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Neuere Augustinusliteratur
I1.

| B. Einzelschriften zur Philosophie und
Theologie Augustins.

1. Pohl, W., Der Grundgedanke der Philoscphie des
hl. Augustinus. Vortrag gehalten bei der akademischen
Augustinusfeier in Wien. Wien, Mayer & Co., 1930 (39 S. 89).
M. 0,60.

2. Grabmann, M., Die Grundgedanken des hl. Augustinus
fiber Seele und Gott. In ihrer Gegenwartsbedeutung dar-
gestellt. 2. Aufl. Kéln, Bachem, 1929 (111 S. 8°). M. 5,50;
geb. M. 6,50.
3. Hessen, Joh., Augustins Metaphysik der Erkenntnis.
1 Berlin u. Bonn, F. Diimmler, 1931 (328 S. gr. 8°). M. 12;
geb. M. 14.

4. Weinand, Joh., Augustins erkenniniskritische Theorie
der Zeit und Gegenwart. Darstellung und Wiirdigung.
[Universitas-Archiv, Heft 33.] Miinster i. W., Helios-Verlag,
1929 (31 S. 89).

5. Wunderle, G., Augustins Gotiesbegrifi oder fiber die
Hauptmotive zur Bildung von A.s Gottesbegriff nach
der Darstellung der Konfessionen. [Archiv f. Religions-
psychologie und Seelenfiihrung, Bd. 5, Sonderabdruck.] Leipzig,
Ed. Pfeiffer, 1931 (35 S. gr. 8). M. 1,50.

6. Arendt, Hannah, Der Liebesbegriff bei Augustin. Ver-
such einer philosophischen Interpretation. [Philosophische For-
schungen, Bd. 9.] Berlin, ]. Springer, 1929 (90 S. gr. 89).
M. 6,90.

7. Schiifer, P., Das SchuldbewuBtsein in den Konfes-
siones des hl. Augustinus. Eine religionspsychologische

: Studie. [Abhandlungen zur Philosophie und Psychologie der
!\4 Religion, Heft 25.] Wiirzburg, C. J. Becker, 1930 (144 S. 89).
M. 3,50.

8. Staritz, Katharina, Augustins Schépfungsglaube. Dar-
gestellt nach seinen Genesisauslegungen. Breslau, G. Korn, 1931
(161 S. gr. 8°). M. 5.

9. Zihringer, Dam., Das kirchl. Priestertum nach dem
hl. Augustinus. [Forschungen zur christl. Lit. u. Dogmen-
geschichte, Bd. 17, Heft 1/2.] Paderborn, F. Schéningh, 1931
(220 S. 8°). M. 14
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10. Goller, E., Die Staats- und Kirchenlehre Angustiﬁs
und ihre Fortwirkung im Mittelalter. Freiburg Br.,
Herder, 1930 (32 S. 12°). M. 0,80. 7

1. Nicht leicht kann man in solcher Kiirze so Gehalt-
volles iiber A.s eigenen Weg zu Gott und iiber die philo-
sophische Eigenart seiner Gottesidee sagen, als Pohl es
tut in seiner Wiener Festvorlesung. Es ist kein Reden uiber
A.,, sondern ein Sprechenlassen A.s, der zwar die Neu-
platoniker gelesen, aber durch sie nie Plotinischer Neu-
platoniker, sondern echter Platoniker und bald darauf echter
Christ geworden ist. ,,Jede Form des Pantheismus ist von A.
ausdriicklich und durch die Konsequenzen seiner Lehre aus-
geschlossen* (S. 23). Gott ist Schopfer des Lebens, Licht
des Erkennens, Seligkeit des sittlichen Handelns. Pohl zeigt,
wie diese Gedanken A.s richtunggebend fiir die Philosophie
des Abendlandes geworden sind bis auf Leibniz. Im iibrigen
hat die neuere Philosophie sich zu threm Schaden plotinisch-
pantheistischen Gedanken hingegeben, aber die Philosophia
perennis folgt ihrem Fiihrer im stets neuen Widerstand gegen
die pantheistischen Irrwege.

2. Wird schon aus Pohls kurzer Vorlesung die Gegen-
wartsbedeutung der A.ischen Philosophie . erkennbar, so
stellt M. Grabmanns in 2. Aufl. vorliegende Schrift
diese ausdriicklich fest, indem sie in zwei iiberaus klaren und
wohlgegliederten Kapiteln A.s Lehre von der Seele und
von Gott zur Darstellung bringt und stets zeigt, welchem
Suchen der Gegenwart diese Gedanken zum Finden helfen,
welchen Irrtiimern der Gegenwart sie entgegengesetzt sind.
Als Einfithrung in A.s Psychologie und Theodizee sowie inf
die darauf beziigliche Literatur und die daran sich kniipfenden
Kontroversen wird G.s Schrift sich auf lange Zeit als bester
Wegweiser bewahren. Eine der Hauptkontroversen bewegt
sich um die Frage der unmittelbaren intuitiven Gottes-
erkenntnis bei A., worin G. mit Adam, Geyser, Mausbach,
Cayré gegen Johannes Hessen steht.

3. Joh. Hessen legt nach mannigfachen Vorarbeiten,
auf die Grabmanns eben erwihnte Schrift Bezug nimmt,
jetzt einen starken Band iiber die Metaphysik der Erkenntnis
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des h. A. vor, worin er seine A.-Interpretation in Ausein-
andersetzung mit den Kritikern durch sorgfiltige Text-
analysen begriindet. A.s Erkenntnislehre ist ,,eine eigen-
artige Synthese von heidnisch-platonischen und biblisch-
prophetischen Denkmotiven. Nur wer sie in dieser Per-
spektive sicht, sieht sie vollstindig . . . Alle Fehldeutungen
der A.ischen Noétik beruhen letzten Endes darauf® (S. 18).
Wichtig 1st H.s griindlicher Nachweits dafiir, dak es fiir A.
emne Abstraktionslehre, eine Herleitung der Begriffserkenntnis
aus der Sinnesvorstellung nicht gibt. Denn es fehlen 1. ,,die
anthropologischen Voraussetzungen®, ,,die substantielle Ver-
emnigung von Leib und Seele” (S. 52. Hiergegen siehe unten
die Studie von Hieronymus a Parisiis, De unione animae cum
corpore in docirina S. A.), 2. die ,,kosmologischen Grund-
lagen*, die Einbettung der Ideen als Formen in die Einzel-
dinge (S. 53), 3. die noétischen Grundlagen, denn bei A.
besteht ,,ein Parallelismus* der Sinnes- und Intellektual-
erkenntnis (S. 54 f.). Zwar liefern auch die Sinneserfah-
rungen ein Wissen, Scientia, und zwar ein Wissen um die
verganglichen Dinge und ihre Geschichte, jedoch nur die
Ideenerkenntnis verdient den Namen der Sapientia (S. 57 f.).
Beides, Scientia und Sapientia, ist dem Menschen notwendig
und wertvoll. Die Gewinnung der Sapientia begriindete A.
urspringlich durch die Erinnerungstheorie und die ihr
entsprechende Lehre von der Praexistenz der Seele (S. 644F.).
Spiater widerrief er diese und ersetzt sie durch die biblisch
begrindete Lehre vom Schauen der Wahrheiten im Lichte
der Erleuchtungen Gottes, vom FEinstrahlen der Prinzipien
aller Wissenschaft durch Erleuchtung aus dem Schofie der
ewigen Urwahrheit (S. 70 ff.). Zur Klarung dieser Theorie
geht H. nach Grabmanns Forderung vor, d. h. er gibt zuerst
.eine chronologisch geordnete Zusammenstellung simtlicher
hier einschlagigen A.-Stellen* (S. 78 f£.), und kommt dann
aus ihrer gewissenhaften Priifung zum Ergebnis: ,,Gott er-
leuchtet mit seinem Licht unseren Intellekt. Das ist die eine
Seite der A.ischen Theorie. Wir kénnen sie Illumi-
nations- oder Irradiationstheorie nennen. Ihre
Kehrseite ist die Intuitionstheorie.” Dem eigen-
artigen Sichoffenbaren, Sichkundtun der Wahrheit* ent-
spricht ein ,,Sichéffnen des Menschengeistes gegen die Wahr-
heit* (S. 97). ,,Die ewigen Wahrheiten, die Inhalte der
intelligiblen Welt, offenbaren sich dem Menschengeiste, so
daB dieser sie nicht aus der sinnlichen Wahrnehmung und
dem Gebiet des niederen Wissens (scientia) erarbeitet, son-
dem als von oben gegeben in sich antrifft** (S. 97 L),

Was nun die ,vier typischen Auslegungen” der A.ischen Er-
kenntnistheorie in Mittelalter und Neuzeit angeht, so sicht H. sie
in folgenden: .der thomistischen, franziskanischen, aristotelisch-
arabischen und ontologistischen", und er stellt fest, dafi seine eigene
Deutung ,,zwischen den beiden zuletzt genannten liegt. Mit diesen
hilt sie an dem inhaltlichen Charakter der augustinischen
Erleuchtung fest. Dadurch tritt sie in Gegensatz sowohl zur
thomistischen Interpretation, die eine besondere Erleuchtung iiber-

* haupt verneint, als auch zur franziskanischen, die diese rein formal
und funktional fafit. Von der aristotelisch-arabischen, wie sie
neuerdings Portalié vertritt, unterscheidet sie sich durch die Be-
hauptung eines nicht blof ,effektiven’, sondern zugleich ,objek -
tiven' Charakters der Gegenwart Gottes im erkennenden Ceiste.
Vom Ontologismus trennt sie die Ausdeutung und Ausgestaltung
dieser ,objektiven' Gegenwart" (S. 111). Als Endergebnis des
ersten Buches seiner Untersuchung stellt H. fest, daf As Er-
kenntnistheorie ,.den religivsen Zug" mit Plato und Plotin ge-
meinsam hat, dab aber ,cine wissenschaftliche Losung des Er-
kenntnisproblems A. so wenig gegeben hat, wie seine Lehrmeister”

(S. 118).

Das zweite Buch H.s bespricht ,,das religiose Erkennen®
A.s und zwar zuerst ,,die mittelbare Gotteserkenntnis, oder
den augustinischen Gottesbeweis” sowie dessen Geschichte
in Mittelalter und Neuzeit. Hierbei kommt H. zu dem FEr-
gebnis, dafi A.s Gottesbeweis die ,,Zuriickfithrung der
Wabhrheitssphére auf eine substantielle, personale Wahrheit*
st (S. 188), wiahrend sich bei ihm ,,zwar eine kosmo-
logische Betrachtungsweise aber kein kosmologischer
Gottesbeweis findet” (S. 199). Sodann bespricht H.
»die unmittelbare Gotteserkenntnis oder die mystische
Gottesschau .

