklika ,Spiritus Paraclitus®
diffizil und zugleich akut geworden; die Probleme schreien nach
einer Losung. Meine jahrelange Beschiftigung mit den biblischen
Prophezien hat mich aber gelehrt, daB Kirche und kirchliche
Wissenschaft in der Uberwindung der Schwierigkeiten, welche
die moderne Exegese aufgeworfen hat, speziell was das Erfiil-
lungsproblem bei den Prophezien anlangt, nicht am Ende stehen,

sondern erst in den Anfidngen begriffen sind. — Beziiglich
der ,,Straflast tiber Babel” (13, 1—14, 23) hat H. Grim me (Theol.
Quart. 1903, 1—11) die Behauptung aufgestellt, daf dieselbe
urspriinglich Ninive galt, und F. folgt dieser Ansicht, m. E, kaum
mit Recht. Die vorgebrachten Grunde wiegen nicht so schwer,
dafl man die Ignorierung der Uberschrift und die Streichung von
»Babel”“ und ,,Chaldier” in 13, 1982 in Kauf nehmen konnte.
Hingegen bin ich mit Sanda und Feldmann der Ansicht, dal
c. 36—39 dem Konigsbuch entnommen sind. Daftir spricht
die Stilahnlichkeit und namentlich auch die Parallele Jer c. 52,
das sicher dem Konigsbuch entnommen ist. Die Kapitel stan-
den urspringlich im Kénigsbuch wohl in chronologischer Reihen-
folge. Der Redaktor des Isaias hat sie umgestellt, um fiir
1—35 einen Abschlufl und zu 40 ff. eine Uberleitung zu gewin-
nen. Die hohere Autoritit des Isaiasbuches veranlalite dann
spiter auch die Umstellung der Kapitel im Koénigsbuch.

Mit den vorstehenden Ausstellungen und Ausfithrun-
gen will ich jedoch der verdienstvollen Arbeit F.s keinen
Eintrag tun; ich wei nur zu gut, wie schwierig gerade
das Erfullungsproblem bei Einhaltung des kirchlichen
Standpunktes gelagert ist, und will durchaus nicht be-
haupten, daB ich bessere Losungen hitte geben Lkonnen.
Ich hatte mehr die Absicht, die Probleme und ihre Schwie-
rigkeit aufzuzeigen. Sowohl dem Kommentar Knaben-
bauers als jenem F.s eignet hoher wissenschaftlicher Wert.
Der Kommentar von Knabenbauer hat den Vorzug, daB
er auch einen Blick nach riickwirts gestattet, in die Exe-
gese der Vergangenheit. Aber Knabenbauer fliichtet, wenn
die wortliche Deutung Schwierigkeiten macht, nicht selten
zur Umbiegung ins Geistige und interpretiert unter MiB-
achtung des Wortsinnes die Erfilllung in die Prophezien
hinein. Insofern ist F., soweit ich die Sache beurteilen
kann, tiberlegen; er ist ntichterner und bleibt beim Wort-
sinn. Lieber Lit er da und dort das Erfullungsproblem
liegen, als daB er zur Umbiegung ins Geistige seine Zuflucht
nimmt. Damit will ich jedoch nicht in Abrede stellen,
daB F.s Kommentar auch zur Losung des Erfiillungs-
problems sehr wertvolle Beitrige enthélt. Eine restlose
Losung der Probleme wird iiberhaupt niemals maéglich sein.

2. Unerwartet rasch ist dem 1. Bande des Isaias-
kommentars von F. der zweite nachgefolgt, welcher Is 40
—66 mit seinen zahlreichen und schwierigen Problemen
behandelt. In der Einleitung wird zunichst eine kurze
Zeitgeschichte gegeben, dann ein Uberblick iber den Stand
der Deuterojesajafrage ; dann werden Inhalt und Komposition
von Kap. 40—55 (60) ertrtert und daran anschlieBend
die Probleme, welche die Perikopen vom Gottesknecht
(42,1—7; 49, 1==9a; 50, 4—0; 52,13—53,12) betreffen.
Hierauf folgt der eigentliche Kommentar mit Ubersetzung
und Erklirung, ebenso klar und ubersichtlich und griind-
lich wie im ersten Teil. Ich habe mich mit um so gréBerem
Interesse in diesen zweiten Band vertieft, als F.s Arbeiten
tber das Gottesknechtproblem [Der Gottesknecht in Isaias
Cap. 40—3535, Freiburg 19o7; Die Weissagungen iitber den
Gottesknecht im B. Isaias, Bibl. Zeitfr. 10, Minster i. W.
19og] und meine Arbeiten iiber dasselbe Problem [Is 40
—55 und die Perikopen vom Gottesknecht, Atl. Abh.
VII 4.5, Mimster i. W, 1916; Wer ist der Ebed? Atl
Abh. VIII 5, Munster i. W. 1922] durch viele Féden
miteinander verbunden sind. Die Arbeiten F.s werden
nachfolgend bezeichnet durch FG und FW, meine eigenen
durch FI und F IL

In FG hatte F. noch einen Deuterojesaja angenommen ;
in dem vorliegenden Kommentar jedoch muBte auf die
Entscheidung der pépstlichen Bibelkommission vom 28.
6. 1908 Ricksicht genommen werden. F. (S. 2 ff) be-
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schrinkt sich im wesentlichen darauf, die Grinde fiir und | Schriftsteller, etwa von einem Schiiler des Propheten, ge-

wider darzulegen und darauf hinzuweisen, daB auch durch
die Annahme eines Deuterojesaja nicht alle Ritsel gelost
sind, was auch zutrifft. Da aber ohne jeden Zweifel das
babylonische Exil den historischen Hintergrund
zu Is 40—55 bildet, so muB nach der Entscheidung
der Bibelkommission angenommen werden, daB der vor-
exilische Isaias sich im Geiste ins babylonische Exil
versetzt hat: ,Judaeos in exilio babylonico lugentes veluti
inter ipsos vivens allogquitur ef solatur®. Zusammenfassend
bemerkt F. (S. 13), ,daB bei Annahme exilischer Abfas-
sung von Kap. 4o ff. viele Ritsel, welche befriedigender
Losung trotzen, zuriickbleiben®. Doch sei nicht zu leugnen,
,,daB bei Annahme eines exilischen Verf,, der von Isaias und
seiner Schule vieles ererbt hat, manche driickende Schwie-
rigkeiten verschwinden, z. B. die fortgesetzte analogielose
Anrede fernzukiinftiger Zuhorer, die Schilderung des Mes-
sias als eines leidenden und sterbenden Gottesknechtes,
die wberall durchschimmernde Kenntnis babylonischer
Verhiltnisse u. a.“. Wohl die allermeisten Exegeten empfin-
den diese Schwierigkeiten ebenso wie Feldmann.

Beziiglich c¢. 56—66 ist F. (S. 195) der Ansicht, da
die meisten Abschnitte von exilischen Verhiltnissen
handeln. ,Das trifft sicher zu beziiglich 63, 7—04,11;
denn 64, 10 redet eine deutliche Sprache; es kann fiir
58; 65; 66, 1—17 mit Wahrscheinlichkeit behauptet und
fir 57,14—21; 60—062; 56, 1—8 kaum geleugnet wer-
den; fir 59; 63, 1—6 und 66, 18—24 fehlen bestimmte
Anhaltspunkte; 56, 9— 57,13 schildert Vorexilisches®
(S. 195). F. beruft sich mit Recht auf 64,9. 10 (vgl.
auch 63,18), wo mit aller wiinschenswerten Deut-
lichkeit die Katastrophe von 586 vorausgesetzt
wird, also jedenfalls vorexilischer Hintergrund ausge-
schlossen! Fiir die meisten Perikopen nimmt F. exilischen
Hintergrund an. Aber ob nicht doch Stellen wie 56,8b
(,Ich will weiter zu ihm sammeln, zu seinen Gesammelten®),
57,19 (,Friede den Nahen und den Fernen®), ferner
62,8. 9g; 65,11 u. a sich am leichtesten und natiir-
lichsten erkliren, wenn man ein Bestehen von Tempel
und Gemeinde in Jerusalem und nachexilischen Hinter-
grund annimmt? Prinzipiell steht nichts dagegen; denn
so leicht und schwer es ist, anzunehmen, da@ der Prophet
sich beziiglich 40—55 im Geiste in die exilische Zeit
versetzt hat, ebenso leicht und schwer ist es, anzunchmen,
da3 er sich beziiglich 56—066 im Geiste in die nach-
exilische Zeit versetzt hat. Gegeniiber Knabenbauer, der
beziiglich 56—66 zwischen vorexilischem und exilischem
Hintergrunde wechselt, bemerkt F. (S. 190), daB dieses
bestindige Hin und Her kaum jemand zusagen wird.
Ob es aber zu umgehen ist? Beziiglich 56,9—57,13
nimmt auch F. (8. 195) vorexilischen Hintergrund an.
Doch gestehe ich aufrichtig, daB auch ich von diesem
Hin und Her nicht wissenschaftlich befriedigt bin. Ob
aber ein anderer Ausweg aus den bestehenden Schwierig-
keiten moglich und gangbar ist? Vielleicht wird sich im
Laufe der Zeiten mit Riicksicht auf den exegetischen
Tatbestand doch eine Pforte auftun. Ich habe FI 8of.
darauf hingewiesen, daf sich in 60--62 gleich finf
wortliche Zitate aus 40—55 finden, die teilweise in
ihrem Sinne umgebogen sind. Daraus habe ich die
Konsequenz gezogen, daB 60—62 von 40—55 abhingig
ist, und F. (S. 251) zieht mit Recht die weitere Konse-
quenz, da 60—62 wahrscheinlich ,von einem spiteren

schrieben sind*.

Was die Ebed-Jahwe-Sticke (nachfolgend abgekirzt
EJSt) betrifft, so bestehen zwischen der Auffassung F.s und
meiner eigenen eine Reihe von Differenzen. Auf die wichtigsten
soll nachfolgend hingewiesen werden; doch soll damit nicht
behauptet werden, dal ich F. gegeniiber in jedem Falle unbe-
dingt im Rechte bin. Auch in seinem Kommentar (S. 16 fL.)
hilt F. daran fest, dal die EJSt wno tenore mit dem dbrigen
Buche niedergeschrieben sind; ich glaube aber, dal} die Grinde,
welche ich F I 228 ff, dagegen angefithrt habe, ziemlich schwer-
wiegender Art sind. Doch wenigstens beziiglich 42, 1—7 nimmt
jetzt auch F. (S.19) an, daf es nachtriglich an seiner Stelle
eingesetzt ist; es soll nimlich 42, 1—7 erst nach 49, 1—g# ent-
standen sein (S. 19), was ich nicht glanbe. Die jetzige Reihen-
folge kann m. L. ganz gut begriffen werden; die EJSt sind
eine Reihe fortschreitender Prophezeiungen (vgl. F I 132 ff).
Die tiefste Differenz zwischen der Auffassung F.s und der
meinigen besteht darin, dall der Ebed nach E. (S. 26 f.) mit
der Befreiung aus Babel und dem neuen Exodus aberhaupt nichts
zu tun hat, wibrend nach meiner Auffassung der Ebed als
zweiter Moses, als Fahrer auf dem neuen Exodus, er-
scheint. Meine Argumente sind: 1. der erwartete neue Exodus
wird in den Farben des dgyptischen dargestellt; 2. der Knecht
Jahwes tragt manche Ziige des Moses an sich; 3. die EJSt
(vielleicht mit Ausnahme des dritten) sind von Kontexten um-
geben, die entweder direkt vom wunderbaren Exodus handeln
oder irgendwie auf denselben Bezug haben (vgl. F T 194 30
4. eine rein geistige Ausdeutung der Stellen 42,78.y; 49, 5. 6;
49, 84 9= ist unmoglich (vgl. F I 196 ff.). Speziell nach 49, 8¢
fillt dem Ebed die Aufgabe zu: ,,das Land aufzurichten,
verwiastete Erbteile auszuteilen® wie Josua. F.(S.131)
meint, es sei begreiflich, daBl der Prophet die Erldsung aus
Babel mit dem Ebed in Verbindung bringt, weil sie eine Vor-
stufe der Wiederherstellung des Bundes darstellt; deshalb brauche
er den Ebed nicht als Fithrer auf dem Exodus aus Babel anzu-
sehen, Aber wenn der Prophet wirklich erkannt hat, dal der
Ebed mit dem Exodus aus Babel nicht in Verbindung steht,
warum hat er ihn dann dennoch mit demselben in Ver-
bindung gebracht? M. E. liegen die Dinge so: Was der
Prophet zusammengeschaut hat, ist in der Erfillung auseinander-
gefallen. Beziglich Erlosung aus Babel und messianischer Er-
losung wird dies allgemein zugestanden. So kam in der Er-
fllung ebenfalls zuerst die Erlosung durch Schesbazzar, Serubbabel,
Ezra, die Typen waren jenes Moses, der den geistigen Exo-
dus und die vollkommene Erlosung bringen sollte. Der Prophet
aber hat das, was in der Erfilling auf mehrere Rollen sich
verteilt hat, in dem einen Ebedbild zusammengeschaut,
ohne sich der spiteren Teilung bewulit zu werden; es
werden ja Erlésung aus Babel und messianische Erlosung eben-
falls zusammengeschaut. F. (8. 26) stellt die Frage: Wann
sollte denn der Ebed die Aufgabe der Riickfihrung Isracls nach
Vorstellung des Propheten lésen? Vor, in oder nach dem Tod?
Darauf anmworte ich: Wann sollte denn der Ebed den Heiden-
volkern die Thora hinausbringen? Nach 42, 1—7 hat man
durchaus den Eindruck: vor dem Tod; vgl. V. 4 ,Nicht wird
er ermatten und nicht zusammenknicken, bis er auf Erden ge-
griindet das Recht, und auf seine Thora werden die Inseln
harren®. Hingegen nach §2, 13—53, 12 hat man den Eindruck,
dal dies erst nach seinem Tode geschehen wird. Nacia 42,7;
49,5. 6; 49,8. 9 hat man den Eindruck, dafl er Israel vor
seinem Tode restituieren soll. Wenn der Prophet auf diese
juberliche Aufgabe des Ebed in c. 53 nicht mehr zurickkommt
(F. S. 26 f.), so kommt das davon her, dal dieselbe gegeniber
der Erldsung von der Stinde im Geiste des Propheten vollig
zurticktritt ; es ist aberhaupt erstin 52, 13—s3, 12 die Scheide-
wand des Todes in der Wirksamkeit des Ebed auf-
gerichtet (vgl. F 1 134f). Dal eine gewisse Unklarheit
beziiglich des ,,Wann?“ vorhanden ist, ist demnach nicht be-
grindet in meiner Exegese, sondern in dem prophetischen
Charakter der EJSt; die EJSt sind nicht eine Biographie,
welche die Folge der Ereignisse vollig klar erkennen lilt, son-
dern ein Zyklus sich erweiternder und vertiefender Prophezeiun-
gen, Im ibrigen sind F. und ich darin einig, dal das Ebedbild
erst in Christus seine vollkommene Verwirklichung gefunden
hat; zufilliges Zusammentreffen ist hier ausgeschlossen, das
Walten des Gottesgeistes fir jeden, der Avgen hat, offenbar
(vgl. FW 3o0ff.; E II 81 ff.).
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Man sieht, welch ungemein schwierige Probleme gerade
in Is 40—66 dem Exegeten gestellt sind. Schon die
Verfasserfrage bietet speziell fiir den katholischen Exegeten
keine geringen Schwierigkeiten. Auch beziiglich des EJ-
Problems sind noch manche wichtige Fragen in der
Schwebe; F. hat seine Griinde, ich habe die meinigen
auch. KEs ist oft nur die Frage, wie schwer man die
Griinde wiegen liBt, soweit es sich nicht iiberhaupt um
Imponderabilien handelt. Auf katholischer Seite sind F.
und ich die einzigen, welche das Problem eingehend be-
handelt haben, wihrend auf protestantischer Seite eine
groBe Literatur vorhanden ist; eingehende Behandlung so
mancher Probleme durch einen Dritten wire wiinschens-
wert. Zu den schon genannten Problemen kime auch
in diesem zweiten Teile des Isaias das Erfullungs-
problem. Es laBt sich nicht leugnen, daB in Is 40—355
ein neuer Exodus verheiBen wird, herrlicher noch, als
der &gyptische war (vgl. bes. 43,16—z21; 48,20. 21I;
49,9b—13; 52,7—12; 55,%2..13) Waram ist. der
wirkliche Exodus nach dem Exil so armselig ausgefallen ?
Der Prophet erwartet im AnschluB an den wunderbaren
Exodus den herrlichen Wiederaufbau Jerusalems und
des Tempels (vgl. 45,28; 55, 11—17). Warum ist es
auch in dieser Hinsicht so schwierig hergegangen und so
armselig ausgefallen? Die Zeiten, wo man in solchen
Fillen einfach allegorisieren und rein geistig ausdeuten
konnte, sind endgiiltig vortiber. Ein weiteres Problem
betrifft den Sturz Babels; der Prophet erwartet, daB
durch Cyrus tlber Babel eine vernichtende Kata-
strophe hereinbricht (vgl. 43,14; 45, 2; c 46. 47).
Warum ist es nicht so gekommen? warum ist die Kata-
strophe erst viel spiter eingetreten? Soweit ich bisher
sche, gibt es fiir solche Schwierigkeiten nur eine einiger-
mafBen plausible Losung; die meisten Droh- und Heils-
weissagungen waren bedingt gegeben, und darum sind
sic je nach dem Verhalten der Adressaten ganz oder gar
nicht oder nur teilweise erfilllt worden; darauf scheint
auch 48, 18. 19a hinzudeuten: ,,0 hittest du aufgemerkt
auf meine Gebote, so wire wie ein Strom deine Wohl-
fahrt geworden und dein Heil wie Meereswogen; wie
Sand wire dein Same geworden und deine LeibessproB-
linge wie seine Korner.”

Durch diese Hinweise auf bestehende Schwierigkeiten
und Probleme soll die GréBe dessen, was F. geleistet hat,
keineswegs verkleinert, sondern nur neue Anregung ge-
geben werden. F.s Kommentarwerk wird auf lange
Zeit hinaus fir das Verstindnis des Buches Isaias wert-
volle Hilfe lethen und kaum so schnell durch ein anderes
Werk iiberholt werden kénnen.

Bamberg. Js Bischer:

Bartmann, Dr. Bernhard, Professor der Dogmatik, Haus-
prilat Sr. Heiligkeit, Jesus Christus, unser Heiland und
Ko&nig. [Katholische Lebenswerte. 1o. Band]. Paderborn,
Bonifacius-Druckerei, 1926 (XXII, 654 S. gr. 80). Gbhd. M. g.