Hier ist wichtig die Unterscheidung der ,intellektuellen Wahr-
heitsschau™ und der ,,mystischen Gottesschau, Jene entspricht dem
Plotinischen Schauen des x#douos vonrds und ist somit ein rationales
Schauen, ein Blick auf ,,den logischen Aspekt der Gottheit®, nicht
ein Schauen der gottlichen Wesenheit im Sinne der Ontologisten
(S. 211). Diese aber ist ,eine mystische Intuition. Die Theorie
der Gottesschau bei A. ist also ,.keine Erklirung der wissenschaft-
lichen Erkenntnis sondern der mystischen Erfahrung, des religidsen
Erlebens (S. 212). Was enthilt diese mystische Erfahrung auf
ihrer hochsten Stufe? ,Die Seele tritt in unmittelbaren Kontakt mit
Gott, schaut Gott unmittelbar, Freilich ist diese mystische Gottes-
schau recht unvollkommen. Sie ist nicht nur zeitlich begrenzt,
sondern auch inhaltlich beschrinkt, insofern sich ihr ,Was* nur ganz
unbestimmt (aliquid incommutabile) angeben lift. Anderseits aber
gewihrt sie dem Schauenden eine unmittelbare und zweifelsfreie
Gewifiheit iiber das Dasein des geschauten Gegenstandes™ (S. 220).
»Durch ihre zeitliche und inhaltliche Beschrinkung unterscheidet
sich die mystische Schau von der Anschauung Gottes, wie sie uns
im Jenseits zuteil werden soll* (S. 229). Vorbedingung fiir die
mystische Gottesschau ist das Absterben gegeniiber der Welt:
intantum vident, inquanfum moriuntur huic saeculo (De doctr.
christ. 11 n 11) (S. 233), — Besonders lesenswert sind nun im
folgenden H.s Auseinandersetzungen mit den Umdeutungen der
Alischen Theorie von der Gottesschau und mit den Gegnern der
von H. schon in fritheren Schriften dargelegten Auffassung, sowie
vor allem H.s Darlegung des Verhiltnisses A.s zum Ontologismus.

Das dritte Buch fiillt H. mit einer Abhandlung iiber ,,die
augustinische und die thomistische Lehre vom menschlichen
Erkennen** in der er alle Versuche, diese beiden gegensitz-
lichen Theorien in eine zu vereinigen, mit guten Griinden
abweist. — H.s Werk ist das Ergebnis einer jahrelangen ein-
dringenden Arbeit iiber A.s Werken und der gesamten ein-
schlagigen Literatur des M. A. und der Neuzeit. Die von
thm formulierten Urteile sind frei von Einseitigkeit und Um-
deutung. Sie sind wohlbegriindet und gegen die Kritik der
Gegner wohl geriistet. Ich halte H.s Darlegung fiir die bis-
her beste Gesamtdarstellung der A.ischen Erkenntnislehre.

4. Johannes W ein and behandelt aus der A.ischen Er-
kenntnislehre eine Spezialfrage: Wie erkennt der Mensch
Zeit und Gegenwart, so die Zeit doch etwas Voriiber-
gehendes ist und weder die Vergangenheit noch die Zukunft
Wirklichkeit besitzen, dem Durchgangspunkt der Gegenwart
aber auch kaum eine solche Realitit zuzukommen scheint?
Die Losung ist echt augustinisch: Die Zeit ist zwar bedingt
durch die Bewegung der Dinge, aber die Gegenwart hat ihren
objektiven Grund in der zeitlosen, durch die ewigen Zahlen
bestimmten Gestalt (species, forma) der Dinge. Diese er-
kennt der nach dem Ebenbild Gottes geschaffene Menschen-
geist. Die Zeit aber mifit er durch Vergleich des im Ge-
déchtnis bewahrten Eindrucks von der Gegenwart des Ver-
gangenen, ferner der Aufmerksamkeit auf die jetzige Gegen-
wart und endlich der Erwartung der kiinftigen Gegenwart.
Die feinsinnige Studie W.s bricht zu plotzlich ab, gerade
dort, wo der Kenner der A.ischen Erkenntnislehre den
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Einbau des Ganzen in die Illuminationstheorie erwartet. Den-
noch darf die Arbeit einen festen Platz in der Literatur zu
A.s Philosophie behaupten als erste  Wegweisung zum
Studium der sehr interessanten A.ischen Zeittheorie. (Eine
Beriicksichtigung von M. Heideggers Sein und Zeit wire
bei einer ,,Wiirdigung" von A.s Zeitlehre zu empfehlen
gewesen. )

5. Wunderle ist mit einer Rethe von Arbeiten zum
A.-Jubilium hervorgetreten. Hier liegt nur sein Aufsatz
,,uber die Hauptmotive zur Bildung von A.s Gottesbegriff
nach der Darstellung der Konfessionen** zur Berichterstat-
tung vor.

Nach einer kurzen Wiirdigung des religions-psychologischen
Quellenwertes dér Konfessionen, kennzeichnet W. das Gottsuchen
As als eine Verbindung von WiBbegier und Lebenshunger.
»Nicht um den Philosophengott miiht sich der Sucher A., sondem
um den belebenden, beseligenden, erhebenden Gott™ (S. 7). Und
doch steht nicht der Mensch am Anfang dieses Gottsuchers, sondern
Gott selbst regt die Seele auf, daf sie ihn suche: fu excitas
(Conf. 1,1). ,Die Seele antwortet auf dieses Fragen und Werben
mit der Liebe” (S. 12). Darum mubte das ,,summum bonum®
»von dem Augenblick an sein Gott werden, wo seine Liebe an
allen anderen Giitern enttduscht ward. Man darf sagen, daf die
Gleichsetzung des Gottsuchens und Gliickseligkeitsstrebens bei A.
eine selbstverstindliche Folge seiner grofien, ja iibergrofen Liebe
gewesen ist” (S. 13). Diese Liebe zum hochsten Gut ist aber
bei A. identisch mit der Sehnsucht nach Wahrheit. Aber es hat
lange gedauert, bis diese Sehnsucht, nach den Verirrungen der
Manichierzeit, ihre Erfiilllung fand. Mit starkem Schuldbewuftsein
belud sich inzwischen die Seele A.s und dieses selbst wirkt in der
Bildung des A.ischen Gottesbegriffs mit. ,,So wird Gott einerseits
fast dariiber angeklagt, daf er den Siinder so lange habe irre gehen
lassen; anderseits leuchtet gerade dann die Herrlichkeit Gottes am
hellsten auf, wenn ihm der Schmutz am abstoBendsten erscheint
(S. 21). Durch die Platoniker zur ,Einschau’ gefiihrt, die der
Zerstrenung” der Siindenzeit entgegengesetzt war, ,konnte A.
seine gesammelte geistige Kraft nicht in einer pantheistischen Ver-
gottlichungsmystik aufgehen lassen; er wollte und mufite lieben.
Und so kam ihm der paulinische Begriff des gnidigen, barm-
herzigen, in voller Persénlichkeit wirkenden Gottes entgegen™
(S. 24). Die tiefste Polaritit des religissen Erlebens: ,das Ab-
hangigkeitsgefithl als Schauder des kleinen Geschopfes vor
dem unendlich grofien Gott, iiberglinzt von der Liebe, mit der
des Menschen Herz dem giitigen Gott zustrebt, weil es sich im
Geiste verwandt weif” (S. 35), sicht W. mit Rudolf Otto in
dem Worte der Confessiones XI 9: ,,Inhorresco inquantum dissimilis
ei sum, inardesco, inquantum similis ei sum.”

6. Liebe und SchuldbewuBtsein wurden neben dem
Wahrheitshunger A.s besonders bedeutsam fiir die Bildung
seines Gottesbegriffs. So schlieen sich an Wunderles Dar-
legungen passend die unter n. 6 und 7 zu besprechenden
Studien iiber den Liebesbegriff und das Schuldbewuftsein
bei A. an. Hannah Arendt versucht in Karl Jaspers
.»Philosophischen Forschungen® eine ,,philosophische Inter-
pretation’’ des Liebesbegriffs bei A.

In drei begrifflichen Zusammenhingen spielt die Liebe ber A.
eine Rolle: 1. in Erérterung des Strebens iiberhaupt, das als
cupiditas sich den verginglichen, nicht in der Macht des Menschen
stehenden und darum ihn versklavenden Weltdingen zukehrt, aber
als caritas dem unverginglichen Gott und seiner ewigen Wertfiille
sich offnet; 2. in der Betrachtung der Abhingigkeit des Geschopfes
vom Schopfer; 3. in dem Ideenkreis der Vita socialis. — In allen
drei Zusammenhingen interessiert die Verfasserin die Moglichkeit
und der Sinn der Nichstenliebe: 1. Das Streben, das als Karitas
den Weg zu Gott gefunden hat, kehrt von dort mit einem absoluten
MaBstab zur Welt zuriick und ordnet diese jetzt nach ihrer
Liebenswiirdigkeit, ,Ein jeder wird so geliebt, als es ihm zu-

kommt" (8. 25). Liebe ist hier kein Begehren mehr, sondern eine
ordnende Bezichung zu Gott, zum Nichsten und sich selbst. Der
Nichste und ich stehen dabei auf einer Stufe durch die Tat-
sache, dafi beide berufen sind zum ,frui Deo’: ,Von allen, die
gleich uns Gott geniefien kénnen, lichen wir die einen, weil wir sie
darin unterstiitzen, die anderen, weil wir von ihnen darin unter-
stitzt werden® (Doétr. chr, 1 30 S. 27). Die ,,gzeordnete Liebe*
ist durch den objektivsten Mafstab geordnet. 2. Das Verhdltnis
des Geschépfes zum Schopfer bestimmt in dhnlicher Weise die
Nichstenliebe: ,,Ich liebe den anderen nicht in seinem konkret welt-
lichen Begegnen, sondern liebe in ihm sein creatum esse. Ich liebe
nicht einfach ihn, sondern etwas in ihm, d as gerade, was er selbst
von sich her nicht ist. foann. Ep. tr. 8,10: Non enim amas in
illo, quod est, sed quod vis, ut sit , . . Die selbstverleugnende Liebe
verleugnet also den anderen wie sich selbst, aber sie vergifit ihn
nicht. Dem Verleugnen entspricht das volo ut sis und das rapere
ad Deum. Sie verleugnet ihn, um zu seinem eigentlichen Sein vor-
zustofien, so wie sic auf der Suche nach sich selbst sich selbst
verleugnete” (S. 70£). 3. Die natiirliche vita socialis erwéchst
aus der gemeinsamen Abstammung und der darauf beruhenden
Gleichheit und Aufeinanderangewiesenheit der Menschen. Christi
Erlésungstat begriindet eine neue vita socialis, in der die gemein-
same Abstammung als gemeinsames Stindenerbe erkannt wird und
die Gnade die Befreiung aus der Siinde bringt. Jetzt erkennen wir
den Nichsten als Bruder, der entweder aus der Siinde heraus zu
Cott gefiihrt oder schon mit uns in der neuen Gemeinschaft, aber
auch in derselben Gefahr ihres Verlustes lebt. So wird die
Nichstenliehe zur ,,Notwendigkeit”, die uns gegenitber der isolie-
renden ,,SiiBigkeit der Kontemplation” Pflichten auferlegt, um
deretwillen wir uns der Isolierung entreiffien und dem Bruder helfen
miissen. (Vel. bes. De civitate 19, 19.) ,Die Dilectio griindet
also in dem Sich-zusammen-in-einer-Gefahr-wissen® (S. 87).
Expositio Ep. ad Gal. 56: ,Pax igitur et dilectio communis periculi
cogilatione in corde serventur (Ebd). ,In der Gemeinschaft der
neuen societas lost sich das genus humanum gewissermafien auf in
die vielen einzelnen. Nicht das Menschengeschlecht als solches ist
in Gefahr, sondern jeder einzelne (S. 89). Die Nichstenlicbe ist
,.Sorge um das Seelenheil des anderen” (S. 90).

Die Darlegungen der Verfasserin sind mit einer Fiille
feiner Beobachtungen durchsetzt und zeigen bei vielem die
philosophischen Quellen und Zusammenhinge auf. Das
Problem der Liebe bei A. ist gewifi mit dieser Arbeit nicht
erschopfend behandelt. Aber gute Wegweisungen sind mit
thr gegeben.

7. Die Studie Schifers iiber das Schuldbewuftsein in
den Confessiones des h. A. forderte hingegen, je tiefer ich
mich hineinlas, desto mehr meinen Widerspruch heraus. Sehr
iibersichtlich fithrt Sch. zunichst in die Literatur iiber dic
literarische Stellung und iiber den Quellenwert der Con-
fessiones ein. Aber allzu schnellfertig erscheint dann S. 23
das Urteil: ,,Es diirfte aufer Zweifel sein, daf in den C.
eine Verzeichnung der Entwicklungslinie A.s vorliegt .
Die Starke der Verzeichnung ist . . . derart grof, daf sie
zu einem ernsten wissenschaftlichen Problem geworden ist.
Dazu kommt die besondere Eigenart der Verzeichnung . . .
Diese . . . besteht in der ethisch abwertenden Beurteilung

_einer friiheren Lebensperiode, wie sie zur Zeit des Um-

schwungs nicht oder nicht im Mage der Confessiones empfun-
den wurde . . . Den ,,Schliissel zum Verstindnis** bietet
,,das iibergroe Schuldbewubtsein A.s** (S. 23), das seine
Wurzeln in der seelischen Eigcenart A.s hat. Diese wird
durch folgende Einzelziige gekennzeichnet: 1. Eine selbst-
zergliedernde Konzentration auf das eigene Seelenleben, ver-
bunden mit hoher psychologischer Begabung, liBt A. ,.die
innere Gespaltenheit der menschlichen Natur in Geist und
Sinnlichkeit**, die dadurch bestindig gegebene ,,Bedrohung

der gottlichen Welt in uns durch die niedere Natur® , mit
de
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seltener Scharfsicht' erkennen (S. 100). Zu diesen Er-
kenntnissen treten dann 2. ,,die diisteren Stimmen* seiner
,.pessimistischen Grundstimmung® (S. 103) und seiner
..eschatologischen Stimmung® (S. 107). Dieses alles er-
zeugt in ithm bei seiner ,,selbstquilerischen Art* (S. 108)
und seiner ,, T'ranengabe* (S. 109) einen ,,stindigen Angst-
zustand” (S. 110) und ein stetiges ,,Ringen mit dem
Problem des Bosen* (S. 111), aus dem, in Verbindung
mit seiner ,,iibersteigerten Wahrhaftigkeit' (S. '116), die
iibertriebenen Selbstanklagen eines die Vergangenheit fil-
schenden Schuldbewuftseins erwachsen.

Daran ist manches richtig. Sehr gut ist auch das Bemiihen
Sch.s, dem dunkelgezeichneten Selbstportrat die lichten Seiten des
jungen A. entgegenzustellen, die der Bischof um 400 bei seiner
Riickschau doch nicht verschweigen konnte, cbwohl ihre Erwihnung
der Tendenz des Buches, wie Sch. meint, nicht entsprachen
(S.291.). Aber wenn nun Sch. daran geht, das Leben des jungen
A. rein zu waschen, so stehen dem doch T atsachen entgegen,
von denen einige hier wenigstens angedeutet seien. Gewifi war
der romisch-rechtliche Konkubinat einer klandestinen und zugleich
morganatischen Ehe gleichzusetzen. Aber A.s Konkubinat litt an
zwei Mangeln, die ithn der Ehe ungleich machten: 1, an der
Vermeidung der Zeugung nach der Geburt des ersten Sohnes.
(Hierzu gab ihm der Manichiismus die Anleitung. Denn die
Manichder erlaubten den Geschlechtsverkehr, verboten aber die
Kinderzeugung, um nicht neue Lichtteilchen in die bose Materie zu
versenken.) 2. an der grundsitzlichen Auflésbarkeit. Fruchtbarkeit
und Unauflaslichkeit sind aber solche Wesensbestandteile der Ehe,
daB ohne sie der Geschlechtsverkehr unsittlich wird, Und A. litt
deshalb sicher auch schon wihrend des vieljahrigen Zusammen-
lebens mit der Mutter des jungen Adeodatus unter dem berech-
tigten Schuldbewuftsein eines solchen Verhiltnisses. Seine sitt-
liche Sanierung hitte nach kirchlichem Brauch damaliger Zeit
dadurch erfolgen kénnen, ,,daf aus schlimm Verbundenen nachtig-
lich durch einen nachfolgenden ehrbaren Entschluf Eheleute wur-
den” (Augustinus, De bono conjugali c¢. 14 n. 17). Aber die
Geliebte wegzuschicken, um eine standesgeméfe Braut heimfiihren
zu konnen, war trotz Monnikas Wunsch, eine lieblose und unsitt-
liche Lésung der Dinge. Noch unsittlicher aber war es, fiir die
Zwischenzeit abermals eine Konkubine zur unfruchtbaren und auf-
l8slichen Verbindung zu sich zu nehmen. Wie Sch. hier ent-
schuldigend vorgeht, iibersteigt jeden Sinn fiir die rauhe Wirklich-
keit und ist nur aus der Ubertreibung seiner an sich richtigen
Anrbeitstendenz zu verstehen. Die Unsittlichkeit des zweiten Kon-
kubinats war so grof, daf gerade die schreiende Diskrepanz solcher
Fessel mit der gleichzeitigen Richtung des Geistes auf die neu
hereinbrechende Wahrheit gelduterter Gotteserkenntnis zu dem
unertriiglichen Schuld- und Angstgefiihl fithren mufite, das end-
lich im Garten zu Mailand durch die Gnade seine Ldsung fand
und zu der Zerreifung der Fessel fithrte. Wenn dann in Cassi-
ciacum heitere philosophische Ruhe ihn erfiillt, so ist das begreif-
lich, weil eben jetzt endlich die Fessel zerrissen ist, und es bleiben
doch die tdglichen Trinen der Reue auch dort, schon durch die
Frithschriften bezeugt.

AbschlieBend ist zu sagen, daf Sch. eine Fiille wertvoller
Beobachtungen beibringt, daf aber das Schuldbewuftsein

in den Konfessionen realere Griinde hat, als Sch. zulift.

8. ,,.Wo die kosmologischen Gedanken A.s als seine
Philosophie dargestellt .werden, sind die eigentlichen
Intentionen, die A. leiteten, verkannt. Seine Anteilnahme an
dieser Frage ist in erster Linie nicht philosophischer, sondern
religioser Natur'® (S. 8). Dementsprechend behandelt
Katharina Staritz nicht die Kosmologie, sondern den
wchopfungsglauben®* A.s, beginnend mit einem Uberblick
iiber den Boden, auf dem A. aufbaute: der antiken Kosmo-
logie, der manichdischen und der genuin christlichen
Schopfungslehre, um dann im Hauptteil die Gedanken A.s

itber die Problematik des Schopfungsglaubens zu behandeln
und zu zeigen, inwiefern ein Fortschritt in den Genesis-
auslegungen A.s zu beobachten ist. Zunichst also bespricht
St. die Kosmologie bei Plato, Cicero, Plotin, Philo und der
Stoa, ferner die Schopfungslehre des Ambrosius, Basilius,
Origenes und Theophilus, endlich die der Manichier, Sodann
zeichnet sie A.s Stellung zu Kirche, Schrift und profaner
Wissenschaft, findet aber bei aller Anerkennung der Kirche
und Schrift eine jeweilige ,,Durchbrechung des Autoritits-
prinzips”* durch den Glauben (S. 47 f. u. 53 ff.). Dah es
sich hierbei nicht um eine ,,Durchbrechung®, sondern eben
um die katholische Erfassung dieser Autorititen handelt,
dariiber ist hier mit der protestantischen Verfasserin nicht zu
rechten.

In zwei Hauptteilen bespricht St. 1. die ontologischen Momente
in A.s Schopfungsglaube, die Gemeinschaft und die Unterschieden-
heit von Gott und Welt, 2. die ethisch-dynamischen Momente, und
hier wiederum Gemeinschaft und Geschiedenheit. Der erste Teil
gibt Anlaf zu Darlegungen iiber den Seinsbegriff, die Transzendenz
Gottes, die Ruhe und Aktivitit Gottes, der zweite zu solchen iiber
Giite und Bosheit, Giite Gottes und Ursprung des Bosen aus dem
aus Nichts geschaffenen Willen. Ein dritter Teil behandelt ,,Philo-
sophie und Katholizismus™ in der Entwicklung A.s und die Unter-
schiede der vier Genesiskommentare,

Das Resultat ist, dak ,,das Streben A.s in seinem Lebens-
werk ihn immer tiefer von ontologischen Spekulationen in die
innersten Griinde des Glaubens hinein® fithrte (S. 157),
und insofern bedeutet die Darstellung der Verfasserin, die
das mit ihrer umsichtigen Behandlung der mannigfaltigsten
hereinspielenden Problemkreise sichtbar werden lift, eine
wesentliche Forderung unseres Verstindnisses der A.ischen
Theologie.

9. Der Schoninghsche Verlag in Paderborn kann mit
Stolz auf eine ganze Fiille von wertvollen eigenen Verlags-
werken iiber A. hinweisen, darunter auf die Studien von
Karl Adam iiber die Eucharistielehre und die Lehre von
der Siindenvergebung, von Hiinermann iber die Buf-
lehre A.s, von R omeis iiber das Heil des Christen aufier-
halb der Kirche, von Riifing iiber A.s Heptateuch-
Erklairung. Wie die genannten Arbeiten ist auch die hier
zur Besprechung vorliegende Studie von P. Damasus
Z.ahringer iiber das kirchliche Priestertum in den ,,For-
schungen zur christl. Lit.- u. Dogmengeschichte** (Bd. XV1II
Heft 1/2) erschienen. Sie fiihrt mitten hinein in das Problem
Amtund Geist.