Das Leben Jesu ist auf katholischer Seite in den
letzten Jahren vielfach und von mannigfaltigen Gesichts-
punkten aus in zusammenfassender Darstellung bearbeitet
worden. Wihrend der wissenschaftliche Fortschritt und
das vertiefte Verstdndnis gewdhnlich nur aus griindlichen

Einzeluntersuchungen sich ergibt, halten solche Arbeiten

den Blick ftirs Ganze offen und kénnen auch befruchtend

auf allseitiges Verstindnis der Einzelprobleme wirken.

Meyenberg hat in seinem bisher in zwei Binden
vorliegenden Leben-Jesu-Werk mit riesigem FleiB ein ge-
waltiges Material — freilich in oftmals gar zu grofer
Breite und mit rhetorischem Uberschwang — zusammen-
getragen, aus dem sich der Eindruck ergibt, den das
Leben Jesu in verschiedenartigem Verstindnis seit den
dltesten Zeiten durch die Jahrhunderte hindurch gemacht
hat, und ein systematisches Leben Jesu aus seiner Feder
ist angekiindigt. Reatz zeichnete mit guter Kenntnis
der modernen Forschung ein anschauliches Jesusbild, das
Leipoldt in der zweiten Auflage seines Buches: Vom
Jesusbild der Gegenwart (1925, 245f.) neben dem immer
noch eindrucksvollen ,,Christus® von Schell als Typus des
»philosophischen® Lebens Jesu auf katholischer Seite be-
zeichnet hat. Sickenbergers ,Leben Jesu nach den
vier Evangelien”, das in einzelnen Teilen eine Anzahl
von Heften der ,Biblischen Zeitfragen* (bisher vier) aus-
fullt, ist eine fortlaufende sorgféltige Erkldrung der evan-
gelischen Perikopen in synoptischer Form. Papinis
international bertthmt gewordenes Werk hat man mehr
als eine Sammlung geistreicher Esays eines far Christus
begeisterten Kiinstlers zu werten, bei dem die geschicht-
liche Richtigkeit im einzelnen nicht gar zu genau zu
nehmen ist. In etwa gilt das auch von Wittigs gemiit-
vollem ,,Leben Jesu in Palistina, Schlesien und anderswo,
das ja tiberhaupt die biblischen Tatsachen nur zum Aus-
gangspunkt der Betrachtung nimmt und neben manchem
Gewagten und Bedenklichen zweifellos viel Ergreifendes
und poetisch Schones enthilt.

Zuletzt hat nun Bartmann fiir die ,,Katholischen
Lebenswerte* sein Jesusbuch geschrieben. Dementsprechend
ist ein weiter Leserkreis vorausgesetzt und eigentlich ge-
lehrte Forscherarbeit vermieden. Natiirlich steckt eine
grindliche wissenschaftliche Durchdenkung des biblischen
Stoffes hinter der Darstellung, und der Kenner merkt
tiberall die sichere Federfithrung des mit den Problemen
vertrauten Gelehrten. In schlichter, allgemein verstind-
licher Sprache rollt das Leben Jesu vor den Augen des
Lesers dahin. Die neunzehn Kapitel sind unter systema-
tischem Gesichtspunkt zusammengestellt, der exegetische
kommt erst in zweiter Linie zu seinem Recht, so daB
auch gelegentlich Zusammengehoriges, wie die Bergpredigt,
auseinander gerissen und an mehreren Stellen behandelt
wird. Uberhaupt ist auf den historischen Rahmen des
Lebens Jesu, die Beschreibung der Quellen, die Chrono-
logie, Zeitgeschichte, die synoptische Eigenart der Parallel-
perikopen u. dgl. wenig Gewicht gelegt. Aber das, was
der Leser der ,,Lebenswerte“ sucht, ein lebendiges, pak-
kendes Bild der tberragenden Personlichkeit des Herrn,
eine Einfithrung in secine wesentlichen Ideen und ihre
Bedeutung fiir die Gegenwart samt Abweisung miBver-
stindlicher Erklirung, das alles findet er bei Bartmann
in vortrefflicher Weise.

Da das Buch zweifellos eine weitere Auflage erleben wird,
mache ich auf eine Reihe von Einzelheiten aufmerksam, die der
bessernden Hand bediirfen. Es ist natirlich, dal mit Ricksicht
auf Zweck und Leserkreis des Buches die Literatur nur mit
Auswahl in den am Schlufl zusammengestellten Anmerkungen
geboten werden konnte. Allein so tberaus dirftig brauchte die
Erwihnung doch nicht zu sein. Hier konnte eine Ergiinzung den
Wert des Buches nur erhohen. Auch was zu Beginn uber die
Quellen des Lebens Jesu gesagt ist, vertriige eine Erweiterung
und Vertiefung., Viel zu optimistisch urteilt B. tbrigens S. 12

tiber Eduard Meyers ,,Ursprung und Anfinge des Christentums®.
Wenn Meyer sich auch an einzelnen Punkten gegen geliufige



3927 1927,

TaroLosiscue REVUE.

Nr. 8/9. 328

kritische Aufstellungen wendet, so ist er doch auf der anderen
Seite so radikal und verwissert das Leben Jesu so stark, dall
man diese Tatsachen nicht tibersehen darf. Es wire nicht gut,
wenn einzelne Bemerkungen von Meyer, die im Rahmen des
Ganzen doch nur von beschrinktem Werte sind, apologetisch
so verwertet wirden, wie das allzu viel zitierte Wort Harnacks
von der rickliufigen Bewegung zur Tradition. — Drews ist
nicht Professor in Heidelberg, sondern in Karlsruhe (S. 8). —
Die Zahl der Varianten in den Lesarten der biblischen Hand-
schriften ist um ein mehrfaches gréfer als auf S. 15 angegeben
wird. Unrichtig ist, dall die Peschitha die dlteste syrische
Ubersetzung sei und aus der Zeit um 150 stamme (S, 17). —
In den Ausfihrungen tber die Versuchungen Jesu (S. 91 ff.)
sollte doch ihr messianischer Charakter stirker betont und auf
die abweichende Darstellung bei Mt und Lk Riicksicht genommen
werden. Auch erwartete man beim Vaterunser etwas Niheres
iiber die Brotbitte zu horen. In der Melliturgie ist das Vater-
unser mnicht ausschlieflich wegen dieser Bitte Vorbereitung auf
die Kommunion; auch die finfte Bitte ist hier nicht zu Gber-
sehen (S. 223). — Ein verungliicktes Bild findet sich S. 185:
,Man sieht, Christi Worte haben oft Spitzen, scharfe Spitzen,
wenn sie ein herrschendes Ubel treffen wollen; aber man darf
sie nie auf die Spitze treiben, sonst werden sie falsch®. — Ich
wiirde es nicht so ohne weiteres eine ,alte wohlverbiirgte Tra-
dition” nennen, dall Petrus acht Jahre Bischof von Antiochien
und darauf 25 Jahre Bischof von Rom war. — Mt 28, 19 lautet
nicht: ,,Gehet hin in alle Welt und lehret ... (S. 350). —
Es ist eine unzutreffende Wertung des Philemonbriefes, dall er
,,die praktische Losung der Sklavenfrage® nach den Grundsitzen
Jesu darstelle (S. 358). — In dem aus der Kreuzfahrerzeit stam-
menden Abendmahlssaal zu Jerusalem kann man nicht ,die
Reste des geschichtlichen Saales erblicken (S. 468). — Wieder-
holt schon habe ich darauf hingewiesen, dal man auf katho-
lischer Seite doch die unrichtige, durch den Einflu der Luther-
bibel verbreitete Form Golgatha (statt Golgotha) vermeiden
sollte.

Miinster i. W. M. Meinertz.

Pieper, Dr. Karl, a. o. Professor an der Universitit zu Miin-
ster i. W,, Paulus. Seine missionarische Personlichkeit
und Wirksamkeit. [Neutest. Abhandlungen, herausg. von
M. Meinertz. XII 1—2]. Minster i. W,, Aschendorffsche
Verlagsbuchhandlung, 1926 (IV, 268 S. gr. 8%). M. 10,20;
gbd. M. 12.

Eine Monographie des groBten Heidenapostels, des
h. Paulus, fehlte auf katholischer Seite bisher immer noch.
Nun hat K. Pieper, der uns 1921 (fast gleichzeitig mit
dem protestantischen Theologen A. Oepke: 1920) eine
Untersuchung tiber die Missionspredigt des Apostels Paulus
geschenkt hat, diese Liicke durch ein umfangreiches, streng
wissenschaftliches Werk ausgefiillt. In lebendiger Darstel-
lung zeichnet er darin ein vollstindiges Bild der Missions-
titigkeit wie auch der Missionarpersonlichkeit des grofien
Heidenbekehrers.

Eine kurze Inhaltsangabe moége den reichen Inhalt des
Buches zeigen. Nach einer Einleitung iber die Entstehung der
Heidenmission und ihrer Entwicklung bis auf Paulus (§ 1) be-
handelt P. die Berufung des grofien Christenverfolgers (§ 2),
seine natiirliche Ausristung zu seinem Amte (§ 3) und schildert
dann die groflen Missionsreisen des Apostels (§ 4). In § 5
zeichnet er die charakteristischen Prinzipien seiner Wirksamkeit,
deren er folgende funf findet: 1. unvergitete Darbietung des
Evangeliums, 2. nicht auf fremden Grund bauen, 3. Stidte-
mission, nicht Dorf- oder Landmission, 4. kluge Anpassung an
die seelische Verfassung des Missionsobjektes, §. Heranziehung
von Mitarbeitern. - Als Missionsziel (§ 6) wird festgestellt: Paulus
ist nicht als sozialer, politischer Agitator oder Kulturpropagandist
aufgetreten, sondern hat rsin religidse Zwecke verfolgt. Er
wollte die Menschen zum Glauben an Christus bewegen, ihnen
zum Gbernatiirlichen Leben verhelfen und sie zu Gliedern der
groflen, weltumspannenden Kirche machen. Als Missionsmittel
S 7) hat Paulus in erster Linie die Predigt beniitzt, aber auch
das Privatgesprich und besonders den Brief. Sein vorbildlicher
Lebenswandel bekriftigte und befruchtete sein gesprochenes und

In § 8 finden wir wertvolle Ausfihrungen
iber die paulinischen Gemeinden (ihre Grdle, ihre ethische
Haltung, ihr religioses Leben, ihren Zusammenschlufl). Der § g
zeigt endlich die theologische Basis der paulinischen Mission.
Niemals hat sich der Apostel zur Rechtfertigung fiir seine
Missionstitighkeit auf den Missionsbefehl Christi vor seiner Himmel-
fahrt (Mt 28, 19; Mk 16, 15) berufen, den er wahrscheinlich ge-
kannt hat. Paulus ist bei seiner Bekehrung unmittelbar zum
Missionar berufen worden. Die theologische Begriindung fir
sein Apostolat erblickte er in der Einheit, Einzigkeit und All-
herrschaft Gottes, seinem universalen Heilswillen, der Einheit
des Menschengeschlechtes, der Allgemeinheit der Sinde und Er-
lésung und der Allgemeinheit des Weltgerichts. So ist Paulus
nicht nur der grofie Missionar, sondern auch der erste und
grofite spekulative Begrinder der Mission.

Der Verf. hat seine Aufgabe im wesentlichen gelost
und ein solid fundiertes, aber auch von Begeisterung ge-
tragenes und sicher Begeisterung fiir die erhabene Per-
sénlichkeit Pauli weckendes Bild des groBen Missionars ge-
zeichnet. An diesem Urteil sollen einige Ausstellungen
und Winsche, die ich folgen lassen will, nichts 4ndern.

Eine straffere Linienfilhrung und sorgfiltiger disziplinierte
Sprache wiirden den Wert des Buches noch erhohen. Folgenden
Redewendungen kann ich keinen Geschmack abgewinnen:
,,christlicher Fligelmann‘‘ (Stephanus) S. 22 ; ,,auf dem sakralen (1)
Boden vor Damaskus® S, 51; ,,dieses ostliche Tournée™ S. 131;
s,apostelgeschichtliche Berichterstattung® S. 143 u. 6.; ,,mit
allem Tamtam der Reklame®“ S. 189; ,handarbeitende Beschif-
tigung® S. 191; S. 211 mub es heiflen: ,,den Pinsel bei diesem
Gemailde gefiihrt®; ,,in Korinth hat das Auftreten des Apollos
zur Dekadenz (!) beigetragen S. 212; Gal 1,6 wird ,eine
feierlich-furchtbare Kathedralentscheidung® genannt S. 227; Pau-
lus erklirt der Gemeinde von Korinth, ,,dall er auf ihr Urteil
pfeife”, S. 231; ,,Universalismus und Kommunismus des Heiles",
S. 255; ,,Jakobiten® (st. Jakobusleute), S. 114 ; ,,Autozeichnung®,
S. 242; ,,das siebenfarbige Pneuma®, S. 235.

An falschen oder schiefen Ubersetzungen habe ich notiert:
S. 56 dxwy, richtig: ohne eigenen Entschlufl; S. 186: ,,Der
torichte Gott . .. der schwache Gott*; S. 187: 2 Kor 6,4
besser: zur Rechten wie zur Linken; S. 201: ,,der Gastwirt
Gaius*.

Kleinere Beanstandungen: S. 38. 82: Aus dem in Apg nur
einmal vorkommenden Ausdruck: J. ist der Sohn Gottes, kann
man keine solchen Schliisse ziehen (vgl. 9,22). Mit Gal 1, 16
gehort die Stelle nicht zusammen. S. 6o ff. hitte das Hefichen
von H. Fischer, Die Krankheit des Apostels Paulus, 1911 (BZSF)
zu Rate gezogen werden kénnen. Die Annahme S. 87, dal
Paulus schon vor seiner Bekehrung als Prediger der Beschneidung
Linder und Meere durchzogen hat (als »eawias), erscheint mir
nicht einmal wahrscheinlich. S. 95: solche Vermutungen haben
wenig Zweck. Sagen konnen wir nur, dal der HI. Geist die
Absendung von Barnabas und Paulus veranlaft hat. Nach S. 110
haben die Jakobusklauseln, die wahrscheinlich ein Sittengebot
darstellen, kaum streng verpflichtenden Charakter gehabt. Pafit
zu dieser Auffassung: adyy zodvewr t@v dmdvayxes Apg 15,28
u. 16, 4? Mir scheint, da P. hier und sonst 6fters die Schwie-
rigkeiten, die einer harmonistischen Ausgleichung von Briefen
und Apg entgegenstehen, doch unterschitzt. S. 123 u. ist doch
wohl nur eine erbauliche Betrachtung. Die Frau sollte doch im
ganzen Bereich der Kirche eine wirdigere Stellung erhalten.
S. 130 zu Apg 28,7 f.: ob Paulus als Gefangener das Evan-
gelium in Malta verkinden durfte? Jedenfalls macht die Apg
nicht die leiseste Andeutung. S. 152 fehlt das wichtige Werk
von K. Deillner, Paulus und die Mystik seiner Zeit, % 1921.

Nicht ganz befriedigt die Darstellung der vorpaulinischen
Mission (§ 1) und der Beziehungen Pauli und seiner Gemein-
den zu Jerusalem (S. 236 ff.). Es ist schade, daB der Verf.
diese Partien nicht in eingehender Auseinandersetzung mit der
kritischen Exegese (z. B. dem Aufsatz von K. Holl in den Ber-
liner Sitzungsber. 1921, 920 I, und W. Mundle, ZntW 1923, 20 ff.)
eingehender bearbeitet hat. Jetzt wire besonders zu beriicksich-
tigen J. Wagenmann, Die Stellung des Apostels Paulus neben
den Zwolf, Gieflen 1926. Ich will mich auf ein paar Bemer-
kungen beschrinken. S. 4 heifit es, dal noch zur Zeit von
Gal 2, 1 —10 Petrus und seine Mitarbeiter ihren missionarischen
Beruf fast ausschlieflich noch unter Juden ausiibten und auch
die drei Saulenapostel damals, wenigstens fiir die nachste Folge-

geschriebenes Wort.
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zeit, sich den Apostolat an den Beschnittenen ausdriicklich vor-
behielten, Weder das ,,fast noch das ,,wenigstens fur die
nichste Folgezeit* hat eine Begrindung im Text. Nach ihm
ist ferner von den Zwolfen nur Petrus als eigentlicher Missionar
bisher aufgetreten (Gal 2,8 6 éveppijoas Iérpp . ..). Zu S, 5 L
ist zu sagen, dall man aus Apg 2,38 keinen Schlufl auf die
Echtheit des Missionsbefehls Mt 28, 19 ziehen kann (nur auf die
Anordnung der Taufe durch Jesus; das sind aber verschiedene
Dinge!), ebensowenig aus Apg 4,19; 5,29. Oder mochte P.
hier 9sds mit Inootc Mt 28, 18 identifizieren? Dall die Alt-
apostel iiberzeugt waren, dal das Heil in Christus fiir alle Men-
schen bestimmt ist, bedarf ksines Beweises. Das Auffallende
und fiir uns Schwerverstindliche ist aber die nach der Apg ganz
zweifellose Tatsache, dall sie nicht daran dachten, den Heiden
die frohe Botschaft zu bringen. Die Heidenmission kam ohne
ihr Zutwn, ja l6ste sogar Bedenken bei ihnen aus (11,2, 44 £:;
Sie ging im Grunde von den hellenistischen Kreisen der Urge-
meinde aus. Diese Schwierigkeit hat auch P. nicht zu lésen
vermocht,

Wiirzburg, A. Wikenhauser.

Bardenhewer, Otto, Der Rémerbrief des heiligen
Paulus. Kurzgefalte Erklirung., Freiburg, Herder, 1926
(VIII, 220 S. gr. 89). M. 6,60.

Der Altmeister der katholischen Exegese, von dessen
nimmerrastendem FleiBe wir nur mehr die Vollendung
seiner ,,Geschichte der altkirchlichen Literatur erwarteten,
legt uns hier eine schone reife Frucht seiner exegetischen
Lehrtitigkeit vor, deren wir uns herzlich freuen konnen.
Denn es ist diesem Kommentar zugute gekommen, dafl
B. hier eine Erklirung gibt, wie er ,sie als akademischer
Lehrer zu wiederholten Malen vorgetragen® hat (V).
Es ist wirklich eine ,kurzgefaBte Erklirung®, nicht ein
Sammelsurium, in dem alle merkwiirdigen Meinungen, die
jemals iiber diese oder jene Stelle geduBert wurden,
registriert sind. Die Textkritik ist auf das unbedingt not-
wendige MaB eingeschrinkt, Polemik moglichst vermieden;
das Schwergewicht liegt auf der Herausstellung des theo-
logischen Gedankengehaltes. Man merkt auf Schritt und
Tritt den gewiegten Exegeten und .vertraut sich gern
seiner Fithrung an.