Durch seine Lehre iiber Christus, Geist und Kirche (c. |
S. 13—51) und iber Sakrament, Charakter und Gnadenwirkung
des Sakramentes (c. 3 S. 81—103) hat A., der aus der Geschichte
des Ketzertaufstreites und des Donatismus gelernt hatte (c. 2
S. 52—80), sich die Mbaglichkeit geschaffen, ,die Aufgaben des
kirchlichen ministerium und die Reichweite seiner Funktionen klar
festzulegen™ (S. 103). Im Sakrament ist Gott der Heiligende, der
Priester nur der Diener, durch den die Kirche die dufiere Hand-
lung setzt, an die Gott seine innere Heiligung kniipft. Darum ist
diese Heiligung ganz unabhiingig von der Wiirdigkeit des Spenders
(S. 81—103 und 121—140). Ganz ebenso steht es mit dem
Dienst des Wortes: Christus ist der Lehrer, der ins Innere dringt,
aber das Wort muf vom Diener den Mit-Dienern, vom Schiiler den
Mitschiilern im Auftrag der Kirche vorgelegt werden: Christus,
Kirche, Diener sind auch hier wie beim Sakrament die drei Zu-
sammenwirkenden (S. 140—154). Ahnlich ist es mit der
Leitung der Kirche. Alle dufiere Ehre gilt nur dem Amte,
nicht dem Triger des Amtes. Auch die Unwiirdigkeit des
Bischofs erlaubt den Glaubigen nicht, von der Anerkennung des
Anmtes abzusehen: ,,Auch ein Strohmann steht als Hiiter im Wein-
berg” (S. 155—166). Von den bekannten kirchlichen Weihe~
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graden sind alle bei Augustin erwihni, aufier dem Ostiarier. Be-
merkenswert ist, daf der glithende Verehrer der Eucharistie niemals
die Gelegenheit wahrnimmt, aus dem Opferdienst eine Belehrung
iiber den Wesenskern des Priestertums herzuleiten (S. 133). A. ist
so erschiittert von dem Gedanken an Christus, den eigentlichen
Hohepriester, daf es ihm ,nicht méglich war, hier ausfiihrlich
vom Veérwalter des Sakraments zu reden” (S. 136). Nur dieses
bespricht er, daf der Minister die Verbindung des verbum mit dem
elementum durch das Konsekrationsgebet herstellt, wodurch das
eucharistische Sakrament zustande kommt (S. 137). Stdrker tritt
die Bedeutung des Ministers im Bufisakrament hervor: Gott
heiligt, aber der Minister lést die von der Kirche auferlegten
Binden der Bufiverpflichtung. Beides vereinigt sich zur Recht-
fertigung des Biifers: Gottes Heiligung und des Dieners Binden-
Losung. Fehlt eines von beiden, so ist die Rechtfertigung nicht
vollendet (S. 140). Die Wiirdigkeit des Dieners spielt dabei keine
Rolle. Die Bestellung zum kirchlichen Amt durch die Ordination
(S. 167—182) und das ,,Sacramentum Ordinis* (S. 182—193)
geben Anlaf zu der Feststellung, ,.daf A. die Sakramentalitit der
ordinatio als ein Erbstiick der katholischen Lehre iibernimmt und
unbedingt festhalt, daf seine Ansicht aber dem Sakramentsbegrift
in unserem heutigen Sinn noch nicht ganz entspricht” (S. 195). Die
Form der Weihe ist — wenigstens fiir die Bischofsweihe — auch
fiir A. die Handauflegung mit Gebet (195—200). — Das all-
gemeine Priestertum der Laien leitet A. teils aus der Taufe ab, die
jeden zum Glied des Hohepriesters Christus macht, teils aus den
sacrificia misericordiae et caritatis, merkwiirdigerweise aber nicht
aus der Teilnahme am eucharistischen Opfer (S. 201—210). In
der Wertung des kirchlichen Amtes macht A. eine Wandlung
durch. Bis zum Jahre 400 kennt er geheimnisvolle Wege der Be-
gnadigung ohne sichtbare Zugehorigkeit zur Kirche, ohne Taufe
und Sakrament, kennt er also, um modern zu sprechen, die Be-
gierdetaufe, wie sie uns auch als Lehre des hl. Ambrosius aus
dessen Grabrede an der Leiche Valentinians II. bekannt ist. Der
spitere A. aber lehrt ausdriicklich, daB der ungetaufte Katechumene
cum omni sua excellentia non potesi intrare in regnum caclorum
(Tr. in Jo-Ev. 4,13). Es wire am Platze gewesen, daf der
Verf. auf diesen Widerspruch zwischen A, und Ambrosius hin-
gewiesen hitte (S, 215). Am sonderbarsten ist die in den Retrak-
tationen 2, 81,5 ausgesprochene Lehre, dafi auch der von Christus
am Kreuz begnadigte Schicher ein schon vorher Getaufter gewesen
sei (S. 215). Aus alledem aber geht hervor, daf das kirchliche
Ministerium fiir den spateren A. ,fiir die Glaubigen unbedingt
notwendig ist”* (S. 216). Dadurch wird die Stellungnahme des
Heiligen zur Frage der Flucht des Klerus beim Vandalensturm
verstindlich (Ep 228, 4): Wer flieht, ohne daf die Kirche seines
- notwendigen Dienstes” entbehren muf, handelt recht. Aber: ,.ne
deserat ministerium Christi, sine quo non possunt homines vel fieri

vel vivere Christiani®™ (S. 211).

Die dankenswerte Studie Z.s reiht sich wiirdig den
A.-Studien seines Meisters, Karl Adam, an, unter dessen
vielfacher Belehrung und Forderung sie entstanden ist.

10. Die letzten Ausfilhrungen der Arbeit Zahringers
lassen erkennen, wie oberflichlich das Urteil von Troltsch
gewesen ist, der behauptete, die Kirche sei fiir A. noch
wesentlich pneumatisch und bediene sich keiner rechtlichen
Formen und stifte keine solchen. Ausdriicklich mit einer
Wendung gegen diese Auffassung von Ernst Troltsch be-
ginnt Prilat Emil G61ler seinen Festvortrag, der im An-
schluf an Ernst Bernheim, Gustave Combeés, Mausbach und
Schilling, Seidel, Offergelt, Mager, Reul und A. Dempf
,,Die Staats- und Kirchenlehre A.s und ihre Fortentwicklung
im Mittelalter** zur Darstellung bringt.

Der Verf. zeigt zunachst den engen Zusammenhang zwischen
A.s Lehre vom Staat und seiner Tugend- und Siindenlehre, die bis
in unser Hauptsiindenschema nachwirkt und besonders wertvolle
Gedanken iiber die mannigfachen Formen des Friedens sowie

iiber die Gerechtigkeit bringt. DaB er dabei in der

Friedenslehre von antiken Vorlagen abhangig ist, hat Harald
Fuchs (1926) gezeigt, wahrend seine Gerechtigkeitslehre auf
der Lehre vom Naturrecht und der diesem zugrunde liegenden
Lex aeterna in Gottes Vernunft fuft (S. 13). Dadurch gewinnt
A. die klare Unterscheidung zwischen Rechtsforderungen der mensch-
lichen Gesetze, die aus der Lex aeterna abzuleiten sind und darum
notwendig mit den sittlichen Forderungen iibereinstimmen miissen,
und zwischen freien rechtlichen Bestimmungen einzelner Landes-
gesetze, die aus den besonderen Bediirfnissen erwachsen und diese
regeln, ohne daf alle diese rechtlichen Forderungen sich mit den
sittlichen als solchen decken miissen. Was die Entstehung des
Staates angeht, so leitet er sie aus der natiirlichen Gemeinschaft der
Familie her. Einen Selbstzweck des Staates anerkennt A. nicht.
Sein Zweck ist die Sorge fiir die &ffentliche Ordnung und das
hohe Gut des Friedens, dessen Verteidigung unter Umstianden den
Krieg zur Notwendigkeit macht. Ein Pazifist a tout prix
war also A. nicht, und das Mittelalter ist ihm in der Theorie hin-
sichtlich des Friedens und des Krieges gefolgt. Ebensowenig ist A.
Kommunist. Seine Eigentumslehre kennt gdttliche Sanktionierung
des Besitzes, aber auch eine soziale und karitative Belastung des
Eigentums, die den Staat gelegentlich zu Zwangsmafnahmen zu-
gunsten der Armen berechtigt (S. 18). Auf ihren besonderen Ge-
bieten stehen nun Kirche und Staat koordiniert, aber in allen Fragen
der Sitte und der kirchlichen Zucht steht auch der Kaiser unter
den Mahnungen und Geboten der Kirche. Nun ist es auffallend,
daf ,,die grofien Papste Gregor I und Nikolaus I in ihre Register
keine A.-Worte iiber Staat und Kirche aufgenommen haben und
auch Gregors VII Register nur ein einziges A.-Zitat aufweist
(S. 27). Aber Karl Wirbt hat den starken Einfluf A.s auf
die . Publizistik des gregorianischen Kirchenstreites' mit vielen
Quellenbelegen nachgewiesen und dieser Einfluf ,,ist dann in emner
Reihe von Greifswalder Studien aus der Schule Bernheims bis
zu Innozenz III verfolgt worden, Insbesondere aber war es Bern-
heim selbst, der . . . die mittelalterlichen Zeitanschauungen in
hrem Einflut auf Politik und Geschichtschreibung auf dem
Hintergrund der Anschauungen A.s Schritt fiir Schritt verfolgte
und dessen Nachwirkung in weitem Make feststellte” (S. 28).
G. gibt nun einen Uberblick iiber diese Nachwirkung, auch iiber
Bernheim hinaus, und berithrt nur kurz die Fernwirkungen bis in
die Neuzeit.

Die Hauptbedeutung des Gollerschen Vortrags liegt n
der auf kleinstem Raum gegebenen Zusammenfassung einer
weit auseinanderliegenden Literatur zur Frage des A.ischen
Einflusses auf die Nachwelt.

Freiburg 1. B. E.Krebs.