Die Ubersetzung ist peinlich genau und sucht durch
sorgfiltige Auswahl der Worte dem Urtext mdglichst nahe
zu kommen. Die Erklirung ist knapp gehalten und
trotzdem ausreichend und wohlbegrindet. Durchgehend
beriicksichtigt sind auch die Vulgatalesarten sowie wich-
tige patristische Auslegungen. In der Einleitung gibt B.
kurz Auskunft iber die wichtigsten Vorfragen: Rom ist
geschrieben im Februar oder Mirz 58 in Korinth an die
rémische Gemeinde, die groBtenteils heidenchristlich ist
(die judenchristliche Minderheit will B. in den ,,Schwachen‘
erblicken). Zweck ist mnicht die Schlichtung von Streit-
fragen, sondern ,die Rdmer im christlichen Glauben zu
befestigen (4). Die Integritit des Briefes steht ihm fest,
auch die Hypothese des , Epheserbriefes Rém. 16, 1 —20
lehnt er ab.

Das Fehlen eines Registers wird sich vielleicht stérend be-
merkbar machen. Wire es nicht mdglich, einer neuen Auflage
ein Schlagwortverzeichnis beizufiigen und als Anhang eine kurze
Zusammenfassung der wichtigsten Gedankenkomplexe des Rém
in der Art, wie sie im Handbuch zum N. T. und im Bonner
Kommentar in Form von Eskursen zu finden sind? Dadurch
wiirde der Wert des Buches fir die im Leben stehenden Theo-
logen wesentlich gesteigert, besonders zu homiletischen Zwecken.
— Die Ausstattung ist gut, der Preis mafig.

Breslau. M. Rauer.

Fridrichsen, Anton, Maitre de Conférences a I'Université
d’Oslo, Le Probléme du Miracle dans le Christianisme
Primitif. [Etudes d’histoire et de philosophie religieuses
publiées par la Faculté de Théologie protestante de I'Université
de Strasbourg, Fasc, 12]. Paris, Librairie Felix Alcan, 1925
(126 S.pr. 395 Br s,

Wie oft hort man: Die Wunderfrage ist gelost! Verf.
vorliegender Schrift hilt die Wunder Jesu fiir die Herz-
ader des Christentums und des Christusbildes der Evan-
gelien, kann sich aber weder mit der modernen liberalen
noch mit der alten konservativen Auffassung der Wunder
befreunden, er wihlt seinen Standpunkt tiber den Parteien.
Streng positivistisch hélt er fir die einzige wissenschaft-
liche Aufgabe, die Gedanken, die Urteile des Urchristen-
tums iiber die Wunder, die literarische Formung dieser
Glaubensurteile in der #ltesten christlichen Tradition fest-
zustellen.

So legt er in einem ersten Abschnitt dar, dal die Wunder
Jesu auflerhalb der Evangelien sehr selten erwihnt worden sind;
das Interesse des Urchristentums haftete weniger am historischen
Detail des Lebens Jesu als an den groflen Heilstatsachen des
Erlésers Jesus Christus. Hier flicht F. evangelienkritische Be-
trachtungen tber die Synoptiker ein: Die Quellenkritik ist aber-
wunden, die Formgeschichte 10t uns den populiren, kultischen
Charakter der synoptischen Tradition erkennen. Erst in der
Mission entwickelte sich eine messianische Dogmatik und Apo-
logetik, eine Wertung der Wunder Jesu. Der Heiland selbst
hat in seinen Wundern den Anbruch des Gottesreichs, aber auch
das Siegel seiner Heilandstatigkeit gesehen.

In einem zweiten Abschnitt entwickelt F., wie ,,ibelwollende
Personen®, vielleicht noch zu Lebzeiten Jesu, die Wunder des
Herrn als Magie verhéhnten, was aber den -entschlossenen
Widerstand des Urchristentums hervorrief, Einer falschen Deu-
tung der Wunder Jesu sei auch die Tiuferanfrage entsprungen:
Jesus habe seine Wunder als Erfilllung der messianischen Pro-
phetie verkiindigt. Am schimpflichsten lautete die Anlklage, die
Wunder Jesu wiren Teufelswerke. Zuletzt bespricht hier der
Verf. den charakteristischen Zug: Jesus verbietet den Geheilten,
das Wunder bekannt zu machen.

Die Arbeit gipfelt in Abschnitt 3: Das Wunder ward im
Schofl der Urkirche als Problem betrachtet: So sieht F. in der
Versuchungsgeschichte, speziell in den beiden ersten Versuchun-
gen (Mt), einen Protest christlicher Schriftgelehrten gegen das
Wunderbild der grofen Masse. In der Heilungsgeschichte des
Gichtbriichigen Mk 2, 1—12 findet Verf. in kihner Evangelien-
kritik einen Geistesaristokraten paulinischer Richtung ironische
Worte iiber die Schitzung der Wunder Jesu sprechen (V. 9).
Uberzeugender wirkt, was F. zur relativen Schitzung des Wun-
ders (Lk 1o, 17—20: aber freut euch, dall eure Namen im Buch
des Lebens stehen) ausfihrt, Mit Recht hort er auch aus dem
Hohenlied der Liebe 1 Cor 13 einen Einspruch gegen die Uber-
schitzung der Charismen, der Wunder, heraus. Ausfihrlich und
interessant handelt F, zuletzt iber die falschen Propheten im
Urchristentum.

Zweifellos hat der Verf. geistvolle Ausfihrungen iiber
sein engbegrenztes Thema niedergelegt. Freilich laBt
einen bei seinen Voraussetzungen das Gefithl nimmer los,
daB er das Haus statt aufs Fundament aufs Dach stellt.
Und doch streift er oft an die Grundprobleme, die philo-
sophische und die historische Wahrheit der Wunder, so
namentlich bei seinen Ausfithrungen tiber die Rolle des
Glaubens beim Wunder. Leider werden die evangelischen
Tatsachen immer wieder in verwegener Kritik auf den
Kothurn urchristlicher Entwickelung gestellt. Aber warum
soll z. B. die Stellung Jesu zum Wunder in der Ver-
suchungsgeschichte ein Krzeugnis urchristlicher Schrift-
gelehrten und nicht Jesu selbst sein? Die noch keines-
wegs ausgereifte formgeschichtliche Methode wird
bereits als feststehend betrachtet.

Aller Anerkennung wert sind wieder die Ausfithrungen



331 1927,

TrEOLOGISCHE REVUE.

Nr. 8/9. 332

F.s iiber Wredes Messiasgeheimnis (S. 45 und 77), iber
die Kenntnis Jesu von seiten Pauli (2 Cor 5, 106).

Dillingen. Dausch.

Weyman, Carl, Beitrige zur Geschichte der christ-

lichen lateinischen Poesie. Miinchen, Max Hueber, 1926
(XII, 308 S. 89). M. 16,80; Lbd. M. 19,80.

Wenn ich vor Jahrzehnten den Namen C. Weyman
las, der in philologischen Zeitschriften passim begegnete,
so staunte ich bewundernd stets tiber -die unglaubliche
Belesenheit des Gelehrten. Es war echteste gulo-Aoyia,
Freude am Wort, und eine dxgifeie, die sich nicht
genug tun konnte in Anfahrungen, Zitaten und Minutien.
Indessen sah man stets, wie diese nicht um ihrer selbst
willen gesucht und beigebracht wurden, sondern einem
hoheren Zwecke, einem bestimmten Ziele dienten. [n
minimis versatur (sagt Erasmus Rotterod.), indem er sich
gegen seine Kiritiker verteidigt, ep. 103 der Leydener
Ausgabe, Opp. II1), sed sine quibus nemo evasit maximus,
nugas agital, sed quae seria ducunt. Dies konnte man
auch als Motto auf Weyman’s Té4tigkeit anwenden.

Es war natiirlich schade, daB seine Rezensionen,
kritischen Miszellen und Aufsdtze sich so zerstreut an
den verschiedensten Orten befanden. Denn Studien solcher
Art, nicht gerade erquicklich zum ILesen, sondern zum
Studium des Spezialforschers bestimmt und dafiir unent-
behrlich, miissen zusammenstehen, wollen sie nicht einen
groBen Teil ihres Wertes einbiiBen. So ist es denn
freudig zu begrifen, daB Weyman auf den Rat guter
Freunde, unterstiitzt durch die Gorres-Gesellschaft, sich
entschlossen hat, seine Opuscula zusammen zu fassen.
AuBer dem Inhaltsverzeichnis sorgt ein Stellen- und ein
(schon fiir sich interessantes) Sachregister fur kiinftige
Ausnutzungsmoglichkeit.

Wenn er auf seine Uberarbeitung den ernsten Vers
des Prudentius anwendet: nstal lerminus et diem | vicinum
senio tam Deus adplicat, so hoffen wir, daB ihm der Herr
noch lange MuBe zur Fortfithrung seiner Studien schenken
moge: Nesloris annos!

W. hiilt es sogar fiir nétig, in der Vorrede zu entschuldi-
gen, daB er auch einen ,so populdren® Aufsatz, wie den
iiber Dracontius — zuerst in den Hist. pol. Bl. 155, 1915
erschienen — hier aufgenommen habe, Eher kann man
eine Schriftleitung beneiden, die es wagen durfte, einen so
gelehrten Aufsatz ihren Lesern aufzutischen, und daraus
den Trost schépfen, daB es auch noch Gebildete gibt,
denen Schlagworter und Phrasen nicht imponieren. Ja,
man mochte wiinschen, daB mehr solcher lesbarer, ge-
diegener Fachaufsitze geboten wiren.

DaB W.s Studiengebiet hauptsichlich den lateinischen
Dichtern der christlichen Frithzeit gegolten hat und gilt,
brauche ich wohl kaum hervorzuheben. Unsere Sammlung
erstreckt sich aber auch bis tief ins Mittelalter und ist
so recht geeignet, den Blick zu schirfen fiir die wissen-
schaftliche Erkenntnis, da8 immer wieder Fiden vom
klassischen Altertum bis in die HuBersten Spitzen und
Enden spitester Entwickelungen laufen. Das Nach- und
Weiterleben gewisser Gedanken und Formeln in sprach-
licher Phraseologie, in cen Formeln der Metrik (Vers-
eingdngen und -schliissen), das ,,Tralatizische® (wie W.
sich gern ausdriickt), das ist es, worauf unser Forscher
sein Hauptaugenmerk richtet, und woraus er oft seine

Schliisse (z. B. fir die zeitliche Festlegung eines Autors,
eines Schriftwerkes) baut. Mehr, als wir Neueren fiir
erlaubt halten, erlaubte sich ja Altertum und Mittelalter
in Tradition, in der Imitatio, wie das fiir Zeiten nur
natiirlich ist, die Poesie im weitesten Sinne fiir lehr- und
erlernbar hielten, und deren feste Formen von selbst auf
das Formelhafte zum Teil basiert waren.

Wenn ich nun die einzelnen Studien nennen und
besprechen wollte, so miite ich selbst wieder in #hn-
licher Weise wie W. Stellen und Zitate hiufen, wozu
ich aber nicht imstande bin, teils weil mir ein groBer
Teil der Literatur hier nicht zu Gebote steht, teils weil
meine eigenen Studien diesen Gebieten etwas entfremdet
sind. Ich biete daher (unten) nur ganz Weniges, und
hebe lieber hervor, daB auBer Philologen und Literar-
historikern besonders auch der Theologe hier vieles findet,
was in sein Fach einschligt; und zwar sind Exegese,
Patristik, Dogmatik und Liturgik daran gleicherweise be-
teiligt. Beispielshalber ist zur Christologie und Mariologie
manches beigebracht; tiber Kreuzigung (Nigel und Stricke)
und Bination des hl. Opfers (schon bei Prudentius!) kann
man hier Nachweise finden.

Natiirlich ist nicht alles in gleicher Weise tiberzeugend.
Die Methode der Zitate hat auch ihre Gefahren, wie W.
einmal (S. 64) hiibsch gegen Otto Hofer aufzeigt, der
zwischen Claudian und Prudentius allzu weitgehende Be-
ziehungen erweisen wollte, die aber schon an der Chrono-
logie der Werke scheitern, dann aber auch auBer acht
lieBen, daB die Ahnlichkeit mancher Stellen bei beiden
Autoren auf gemeinsames Vorbild (Vergil) zuriickgingen.
In der Kritik gegen H. Brewer iiber die Zeit des Com-
modian (S. 1—106, aus der Theol. Revue 1912 wieder
abgedruckt) pflichte ich W. bei; doch ist im allgemeinen
zu sagen, daf alle Griinde, die in dieser Streitfrage pro
und contra sich vorbringen lassen, zu unbestimmt und
gleitend sind, als daB man daranfhin vollige Sicherheit
gewinnen konnte; in solchem Falle ist m. E. die Tradition
nicht zu verachten.

Von Konjekturen macht W. nur selten Gebrauch,
wie das ja der auf dem Gebiete der Textkritik langst
konservativ gewordenen Richtung der Philologie entspricht;
wo er aber dazu greift, ist seine Heilung tiberzeugend,
manchmal glinzend. So (auBer den zahlreichen Berich-
tigungen S. 258ff) etwa S. 105 (ne prominuissent); in
der Inschrift des Papstes Honorius I. (S. 203): ,,4d nos
decessit mec quo fuit aethere cessit* (statt des unverstind-
lichen esse recessif); am glinzendsten wohl die Herstellung
der Zeile des (Ps,) Venantius (S. 169): i cruce pinsandus,
membra cruore lavans® (statt pensandus . .. levans).

Zu dem S. 44 abgedruckten und erliuterten ,Ambrosiani-
schen (?) Versen tber die Dreizahl ist zu sagen, dall sie m. E. kein
Anzeichen schlechter Metrik bieten. Darum kann unméglich V. 1
trina als Ablativ gedacht sein; vielmehr ist der erste Vers das
Programm des Ganzen: die Dreizahl ist deshalb eine so wirk-

same (heilige) Zahl, weil sie auf Gottes Allmacht und auf die
Einheit zurickgeht (Sub maiestate tonantis*), wie gleich V, 2

(trinitas = wunitas) beweist. — V. 3 soll m. E. heillen: wenn
auch das heilbringende Kreuz dreifach erscheint, so war doch
nur das eine von ihnen das erldésende, das des Erlosers. — In

V. 10 ist sanctis (hergestellt aus verderbtem Texte) nicht richtig;
vermutlich: |, festibus est stabilis sancte tribus actio cuncta®. —
Zu V. 13 mochte ich vorschlagen: ,tres modus in causis:
iudex, defensor et autor.“ Diese drei genigen, — In V, 12
muf} es natiirlich heillen: ,.robur et aegra senectus®,

Zum letzten Stiicke XXXVI: Randbemerkungen zu Spriichen
des Mittelalters (in A. Hilkas Ausg.: Sammlung mittellat. Texte
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III, 1912) lieflen sich leicht neue beifigen. Zu A §5,1 (alen,
vina, Venus; ilter; balnea, vina, Venus) kenne ich die auf Aachen
angewendete, erweiternde Variante: Balnea, vina, Venus corrum-
punt corpora nostra, Restituunt eadem balnea, vina, Venus. —
A 56 lies: ,,Ales {etyinvalidis timidus petit aéra pennis. — Zu
A 125, 1 ,quis, quid, ubi...” hat W. darauf hingewiesen, dafl
dieser Memorialvers mit dem Beichtwesen zusammenhingt; es
sind die circumstantiae, welche die Art der Siinde bestimmen
oder verindern. — Zu C 60, wo die fructus amoris nach antiker
partitio aufgezihlt werden, vgl. noch die Strophe Carm. Bur.
(S. 135), wo als solche ,,visu colloguio, contactu basio™ erscheinen,
die letzte Frucht unverhillt umschrieben wird. — Zu D 122:
npauper ubique iacet”, vgl. das Epigramm Goethes mit dieser
Uberschrift und die zugrunde liegende Anekdote (Goethes WW.
Jub.-Ausg. 1, 257 u, 369). — Die zu F 66, 2 angefihrte Variante
wird wohl lauten missen: et furor accrescit, wbi durus
sermo tumescit. — G 1 wohl: ,ter quinis gallus gallinis
sufficit unus® (gallus ist der Sache wegen an den Anfang ge-
stellt und dadurch der leoninische Vers zerstért worden, der
natiirlich ein vollkommener wiirde, wenn quinis: gallinis reimen
konnte). — L 46 ist der Reim gignit: stringit fur die Aus-
sprache des inl. gn interessant. — N g9 ist ,,non o quo, sed
quid dicatwr, sit tibi cure” die einzig richtige Lesart; vgl.
Seneca, cp. 12 Ende: ,non quaeras, quis hoc dixerit, sed quid
dicatur, atiende, was bekanntlich auch Thomas de Kempis
de imit, I 5,1 Gbernommen hat. — S. 134 wohl: ,,Sic sum-
mum nactus, sic rursus ad ima redactus®. — S. 197 wohl
saciantur, pacificantur, wobei aber das cito dant (man er-
wartet: streiten), célo pacificantur Anstol erregt. — V o4, 2:
pwstnt fluminis wunde.” — Zu V 106 ,,Ut legas messem, debes
permittere semen’ hat schon W. ,premittere” vermutet; man
mifte aber auch wohl in relegas (religes?) dndern. Vieles an
diesen Sprichen schligt, wie man sieht, in Sitte und Brauch und
die Volkskunde hinein.

Der gewill schwierige Druck ist mit grofiter Sorgfalt aus-
gefithrt. An Druckfehlern, die mir aufgefallen sind, verzeichne
ich: S. 62 (des Rabens!), S. 47 (lies: frustrague), S. 261, Z. 2
(lies: ewxi, parve liber, clausuram desere liber; ohne Komma
zwischen desere und Ziber; zugleich ein Beispiel fiir mittelalterlich-

antike, schulmiflige Spielerei mit Homonymen verschiedener
Quantitit).
Aachen. Eduard Arens.

Christopher, Jos. Patrick, S. Aurelii Augustini Hippo
niensis Episcopi de Catechizandis Rudibus liber unus.
Washington, The Catholic University of America, 1926 (XXI,
365 S. 89). 3 Dollars.

Der stattliche Band, der hier einem verhiltnismiBig
kleinen, wenn auch anerkannt bedeutsamen Traktat des
h. Augustinus gewidmet ist, teilt alle Vorziige und Mingel
dhnlicher englischer und amerikanischer Publikationen.
Mit den MaBstdben, die man in Deutschland an wissen-
schaftliche Dissertationen dieser Art legen wiirde, darf
die vorliegende Arbeit nicht gemessen werden.