Oppenheim, Max Freiherr von, Der Tell Halaf. Eine neue
Kultur im &ltesten Mesopotamien. Mit 131 bunten und ein-
farbigen Abbildungen sowei 2 Karten, Leipzig, F. A. Brock-
haus, 1931 (276 S. gr. 89). M. 12; Lw. M. 14

Der Tell Halaf ist ein Ruinenhiigel im Quellgebiet des

Chabur, eines ostlichen Nebenflusses des Euphrat, im oberen

Mesopotamien, unweit der Briicke, auf der heute die

Bagdadbahn den Fluf iiberquert. In der ersten Halfte des

1. Jahrtausends v. Chr. hief die Landschaft Guzana und

war eine assyrische Provinz, deren Mittelpunkt woh! die

unter dem Tell Halaf begrabene Stadt war, deren Namen

man bisher nicht kennt. Diese Gegend meint das A.T.,

wenn es 2 Ko 17,6 berichtet, daf nach der Eroberung

Samarias durch den Konig von Assur die Israeliten depor-

tiert und unter anderem auch am Chabor, einem Flusse

| Gozans, angesiedelt wurden.

Auf dem Tell Halaf hat Frhr. v. Oppenheim, nachdem
er, wie er selbst sagt, seinen Diplomatenrock ausgezogen
hatte, um Ausgraber zu werden, in den Jahren 1911713,
dann wieder 1927 und 1929 ZuBerst ergiebige und erfolg-
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reiche Grabungen veranstaltet, die spiter noch fortgesetzt
werden sollen. Auch zwei benachbarten Hiigeln hat er be-
reits seme Aufmerksamkeit geschenkt, dem ca. 70 km ent-
fernten Djebelet el Beda und dem niher beim Tell
Halaf liegenden Ruinenfeld Fecheria.
er die Mitannihauptstadt Waschukani, was aber erst durch
eine Grabung noch festzustellen wire; der Djebelet el Beda
hingegen war, wie durch die Arbeiten im Jahre 1929 dort-
selbst geklart wurde, in vorromischer Zeit nicht besiedelt,
sondern war nach der wohl richtigen Ansicht O.s nur eine
offene Kultstitte der Konige der Tell Halaf-Stadt. Die
bisher gefundenen, zum Teil iiberraschend eigenartigen alten
Denkmaler sind, soweit sie nicht inzwischen zerstort worden
sind oder im Orient verbleiben mufiten, im Original, die
iibrigen in Abgiissen in einem eigenen Museum in Berlin-
Charlottenburg, Franklinstr. 6 aufgestellt, wozu man ein
ehemaliges Fabrikgebdude notdiirftig eingerichtet hat. Uber
den Verlauf und die Ergebnisse seiner Grabung hat O. das
vorliegende Buch verdffentlicht, das, anschaulich und klar
geschrieben — iiber einige Uberschwenglichkeiten wird man
hinwegsehen —, auf ,,gelchrtes Beiwerk** verzichtet und nur
der Vorldufer fiir ein abschliefiendes wissenschaftliches Werk
iiber den Tell Halaf und seine Kultur sein soll. Da das
Buch nicht lediglich referiert, sondern auch auf geschicht-
liche und archdologische Fragen allgemeineren Charakters
vielfach eingeht oder wenigstens hinweist, hat es auch fiir
den Fachmann seinen Wert, zumal die 131 meist gut gelun-
genen Abbildungen bis zur endgiiltigen Veroffentlichung der
gesamten Grabungsergebnisse ein willkommenes Hilfsmittel

bilden.

Als das wichtigste Ergebnis seiner Arbeit auf dem Tell Halaf
und dem ihm zugehorigen Djebelet el Beda betrachiet O. ,die
Feststellung, dafi im alten Vorderen Orient neben der Kultur von
Agypten und Babylonien eine dritte grofie, und zwar selbstindige
Kultur bestanden hat”, die wsubardische”, die bis ins 4. Jahr-
tausend v, Chr. nachweisbar sei. Die bisherige Bezeichnung
»hethitisch” fiir diese Kultur sei nicht zutreffend, da die indo-
germanischen Hethiter erst um 2000, etwa gleichzeitig mit dem
Vordringen der ebenfalls arischen Mitanni nach Mescpotamien,
nach Vorderasien gekommen seien und die dort bodenstindige
nsubardische” Kultur iibernommen hitten,

Als die dltesten Zeugen dieser Kultur betrachtet O, die
Riesensteinbilder, drei an der Zahl, davon zwei Doppelstelen, vom
Djebelet el Beda, die er mit Herzfeld aus dem 4. Jahrtausend
stammen lafit. ,Es gibt in der Plastik nichts Alteres als den
Dijebelet el Beda* S. 215. Auf dem Tell Halaf selbst ist die
dlteste prihistorische Zeit vertreten durch einfarbige Keramik, die
nach und nach, nicht auf einmal, durch eine immer noch hand-
gemachte Buntkeramik verdringt wird. Die Entwicklung der
Keramik ist also dhnlich wie in Ur, Kisch und Warka, nur reicht
sie nach O. auf dem Tell Halaf bis etwa 2000 herab. Von den
Steinbildern dieser Periode stehen zeitlich an der Spitze die nahezu
200 kleinen Orthostaten an der stidlichen Terrassenwand des
Tempelbezirks (ca. 3000—2900), die namentlich zahlreiche Tier-
darstellungen zeigen, dann folgt die grofie thronende Gattin, die
sich in einen Ziegelmassiv eingemauert fand, die grofen Ortho-
staten an der Tempelfront, die zwei ,,verschleierten® Sphingen in
der Torleibung des Tempels, die Tierbasen der Gotterbilder am
Tempeleingang, ein Riesenvogel und schlieflich die karyatiden-
artigen Riesengotterbilder iiber den Tieren selbst (um 2400).
Auch diese Darstellungen zeigen z. T, Beriihrungspunkte mit den
in Stidmesopotamien auf sumerischem Boden gefundenen alten
Skulpturen, Die Verwandtschaft erklirt O, so, dafi'es sich in
diesen Fillen auch dort nicht um sumerisches Kultur-
gut, sondern um Ubernahme von der v o r sumerischen Bevélkerung
des Landes her handelt, die mit den alten Bewohnern des Tell
Halaf rasseverwandt war, Irgendwelche Inschriften aus dieser Zeit

In diesem vermutet |

haben sich bei der Grabung O.s nicht gefunden, Etwa um 2000
ist die alte Tell Halaf-Stadt zerstort worden und scheint dann
viele Jahrhunderte in Schutt gelegen zu sein. Der Untergang steht
vielleicht mit den Wirren im Zusammenhang, die das Eindringen
der Hethiter und Mitanni begleiten. Erst nach dem Ende der
Mitanniherrschaft (um 1300) ersteht auf den alten Triimmern
wieder neues Leben. Auf dem Tell Halaf hat jetzt der Aramiier-
first Kapara, der Sohn des Madianu, seine Residenz, der beim
Wiederaufbau von Stadt, Burg, Tempel und Palast die alten Stein-
bilder aus dem Schutt zieht, sie teilweise mit seinem Namen be-
schriftet und gleich vielem anderen alten Material von neuem ver-
wendet. So sind sie bis heute erhalten geblieben, Aus der Kapara-
zeit, die nicht lange gedauert haben kann (ca. 1200—1100)
stammen alle freigelegten Bauten. Spiter bildete das Land um den
Tell Halaf die assyrische Provinz Guzana. Der Halaf war wohl
Sitz des assyrischen Statthalters. Auf den Tontafeln dieser Zeit
(8. und 7. Jahrhundert), die teils assyrisch, teils aramiisch be-
schricben sind, wird einer derselben sogar mit Namen genannt.
An assyrischer Plastik ist nur wenig gefunden worden. Dariiber
zeigt der Tell noch eine hellenistische und arabische Schicht, die
sich ebenfalls, wenn auch nicht gleichmifig iiber den ganzen Hiigel
erstreckt.

Die Zahl der Kleinfunde in allen Schichten ist sehr grof,
Gerite aus allem méglichen Material, Gebrauchsgegenstinde, Kult-
gegenstande, Siulenreste usf. Dagegen sind Originalschmuckstiicke
erst aus der Kaparazeit festgestellt; darunter ist besonders der Gold-
schmuck bemerkenswert, der sich in einem der drei unversehrt er-
haltenen Kénigsgriber gefunden hat, wenn er sich auch mit der
reichen Ausstattung der Griber von Ur oder jener in Agypten
nicht messen kann.

Abgesehen von der rein archiologischen Bedeutung sind
die Funde auch fiir die Kenntnis der Religion der Tell
Halaf-Bewohner von Wichtigkeit: denn die grofen Stein-
bilder sind ja fast alle Gotterdarstellungen und geben uns
so einigermafien einen Begriff von der religiosen Gedanken-
welt der damaligen Zeit. TesSup, der Wettergott, seine Ge-
mahlin Hepe und der Sonnengott, dessen Symbol die ge-
fligelte Rundscheibe ist, sind wohl die am haufigsten dar-
gestellte Trias. Von besonderer Wichtigkeit wiren zwei
kulturhistorische Einzelheiten, wenn die diesbeziiglichen Fol-
gerungen O.s sich als richtig erweisen sollten, nimlich daf
die Saule nicht erst hethistisch, sondern bereits ,,subariisch**
ist, also schon ins 3. Jahrtausend gehért, und weiter, daf
das Pferd nicht erst nach Hammurabi ins Zweistromland
gekommen ist, sondern bereits hoch im 3. Jahrtausend als
Wagen- und Reittier verwendet wurde und ,,seit Urzeiten"*
(S. 139), zunichst freilich wild lebend, dort heimisch war.

Das alles hat freilich zur Voraussetzung, dag die von O.
angenommene Datierung im wesentlichen das Richtige trifft.
Diese Frage zu entscheiden, ist nicht einfach. Vielleicht ist
es leichter moglich, wenn die Grabung weiter fortgefiihrt
und das Ergebnis endgiiltig versffentlicht ist. In starkem
Abstand von den hohen Zahlen O.s bewegt sich die Da-
tierung F. W. v, Bissings im Archiv fiir Orientforschung V1
178 f., der die altere Skulpturenserie vom Tell Halaf ins
I1. und 10., die jiingere aber ins 9. Jahrhundert setzen
will, also eine Differenz von weit mehr als 1000 Jahren.

Zur Bibel hat das Ruinenfeld am oberen Chabur
keine direkte Beziehung, wenn man von den oben genannten
samaritanischen Deportierten absicht. Das Buch O.s ist
daher auch, im Gegensatz zu dem im gleichen Verlag und
in gleicher Ausstattung erschienenen Buch von Woolley, Ur
und die Sintflut, mit biblischen Verweisen sparsam. Daf
die dortige Gegend dem Gebiet benachbart ist, das Abraham
nach dem A.T. auf seiner Wanderung durchzog und wo
Jakob als Fliichtling bei Laban weilte, wird richtig sein.
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Aber daf Jakob als ,,verkommener Aramier'* bezeichnet
wird (S. 62), ist zum mindesten mifiverstandlich: 'Gbed
(Dt 26,5) wird in der Regel nach Ps 119, 176 als ,,um-
herirrend’* erklart. Zum Motiv der mit sechs Fliigeln aus-
gestatteten Seraphim (Jes 6,2) verweist O. auf die weib-
lichen sechsgefliigelten Genien, wovon er ein Exemplar als
,,Gottin (Seraph) mit 6 Fliigeln®* auf Tafel 32 b zeigt. Den
Sattel der Rachel, in dem sie den Teraphim vor dem
suchenden Laban verbirgt (Gen 31, 34), denkt sich O. nach
Art des viereckigen Kastensattels auf einem der kleinen
Kalksteinorthostaten, der einen Kamelreiter darstellt (S. 140,
dazu Tafel 21 a).