Nachdem sie z. B. den ganzen Text der Augustinischen
Abhandlung wiedergibt, wiirden wir auch eine texthritische Neu-
bearbeitung desselben erwarten, nicht aber einen véllig unver-
inderten Abdruck des zwar guten, aber immerhin in vielen Punkten
verbesserungsfihigen Textes der alten Maurinerausgabe. Wir
wiirden sodann in einem wissenschaftlichen Werk auf eine Uber-
setzung des antiken Autors in eine moderne Sprache ohne weiteres
verzichten; es ist mehr praktisch als wissenschaftlich, wenn Chr,
neben jede lateinische Textseite gleich eine Ubertragung ins
Englische setzt, tber deren Giite dem deutschen Rezensenten
kein Wertungsurteil zusteht. Wir wirden aber dafir die Ein-
fihrung in das behandelte Literaturdenkmal viel grindlicher
wiinschen, etwa in der Art der Prolegomena, welche die neu-
bearbeiteten Bindchen der Monwmenta Germaniae in wsum scho-
larum ihren ausgezeichneten Textausgaben vorausschicken. Was
Chr. in seiner nur 13 Seiten langen Intreduction gibt, ist sach-
lich einwandfrei, entbehrt aber fast vollig irgend eines selbstin-
digen Urteils und konnte wesentlich tiefer in die durch den
Augustinischen Traktat angeregten literarischen und kirchenge-
schichtlich-antiquarischen Probleme einfilhren. Dagegen leidet
unseres Erachtens der iiber 200 Seiten umfassende, dem Text

und ‘der Ubersetzung nachgestellte Kommentar ganz nach dem
Muster so mancher angelsichsischer Klassikerausgaben an einem
Mangel jeglicher klugen Beschrinkung aufs Wesentliche und
Notwendige. Es ist ja erstaunlich, was der Verf. mit bewunderns-
wertem Fleil aus der riesigen von ihm zusammengetragenen
Literatur (auch deutsche Werke sind namentlich zur Erkldrung
sprachlicher Erscheinungen sehr reichlich beigezogen) zur Kom-
mentierung seines Traktates verwenden zu konnen glaubt, aber
ob der erdriickenden Fiille der gebotenen Anmerkungen, die dem
Leser ein eigenes sprachliches Wissen fast gar nicht zutrauen
und ihn mit dem Hinweis auf oft nur sehr lose sprachliche
Parallelstellen nicht selten fast ermiden, verliert man nur zu
leicht den Uberblick iiber das dem vorliegenden Traktat in Sonder-
heit und dem h. Augustinus iberhaupt eigentimliche literarische
Gut. Bei weiserer MaBhaltung hitte das Buch sowohl fiir den
Gebrauch des mit den Problemen vertranten Fachmannes als
auch des nur allgemein interessierten gebildeten Laien nur ge-
winnen kénnen.

Neue Augustinusfragen werden durch das vorliegende
Werk nicht angeschnitten, #ltere Probleme erfahren kaum
je eine neue selbstindige Beantwortung; doch unterrichtet
Christopher in dankenswerter Weise tber das in dlterer
und neuerer Zeit zu dem behandelten Augustinustraktat

von irgendwoher beigetragene, aber weitzerstreute Wissen.
Schiiftlarn. P. Sigisbert Mitterer O. S B

Carame, Nematallah, Episcopus Maronita Tituli Myndensis,
Avicennae metaphysices compendium ex Arabo latinum
reddidit et adnotationibus adornavit N, C. [Orientalia christiana],

Rom, Pipstliches Institut der orientalischen Studien, 1926
(REVAT F77 S, ofl 80y

Die vorliegende Arbeit bietet die Ubersetzung eines
Teiles der arabischen Metaphysik des Avicenna. Dex
Verf. will seiner Ubersetzung keinen eigentlichen Kom-
mentar beigeben, was, wie er bescheiden sagt, seine Kriifte
tibersteigen wiirde, sondern seine Absicht ist, in seinem Autor
den Paralellismus mit den Texten des Aristoteles und des
h. Thomas zu zeigen und auf die Fille aufmerksam zu
machen, wo Thomas von Aquin entweder den Avicenna
benutzt hat, um an seiner Hand die eigene Lehre zu
entwickeln, oder an seinen Sitzen Kritik tbt.

Uber die Lehre des Avicenna gibt er einen Uberblick,
der sich in sieben Teile gliedert: 1. Von den Universalien,
2. Von dem Seienden, 3. Von Gott, 4. Von dem Aus-
gang der Dinge aus dem ersten Prinzip und dem Einen,
5. Vom gottlichen Wissen, 6, Von der Seele und ihrem
Vermégen, dem Intellekt, 7. Von der Einteilung der
Philosophie, einen Gegenstand, den er nach dem Heraus-
geber in sehr origineller und verdienstlicher Weise be-
handelt hat.

Unter Nr. 7 trigt der Herausgeber, gestiitzt auf die Autoritat
von Paul Geny S. J. in der Revue de Philosophie XXIV (1924),
Les preuves thomistes de Vexistence de Diew, die Ansicht vor,
dall der h. Thomas den dritten Gottesbeweis der theologischen
Summa (ex possibili et necessario), dem Avicenna entlehnt hat.

Dieser Ansicht mochte ich meinerseits mit einem beschei-
denen Zweifel entgegentreten. Warum sagt denn der h. Thomas
nichts davon, dal dieser Beweis bei Avicenna steht? Aullerdem
scheinen Griinde dafir zu sprechen, dal die Vorlage dieses

Beweises in der Stelle der Physik 8, 6. 258b 32—259a 13 zu
suchen ist.

Koln-Lindenthal. E. Rolfes.

Hagen, Paul, Mahnungen zur Innerlichkeit. Eine Ur-

schrift des Buches von der Nachfolge Christi, herausgegeben.
Libeck, Schmidt-Rémhild, 1926 (XV, 160 S. gr. 89). M. 3.

Paul Hagen bictet die deutsche Ubersetzung einer
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bisher unbekannten Handschrift der , Nachfolge Christi
in mittelniederdeutscher Sprache. Er vertritt den Standpunkt,
daB es sich hier um die Urschrift der Imitatio handele,
welche die besten Bestandteile dieses bertihmten Biich-
leins in einer wertvolleren Fassung enthalte. Fir spiter
stellt er eine wissenschaftliche Ausgabe des aufgefundenen
Textes mit eingehenden Erorterungen in Aussicht.

Unter den bisher nicht katalogisierten Handschriften der
Libecker Stadtbibliothek fanden sich zwei Manuskripte aus dem
15. Jabrhundert, die aus dem ehemaligen Libecker Michaelis-
konvent, einem Hause der ,,Schwestern vom gemeinsamen Leben®,
herstammen. Sie enthalten 6o Kapitel aus dem 2. und 3. Buche
der Imitatio, und zwar vom 2. Buche simutliche 12 Kapitel, vom
3. Buche dagegen nur einen Auszug, da 12 Kapitel ganz ge-
strichen, mehrere andere stark gekirzt sind. Als Uberschrift
steht iiber dem 1. Kapitel: ,,Vormaninge de dar tein to binnen-
wendigen dingen*, also die Ubersetzung des Titels, den das
2. Buch der lateinischen Imitatio trdgt: ,,Admonitiones ad in-
terna trahentes*. Wenn es sich auch nach der handschriftlichen
Uberlieferung nur um eine einzige Schrift handelt, so ist es
doch, wie Hagen bemerkt, moglich, dafl mit dem r12. Kapitel,
geradeso wie in der lateinischen Ausgabe der Imitatio, ein Traktat
abgeschlossen wird und mit dem 13. Kapitel eine zweite Schrift
von dem gleichen Verfasser beginnt. Die Annahme, dieser Text
konne ein Auszug aus der lateinischen Imitatio sein, lehnt der
Herausgeber von vornherein ab. Es sei vielmehr eine Urschrift,
die von einem spiteren Schriftsteller, nimlich von Thomas a
Kempis, tberarbeitet und zu dem berihmt gewordenen Biichlein
von der Nachfolge Christi ausgestaltet worden sei. Denn in
den Abschnitten der Imitatio (I), die in den 60 niederdeutschen
Kapiteln ibersetzt sind (I3), und in den Abschnitten, die ihnen
fehlen (I), sprichen zwei Menschen von ganz verschiedenem
Wesen zu uns. Man unterscheide deutlich die ruhige eindring-
liche Wucht des Stils von Ij, der an dem durch den Titel be-
zeichneten Thema festhalte, und auf der anderen Seite in Iy eine
erregtere, pathetische Natur, die in erster Linie Gott preise und
sich in Gebeten an ihn wende. Das sei am augenscheinlichsten
in den Apnreden an Gott, die in I; schlicht, in I schwirmerisch
seien. Thomas habe ferner der Urschrift, die sich an alle
Christen wende, dadurch einen anderen Charakter aufgeprigt,
dal er selbst als Ordensmann fiir Ordensleute geschrieben habe.
Auch lige eine Handschrift in mittelniederdeutscher Spracke vor,
welche das 6. bis 9. Kapitel des 4. Buches der Imitatio umfasse
und von Thomas nur wenig verindert worden sei. Mit philo-
logischer Kritik lasse sich aus dem 4. Buche noch eine weitere
Urschrift ausscheiden und schliefilich noch ein ilterer Traktat
feststellen, dessen Uberarbeitung Thomas im 1. Buche der ,Nach-
folge Christi" vorgelegt habe.

Die Verfasser dieser Urschriften, deren Namen uns nicht
tberliefert worden seien, hitten dem Schiilerkreise von Gerhard
Groot angehort, seien also Mitglieder der Vereinigung der
»Brider vom gemeinsamen Leben® gewesen oder der Windes-
heimer Regularkanoniker.

Zwar mufl man das abschlieBende Urteil in dieser
fiir die Thomasforschung bedeutungsvollen Frage bis zur
Herausgabe der Litbecker Handschrift im Urtexte auf-
sparen; doch ist auch jetzt schon eine Kritik an der
Theorie, die Hagen aufgestellt hat, berechtigt.

Die Behauptung, es konne sich bei dem neuentdeckten
Manuskripte nur um eine Urschrift handeln, ist nicht bewiesen;
vielmehr lassen sich triftige Grinde dafiir angeben, dal hier ein
spater angefertigter Auszug vorliegt. Schon frith hat man das
beriihmte Biichlein in die Volkssprache ibertragen. Wir kennen
z. B. eine niederrheinische Ubersetzung des 1. Buches, wozu ein
Dichter eine vom Jahre 1434 datierte gereimte Einleitung ge-
schrieben hat (vgl. Wetzer u. Welte, Kirchenlexikon, 2. Aufl,,
11. Bd., Sp. 1681). Die Tatsache, dal unser Manuskript aus
einem Hause der ,,Schwestern vom gemeinsamen Leben® her-
ruhrt, legt die Vermutung nahe, dall man den Ordensfrauen ein
aszetisches Buch in ihrer Landessprache hat aushindigen wollen,
weshalb man diesen Auszug aus dem 2. und 3. Buche der [mitatio
machte. Eine Kirzung des Textes ist in der Weise erfolgt, dall
man hauptsichlich die frommen Anmutungen und Gebete ein-
schrinkte, jedoch nicht ganz ausschaltete. So findet sich das

»Gebet zur Erflehung der Gnade der Andacht, das den Ab-

schlufl des 3. Kapitels im 3. Buche bildet, auch in der Libecker
Handschrift.

Das 2. Buch, welches keine Gebetstexte bietet, liegt bis auf
vier Verse ganz in der niederdeutschen Ubersetzung vor, Da
sich der Titel zu Anfang des Buches nur auf die 12 Kapitel des
2, Buches bezieht, so hilt der lateinische Text genau so gut
wie die Ubersetzung an dem von der Uberschrift genannten
Thema der Mahnungen fest.

H.s These, dalb der Stil der Liibecker Handschrift (Ij) von
ruhiger eindringlicher Wucht sei, wihrend aus den von Thomas
hinzugefiigten Abschnitten (Iz) ein schwirmerischer Mensch
spreche, trifft in dieser scharfen Formulierung nicht zu. Die
Verschiedenheit des Stils hat ihren Grund in dem Inhalt. Mah-
nungen und Erwigungen wechseln ab mit Gebeten; erstere
sind schlicht und eindringlich, letztere inbriinstig und leiden-
schaftlich, Beide Arten finden sich in I; und Ip, obschon der
Schreiber der Lubecker Handschrift nur wenige Gebetstexte
stehen gelassen hat; man vergleiche nur die Anrede an Gott im
44. Kapitel der deutschen Ubersetzung (Hagen, S. 120) mit der
Anrede an Christus im 21. Kapitel des 3. Buches der Imitatio
als Beispiel fur eine pathetische Anrede; ferner das s57. Kapitel
der deutschen Ubersetzung (Hagen, S. 152 u. 153) mit der
zweiten Hilfte des 54. Kapitels im 3. Buche der Imitatio, die
der Lubecker Schreiber weggelassen hat, als Beispiel der schlich-
ten Belehrung.

Allerdings besitzen die Mahnungen und Erwigungen der
Imitatio Allgemeingiiltigkeit. Doch sind manche Stellen direkt
auf das Leben des Ordensmannes zugeschnitten, nicht nur in
den Kapiteln, die Thomas hinzugefiigt haben soll (Ig), sondern
auch in den Abschnitten der ,,Urschrift® (I;). Man lese nur das
24. Kapitel ,,von dem Gehorsam eines demiitigen Untergebenen
nach dem Vorbild Jesu Christi (Hagen, S. 76—78).

Die Annahme, dafl die Litbecker Handschrift nur einen Aus-
zug der lateinischen Imitatio, nicht aber eine Urschrift darstellt,
findet noch eine Stitze in folgenden Tatsachen: 1. Simtliche
Verse des niederdeutschen Textes sind in der lateinischen Aus-
gabe enthalten. Wire ein Bearbeiter der angeblichen Urschrift,
der durch Zusatz von Wortern und Versen, durch Umstellen
und Vermehrung der Kapitel die Traktate umgestaltete, nicht
auch der Versuchung erlegen, den Text selbst hier und da zu
dndern? 2. In der Literatur der Windesheimer Reformbewegung
findet sich kein Beispiel, dall ein Schriftsteller eine derartige
Methode, ein aszetisches Werk zu dberarbeiten, angewandt
habe. Wohl aber wird uns berichtet, dal man mit Vorliebe
Ausziige aus religidsen Schriften angefertigt habe. 3. Auffallend
mub es sein, dall uns keine weiteren Exemplare der ., Urschrift'
erhalten geblieben sind, da doch die schreibgewandten Frater-
herren, die ,,broeders van de penne‘, ein so wertvolles Bichlein
ofters abgeschrieben hitten. 4. Endlich kann man sich nicht
erkliren, wie Johannes Busch in seiner Chronik den Kempener
Mystiker, den er personlich kannte, als Verfasser der Imitatio
hat bezeichnen konnen, wenn ein anderer Schriftsteller des
Windesheimer Kreises die ,,Urschrift*® verfaft hat. Als Chronist
kannte er die Geschichte der Grooteschen Bewegung, deren An-
finge kaum so Jahre zuriicklagen.

Emmerich a. Rh. H. Gleumes.

Buchholz, Franz, Studienrat, Braunsberg, Die Lehr- und
Wanderjahre des ermlandischen Domkustos Eustachius
von Knobelsdorff. Ein Beitrag zur Kulturgeschichte des
jingeren Humanismus und der Reformation. [Sonderabdruck
aus der Zeitschrift fir die Geschichte und Altertumskunde
Ermlands. Bd. 22]. Braunsberg, Selbstverlag des Verfassers,
1925 (156 S. 8%. M. 4.

Eustachius (oder wie er sich als IHumanist lieber
schrieb, FEustathius) von Knobelsdorff gehorte zu dem
Kreise humanistisch gebildeter Domherren, die der huma-
nistische Dichter auf dem ermldndischen Bischofsstuhl,
Johannes Dantiscus, um sich sammelte. Er ist der -
Genuus adolescens Conmstans (gbordihog) Alliopagus, der
Adressat der bedeutendsten Dichtung .des Dantiscus, des
Carmen paraeneticum, das der Bischof 1539 an den stu-
dierenden Jiingling richtete. (Bequem zuginglich, lateinisch
und in deutscher Ubersetzung, in der Ausgabe von Franz
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Hipler, Des ermlindischen Bischofs Johannes Dantiscus
und seines Freundes Nikolaus Kopernikus Geistliche Ge-
dichte, Miinster 1857, S. 2—76.)

Der Verf. gibt in der vorliegenden Arbeit auf Grund eines
reichen gedruckten und ungedruckten Quellenmaterials, wobei
er auch die von Hipler gesammelten Materialien fur eine Bio-
graphie beniitzen konnte, ein anziehendes Bild der Studienjahre
des 1519 in der bischoflich ermlidndischen Residenzstadt Heils-
berg geborenen Knobelsdorff in Frankfurt an der Oder, Witten-
berg, Leipzig, Lowen, Paris und Orléans (1536—1544). Wie
schon die Wahl Wittenbergs als Studienort zeigt, wohin ihn der
humanistische Ruhm Melanchthons zog, fihlte der junge Mann
sich in diesen Jahren von der von dort ausgehenden religiosen
Neuerung angezogen, tber deren eigentliche Tragweite sich der
Humanist und Jurist, dem theologische Studien damals noch
fernlagen, kaum klare Rechenschaft gegeben haben wird. Denn
er konnte es damit vereinigen, gleichzeitig seinem Bischof gegen-
iber immer seine kirchliche Treue zu beteuern und sich von
ihm wihrend der ganzen Studienzeit unterstiitzen zu lassen. Seit
seiner Rickkebr in die Heimat im 25. Lebensjahr (1544) zeigte
er aber keine unklaren Schwankungen mehr und wirkte in seinen
spiteren Stellungen durchaus in katholisch-kirchlichem Sinne.
Eingehend behandelt werden insbesondere auch die Dichtungen
Knobelsdorffs aus diesen Jahren, darunter seine Hauptdichtung:
Lutetiae Parisiorum descriptio (Paris 1543), sowie das oben
erwihnte Carmen paraeneticum des Dantiscus, Knobelsdorfls
spatere Wirksamkeit nach der Heimkehr wird am Schluf nur
kurz skizziert: er wurde 1544 Sekretir des Dombkapitels in
Frauenburg, 1546 Kanonikus daselbst, 1552 Domkustos, worauf
er die Priesterweibe empfing, seit 1556 zugleich Kanonikus von
Breslau, 1565 Domdechant daselbst, wohin er 1567 ganz iber-
siedelte, auch Generaloffizial; 1 11, Juni 1571 in Breslau.

S. 54, Z. 15 ist preist Druckfehler fir greift. S. 94, Z. 4
v. u. L. vertrocknet statt verbauert. S. 115, Z. § v. u, mub es
heiflen: ,,wegen eines Irrtums, den er nicht mit verbissener Hart-
nickigkeit festhalt (quem mordicus non tuetur).

Ich mochte dem Wunsche Ausdruck geben, daf der
Verfasser in einer zweiten Schrift diese spiteren Lebens-
jahre Knobelsdorffs in gleich eingehender quellenmiBiger
Weise behandeln moge. Auch eine Neuausgabe der noch
erhaltenen Dichtungen Knobelsdorifs, die sich neben denen
des Dantiscus sehen lassen diirfen, wiire wohl eine wiinschens-
werte Aufgabe.