Nicht nur wegen dieser Einzelheiten, sondern auch als
Ganzes ist das Buch auch fiir theologische Kreise, die der
Kulturwelt des Alten Orients Interesse entgegenbringen, von
Wichtigkeit und darf ihrer Aufmerksamkeit empfohlen
werden.

Wien. F. Notscher.

Kahle, Paul, Texte und Untersuchungen zur vormasore-
tischen Grammatik des Hebridischen. IV. Masoreten
des Westens II. Mit einem Beitrag von Dr. Edelmann
und 16 Lichtdrucktafeln. [Beitrige z. Wiss. vom Alten und
Neuen Testament, hrsg. von Rudolf Kittel. Dritte Folge,
Heft 14.] Stuttgart, W. Kohlhammer, 1930 (XII, 68* und
95 S. 89). M. 20.

P. Kahle hat dem ersten Bande iiber die ,,Masoreten des
Westens'* (s. diese Zeitschrift 1928, Sp. 441—443) bald
einen weiteren folgen lassen, der ebenso wichtig und grund-
legend ist. Eine Fiille ganz neuen Materials hat er hier
wieder vorgelegt, das die neuen Aufstellungen zur Entwick-
lung der Masora, die im ersten Bande vielfach nur angedeutet
werden konnten, im einzelnen bestitigt und weiterfithrt. Zu-
nichst sind neue Hss vom alten paldstinischen Pentateuch-
targum aus der Geniza in Kairo S. 1—65 (im Urtext)
veroffentlicht.

Wihrend wir bisher iiber dieses Targum nur.auf Vermutungen
angewiesen waren, sehen wir aus diesen Fragmenten, daf es tat-
sachlich ein vollstindiges Pentateuchtargum gegeben hat. Auch
das Alter desselben lifit sich jetzt bestimmen, da, wie bereits
A. Baumstark in der Bonner Zeitschr. f. Theol. u. Seels.
1928 S. 30 f. ausgefiihrt hat, dieses Targum offensichtlich schon
auf die Vetus Syra eingewirkt hat bzw. bei deren Abfassung
vorauszusetzen ist. Zwei Abschnitte (Gen. 38, 16ff. und
Gen, 42, 30 ff.) sind zudem in zwei Hss erhalten, aus deren Ver-
gleich sich ergibt, daf offenbar auch hier noch keine authen-
tische Redaktion des Textes vorgelegen hat. Welche Konse-
quenzen sich daraus fiir die Erforschung des LXX-Textes, speziell
fir die in den neutestamentlichen Schriften beniitzte LXX-Vorlage
ergeben, hat der Verf. hier, wieder in Ubereinstimmung mit
Baumstark, ausfihrlich S. 5% 9% behandelt. ,Es weisen
also die verschiedensten Gesichtspunkte darauf hin, daf es ber
dem griechischen Targum, das wir nach dem Aristeasbrief als
Septuaginta zu bezeichnen gewohnt sind, nicht anders gewesen ist
als bei dem alten palistinischen Targum und bei dem Targum der
Samaritaner, Nur daf von den abweichenden Rezensionen dieser
Ubersetzung blof noch geringe Reste erhalten sind und alle anderen
nach dem in christlichen Kreisen maBgebend gewordenen Texte
korrigiert worden sind” (S. 9*). Eine von diesen Hss ist auferdem
noch mit paldstinischer Punktation versehen und nach K. dem
7. oder dem beginnenden 8. Jhdt. zuzuweisen. Wir haben darin
einen weiteren Beleg fiir die von K. zum erstenmal behandelte vor-
tiberische Punktation und kommen damit zugleich ein Stiick in der
Erforschung von deren Eigenarten weiter. — Der Verf. selbst
arbeitet hier dann im zweiten Abschnitt an der Hand
dieser und einiger anderer sonst bereits veroffentlichter Texte, die

nochmals hier abgedruckt und zugleich mit den ersteren genau
analysiert werden (S. 14%), die Grundlagen eben der paléstinischen
Punktation heraus. Die weittragenden Ergebnisse sind S. 35%—45%
zusammengefaBt. ,,Sie stellen das weitaus Alteste dar, was wir an
punktierten Bibeltexten aus Paldstina haben und gewahren Einsicht
in das allmihliche Werden der in Paldstina vorgenommenen Fest-
legung der Aussprache und des Vortrages des Bibeltextes. Was den
Punktatoren vorlag, war einmal der Konsonantentext, zweitens eine
gewisse Art der Aussprache des Bibeltextes und drittens eine ge-
wisse Art des Vortrages des Bibeltextes. Wir miissen versuchen,
uns ein deutliches Bild von diesen Voraussetzungen zu verschaffen
und festzustellen, wie die Arbeit der Masoreten von diesen Voraus-
setzungen aus allmihlich fortgeschritten ist, bis schliefilich die Vor-
bedingungen geschaffen sind fiir das komplizierte und im wesent-
lichen einheitliche Gebilde, das wir in der tiberischen Punktation
vor uns haben" (S. 35%). Vor allem ergibt sich, daf der
hebriische Konsonantentext, trotzdem auch K. bereits um
100 n. Chr. das Vorhandensein eines mafigebenden einheitlichen
Textes ansetzt, immer noch in abweichenden Lesarten im Umlauf
gewesen ist. Ja aus einem Danielfragment (7. Jahrh.) konnen wir
feststellen, ,,daf um diese Zeit noch stark abweichende Bibeltexte
geschrieben worden sind und daf der einheitliche Konsonanten-
text erst mit durch die Arbeit der Punktatoren in den Handschriften
letztlich durchgedrungen ist™ (S. 37%). Auch hinsichtlich der Aus-
sprache kénnen wir tatsichlich jetzt schon sichere Einzelheiten der
vormasoretischen Grammatik gewinnen. Ja es wird auch hier durch
die Texte klar bewiesen, daf nicht alle Nuancen, die durch
die komplizierten Punktationssysteme festgelegt worden sind, von
vornherein in der Aussprache des Hebriischen vorhanden gewesen
sind (S. 41%). Endlich lz6t sich auch die Entwicklung des Akzent-
systems in den Grundlinien aufzeigen (S. 42% ff.). — Ganz bahn-
brechend ist erst recht der dritte Abschnitt des Buches
(S. 45f.). Wir kannten bisher schon eine Uberlieferung, dak
neben der Textgestalt des Ben Ascher noch eine andere, die des
Ben Naftali, eine gewisse Bedeutung gehabt hat. Kahle ist es ge-
lungen, in Zusammenarbeit mit seinem Assistenten Dr. Edel-
mann, tatsachlich diesen Text in einer Reihe von Hss, die hier
beschrieben und analysiert werden, nachzuweisen und zugleich dessen
Eigenart und Abweichungen vom Ben Ascher-Text aufzuzeigen.
Vergleicht man diese Ben Naftali-Handschriften nun mit cem
Ben Ascher-Text, so ergibt sich, daf wir es hier, abgesehen von
einigen rein orthographischen Unterschieden, . . . vor allem mit
einer Punktationsart zu tun haben, die einen deutlichen Grad weiter
als Ben Ascher fortgeschritten ist in der Lkonsequenten Festlegung
der Minutien der Vokalisation und Akzentuation des Bibeltextes™
(S. 66%). Damit ist noch ein weiterer Fortschritt erreicht, namlich
die Maglichkeit, ,die ganze Fiille der auf uns gekommenen
hebriischen Bibelhandschriften endlich zu klassifizieren™,

Im zweiten Teile des Buches (S. 1—95) sind dann alle
behandelten Texte, wie bereits erwihnt, im Urtext nach den
Hss abgedruckt, so daf sie jetzt jederzeit leicht zuginglich
sind. Auferdem ist noch eine Reihe von Faksimiles bei-
gegeben. Auch fiir dieses Buch miissen wir dem Verf. herz-
lich danken. Mogen auch seine weiteren Bemiihungen,
woméglich bis zur genauen Kenntnis der Grammatik des
Urtextes selbst vorzudringen, und zugleich Gesicht und Aus-
sprache desselben zu erforschen, von ebenso schonem Erfolge
gekront sein.

| e B

Braunsberg.

Vitti, P. Alfredo, S.]J., Il libro di Daniele nella recente
critica. [Estratto da ,La Scuola Cattolica” Giugno 1931.]
Milano, Tipografia San Giuseppe, 1931 (18 S. gr. 89).

Das Buch Daniel erfreute sich wahrend der letzten
Jahre einer grofen Beachtung, Grund genug, weiteren
Kreisen wieder einmal einen Uberblick iiber den gegen-
wartigen Stand der Danielprobleme zu geben. Das ist um
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so mehr als ein besonderes Verdienst zu werten, als die
kritische Exegese nur zu sehr geneigt ist, die eigenen
Meinungen durch neue Funde und Forschungen bestitigt zu
finden. Gerade diese Seite polemisch hervorzuheben, ist die
besondere Absicht der Uberschau Vittis.

Nach einem leichteren Geplankel gegen neuere Ver-
suche, Dn 9, 26 nicht direkt messianisch zu deuten, konzen-
triert V. seine Bemiihungen auf drei wichtigere Punkte,
den apokalyptischen Charakter des Danielbuches, seine
aramiische Sprachgestalt und die Belsazzar-Frage.

»Apokalyptisch" ist noch kein so festumschriebener Begriff,
dafi jeder darunter die gleichen Merkmale zusammenfassen miifite.
Darum ist es etwas mifiverstindlich, wenn V. meint, auch ,.der
neueste, von katholischer Seite erschienene Kommentar” glaube sich
fragen zu miissen, ob Daniel eine Apokalypse genannt werden
kénne, und antworte mit ,,Ja"". Gerade dasjenige Merkmal, an das
V. seine Polemik hauptsichlich kniipft, die Pseudonymitit, findet
der angezogene Kommentar beim Buche Daniel nicht. Sie ist auch
nicht erwiesen, wie V. mit Recht hervorhebt, sondern nur eine not-
wendige Folgerung der Annahme, daf das Buch als makkabiische
Pseudoprophetie zu verstehen sei. Auch darin wird man V. zu-
stimmen konnen, daf die Ansitze apokalyptischer Darstellung in
viel frithere Zeit zuriickgehen. Sucht man aber doch eine in sich
einigermafien geschlossene Apokalypse im A. T., so kann man mit
Grund den 2. Teil des Dn.-Buches als solche anfiihren, zumal
ja doch dieser 2. Teil anscheinend vor der Zusammenfiigung unseres
jetzigen Buches eine gewisse selbstindige Existenz besessen haben
wird.