Aachen. F. Lauchert.

Constant, G., professeur a [UlInstitut catholique de Paris,
Concession a 1'Allemagne de la communion sous les
deux espéces. Etudes sur les débuts de la reformation
catholique en Allemagne (1548—1621). [Bibliothéques des
Ecoles francaises d’Athénes et de Rome, Fasc. 128]. 2 vols.
Paris, E. de Boccard, 1923 (XII, 1160 S. 89).

Das vorliegende zweibiindige Werk ist die Frucht
langjihriger unverdrossener Forscherarbeit. In den Archiven
und Bibliotheken Spaniens, Frankreichs, Deutschlands,
Osterreichs und Italiens sammelte der Verf. das einschli-
gige Quellenmaterial fiir seine groB angelegte Geschichte
der Kelchfrage. Was nur irgendwie in den Briefen, Ab-
handlungen, Gutachten jener Zeit mit diesem Gegenstand
zusammenhiingt, ist aufgezeichnet und verwertet. Erkannte
man schon aus dem Reiseberichte, den Constant in den
Archives des miss. scientifiques 1910 verdffentlichte, den
Bienenfleif des Verf, so kann man jetzt nicht genug staunen
iiber die Arbeitskraft und Ausdauer, die uns in diesen beiden
Binden entgegentritt. Wohl selten wird man in einer
Publikation eine solche Fiille archivalischen Materials und
eine solch geradezu stupende Literaturangabe finden wie
hier. Ubersieht man auch nur oberflichlich den ersten
Teil mit seinen zahlreichen Anmerkungen, die oft die
Hailfte der Seite und noch mehr ausfillen, so wird man

inne, welch gewaltige Mihe die Arbeit kostete. Und
wer tiefer eindringt, ist frappiert durch die peinliche
Sorgfalt und Genauigkeit, mit welcher der grofie Stoff ver-
arbeitet ist. Dabei ist die ganze Darstellung getragen
von einer Klarheit, Durchsichtigkeit und Schonheit der
Diktion, daB die Lektiire zum GenuB wird. Die Miihe,
die der Verf. auf sein Buch verwendete, hat sich gelohnt:
er -hat ein abschlieBendes Werk geliefert. Es wird
wohl kaum noch etwas Wesentliches dariiber hinaus bei-
gebracht werden konnen.

Wie in seinem frither verdffentlichten Buche La /le-
gation du cord. Morone prés PEmpérenr et le concile de
Trente. Avril-Décembre 1563 (Paris 1922) beschiftigt sich
C. mit einer religitsen Frage, bei der Deutschland im
Mittelpunkt des Interesses steht: Kelchfrage und
Priesterehe. Auf 769 Seiten gibt er eine Geschichte der
Frage, die, obwohl nur disziplindrer Natur, doch in den
Kampfen des 16. Jahrh, eine so grofe Rolle spielte. In den
Verhandlungen iiber die Wiedervereinigung der Protestanten
mit den Katholiken wurde sie immer wieder erdrtert, und
auf katholischer Seite gab es nicht wenige, die hofften,
durch Nachgiebigkeit in diesen beiden Punkten konnte
der unheilvolle Ri beseitigt werden.

~ Im ersten Kapitel (S. 1—76) erhalten wir einen guten
Uberblick iiber die Entwicklung der Kelchfrage: im Miuelalter
wird vereinzelt die communio sub wutrague gereicht. Erst im
14. Jahrh. entsteht eine utraquistische Bewegung; in Bohmen
erstarkt sie, da der Husitismus den Laien-Kelch verlangt; die
Konzilien von Konstanz und Basel mussen sich eingehend mit
dieser Forderung beschiftigen. Luther macht die Anschauung
der Husiten zu seiner eigenen. Und auch in katholischen Kreisen
wird der Ruf nach dem Kelch erhoben. Bei dem starken
Anwachsen des Protestantismus um die Mitte des 16. Jahrh,
verbreitete sich in den katholisch gebliebenen Lindern die Sitte
der Kommunion unter beiden Gestalten immer mehr, besonders
in Bayern. Viele sahen darin ein Mittel, die heil ersehnte
Einheit der Kirche erreichen zu kénnen. C. weist im ersten
Teil des zweiten Kapitels (S. 77—176) eingehend nach, wie
diese Bestrebungen nach Wiedervereinigung nicht nur die edelsten
Geister des 16, Jahrh. beherrschten, sondern auch noch im 17.
Jahrh. eine grofie Rolle spielten. Diese Ireniker auf katholischer
Seite wurden nicht miide, hervorzuheben, dafl man in diszipli-
nirer Beziehung den Nichtkatholiken moglichst weit entgegen-
kommen sollte. Auf der Seite dieser, wie C. sagt, gemiligten
Richtung standen auch die Kaiser Ferdinand I und Maximilian II,
ebenso auch Pius IV; ihnen gegentiber vertraten nach C.s Auf-
fassung einen inwansigenten Standpunkt Philipp II, die Jesuiten
und der grofte Teil des h. Kollegiums.

Hat der Verf. so die prinzipielle Seite des ganzen Fragen-
komplexes und ihre Bedeutung fir die Kirche gewirdigt, so geht
er im dritten Kapitel auf die Verhandlungen des Kaisers und
des Herzogs von Bayern mit Rom ein (S. 177—211). Ferdinand
war es darum zu tun, die Bohmen enger an sich zu ketten, und
Herzog Albrecht suchte die Neugliubigen zu gewinnen bzw. einen
Abfall von der alten Religion zu verhindern, Beide Firsten, zu
denen sich auch Frankreich gesellte, waren beim Papste vorstellig,
der die Angelegenheit dem Konzil zuwies. — Die Beratungen in
Trient bilden den Gegenstand des vierten Kapitels (S. 212—342).
Kaiser Ferdinand und der Herzog von Bayern wandten sich unter
eindringlichen Vorstellungen an das Konzil. Im Juni 1562 kam
die Forderung der beiden Firsten zur Sprache; der Widerstand
war heftig, so hefiig, dal die Angelegenheit vertagt wurde.
Auch die erneuten Bitten des Kaisers fanden keine ginstigere
Aufnahme, Sebr lebendig und ubersichtlich schildert C. diese
Kimpfe. Das Resultat war: die Synode will nicht entscheiden;
dem Papst wird die Entscheidung anheimgestellt. Die Darstellung
C.s fubt auf ausgedehntem ungedrucktem Material und gewihrt
einen klaren Einblick in die lebhafien Debatten. Sind auch die
Akten des Konzils bei Ehses Concil. Trid. VIII gedruckt, so bietet
C. doch noch manch treffende Erliuterung zu denselben und
fohrt so iiber jene hinaus. — Das folgende Kapitel (S. 343-460)
trigt die konzise Uberschrift: Consequences de la décision des
péres: Hésitations, menaces d’insubordination et débats théologiques.
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Nach der Entscheidung der Viter begannen in Wien neue
Beratungen tiber die Art und Weise des Vorgehens. Eine Reihe
von Gutachten iber diese Fragen wurden eingeholt; Canisius,
Braun, Gienger dullerten sich hierzu. Spanien sucht die Konzes-
sion des Kelches zu verhindern. Herzog Albrecht von Bayern
dagegen will nicht linger warten und lift in Rom mireilen,
dall er wia facti vorgehen und seinen Untertanen die communio
sub utraque gestatten werde. Um einem solch eigenmichtigen
Vorgehen Einhalt zu gebisten, wurde Ormaneto von Trient aus
an den Herzog geschickt. Albrecht wird berubigt und nimmt
seine Drohung zurick. Im Sommer 1563 findet in Wien eine
Konferenz statt, auf der sich der Kaiser, der Herzog von Bayern
und die geistlichen Kurfiirsten iber ein gemeinsames Vorgehen
einigten, — Die Verhandlungen des Kaisers mit Pius IV sind im
sechsten Kapitel (S. 460—611) dargestellt. Unter Heranziehung
einer fast durchweg ungedruckten Korrespondenz, von Gesandt-
schaftsberichten u. dergl. zeichnet der Verf. mit minutidser Sorgfalt
die Phasen der Unterhandlungen mit dem Papst. Die Aussichten
auf die Erfullung des kaiserlichen Wunsches besserten sich, als
man sich in Wien bereit erklirte, in die von papstlicher Seite er-
sehnte SchlieBung des Konzils einzuwilligen. Freilich erfolgte
die verlangte Konzession nicht sofort. Es gab noch manche
Widerstinde zu tberwinden. Noch mehr als ein Jahr verging,
bis Pius IV die communio sub wutrague fur Deutschland gestattete
(16. April 1564). Die zweite Frage tber die Priesterehe war
aber noch nicht entschieden. Von kaiserlicher Seite war mit
nicht weniger Nachdruck die Gestattung derselben gefordert
worden. C, entwirft in eingehender Darstellung auf Grund zahl-
reicher zeitgendssischer Berichte ein dasteres Bild von der Ver-
achtung des Zolibatsgebotes. Wie Kaiser Ferdinand, so suchte
auch Maximilian II mit Riicksicht auf die argen Milstinde von
Rom die Erlaubnis der Priesterehe zu erwirken. Es gelang ihm
nicht, trotzdem die Nuntien uber die Verbreitung des Konkubinats
sehr eingehend berichteten.

In den beiden letzten Kapiteln wird Niheres gesagt
tiber die Ausfilhrung der papstlichen Konzession und iiber die Erfolge
der Dispens. Was erhofft wurde, trat nicht ein. In Bayern
wurde schon 1571, in Osterreich 1584 der Kelch wieder ab-
geschafft; in Ungarn erhielt er sich bis 1604 und in Béhmen
bis 1621. Je mehr die Gegenreformation erstarkte, desto mehr
verschwanden jene irenischen Tendenzen, aus denen seiner Zeit
die Winsche nach der communio sub wirague herausgewachsen
waren, — Der zweite Teil des Werkes enthilt 139 Dokumente,
Briefe und Gutachten (aus der Zeit von 1462—1622), die sich
auf die Kelchfrage beziehen. Sie stammen zum grobten Teil aus
den Archiven in Minchen, Amberg, Wien, Prag, Rom und
Simancas, Auch ein Verzeichnis der am meisten benutzten
Druckwerke ist beigegeben, das tber 30 Seiten umfalit, Das
Personenregister zihlt gegen 40 Seiten. — Zwei kurze Bemerkungen
mogen mir gestattet sein: Zu jenen Theologen, die zur Zeit
Eugens IV. fior die communio sub wutraque eintraten, gehért auch
Joh. de Ragusio, dessen Abhandlung sich im Cod. Vatic. lat.
5609 und 5610 befindet. — S. 7: Jene Schreiben, durch die
Clemens VI. dem Koénig von Frankreich, der Konigin und dem
Dauphin sowie dem Herzog Odo v. Burgund die Erlaubnis der
communio sub utraque gestattet, finden sich in einer Abschrift
des 16, Jahrh, Vat. Arch. Cone. 9 IXf, 91 (vgl. auch Canisius,
Antiquae lectiones IV?, 467—565). — Der Verf. hat im allge-
meinen davon abgesehen, die edierten Texte zu kommentieren;
es lalt sich dies Verfahren sicher rechifertigen, soweit es sich
um geschichtliche Dinge handelt, die im Laufe der voraufgehen-
den Darstellung ausfuhrlich besprochen sind. Aber es wird nicht
an solchen fehlen, die dem Herausgeber sehr dankbar gewesen
wiren, wenn er die patristischen Stellen verifiziert hitte,

Die obige Ubersicht tber das Buch Cs, so diirftig
sie ist, wird dem Leser doch gezeigt haben, daB die
ganze Frage mit einer Ausfithrlichkeit und Griindlichkeit
behandelt ist, wie man sie nicht zu oft in einer Monographie
findet. Der Verf. darf die Genugtuung haben, daB er
die Geschichte der Kelchfrage erschopfend behandelt hat
und daB ihm die Gelehrten, vor allem die Kirchen-
historiker und Liturgiker, fiir seine beispicllose Miihe
dankbar sein werden.

Rom. V. Schweitzer.

Michel, Louis et Cavallera, Ferdinand, Lettres spiritu-
elles du P. Jean-Joseph Surin. Edition critique. [Biblio-
théque de la Revue d’Ascétique et de Mystique. Fascicule IJ.
Toulouse, Revue d’Ascétique et de Mystique, 1926 (L, 335 S.
gr. 89).

Die rithrige Revue d’Ascétique et de Mystigue, die von
den franzosischen Jesuiten herausgegeben wird, beginnt
mit diesem Band von geistlichen Briefen eines bedeuten-
den Mystikers des 17. Jahrhunderts eine Sammlung von
Verdffentlichungen, die Anregungen fiur das Studium der
aszetischen Theologie und Mystik geben sollen durch die
Herausgabe von wissenschaftlich gepriiften und dargestellten
Texten. Dieser Anfang ist so glicklich und vorbildlich,
dafl man nur wiinschen kann, es mochte sich bald Band
an Band reihen. So wiirde tatsdchlich der aszetischen
und mystischen Theologie das Material geboten, dessen
sie bedarf, um nicht in bloBen Spekulationen sich zu
verlieren, sondern die Lehren mit den Tatsachen in Ein-
klang zu bringen. — Wie ein dunkles Geschick lag es
bisher noch auf Leben und Wirken des P. Surin. Gerade
seine Briefe, wie sie hier in vorbildlich kritischer Weise
herausgegeben werden, sind geeignet, uns das Bild des
groBen Mystikers und seiner Lehre sicherer und richtiger
beurteilen zu lassen.

Surin wurde 1600 in Bordeaux geboren. Schon in seiner
Jugend wurden ihm aulerordentliche Gnaden zuteil. Mit 16 Jahren
trat er in die Gesellschaft Jesu ein, wo auf sein inneres Leben
der als Geistesmann berthmte P. Lallemant einen entscheidenden
Einfluf gewann. Nach dem dritten Probejahr in Rouen kam et
zundchst als Noviziatsvorsteher nach Bordeaux (1630). Ein Jahr
spiter wurde er als Prediger nach Marennes gesandt, wo er bis
1634 blieb. Die eigenartigen Besessenheitserscheinungen, die
damals bei den Ursulinen in Loudon auftraten, veranlafiten die
Obern, P. Surin als Exorzisten dorthin zu entsenden. Wihrend
zweier Jahre waltete er dort seines Amtes. Die Eigenart seiner
Aufgabe untergrub seine eigene Gesundheit. Er wurde nach
Bordeaux zuriickberufen. Schon im folgenden Jahr aber wurde
er dringend nach Loudon zuriickerbeten. Bald kehrte er wieder
nach Bordeaux zuriick. Hier erreichte die gesundheitliche Krise
ihren Hohepunkt. Er starb 1665. Die Briefe, die hier veréffent-
licht werden, fallen in die Zeit von 1630—1639. Von da an

bis zum Jahre 1657 war Surin unfihig, die Korrespondenz weiter-
zufthren.

Dem Band ist eine Einleitung vorausgeschickt, die
uns einen KHinblick in die wissenschaftliche Werkstatt
gewdhrt, in der er entstand. Am SchluB sind noch drei
Anhénge beigefiigt, von denen der erste die biographischen
Notizen fiir den Zeitraum der hier verdffentlichten Kor-
respondenz enthdlt, der zweite Auszlige aus den Briefen
des Generals Vitelleschi betreffs der Lehre und des Vor-
gehens Surins bringt, und der dritte wertvolle Aufschlisse
tiber die' Adressaten der Briefe gibt.

Beuron/Salzburg. P. Alois Mager O. S. B.

Contributi del laboratorio de Psicologia e Biologia.
[Pubblicazioni dell’ Universitd Cattolica del Sacro Cuore. Serie
prima: Scienze filosofiche. Vol. I. Fasc. IV]. Milano,
Societd editrice ,,Vita e Pensiero®, 1925 (332 S. gr. 8°).

Von den hier verdffentlichten Arbeiten, die aus dem
biologischen und dem psychologischen Institut der Mai-
linder katholischen Universitiit stammen, interessiert die

Leser dieses Blattes wohl nur die von dem Leiter dieser

Institute, P. A. Gemelli O. F. M, angeregte experimentelle

Untersuchung A. Canesis itber das Gebet. Wie tber-

haupt die Arbeiten dieses Bandes sich eng an die deutsche

Forschung anschlieBen, so geht auch Canesi von den

deutschen Religionspsychologen aus, namentlich von Girgen-
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sohn und Gruehn. Was aber keiner von diesen gewagt,
das unternimmt der Verl.: er bringt das Gebet selbst ins
Experiment. '

Der Versuchsperson wird ein kurzer, wenig bekannter Gebets-
text, dem Alten Testament, der Nachfolge Christi und dhniichen
Quellen entnommen, vorgelegt; z. B.: ,,O Herr, bewahre mich
vor den Sorgen dieser Welt, damit ich dir besser dienen kaunn!*
Die Versuchsperson hat zunichst den Text zu lesen, um zu sehen,
ob sie ihn zu dem ihrigen machen kann. Darauf hat sie ihn
als ernstgemeintes Gebet in beliebiger Form auszusprechen, um
nach diesem Gebet mit der Methode der riickschauenden Selbst-
beobachtung ihr Erlebnis festzuhalten und zu beschreiben. Nament-
lich anfangs miflangen manche der Versuche, aber dann fielen
die Anfangshemmungen weg. Als Versuchspersonen dienten
gliubige Katholiken, die ein reges Gebetsleben hatten. Der Verf.
stellt an Hand der Protokolle drei Phasen des Erlebnisses heraus:
1. Die Suche nach dem eigenen Ich. Nach einer Periode der
Sammlung findet die Vp von selbst oder durch Uberlegung, dal
der vorgelegte Text zu ihr palt, daD sie es ist, die ihn ausspricht
u. 4 Die eigene Personlichkeit nimmt Stellung gegeniiber dem
im Gebetstext vorgelegten Problem. Nun mdchte sie entsprechend
dieser Stellungnahme reagieren, sei es durch Angst oder Freude,
durch Entschlufl oder Bitte usw. Bevor dies méglich ist, mul
sie in der 2. Phase sich Gott personlich vergegenwirtigen.
Die Aussagen der Beobachter bringen verschiedene Arten dieser
Vergegenwirtigung ans Licht. Endlich in der 3. Phase wird
das Gebet formuliert, wobei begreiflicherweise der vorgelegte
Text bestimmend wirkt. Der Verf. untersucht dann noch die im
Gebet erscheinenden psychischen Funktionen. Er betont die
untergeordnete Rolle der anschaulichen Vorstellungen (der Gegen-
satz: anschauliche Vorstellung — unanschaulicher Gedanke ist
jedoch heute nicht mehr derselbe wie zu Beginn der Denkpsy-
chologie), die nur dann bedeutsam sind, wenn sie symbolischen
Charakter tragen. Im tbrigen findet auch er, dhnlich wie Girgen-
sohn, die fundamentale Bedeutung der Einsicht.