Die kritische Schule glaubt auch im Araméischen des
Dn die Kennzeichen spiter, nimlich makkabaischer Zeit zu finden.
Ein solcher Schluf fufit auf etwas unsicherem Boden. Die Ge-
schichte der aramaischen Sprache und ihrer zeitlichen und regionalen
Sonderformen ist iiber das Versuchsstadium in der Forschung noch
nicht hinausgekommen. Darum sind die Untersuchungen dariiber,
vielfach durch eine bestimmte kritische oder auch apologetische
Stromung von der geraden Richtung abgetrieben, zu den ver-
schiedensten Ergebnissen gekommen. Das entscheidende Moment
gegen jeden Versuch, aus dem aramiischen Teil des Buches auf
Verf. und Entstehungszeit Schliisse zu ziehen, bringt V. kurz am
End: seiner Kritik: die aramiische Sprache des mittleren Text-
stiickes von Dn kann keineswegs als urspriingliche Sprache des Verf.
in Rechnung gestellt werden.

Einen nicht unbedeutenden Fortschritt hat die Forschung der
letzten Jahre in der 3. Frage, die von V. einbezogen wird, in der
BelSazzar-Frage erreicht. BelSazzar ist eine geschichtliche
Personlichkeit wie Nabuchodonosor und Cyrus. So faft V. mit
Recht den jetzigen Stand der Frage zusammen. Freilich wird ein
niichterner Forscher iiber die Freude an dieser Bestitigung
biblischer Angaben nicht iibersehen, daf in der geschichtlichen
Rolle und der familiiren WVerkniipfung BelSazzars noch be-
deutende Schwierigkeiten bestehen, deren Losung man von der
Zukunft vertrauensvoll erwarten mag, aber keinesfalls durch
iiberlaute Betonung von nicht zu leugnenden, aber immerhin noch
bescheidenen Ansitzen dazu ihr vorzeitig abtrotzen kann. Auch
das medische Reich oder besser doch ,,Darius der Meder”, wo-
riiber V. einige Bemerkungen einfiigt, bleibt noch eine Frage, deren
befriedigende Beantwortung die Forschung erst von der Zukunft
erhoffen kann.

Mit Genugtuung stellt V. zum Schlusse fest: Nulla
si pud contro la verita. Sein kritischer Bericht iiber die
neueste Dn-Literatur berechtigt thn dazu. Die gleiche ruhige
Zuversicht auf den endgiiltigen Sieg der Wahrheit lehrt
uns aber auch ohne Nervositit ertragen, daB noch so
manches am schonen und eigenartigen Buche Dn ungelost

bleibt.

Neubiberg b. Miinchen. J. Goettsberger.

Vannutelli, Primo, Dottore in Sacra Teologia, Prof. Ord. di
Latino e Greco nel R.2 Liceo Visconti di Roma, Gli Evangeli
in Sinossi. Nuovo studio del problema sinottico. Torino-Roma,
Casa editrice Mariett:, 1931 (XII, 283 S. 4°). L 15.

Auch wenn man dem Verf. dieses Buches gern darin zu-
stimmt, daf es sich empfiehlt, zuerst die Texte zu studieren
und dann erst die Kommentatoren, wenn man mit thm das
Studium der Texte fiir wichtiger halt als das der Erklirer,
so wird ein Gelehrter, der heute zur synoptischen Frage das
Wort nimmt, dies doch nicht tun konnen, ohne sich ganz
grindlich mit den bisherigen Erklarungsversuchen ausein-
andergesetzt zu haben. Auf einem Gebiet, wo hundert unserer
Besten mit unendlicher Geduld den Kreis der Moglichkeiten
so ziemlich durchmessen haben, eine neue Hypothese zu
bringen, ist ein kithnes Unternehmen: wer den Mut dazu be-
sitzt, mufi sich dariiber klar sein, daf die novita hier jeden-
falls kein Vorzug ist, der zur Legitimation des Versuches
geniigt, sondern cinen Anspruch bedeutet, dessen Berech-
tigung erst zu erweisen ware. Er wird dartun miissen, daB
die bisherige Forschung eine befriedigende Losung der
synoptischen Frage nicht zu Wege gebracht hat und auf-
zeigen, wo ihre Fehler liegen. Erst dann darf man daran
denken, nach neuen Mbglichkeiten Ausschau zu halten, die
weiter fithren konnten.

Fiir V. bedarf es solch umstindlichen Verfahrens keines-
wegs. lhm geniigt es z. B. zur Kritik der Zweiquellentheorie,
daf diese am 26. Juni 1912 von der Bibelkommission ver-
urteilt wurde, und er wirft hochstens nebenher den Gedanken
hin, daf ihr die Tatsache im Wege stehe, che Mc¢ mani-
festamente — diese biindige Behauptung ersetzt den Beweis
— e una abbreviazione di opera pitt lunga (S. 5). Er hat
entdeckt, daf es auch unter den alttestamentlichen Schrift-
stellern ,,Synoptiker* gibt, will sagen, daf hier primire
und sekundare Geschichtsquellen (wie Sam — Kon und
Chronik) nebeneinander herfliecBen. Aus dem Studium
der alttestamentlichen ,,Synoptiker' hat er die Erkenntnis
gewonnen, daf die Losung der synoptischen Frage in
folgendem liegt: die drei ilteren Evangelien stammen
in ihrem gemeinsamen Gut aus einer schriftlichen Quelle
in griechischer Sprache (Siglum M = Matthaeus), die ihrer-
seits die Ubersetzung eines hebraischen Originals darstellt.
Dieses letztere eignet Papias dem Apostel Matthaeus zu und
er bemerkt dabel, dafi jeder die Herrenworte iibersetzte, so
gut er konnte. V. sieht anscheinend nicht, wie weit er sich
hier an einem wichtigen Punkt der Zweiquellentheorie nihert,
unter deren Vertretern bekanntlich nicht wenige kein Be-
denken tragen, die Redequelle (Q) bei Papias wiederzu-
finden und sie dem Apostel zuzusprechen. Er sieht noch
weniger, daf seine Hypothese allen Nachteil der Zweiquellen-
theorie tragt, nimlich die Berufung auf eine unkanonische,
von wenigstens zwei kanonischen Schriftstellern benutzte
Quellenschrift, ochne den Vorteil zu gewinnen, daf man,
wesentlich mit greifbaren GréBen arbeitend, eine leidlich be-
friedigende Deutung des Tatbestandes geben kann. —
Weder emne Kritik der bisherigen Arbeit wird versucht, noch
Beobachtungsmaterial zusammengestellt, das einen tragfesten
Untergrund fiir die neue Hypothese bote. Kurzum, es ist
schwer, aus den 56 Seiten der ,,Introduzione** des Buches,
die iibrigens die beste Literatur zur synoptischen Frage
unberiicksichtigt 16t, etwas Brauchbares herauszuholen.

S. 57—273 folgt eine Synopse der vier Evangelien in
wortgetreuer italienischer Ubersetzung. Die Texte werden
nebeneinander in drei, bzw. vier Spalten angeordnet, sobald
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sie parallel laufen. Zugrunde gelegt ist Nestles griechisches
N. T., dessen Apparat auch, ins Italienische iibertragen, zu
den Einzelstiicken mitgeteilt wird. Wenn dabei die Angabe,
wie Tischendorf, bzw. Westcott-Hort und Weifs ent-
scheiden,. unter den Tisch fillt, so wird damit gerade das
ausgeschieden, was in Nestles Apparat das Wesentliche ist,
denn auf jenen drei Ausgaben baut sich ja der Grieche
Nestles auf.- Dagegen sind die Sigla fiir die Koine und die
Hesychiusrezension — zwei Grofien von hochst fragwiir-
digem Wert — getreulich beibehalten. Die Art, wie hier
Text und Apparat Nestles benutzt wird, beleuchtet trefflich
die Berechtigung meiner in Theol. Revue 1928, 365 ff.

umsonst ausgesprochenen Bedenken.

Heinrich Vogels.

Bonn.

Bornhiiuser, D. Karl, Die Geburts- und Kindheits-
geschichte Jesu. Versuch einer zeitgenossischen Auslegung
von Matthius | und 2 und Lukas 1—3. [Beitrdge zur Forde-
rung christlicher Theologie, 2. Reihe, 23. Band.] Giitersloh,
C. Bertelsmann, 1930 (XI, 144 S. gr. 8°). M. 5; geb. M. 6,50.

Diese Monographie setzt sich nicht, zum soundsovielten
Male, mit der Schatzung des Quirinius, dem Stern der
Magier und andérn Streitfragen auseinander. Sie spiirt auch
nicht nach allerlei religionsgeschichtlichen Parallelen, sondern
findet es mit Recht ,,tief beschimend, daf man es innerhalb
der Christenheit gewagt hat und noch wagt, das, was hier
vom Geheimnis der Menschwerdung Gottes gesagt ist, in
Bezichung zu bringen zu den oft so schmutzigen Geschichten
der auBerchristlichen Welt, welche von der Verbindung von
Gottern mit Menschentochtern und den daraus entstandenen
Gottersohnen erzahlen' (S. 85). Indem B. den durchaus
israclitischen Charakter der evangelischen Geburtsgeschichten
nachweist, fallen bei dem religiosen Denken eines frommen
Judenchristen jene Mythen von Géttersshnen vollig aus dem
Rahmen einer wissenschaftlichen Erklarung heraus. Der Verf.
nimmt es ernst mit dem Glauben an die Geburt des Gott-
menschen aus Maria der Jungfrau. Dadurch wird eine Platt-
form gefunden, auf der sich auch der gldubige Katholik mit
den hochst anregenden und teilweise neuen Thesen des
Buches auseinandersetzen kann.