Noch ein Wort zur Methode. Nach den mitgeteilten
Protokollen scheint es mir nicht zweifelhaft, daf die Vpn
echte Gebetsakte erlebten. Dennoch mdochte ich diese
Methode nicht zur Nachahmung empfehlen. Uns Deutsche
wenigstens diirfte dabei stets der Gedanke hemmen, daf
wir bei solchen Versuchen ein Hoheres, den Verkehr mit
Gott, einem Niederen, der Erweiterung unserer Kenntnisse,
unterordnen. Ob diese Hemmung begrindet ist, das
mogen die Moralisten entscheiden.

Im iibrigen legt dieser Band, dem verhiltnismiBig
viele aus andern Wissenszweigen zur Seite stehen, wieder
Zeugnis ab von dem regen Eifer der Leiter und der
Mitarbeiter der Maildnder katholischen Universitit. Wer
am Sonntag Laetare durch eine italienische Stadt ging,
konnte beobachten, wie an den Kirchenttiren Herren und
Damen der Gesellschaft, Studentinnen und Studenten die
Kollekte abhielten fiir die Universitda Cattolica. Wie ich
von bestunterrichteter Seite horte, bringt diese in ganz
Italien bis hinauf zum letzten Alpendorfchen gehaltene
Sammlung alljahrlich etwa eine halbe Million Mark ein.
Eine fiir uns deutsche Katholiken etwas beschimende
Tatsache. Zwar kann es flir uns keine Frage der ,katho-
lischen Universitit® geben. Aber eine Universititsfrage
gibt es, und zwar eine brennende.

Koln. J. Lindworsky S. J.

Frick, Heinrich, Das Reich Gottes in amerikanischer
und in deutscher Theologie der Gegenwart. [Vortrige
der theologischen Konferenz zu Giellen. 43. Folge]. Giellen,
Topelmann, 1926 (22 S. 8%). M. 1.

Dieser Vortrag von Frick 148t trotz seiner gewollten
Beschrinkung erkennen, wieviel energische, zum Teil
geradezu revolutionidre Arbeit in der Kardinalfrage der
Reich-Gottes-Idee im ersten Viertel unseres Jahrhunderts

von der neu aufstrebenden protestantischen Theologie
getan wurde. Die eschatologische Auffassung des
Reiches Gottes hat dabei am meisten Terrain gewonnen,
wHorribile dictu! Die Sekten und Schwarmgeister haben
Recht bekommen® (S. 4). Die einst so entschieden aus-
gestoBenen Sekten und Schwiirmer — iibrigens eine In-
konsequenz der freien Bibelforschung — zwingen nun
das Luthertum zu einer neuen Wandlung (S. 5).

Der Verf. setzt sich ausschlieflich mit dem anders meinen-
den amerikanischen ,,social gospel® auseinander, das vom Kol-
lektiven ausgeht, das Reich Gottes ins Zentrum stellt und seine
Verwirklichung in der Zeit erwartet, und zwar ,pre* (schon
jetzt, vor der Wiederkunft Christi), nicht erst ,,post” durch Um-
wandlung in ein Reich der Gerechtigkeit,

Den ethischen Enthusiasmus, das Dringen zur Tat, das
darin liegt, lehnt der Verf. keineswegs ab. Aber die deutsche
protestantische Theologie kann nach ihm die Reich-Gottes-
Theologie nicht an die Stelle der Rechtfertigungslehre treten
lassen. Denn in Deutschland wirkt Luther. ,,Er wirkt nicht nur
nach, er steht zu neuem Leben auf* (S.g). Nach Ablehnung einer
Reihe anderer lutherischer und reformierter Auffassungen entwickelt
E. seine eigene eschatologische Erklirung. Jede Verwandlung des
,»post in ein ,,trans* lehnt er ab. Er nimmt das. ,,post® streng
zeitlich. ,,Das Ende der Zeit ist im Kommen begriffen und kann
jeden Augenblick eintreten.” ,,Dal Gott und sein Reich schon
da sind, schliefit nicht im geringsten aus, dal} sie zu ihier Stunde
sichtbar hereinbrechen werden® (3. 14). ,Ist die Zeit ernst zu
nehmen, so gilt das Evangelium auch kollektiv und diesseitig.*
»Aus dem Glauben an das kommende Reich fliefit eine pneu-
matische Ethik, wie sie klassisch in der Bergpredigt vorgetragen
wird.” Diese ist gleichzeitig Individual- und Kollektivethik. Die
Vorstellungen vom Reiche Gottes sind auch diesseitig. Aber die
Verteidiger des ,social gospel® irren darin, dall sie meinen, ihr
Wirken fithre das Reich Gottes herbei. Das Reich Gottes kommt
vielmehr von selbst (S.16). So ist also der Verf. im Gegensatz
zu den Amerikanern, die ,,pre® sind (so die amerikanische Sprech-
weise), trotz der angefithrten Einschrinkungen im wesentlichen
»post. Die Briicke vom Glauben zum Handeln, vom pessi-
mistischen Weltbild zur optimistischen Ethik wird durch den
Gedanken der Zucht und Erziehung des Menschen durch die
Atmosphire eines christlichen Gemeinwesens geschiagen, ,,Dieses
Gemeinwesen ist nicht das kommende Reich®, ,,auch kein Stick
und keine Teilverwirklichung desselben, sondern es ist Aus-
druck des Glaubens an das kommende Reich.” ,Eine
Ethik, die Kunde gibt vom Glauben, Kunde durchs Wort, Kunde
durch die Tat: das ist lutherisch fundiertes ,social gospel®.*
»Was Menschen tun, ist Zeugnisdienst, nichts weiter (S. 17).%

Der Verf. sieht die Kompliziertheit des Reich-Gottes-
Begriffes in der Bibel deutlicher als das unmittelbar und
ausschlieBlich auf die Tat abzielende ,social gospel“ der
Amerikaner. Aber auch er bleibt einseitiz. Den klaren’
Ausspriichen Christi, die das Reich Gottes voll und ganz
schon ins Diesseits setzen, wird er nicht gerecht. Die
biblische *Reich-Gottes-Idee ist noch komplizierter und
umfassender, als der lutherische Begriff zugeben  will.
Das Reich Gottes ist ,,pre%, ,post und ,trans in einem.
Die durch Christus gegebene Erfillung und Erkldrung
der alttestamentlichen Prophezeiungen ist deutliche Weisung,
daB man nicht auf eines sich zu sehr versteift und die
anderen Klemente iibersicht. Das Wort ;Das Reich
Gottes ist in euch® oder ,das Reich Gottes ist wahr-
haftig zu euch gekommen® ist ebenso vollwertig wie das
Gebet ,Zu uns komme dein Reich® und wie die Ver-
heifungen von der Wiederkunft Christi zur Vollendung
seines Reiches. Matth. 16, 17—19 kann nicht fiir unecht
erklirt und ignoriert werden, und wenn die Stelle auch
noch so schlecht dem vorgefaBten Reich-Gottes-Begriff
sich fiigen will.. Auch die unleugbaren groBen Schwierig-
keiten anderer Stellen konnen das nicht aufheben. Voraus-
setzung einer fruchtbaren Diskussion dieser Zentralfrage

ist die unbedingte Anerkennung der Wahrhaftigkeit und
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Unfehlbarkeit Christi, die jeden Widerspruch in seinen
Ausspriichen ausschlieBt und darum eine Beriicksichtigung
und Vereinigung aller seiner Ausspriiche fordert. Eine
weitere Voraussetzung ist Einstimmigkeit tber die zu be-
nutzenden Quellen. Es ist keine unbedeutende Neben-
sache, wenn F. zugesteht, ,daB die Offenbarung Johannis
trotz Luther apostolischen und prophetischen Geist atmet
(S. 4). Nicht nur prinzipiell, sondern auch far die Be-
stimmung des Reich-Gottes-Begrilfes ist der Umfang und
die Autoritit der zu benutzenden Quellen von weitrei-
chender Bedeutung.

Paderborn. P. Tharsicius Paffrath O. F. M.

Kleinschmidt, Dr. P. Beda, O. F. M., Das Ausland-
deutschtum in Ubersee und die katholische Missions-
bewegung. Mit besonderer Beriicksichtigung von Deutsch-
land und Osterreich von 1875 bis 1925. Mit sechs Bildtafeln.
[Deutschtum und Ausland, heransgegeben von Georg Schrei-
ber. 2—4]. Minster i. W., Aschendorff, 1926 (XVI, 403 S.
gr. 8"). M. 7,80; gbd. M. o.

Auf den ersten Blick kénnte man sich iber die Zu-
sammenstellung : Auslanddeutschtum und Missionsbewegung
wundern, da man fiber hier bestehende Zusammenhinge
wohl meist kaum nachgedacht hat. Freilich dartiber war
man sich schon lange klar und hat es auch offentlich

ausgesprochen, daB die deutschen katholischen Missionen

die besten Stiitzen der deutschen Kolonialpolitik gewesen
sind; aber was von Deutschen in der Seelsorge der in
Ubersee wohnenden deutschen Auswanderer getan wurde,
davon wuBte man bis jetzt nur sehr wenig, da ja die
grofen missionswissenschaftlichen Werke der neueren Zeit,
denen wir so reiche Forderung unseres Wissens und
Klarstellung so vieler das weite Missionsgebiet betreffender
Fragen verdanken, sich meist auf die Heidenmissionen
beschriinken und nur im Vorbeigehen die Missionierung
der Kolonisten berithren, und es 148t sich tatséichlich
nicht leugnen, daB wir eine einheitliche Darstellung iiber
die Titigkeit der katholischen Kirche fur die Kolonisten
und Auswanderer noch nicht besitzen. Und doch: ,,Wie-
viel Schénes und Gutes haben die alten Orden und neue
Kongregationen, Minner und Frauen, Gelehrte und Un-
gelehrte, Priester und Laien innerhalb fiinfzig Jahren in
Deutschland und Osterreich zur Rettung unsterblicher
Seelen und zur Ausbreitung des Reiches Gottes unter
den Heiden und zur Erhaltung und Beférderung echten
Deutschtums unter den ausgewanderten Bridern und
Schwestern geleistet! Nicht mit Unrecht konnte darum
P. Kleinschmidt sagen, daB er bei seinem Versuch, die
deutschen Kolonistenmissionen einer wissenschaftlichen
Bearbeitung zu unterziehen, volliges Neuland betrete. In
diesem Sinne ist wohl auch der vielleicht miBverstind-
liche Satz aufzufassen, daB er die Kolonistenmission auf
gleiche Stufe mit der Heidenmission stelle.

Fiir diesen Versuch — und wir wollen es gleich
sagen, fiir diesen auf den ersten Wurf wohlgelungenen
Versuch — verdient der Verfasser uneingeschrinkte An-
erkennung, um so mehr, da solche Studien seinem eigent-
lichen Arbeitsgebiet ganz fern liegen. Mit groBer Miihe
hat er den reichen Stoff gesammelt und iibersichtlich
angeordnet. Imersten Teil : Auslanddeutschtumund Missions-
bewegung (S. 1-98) bespricht er ,,Grundsétzliches und Grund-
legendes; im zweiten, weitaus groBeren Teil (S. 98—390)
behandelt er ,Auslanddeutschtum und Missionsbewegung

in ihren Trigern®, ménnlichen und weiblichen Ordens-
genossenschaften und Weltpriestern, in ihrer Tétigkeit in
den Vereinigten Staaten Nordamerikas und in Stidamerika,
namentlich in Brasilien. Viele Leser werden ihm be-
sonderen Dank wissen, daB er mehrfach die Grenzen
seines eigentlichen Themas etwas erweiterte, um ein um-
fassendes Bild der gesamten Missionstitigkeit deutscher
Missiondre und Schwestern in den letzten fiinfzig Jahren
auch unter den Heiden zu zeichnen.

Es wiirde hier zu weit fithren, auf Einzelheiten ein-
zugehen; aber das mochte ich mit allem Nachdruck
hervorheben, daB dieses schéne Buch an so vielen Stellen
beweist, daB die religivsen Genossenschaften mit ihren
Schulen und Hospitilern, mit ihrer Seelsorge und ihren
charitativen Bestrebungen und nicht zuletzt auch mit
ihrem Gemeinschaftssinn berufen sind, im Ausland die
Hiiter und die Wecker deutschen KulturbewuBtseins zu
sein, und um diese Tatsache den weitesten Kreisen deut-
lich zum BewuBtsein zu bringen, ist das Buch vortrefflich
geeignet und verdient darum die gréBte Verbreitung.

Eupen. P. Patricius Schlager.

Kleinere Mitteilungen.

»Kirchliches Handbuch fiir das katholische Deutsch-
land. Begrindet von Hermann A. Krose S. J. In Verbindung
mit Heinrich Auer, Wilhelm Boéhler, D. Dr. Nikolaus Hilling,
Hermann A. Krose S. J., Joseph Sauren und Alfons Vith S, J.
herausgegeben von der amtlichen Zentralstelle far kirchliche Sta-
tistik des katholischen Deutschlands Koln. XIV. Bd.: 1926
—1927. Freiburg im Breisgau, Herder, 1927 (XX, 374 S. gr. 80).
Leinwand M. r1o.« — Das ,Kirchliche Handbuch fir das
katholische Deutschland® ist mit seinem 14. Band (1926—1927)
das Publikationsorgan der amtlichen ,,Zentralstelle fiir kirchliche
Statistik des katholischen Deutschlands® in Koéln geworden. Im
ubrigen setzt dieses Publikationsorgan, in Verbindung mit seinem
Begrinder Hermann A. Krose S. J. und den bisherigen Mit-
arbeitern, die Traditionen des wertvollen Buches fort. Trotz
des verminderten Umfanges (gegeniiber dem 12. Band; der 13.
Band ist .der Theol. Revue nicht zugegangen) ist das Buch
reichhaltiger und kirchenkundlich noch brauchbarer geworden.
Was gedndert und neu hinzugekommen ist, wird im wesentlichen
im Vorwort vermerkt. Im ibrigen ist das Buch so bekannt,
empfohlen und eingefihrt, dal weiteres zu sagen unnétig ist. —
Dall die Angaben in manchem korrekturbedirttig sind, zum Teil
wohl weniger durch Schuld der Herausgeber als durch Ver-
sagen der Materialvermittlung, ist nicht verwunderlich. So sind
— um Dinge zu nennen, die ich leicht nachpriffen kann — bei
dem Kapitel ,,Der Priesternachwuchs® (S. 307 ff.) eine’ Reihe
von Versehen unterlaufen. In der Tab. VII (S. 309) mull zu
Hildesheim dieselbe Anmerkung gemacht werden wie zu Osnabriick,
In der Tab, VIII sind die Zahlen bei Munster und Hildesheim
falsch. Der Riickgang der Zahl der Studierenden von S.-S. 1926
zu W.-S, 1926/27 lilit in der Erklirung das wichtigste Moment,
die inzwischen vollzogenen Weihen, aufer Betracht. Der Ver-
gleich darf dberhaupt nur auf Sommer- und Sommersemester
(bzw. Winter- und Wintersemester) gehen, wenn man Zunahme
oder Abnahme mit einiger Sicherheit feststellen will. Ich glaube
zudem aus anderen Beobachtungen heraus, dal die Zahlenbewe-
gung beim Priesternachwuchs nur dann richtig beurteilt wird,
wenn periodenmiflige (etwa 5 Jahre), nicht jahresmiflige Ver-
gleiche angestellt werden., In der Liste S. 32 fehlt ein Privat-
dozent und einer ist zu Unrecht als solcher aufgefihrt. — Der
Druckfehler (S. 17) 16, 1, 1821 statt 16. 7. 1821 (Datum der Bulle
»De salute animarum‘) geht von einer Ausgabe in die andere
weiter, — Es sei noch der Wunsch ausgedriickt: man moge die
Lesbarkeit der quer durch zwei Seiten laufenden Tabellen dadurch
erhéhen, dal man die Ordnungszahlen (1. 2. usw.) auf der
rechten Seite wiederholt,

»Die Religionswissenschaft der Gegenwart in Selbst-
darstellungen: Bernhard Bartmann, Hartmann Grisar S. J,,
Joseph Mausbach, Norbert Peters, Franz Sawicki, Josef
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Schmidlin, Heinrich Schrors. Herausgegeben von Lic. Erich
Stange. Leipzig, F. Meiner, 1927 (VIII, 239 S. gr. 80). Mit
7 Bildnissen. Glwd. M. 12,« — Den zwei ersten Binden der
»Religionswissenschaft der Gegenwart in Selbstdarstellungen®,
einer besonderen Abteilung der ,,Wissenschaft der Gegenwart in
Selbstdarstellungen®, ist nun auch ein Band von katholischen
Theologen Deutschlands (wenn man Sawicki noch zu Deatsch-
land zihlen darf) gefolgt. Schon die Objektivitit verlangte, dall
die katholische Theologie nicht ignoriert wurde. Die Idee der
ganzen Sammlung ist eigenartig und neu und trotz aller Bedenken
gegen ,,Selbstdatstellungen® lebender Persénlichkeiten ohne Zweifel
durch eine Reihe von objektiven Erwdgungen wissenschaftlicher
Art, keineswegs bloB und zundchst auf biographischem oder
bibliographischem Gebiete, gerechtfertigt. Der pidagogische Wert,
im besonderen fiir den theologisch-wissenschaftlichen Nachwuchs,
der von Mausbach besonders hervorgehoben wird, ist ein be-
sonders beachtenswertes Moment. Die grundsitzlichen Ausfih-
rungen des Herausgebers der Sammlung, die auch im Vorwort
zu diesem Bande gegeben werden, missen jedenfalls bei der Be-
urteileng des Unternehmens mit Emst erwogen werden. Der
oberflachlichste Vergleich zwischen den Selbstdarstellungen der
evangelischen und katholischen Theologen wird jedenfalls zunichst
die traditionssichere Art der katholischen Theologie gegeniiber
der suchenden Unsicherheit der evangelischen Theologie heraus-
stellen, Dabei hat die katholische Theologie durchaus nicht
die Gestalt blofer Traditionsvermittlung oder unlebendiger Starr-
heit, weder auf geschichtlich-exegetischem noch auf spekulativem
Gebiete. Bei der Auswahl bzw. Gewinnung der einzelnen Mit-
arbeiter hat gewill das Goethesche: ,,Eines schickt sich nicht
fur alle® eine bedeutende Rolle gespielt und wird es auch fur
die Fortsetzung des Werkes spielen. Das Bewubtsein solcher
Hemmungen kommt auch in den meisten Beitrigen zum Aus-
druck; sie wurden aber in den Mitarbeitern dieses Bandes —
zum Gliick, glaube ich sagen zu konnen — tberwunden. Einen
Wunsch, den auszusprechen vielleicht Verlag und Herausgeber
gegeniiber nicht einmal mehr nétig ist, mochte ich anfagen.
Die ,,Selbstdarstellungen® haben schon die deutsche Sprachgrenze
iiberschritten, weil die ,,Wissenschaft der Gegenwart* eben an
der deutschen Grenze nicht Halt macht; so mdgen sie denn
auch bei der katholischen Theologie den Rahmen so weit
spannen, als das nichtdeutsche Ausland sich zur Mitarbeit bereit
finden laft. 53

sEschenbach, Dr. Johann, Die gliihende Xohle
Is VI,6 und 7. Eine patristisch-liturgische Studie. Wirzburg,
Kommissionsverlag Val. Bauch, 1927 (102 S. 89). M. 2.« — E, hat
sich die Aufgabe gesetzt, zu zeigen, wie die Kirchenviter diese
Stelle auffaliten, wie die einzelnen Auffassungen sich entwickelten
und in welchem Zusammenhang sie zueinander stehen, und wie
mir scheint, hat er seine Aufgabe gut geldst. Zuerst wird Wort-
lant und Zusammenhang von Is 6,6. 7 kurz, m. E, zu kurz, er-
ortert. Dann wird im 1. Teil die Auffassung der Stelle bei den
Kirchenvitern besprochen, zunichst bei den abendlindischen;
hierauf im II. Teil die Verwertung der Stelle in der Liturgie,
Grundlegend fiir die ganze Entwicklung wurde die Ausdeutung.
welche Origenes der Stelle gab: Die feurige Kohle ist ihm
Gottes Wort, in freier Akkommodation sodann Gottes Wort in
der Eucharistie, ndherhin die Eucharistie selbst. Der letztere
Gedanke hat namentlich bei den antiochenisch-syrischen Vitern
und in den Liturgien des Morgenlandes tiefe Spuren hinterlassen:
»Durch die Glihkohle des eucharistischen Brotes wird die Seele
des Kommunikanten gereinigt und geheiligt.” Der andere Ge-
danke des Origenes: ,,Die feurige Kohle — Gottes Wort“ hat
mehr bei den abendlindischen Vatern Widerhall gefunden, auch
im Munda cor mewm der romischen Liturgie. Die einschligigen
Vaterstellen sind, soweit ich sehe, mit groffem Fleille gesammelt
und richtig ausgewertet. Einteilung und Druck sind sehr iber-
sichtlich, so daB das Bichlein angenehm zu lesen ist, Auch
wird der Homilet darin manchen anregenden Gedanken finden
konnen. Wir konnten solcher exegetisch-geschichtlichen Studien,
welche die exegetische Gedankenwelt der Viter erschliefen,
noch viele brauchen. Wenn auch durch solche Studien fir die
Erschliefung des Wortsinnes der behandelten Schriftperikope in
der Regel nicht sehr viel zu erobern sein wird, so erschliefit
sich doch eine reiche religise Gedankenwelt, die auch ihre Be-
rechtigung hat und auch fir unsere Zeit fruchtbringend werden
kann. J. Fischer.

Nach dem dthiopischen und

»Epistula Apostolorum.
[Kleine

koptischen Texte herausgegeben von Hugo Duensing.

Texte fir Vorlesungen und Ubungen herausgegeben von Hans
Lietzmann Nr. 152.] Bonn, A. Marcus u. Weber, 1925 (42 S.
80). M. 2.« — Dieses neutestamentliche Apokryphon gehért
dem 2. Jahrh, an, Es wird im Anfange als ,Brief des Kolle-
giums der Apostel® bezeichnet, geschrieben ,,wegen der Pseudo-
apostel Simon und Kerinth®. Die Apostel werden nicht nur in
einer Ordnung aufgefithrt, die von der aus den Evangelien des
Matthius und Lukas bekannten abweicht, sondern auch dadurch
auffillt, dal als letzter ein Kephas genannt wird, nachdem vorher
schon Petrus erwihnt ist. — Den koptischen Text der Schrift,
der ein direkter Abkommling des griechischen Originals ist, ent-
deckte Carl Schmidt 1895 in Kairo in dem Institut de la Mis-
sion archéologique. Bei ihm fehlen 15 Blitter der urspriinglichen
Handschrift. Der Papyrus stammt aus dem 4. oder 5. Jahrh,
Vollstindig ist nur der dthiopische Text, der nur in Hss vor-
liegt, die dem 18. Jahrh. angehoren, Ihn gab 1913 Guerrier in
der Patrologia orientalis vol. g fasc, 3 mit einer franzdsischen
Ubersetzung heraus. Zu der Herstellung des koptischen Textes
ist die Ubersetzung benutzt, die von C. Schmidt herrithrt, doch
haben Sethe und Rahlfs Verbesserungen beigesteuert,
Vandenhoff.

»Bornkamm, Heinrich, Mystik, Spiritualismus und die
Anfinge des Pietismus im Luthertum [Vortrige der theo-
logischen Konferenz zu Gieflen, 44. Folge]. Gieflen, A. Topel-
mann, 1926 (27 S. gr. 89). M. 1,20.« — Die Abhandlung ist ein
Vortrag, die aus einer quellenmiBig-geschichtlichen Untersuchung
des behandelten Gegenstandes entstanden ist. Der Verf. zeigt,
wie die protestantische Mystik ihren Ursprung in Luther selber
hat, der seinerseits von der deutschen Mystik des 14. Jahrhun-
derts abhingig war. Aus einer Verselbstindigung der mystischen
Gedanken Luthers wuchs der Spiritualismus heraus, dessen
typischster Vertreter Thomas Miintzer war. Der Pietismus hat
seine Wurzeln 1. in der protestantischen Mystik, 2. in der Reform-
bewegung innerhalb des orthodoxen Protestantismus nach dem
geistigen Niedergang des 3ojihrigen Krieges. Die Abhandlung
ist reich an anregenden, geschichtlich fruchtbaren Gedanken,
Sie ist von wissenschaftlicher Sachlichkeit diktiert.

P. Alois Mager O. S. B.

»Heiser, Pfarrer in Biblis (Hessen), Die Frithkommunion
der Kinder. Praktische Anleitung fiir Priester, Eltern und
Erzieher. Im Selbstverlag des Verfassers. 2. Aufl. Bei Rauch
in Wiesbaden, 1926 (134 S. 169.« — Der Verf. fiihrt
im ersten Abschnitt den iberzeugenden Nachweis, dal die Kinder
nicht etwa erst vom I0. oder 12. oder gar 14. Jahre, sondern
schon von der Zeit an, da sie den vollen Verhunftgebrauch erlangt
haben, verpflichtet sind, das heiligste Sakrament zu empfangen,
Dafir spricht klar und deutlich der Wortlaut des mafligebenden
kirchlichen Gesetzes (Can. 854), dies ergibt sich aber auch aus
den ungemein nachdriicklichen Worten, mit denen der Herr die
Erlangung des ewigen Lebens vom Genusse seines Fleisches
und Blutes abhingig gemacht hat. Heiser hilt dafir, dall nicht
bloB ex jure ecclesiastico, sondern auch ex jure divino die Kinder
im allgemeinen verhalten sind, vom vollendeten 7. Lebensjahre
an zum Tische des Herrn zu gehen. Seine Argumentation fir
diese These geht zwar nicht auf alle Einwinde, die gegen sie
gemacht werden, in dem Male ein, wie man es wilnschen
mochte, aber sie ist in ihren einfachen, bestimmten Linien nicht
zu widerlegen. Wenn nach der ubereinstimmenden Lehre der
Theologen der Empfang der hl. Eucharistie vom Heilande als
notwendig bezeichnet wurde, weil die Seele durch sie vor der
Todstinde bewahrt wird, so beginnt die Verpflichtung zur Kom-
munion mit der Zeit, da der Mensch Todsinden begehen kann,
also in demselben Alter, in dem diec Kinder zum erstenmal zu
beichten pflegen. Daher kennt auch der Kanon 21 des Lateran-
konzils von 1215 keinen Unterschied in der Zeit, fiir die das
sog. 4. und das 5. Kirchengebot gelten; er sagt vielmehr in ein
und demselben Satze: Jeder Gliubige von beiden Geschlechtern,
der die Unterscheidungsjahre erreicht hat, mull alljihrlich wenig-
stens einmal seine Stnden aufrichtig beichten . . . und wenigstens
an Ostern das Sakrament der Eucharistie andichtig empfangen.
Jeder wird auch zugeben miissen, dal sieben-, achtjihrige Kinder
leichter auf den wiirdigen Empfang der hl. Kommunion vor-
bereitet als zu einer guten Beicht gefithrt werden konnen, da bei
letzterer das Verhalten der Kinder einen Teil des Bufisakramentes
selbst bildet. — Ausgezeichnet sind die Musterkatechesen des
zweiten Teils der Schrift far Mutter und andere Erzieher, die
Kinder zu einer recht frihzeitigen ersten hl, Kommunion an-
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leiten wollen.” Schade, dafl die Vérhiltnisse in nicht wenigen
Gemeinden wohl nur eine ganz beschrinkte Anzahl Eltern finden
lassen, die religiés genug sind, um die Anweisungen zu befolgen,
die ihnen hier von einem Manne geboten werden, der das
Kindesherz sehr gut kennt! Um so dankbarer aber werden ibm
Geistliche und Lehrpersonen sein, da er auch ihnen hier einen
Weg zeigt, auf dem sie ihrer Aufgabe, die Kinder moglichst
frih zur hl. Eucharistie hinzufithren, verhiltnismifBig leicht ge-
niigen konnen. J. Schmidt.

»Liturgische Lebensweihe der katholischen Familie.
Lateinisch-deutsch, In Verbindung mit Erhard Drinkwelder,
Erzabtei St. Outilien, bearbeitet von der Miinchner Bundes-
jugend des Kath. Frauenbundes. Minchen, Theatiner-
Verlag, 1927 (206 S. 8%. Lw. M. 6.« — Eine Art ,Rituale fir
die Familie® kénnte man das geschmackvoll ausgestattete Buch
nennen ; weniger fur den Augenblick des liturgischen Ritus selbst,
als vielmehr zur Vorbenutzung und zum Nacherleben dessen,
womit in heiligen Gebeten und Weihungen die Kirche das Leben,
die Dinge, die Ereignisse, die Zeiten und Tage des christlichen
Menschen und der christlichen Familie umgibt. Einleitende und
verbindende Ausfilhrungen - erschlielen das tiefere Verstindnis
der s Fexie:

Biicher- und Zeitschriftenschau.”)
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sitze u. Akten. Bd. 1.
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son temps. T. 1. P, Téquin(XIL y3a). aFra1s,
Gentile, F., Pascal. Saggio d’ interpretazione storica.
Laterza (345).

Laporte, J., Le coeur et la raison selon Pascal (RPhilosophique
1/2, 93—118).

Maire, A., Bibliographie générale des oeuvres de Bl Pascal.
T. V. P., Giraud-Badin (380).

Lenz, G., Staat u. Gesellschaft bei Bossuet (ArchGeschPhilos
1/2, 129—45). :

Olschki, L., Galilei u. seine Zeit, Halle, Niemeyer (VIII, 479).
M 20.

Schrohe, H., Justus Calvinus-Baronius, ein Konvertit u. Kontro-
versist des 17, Jahrh. (Hist]b 2, 297—308).

Hamon, A, Quand les Jansénistes ¢taient les Maitres. La
Visitation de Caen (RQuestHist 3, 13—61),

Bari,
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Jovy, E., Etudes Pascaliennes I et II. P., Vrin (218; 116 160).

Tellkamp, A., Das Verhiltnis John Locke’s zur Scholastik.
Mstr., Aschendorff (VIII, 124). M 5.

Mennicken, P., Die Philosophie des Nicolas Malebranche.
Lpz., Meiner (XV, 223). M 8.

Just, F,, Um Pinna. Ein Kapitel aus der Geschichte des Pie-
tismus nach den Befreiungskriegen. Posen, Luther-Verlag
(106)., M 2: i

Rider, R. P., The Pioneer Period of Baptist History in Missouri
1796—1834 (JReligion 4, 387—95).

Schiitz, W., Johann Friedrich Kleuker. Seine Stellung in der
Religionsgeschichte des ausgehenden 18. Jahrh. Bonn, Rohe-
scheid (98). M 6.

Fricke, G., Der religidse Sinn der Klassik Schillers. Zum Ver-
haltnis von Idealismus u. Christentum. Mchn., Kaiser (VIII,
389). M g,50. s

Wohrmiller, B, Literarische Sturmzeichen der Sikularisation
(StudMittBenedOrd 45, 12—44).

Laubert, M., Die provisorische Regelung der geistl. Gerichts-
barkeit u. die Entschidigung des Klerus in der Provinz Posen
nach 1815 (HistJb 2, 367—77).

Zeller, J., Die Errichtung der kath.-theol. Fakultit in Tibingen
im J. 1817 (ThQuart 1/2, 77—158).

Losch, St, Die kath.-theol. Fakultiten zu Tubingen u. Gielen
1830—s0 (Ebd. 159—208).

Funk, Ph., Ein literar. Portrait von Kuhn, Hefele u. Aberle in
zeitgendss. Briefen (Ebd. 209—20).

Grisar, J., Das preul. Unionsprojekt u. die Katholiken Preufiens
(1849—56) (StimmZeit Aug., 380—92).

Barnikol, E., Das entdeckte Christentum im Vormirz. Bruno
Bauers Kampf gegen Religion u. Christentum. Jena, Diede-
richs (VIIL, 178). M 5.

Schrempf, Ch., Séren Kierkegaard.
Ebd. (XVI, 364). M 7,50.

Geismar, E., Soéren Kierkegaard, Seine Lebensentwicklung u.
seine Wirksamkeit als Schriftsteller. Aus dem Din. iibers.
TL 1. Gott, Vandenhoeck & R. (IV, 121). M 4.20.

Koth, K. v., Wilhelm Emanuel Freiherr v. Ketteler. Ein Lebens-
bild. 2. Aufl. M.-Gladbach, Volksverein (242). M 3.

Penco, G. B., Galbiati, D., Vita del Card.” Andrea Carlo
Ferrari, , arcivescovo di Milano. Milano, Casa ed. Ferrari
(XVI, 466).

Peradsé, Gr.,, Lactivité littéraire des moines géorgiens au mo-
nastére d'lviron, au Mont Athos (RHistEccl 3, 530—309).
David, E., Vorgeschichte u. Geschichte des Priesterkollegiums

am Campo Santo (Ro6mQuart 1/2, 3—52).

Burger, W., Das Erzbistam Freiburg in Vergangenheit und

Gegenwart. 80 Abb. Frbg, Herder (XI, 247 49). M 4,50.

Systematische Theologie.

Talamo, S., Il rinnoviamento del pensiero tomistico e la scienza
moderna. Roma, Pustet (120).

Somogyi, J., Die geschichtliche u. kritische Untersuchung der
Phinomenologic. Budapest, Pfeifer, 1926 (148, 15). M 5,50
(ungarisch).

Horten, M., Zu jingsten Erkenntnistheorien (PhilosJb 3, 241-49).

Sesemann, W., Zum Problem des reinen Wissens (PhilosAnz
2, 204—35).

Conrad-Martius, Hedwig, Die Zeit (Ebd, 143—82).

Heidegger, M., Sein u. Zeit. Halfte 1. Halle, Niemeyer (XI,
438). M 20,

Frobes, ]., Psychologia speculativa. T. 1.
(VI 253). M 4.

Raitz v. Frentz, E,, Bedeutung, Ursprung u. Sein der Gefiihle
(Scholastik 3, 380—411).

Baerwald, R., Okkultismus u. Spiritismus u. ihre weltanschau-
lichen Folgerungen. Deutsche Buch-Gemeinschaft (406).
Turner, J. E, The Nature of Deity. Lo, Allen & Unwin

(248). 10 s.

Darries, B., Per ferne u. der nahe Gott.
setzung mit der Theologie Karl Barths.
146). M 4.

Lercher, L., Institutiones theologiae dogmaticae. Vol. . De
vera religione. De Ecclesia, De traditione et scriptura.
Innsbr., Rauch (X, 658). M r11.

Lange, H., Alois v. Schmid u. die vatikanische Lehre vom
Glaubensabfall (Scholastik 3, 342—79).

Gaugler, E,, Die Kirche, ihr Wesen u. ihre Bestimmung
(InternatKirchlZ 3, 136—55).

Eine Biographie. Bd. 1.

Frbg., Herder

Eine Auseinander-
Gotha, Klotz (VII,

Barth, K., Rechtfertigang u. Heiligung (ZwZeiten 4, 281 —309).

Lemonnyer, A, L’Esprit-Saint Paraclet (RScPhilTh 3, 293-307).

Cathrein, V., Wesen u. Aufgabe der Gabe der Frommigkeit
(ZAszMyst 3, 239—53).

Chansou, J., Etude de psychologie religieuse sur les sources
et Uefficacité de la priere dans 'expérience chrétienne. P.,
Riviere (274). Fr 20.

Barth, M., Zur Herz-Jesu- u. Herz-Maria-Verehrung im deut-
schen MA, (ZAszMyst 3, 210—39).

Ernst, J.,, Uber die Definierbarkeit der Lehre von der leibl.
Himmelfahrt Marid noch einmal (ThPraktQu 3, 532—44).
Porra, I, Regina, o la regalita della Madonna. Padova, Gre-

goriana (320)., L 12,

Zur Bonsen, F,, Zwischen Leben und Tod. Zur Psychologie
der letzten Stunde. Dusseldorf, Schwann (173). M 6.

Eichhorn, C, Die letzten Dinge. Eine Auseinandersetzung mit
Herrn Prof. D. Althaus. Giefien, Brunnen-Verlag (85). M 1,25.

Zehentbauer, F., Compendium repetitorium theologiae moralis.
P. 1. Wien, Fromme (II, 304 16%). M s.

Kienburg, M., Der Begriff der Pflicht in Kants vorkritischen
Schriften. Innsbr., Rauch (VII, 40). M 2.

Horvdth, B, Die Natur der sittl. Norm,
1926 (196). M 4,64 (ungarisch),

Cohn, J., Zu Nicolai Harimanns Ethik (Logos 2, 211—40).

Lippmann, O, u. Plaut, P, Die Lige in psychologischer,
philosoph., jurist,, pidagog., histor., soziolog., sprach- und
literaturwiss. u, entwicklungsgesch. Betrachtung. Lpz., Barth
(XIL, 577). M 25.

Michels, R., Altes u. Neues zum Problem der Moralstatistik II
(ArchSozWiss 3, 701—45).

Purma, G. B., Ascesi e mistica cattolica nella Divina Commedia,
Subiaco, tip. dei Monasteri (602). L 40.

Gardeil, A, La structure de P4dme et lexpérience mystique.
2 vol. P, Gabalda (XXXVI, 397; 370 129. Fr 3s.

Guibert, J. de, L’appel 4 la contemplation infuse (RAscétMyst
juill,, 225—48).

Rabussier, L. E, Quelques notes sur le ,mariage spirituel®
(Ebd. 282—qgg).

Janet, P, De I'angoisse a lextase., Etudes sur les croyances
et les sentiments. I Un délire religieux. La croyance. P.,
Alcan, 1926 (527 avec fig.). Fr 7o.

Praktische Theologie.

Schiafer, T., De Religiosis ad normam codicis iuris Canonici.
Compendium, Mstr,, Aschendorff (XIX, 727). M 14.

Hanser, L., Das abteiliche Pontifikalienrecht einst u. jetzt
(StudMittBenedOrd 45, 45—59).

Koeniger, A, M, Zum Kapitel Kirche u. Staat, Augsh., Haas
& Grabherr (61). M 1,50,

Steffen, F., Die Didzese Danzig, ihr erster Bischof u. ihre
Kathedralkirche, Danzig, WestpreuB. Verlag, 1926 (128 m.
Abb.). Danz. Guld 2.

Huber, E. R, Die Garantie der kirchl, Vermogensrechte in der
Weimarer Verfassung. Tib., Mohr (IV, 106). M 6,30.
Krose, H., Kirchliches Handbuch fiir das kath. Deutschland.
Bd. 14: 1926—1927. Frbg., Herder (XX, 373). M 10.
Gurian, W,, Kath. Frankreich. M.-Gladbach, Orplid-Verlag

(IV, 66). M 3,50.

Hofmann, G.,, Rom u, Athoskléster.
1926 (40). M 1.

Goudal, E., La situation religieuse en Russie (Echosd’Or juill,,
304—20).

Vuccino, G., L’Eglise de Gréce sous la dictature (Ebd. 326-38).

Gloubokovski, N, Un apercu de la littérature théologique
russe (RechScRelig 3[4, 256—87).

Wiercinski, F., Bausteine fir Rullands kath. Zukunft (Stimm
Zeit Juli, 268—77).

H eiléer, F., Das luther. Hochkirchentum (InternatKirchlZ 3,
165—092).

Slotty, M, Stellen die sog. Missourier die rechte luth. Kirche
dar? Bresl.,, Luth. Bicherverein (58). M 1,25.

Hinermann, F., Die Unionsbestrebungen der Gegenwart (BonnerZ
3, 219—42).

Celi, G., Il recente decreto del S, Uffizio intorno al prossimo
congresso di Losanna per la unitd di tutti i cristiani (CivCatt
ag. 6, 213—17).

Pirri, P., La scolastica e la politica dei gesuiti (Ebd. 193—205).

Rommerskirchen, ], Missionsbilder aus dem Basutoland.
Hunfeld, Verlag der Oblaten (111, mehr, Taf), M 1,50.

Budapest, Pfeifer,

Rom, Pont. Inst, orient.,
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Walter, G., Veranlassung u. Beweggrund der Bekehrungen im
Apost. Vikariat Tsinchow (China) (ZMissWiss 3, 205—15).

Danzer, B., Der Missionsgedanke auf der Kanzel. St. Ouilien,
Missions-Verlag (273). M 3,50.

Sugijama, M., Lindliche soziale Probleme u. christl. Missionen
(KirisutokyoKenkyu 3, 365—406) (japanisch).

Niebergall, F., Die Dorfkirchenarbeit u. das Alte Testament,
Berl., Deutsche Landbuchh. (III, 71). M 2,

Kopfermann, Dorothea, Die Innere Mission als Organisation.
Berl.-Dahlem, Wichern-Verlag (86, 2 Taf.). M.2,50.

Fink, J., Leichenbeerdigung oder Leichenverbrennung? Pad,
Bonif.-Druck. (46). M 1.

Calmes, M., Zur Soziologie des kath. Ordensstandes. M.-
Gladbach, Volksverein (58). M o,60.

Keller, F., Jahrbuch der Caritaswissenschaft.
Institut f. Caritaswissenschaft (226). M 2,50,

Lenz, J., Philosophie u. Seelsorge (PBonus 4, 248—b60).

Konig, K., Alkohol u. Erziehung, 2. Aufl. Berl, Neuland-
Verlag (VIII, 271). M 6,50.

Tumlirz, O., Die Reifejahre. Untersuchungen zu ihrer Psycho-
logie u. Pidagogik. TL 1. 2, vb. u. vm. Auvfl. Lpz,
Klinkhardt (VIII, 176). M 6.

Schlemmer, H., Die Seele des jungen Menschen im Entwick-

Hrsg. Frbg.,

lungsalter. Heilbronn, Seifert (234). M 8.

Graf, Individualitit u. Erzichung (RottenbMonatschr Aug.,
325—32).

Schmitt, Ph, Kérperkultur nach kath. Grundsitzen (Ebd.
332—43)

Hildebrand, D. v., Zum Wesen der echten Autoritit (Viertelj
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Benten, B, Die Idee einer kath. Heimschule (Ebd. 274—83).

Peters, F. ], Neuzeitliche Unterrichtsweise u. geoffenbarte
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Mey, G., Vollstindige Katechesen. Fur
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Aufl. Ebd. (64). M o,60.

Schulte-Hubbert, H., Das Gottesreich der kath. Kirche. Lehr-
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Aschendorff (XI, 100). M 1,70,

Junglas, J. P., Kath. Glaubenslehre.

die beiden unteren
L5 Aifla IRl kS Prbe

Ausg. A fur die minnl

Jugend. TL 1. 2/3. 3. bzw. 2., ginzlich umgearb. Aufl.
Dasseldorf, Schwann (TL 1: 140. M 2,40; TL 2/3: 223.
M 3,20).

Tillmann, F, Kath, Sittenlehre. Ausg. A.
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gearb, Aufl. Ebd. (169), M 2,60.
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(XI, 101). M 3.

Klauser, Th., Die Cathedra im Totenkult der heidnischen u.
christl. Antike. Mit 33 Textabb. u. 23 Taf. Ebd. (XIJ,
198). M 8,8s.
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aus dem 7. Jahrh. (RémQuart 1/2, 113—34).

Schottenloher, K., Bischof Berthold von Chiemsee u. seine
Brevier-Ausgabe des J. 1516 (Hist]b 2, 350—52).

Stapper, R., Mittelalterliche Ostergebrauche der Stiftsherren zu
Kleve (RomQuart 1/2, 171—82).

Kramp, J., Mefgebriuche der Gliaubigen in den aulerdeutschen
Lindern (StimmZeit Aug., 352—67).

Mensching, G., Katholische Kultprobleme, dargestellt in ihrem
V6erhilmis zur evang. Kultauffassung. Gotha, Klotz (VIIL,
06) aMea.

Mehl, O. J., Das liturgische Verhalten. Beitrige zu einem
evang. Zeremoniale u. Rituale. Gétt.,, Vandenhoeck (212). M 6.

Fuehrer, Ruth, Die Gesangbiicher der Stadt Konigsberg von
d. Reformation bis zur Einfohrung des Einheitsgesangbuches
fir Ost- u, Westpreullen, Konigsberg, Beyer (352). M s5,50.

Woodlock, Fr., Il significato della revisione del ,, Prayer Book"
anglicano (CivCau lugl. 16, 119—30).

~ Christliche Kunst.

Lenain, Y., Art et Sainteté. Louvain, Nouv. Equipe (63 16°).

Beyer, O.,, Die Katakombenwelt, Grundrif, Ursprung u. Idee
der Kunst in der rém. Christengemeinde. Mit 30 Taf. u.
17 Bildseiten. Tab., Mohr (VII[, 153). M o.

Markthaler, P., Die dekorativen Konstruktionen der
kombendecken Roms (RémQuart 1/2, 53—111).

Fremersdorf, F.,, Spitrémische Grabkammer u.
Friedhof bei St., Severin in Kéln. Mit 3 Taf.
Kissel, 1926 (18 mit Abb.). M 1.

Eitel, H., Alte Eichstitter Grabmale, Wiirzb., Seinsheimstr. 13,
Selbstverlag, 1926 (8, 20 Taf. 49). M 3. !

Brounoff, N., L’église 4 croix inscrite 4 cinq nefs dans I’archi-
tecture byzantine (Echosd’Or juill.,, 257—86).

Gollob, H.,, Noch einmal ,,Die Entstehung der kreuzférmigen
Basilika im MA,“ (RepKunstwiss 3, 130—39). &

Pinder, W., Deutsche Dome des Mittelalters. 214.—228 Tsd.
Stark vm, Neudr. Mit 109, meist ganzseit. Abb. Konigstein
i. Taunus, Langewiesche (125 49. M 3,30.

Der Kolner Dom in Gefahr. Disseldorf, Schwann (VII, 110
mit Abb.). M 3.

Stachnik, R., St. Nikolai-Danzig, 1227—1927. Die Geschichte
des Dominikanerklosters. Die St. Nikolaikirche, ihr Bau u.
ihre Ausstattung, Danzig, WestpreuB. Verlag (61 mit Abb.).
D. Gulden 1.

Festgabe des Altertums-Vereins u., Minsterbaukomitees zum
s50jahr. Grindungsjubilium des Ulmer Minsters, Ulm, Frey
(113 mit Abb., zahlr. Taf. 49). M 4,50.

Hoffmann, R., Das Marienminster zu Ettal im Wandel der
Jahrhunderte. Augsb., Filser (IX, 159 mit Abb.,, XLVIII
Abb. 49. M 15,

Siebel, R., Die Stiftskirche St. Materniani et St. Nicolai zu
Biicken. Wienhausen, Niedersichs. Bild-Archiv (16, 12 Taf.).
M 1,50.

Boehn, O. v., Die Stadtkirche in Celle, Ebd. (16, 12 Taf)).
M 1,50.

Brinckmann, A. E., Barock u. Rokoko in Siiddeutschland
(HistZ 2, 253—65).

Freckmann, K., Fuldaer Barock in Werksteinprofilen.
Textabb. u. 168 Orig.-Zeichn.
Vi, 79). M 4,

Egli, J.,, Die Glasgemilde des Hist. Museums in St. Gallen.
Tl 2. Mit 2 mehrfarb, u. 15 schwarzen Taf; sowie 11 I
im Text. St. Gallen, Fehr (148). M 9,60.

Trubetzkoy, E. N., Die religiose Weltanschauung der altruss,
Ikonenmalerei. Hrsg. u, eingel. von N. v. Arseniew, Pad.,
Schoéningh (XI, 99). M 3,75.

Yashiro, Y., A" New Botticelli in Detroit (ArtInAmerica 5,
227—35): :

Valentinser, W. R., Nino Pisano (Ebd. 195—216).

Kern, G. J., Die verschollene ,,Kreuziragung” des Hubert oder
Jan van Eyck. Berl, Perl (23 mit Abb. 4%). M ;5.

Holker, K., Die Malerfamilie tom Ring, Mit 27 Taf. Mstr.,
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Eckers

Lectionarium

Episteln und Evangelien
der Sonn- und Festtage

Aus dem Roémischen MeBbuche iibersetzt von
Seminar-Professor Dr. Jakob Ecker

4. Auflage.
Preis in Halbleder gebunden mit Rotschnitt Mk, 7.—

in Ganz-Bockleder mit Goldschnitt Mk. 15.—

Aus einer Kritik:

In den letzten Monaten sind die Lektionarien fiir den
Kanzelgebrauch sozusagen wie Pilze aus dem Boden ge-
schossen. Viele Besprechungen dieser Neu-Ausgaben (Résch,
Buchwald u. a. m.) betonten irrefithrend, daB bisher kein
brauchbares Lektionar vorhanden gewesen sei. Richtig ist,
daB der selige Professor Ecker das Verdienst hat, die erste
neue brauchbare Ausgabe eines solchen Buches geschaffen zu
haben. Wie sehr gerade diese Ausgabe sich eingebiirgert hat,
zeigt die Tatsache, daB bereits die 4. Auflage erscheinen
konnte. Die Vorziige der Ecker - Lektionarien sind: eine
schone flieBende Sprache, die dem modernen Menschen etwas
zu sagen weil, Rhythmik des Textes, Ricksichtnahme auf
das kindliche Gemiit. Die Ausstattung ist vorziiglich. Fast
alle Neuerscheinungen ahmen in Druck und Format Eckers
Lektionar nach. G, K.

Paulinus-Druckerei G. m. b. H., Trier.

1)

Soeben erschien:

Grundziige der Biologie

fur die Obersekunda der Gymnasien und die
Untersekunda der anderen Schulgattungen

bearbeitet von Studienrat Josef Scheurer und
Oberstudiendirektor Dr. E. Wasserloos

Mit vielen Abbildungen

Ausgabe A fiir hohere Knabenschulen
2,40 RM

Ausgabe B fiir hohere Miidchenschulen mit

Anhang : Der werdende Mensch, seine Pilege

und Wartung von Studienassessorin Dr. Tereg-
Hannover 2,80 RM

Die Verfasser haben es als ihre Hauptaufgabe
betrachtet, die wesentlichen biologischen
Erkenntnisse in klarer Ubersicht und in logisch
geordneter Folge den Schiler selbst erarbeiten
zu lassen. Diese Aufgabe findet ihre Beschrin-
kung in der Notwendigkeit, wihrend des Schul-
jahres ein bestimmtes Stoffgebiet zu erledigen.
Der Oberstufenteil folgt 1928.

Die ersten Urteile:

»Die Grundziige sind sehr geschickt nach den mini-
steriellen Richtlinien herausgearbeitet.”
Stud.-Rat M.
»Nach Durchsicht habe ich den besten Eindruck
lir die Brauchbarkeit des Buches fiir den Unterricht
erhalten, zumal die Stoffe eine klare und methodisch
iibersichtliche Anordnung erfahren haben.*
Stud.-Rat Dr. G.

Prifungsexemplare bei beabsichtigter Einfithrung
kostenlos.

Aschendorffsche Verlagsbuchhandlung, Miinster.

Soeben erschien im unterzeichneten Verlage:

Exerzitien- und Missionshiichlein

Ein Fiihrer auf dem Wege zu einem

reinen, frommen,vollkommenen Leben
nach P. Masenius S. J. Deutsch von Geistl. Rat Msgr. P. Weber.
158 Seiten, in Leinen gbd. Mk. 1,50.

Aus einer Kritik:

Jakob Masen, der bekannte Trierer Geschichtsschreiber, ist auch ein tiichtiger
asketischer Schriftsteller. Sein Exerzitien- und Missionsbiichlein in lateinischer
Sprache schlummerte schon lange in den Bibliotheken. So ist es zu begriiBen,
daB Msgr. Weber, und innigerweise gerade zu seinem 50jéhrigen Priesterjubiéum,
eine deutsche Ausgabe als Festgeschenk an seine zahireichen Leser herausgibt.
Es sind die alten Exerzitienwahrheiten (Ziel und Ende des Menschen, Siinde, Tod,
Gericht, Holle und Himmel), die Masen in ansprechender, klarer Weise behandelt.
Der Herausgeber der deutschen Ausgabe tiigte noch einen Gebetsteil hinzu, zum

gebete, Kreuzwegandacht. Das Biichlein wird gute Dienste leisten fiir den Privat-
gebrauch wie fiir den Gebrauch in Exerzitienh#usern,

Zu beziehen durch jede Buchhandlung.

Verlag der Paulinus-Druckerei GmbH. Trier.

Teil aus Werken P. Masens, die tiglichen Gebete, Beichf-, Kommunion- und Me8-

Wollen Sie es wissen?

Gleichviel was — der
»Kleine Herder™ sagt es
Ihnen kurz und biindig, er-
schopfend und richtig,. Was
Sie  aus
Artikeln

tadellosen Bildern Iernen,

seinen 50 000

und den 4oo0
konnen Sie wirklich alle

Tage brauchen.

So mufl ein praktisches
Nachschlagebuch sein! In
den Buchhandlungen ohne
Kaufzwang anzusehen. In
Ganzleinenband  (lichtecht)
30 Mark. Halblederband

4o Mark, Teilzahlungen.

w Dieser Nummer ist ein Prospekt d:r Aschendorfischen Ver-
lagsbuchhandlung, Miinster in Westl,, iber die Schriftenreihe
»Deutschtum und Ausland* beigelegt.
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ASCHENDORFFS ZEITGEMASSE SCHRIFTEN

Letste Hefte:
Heft: 17:

Kugler, F. X., Sibyllinischer Sternkampf und Phaéton

In Kartonumschlag 1.50 Mk.

Heft 18:

Schreiber, Dr.Georg, Auslanddeutschium u. Katholizismus
In Kartonumschlag 0.90 Mk.

Friiher erschienen:

Heft 1. Finke, H., Univ.-Prof. Dr.:

Dante. Eine Rede. 1. Aufl. vergriffen. — 0.80 Mk.

Heft 2. Hovels, K., Seminardirektor:

Theosophie, Anthroposophie und Christen-
tam. 1.00 Mk,

Heft 3. Donders, A., Univ.-Prof. Dr.:
Eriésungssehnsucht in alter und neuer Zeit.
4. Auflage. — 0.80 Mk.

Heit 4/5. Lennerz, H., P. S. J.:

Schelers lKonformititssystem und die Leh-
ren der kath, Kirche. 2.20 Mk.

Heft 6. Flaskamp, Franz, Dr.:

Ein biihrer zum hessischen Bonifatius-
Jubilinm 19235, Mit vier Kirtchen im Text und
einer Wanderkarte als Anlage. — 1.00 Mk.

Hett 7. Switalski, D. Dr. Univ.-Prof.:

Kant und der Katholizismus. 0.80 Mk,

Heft 8. Hasenkamp, Gottiried, Dr.:
Religion und Kultar. Bemerkungen zur geistigen
Situation des deutschen Katholizismus. — 1.00 Mk,
Heft 9. Herwegen, Ildefons, Abt, 0.8.B.:
Kirche und Seele. Die Seelenhaltung des Mysterien-
kultes und ihr Wandel im Mittelalter. — 1.00 Mk.
Heft 10. Meinertz, M., Univ.-Prof. Dr.:
Wie Jesus die Mission wollite. — 1.00 Mk.
Heft 11. Gerhard Kallen, Univ.-Prof.:
Josef Giorres und der deutsche Idealismus.
1.20 Mk.
Heft 12. Wintersig, Athanasius, 0.8.B.:
Ehe und Jungfriulichkeit. — 0.90 Mk.

Heft 13. Hammenstede, Dr. Albert, Prior:
Die Friedensmission des Konigtams Christi.
0.90 Mk.

Heft 14. Timpe, Dr. Aloys, O. Prof.:
Naturbetrachtung | Weltanschanung.
1,80 Mk.

Heft 15. Braubach, Max, Privatdozent:
Die .,zgrofen Viers auf der Pariser Friedens-
Lkonferenz 1919. 0,90 Mk,

Heft 16. Miinzer, Friedrich, Univ.-Prof..
Die Entstehung des rémischen Principats.
0,90 Mk.
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