B. will zum rechten Verstindnis der Erzihlungen vordringen,
indem er immer wieder auf deren Aufnahme seitens der ersten Leser
zuriickgreift. Das ist zugleich die Voraussetzung fiir das Urteil
iiber den geschichtlichen Wert der Berichte. Die ganze Unter-
suchung baut auf folgender literarhistorischen Grundlage auf: Der
Apostel Matthius ist der Verfasser des uns verlorengegangenen
aramiischen Evangeliums, aber auch des uns erhaltenen griechischen
Biichleins (5—6; 52). Er schrieb um das Jahr 60. Lukas hat sein
Ev. vor der Zerstérung Jerusalems verfafit. Mit Schlatter und Zahn
hilt Bornhiuser Mt fiir das alteste Evangelium, ,,Markus ist jiinger
als Matthaus. Lukas jiinger als die beiden. Er hat Matthdus und
Markus benutzt und aufierdem noch einen uns unbekannt gebliebenen
Evangelisten. Thm verdankt er sein Sondergut. Dieser Gewihrs-
mann ist Paldstinenser wie Matthaus. Bei thm mag Lukas auch den
Stoff zu seiner Geburts- und Kindheitsgeschichte gefunden haben®
(S. 141—42). Viele Eigentiimlichkeiten der Erzihlungen empfan-
gen eine lichtvolle Erklirung aus den zeitgengssischen Vorstellungen
und dem dadurch bedingten apologetischen Charakter des Mt. Beide
Evangelisten bieten den Stammbaum der Josephsfamilie, haben ihn
jedoch nicht selbst geschaffen, sondern iibernommen. In beiden
Formen zeigen sich Berithrungspunkte mit der Zehnwochen-
apokalypse, vor allem in dem Siebenerschema. Die Streichung von
drei Kénigsnamen ist schon durch den oder die Verfasser der
Z.ehnwochenapokalypse erfolgt. Die Schwierigkeit in Lk 2, 52 ver-

einfacht sich, indem zdows in der Bedeutung von titiger Giite auf-
gefafit wird (S. 135 ff.). Auch dixoos in Mt 1,19 wird im
Sinne von giitig erklirt. Das vielumstrittene &yévvmoer in Mt 1, 16
deutet B. ,.er setzte zu seinem Sohne ein”. ,,Man kann dem Satze
die paradoxe Formulierung geben: Joseph zeugte (= adoptierte)
den Jungfrauensohn!* (S. 36). Besonders wertvoll diirften die
Ausfithrungen iiber die Bedeutung von #A7go®» sein (S. 56 ff.;
65 ff.).

Wenig Anklang wird B. mit der Auffassung finden, Jesus
sei nicht in einem Stalle, sondern in einem kleinen Gastzimmer
geboren und von Maria in ein Troglein gelegt worden, das von
der Decke herabhing. Nicht aus Vorliecbe fiir Weihnachtspoesie
sondern aus sachlichen Bedenken wird diese Annahme abgelehnt
werden miissen. Aus der Tatsache, daf das Kind in Windeln
gewickelt wurde, scheint zuviel gefolgert zu werden (S. 104 £.).

Bornhiusers Untersuchung ist ein iiberaus wertvoller
,,Beitrag zur Forderung christlicher Theologie®.

Trier. P.Ketter.

Gaichter, Paul, S. J., Innsbruck, Maria in Kana (Jo 2,1—11).
[Separat-Abdruck aus der Zeitschrift fiir kath. Theologie.
55. Jahrgang, 1931 (S. 351—402).]

Uber dieses Thema sind schon viele fromme und un-
fromme Gedanken ausgesprochen worden, die mit dem
johanneischen Texte nichts zu tun haben. Die Phantasie
spielt dabei oft die entscheidende Rolle, nicht selten in
wunderlichen Formen, wie etwa bei P. Vinc. Anzalone
(V erbum Domini 1929, 364—368), der Maria die Absicht
zuschreibt, Jesus ..incertum adhuc anxiumque excitare®,
wihrend Jesus das ablehnende Wort zu ihr spreche aus seiner
humilitas modestiaque invisis laudibus laesa**! Demgegen-
iiber bietet der Verf. dieser Abhandlung eine methodisch
sorgfiltige und eindringende Untersuchung, die sehr lehr-
reich ist. Er weist die Ansicht zuriick, daf Maria um emn
Wunder gebeten habe und verteidigt mit guten Griinden
den ablehnenden Charakter der Antwort Jesu. Das ofimw
finer 4 Gpa pov beziche sich auf die Stunde des Lieidens
und der Verklirung und begriinde nur den vorhergehenden
Satz, in dem alles Naturhafte als Motiv fiir sein jetziges
Tun abgelehnt wird, so daf sich der Sinn ergibt: In jener
,,Stunde’* wird dieser Grundsatz keine Geliung mehr haben,
vielmehr wird Jesus dann seiner Mutter keine Bitte mehr
abschlagen. Wenn Maria damals den Gedanken Jesu in
seiner Tiefe auch noch nicht verstanden hat, so hat Jesus
tatsachlich die Bitte seiner Mutter erhort und das Wunder
ihretwegen gewirkt.

Das ist eine geschlossene Erklirung, und auf weiten
Strecken folgt man den wohl durchdachten Ausfihrungen
gern. Aber es bleiben doch einige Bedenken, die dem
Kern der Erklirung entgegenstehen. So vortrefflich die
Exegese der ersten Halfte von 2,4 ist (7 £uoi xal oo,
yovar), so unwahrscheinlich ist es, die anschlieGenden Worte
(obw fxzee §) doa pov) nur als Begrindung des diese
Ablehnung bewirkenden Grundsatzes zu verstehen. Im
Vordergrund steht doch die Frage nach der Hilfe aus der
Verlegenheit, und darum muf sich die dga irgendwie auf
den Zeitpunkt dieser Hilfe bezichen. So versteht ihn ja
auch Maria, und so mufBte sie ihn im Zusammenhang
des Ganzen verstehen. Und wenn der Evangelist die Be-
zichung zwischen der @pa und 19, 25—27 wirklich so
eng gefafit hitte, wie der Verf. es darstellt — das ofinw
etc. eine ,,VerheiBung'* dessen, was 19,25—27 ,,als ver-
wirklicht zeigt” (S. 398) —, so fragt man: Warum
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braucht er 19, 25—27 nicht den entscheidenden Ausdruck

a@ga, ja warum verwendet er ihn v. 27 in dem ganz neutralen
Sinn, wie S. 381 ausdriicklich anerkannt ist?

S. 393 heifit es, dafi fiir Jesus keine innere Nétigung bestand,
das Wunder unter Inanspruchnahme der Diener zu wirken. Das
1st zweifellos richtig. Aber darf man daraus schlieBen: ,»Jesus
wandte sich an die Diener mit Riicksicht auf Maria?* Bedarf es
hier iiberhaupt eines besonderen Grundes, da Jesus auch sonst
manchmal an dufiere Dinge ankniipft, z. B, bei der Brotvermehrung,
obwohl er sie auch hier nicht nétig hatte? Aber selbst zugegeben,
daf Jesus die Hilfe der Diener verwendet, weil Maria bereits mit
ihnen gesprochen hatte: es ist ein Gedankensprung, daraus zu
schliefien: ,,Also hat Jesus die Bitte seiner Mutter erhdrt und das
Waunder ihretwegen gewirkt,” Nicht fiir das Wunder, sondern nur
fiir die Art der Ausfithrung durch Vermittelung der Diener wire
Maria mafigebend. Das angeblich ,treffendste™ Beispiel, die Bitte
der Kanaanderin (Mt15,21—28), versagt gerade im entscheidenden
Moment. Gewifs wirkt hier Jesus auf die Bitte der gliubigen Frau
das Wunder, nachdem er es vorher grundsitzlich abgelehnt hat.
Aber beim Kanawunder erfolgt auf die grundsitzliche Ablehnung
eben keine neue Bitte, und es ist doch eine merkwiirdige Hilfs-
konstruktion, zu sagen: ,das Wort an die Diener war wie eine
neue Bitte”. S. 378 macht G. ein ,literarisches Bedenken® gegen
die Ansicht, daf Maria nicht unmittelbar Ursache des Wunders
gewesen sei, geltend. Der Evangelist zeige niimlich wiederholt, daf
er seinen Stoff sorgfiltig ausgewahlt habe. ,Was konnte ihn nun
bewegen, eine véllig nichtssagende Bitte Marias zu erwihnen?
Darauf ist aber zunichst zu sagen, daf gerade Johannes eine
ganze Anzahl von an sich nebensachlichen Bemerkungen in seine
Schilderungen einflicht. Sodann ist unter allen Umstinden Mariens
Bitte durchaus nicht als ,nichtssagend” zu bezeichnen. Vielmehr
zeigt sie das erbarmende Herz fiir menschliche Notlage und bildet
den Hintergrund, von dem sich das messianische SelbstbewuBtsein
Jesu in seiner ganzen tibernatiirlichen Hoheit abhebt.

Miinster i. W/. M. Meinertz.

Quasten, Dr. theol. Johannes, Musik und Gesang in den
Kuiten der heidnischen Antike und christlichen Friih-
zeit. Mit einer Textabbildung und 38 Tafeln. [Liturgie-
geschichtliche Quellen und Forschungen, hrsg. v. K. Mohlberg
und A, Riicker, Heft 25.] Miinster i. W., Aschendorffsche
Verlagsbuchhandlung, 1930 (XII, 274 S. gr. 8°). M. 17.25;
geb. M. 19.

Das Resultat dieser klaren und griindlichen aus
F. ]J. Délgers Schule hervorgegangenen Untersuchung, die
auf einem reichen, Schriftsteller und Denkmiler in gleicher
Weise umfassenden Quellenmaterial ruht, li6t sich in die
Sitze zusammenfassen: Die junge Kirche verhielt sich gegen
die Instrumentalmusik in ihrem Kult wie im Privatleben,
wenige Ausnahmen abgerechnet, durchaus ablehnend. Wie
ist diese Stellungnahme zu erkliren, wo sie doch im
judischen Tempelkult eine reiche musikalische Ausgestaltung
des Gottesdienstes vorfand? Die kirchlichen Schriftsteller
lassen uns iiber die Griinde fiir diese Haltung nicht im un-
klaren. So sagt z. B. Ps-Cyprian (De spectaculis c. 30
»Durch die Kunst des Teufels sind aus heiligen (Instru-
menten, wie sie im alttestamentlichen Kult verwendet wur-
den) unerlaubte geworden.** Die Musik war in der griechisch-
romischen Welt der Antike aufs engste mit dem Gétterkult
verwachsen, der seinerseits oft genug mit unsittlichem Treiben
verbunden war. Sie bezweckte zudem, eine magische Wir-
kung auf die Gétter auszuiiben. Darum sah sich die christ.
liche Kirche genotigt, die Verwendung der Musik bei ihrem
Kult und — bei der engen Verflochtenheit des Gotterkultes
mit dem Privatleben — auch beim hiuslichen Leben ihrer

Glieder zu verbieten oder doch HuBerst einzuschriinken.
Wahrend sie den Gesang, aber nur den heiligen Gesang
(Psalmen und Hymnen), sehr gepflegt und gefordert hat,

 hielt sie thren Gottesdienst von jeder Instrumentalmusik rein.

Es ist nur mit der Wahrscheinlichkeit zu rechnen, daf in der
frithesten Zeit sporadisch Zither und Leier zur Begleitung
der h. Gesinge Verwendung fanden.

Der Verf. sucht aber nicht nur diese Thesen aus der altchrist-
lichen Literatur zu beweisen, sondern gibt uns eine farbenreiche
Schilderung der Rolle, die Musik und Gesang im heidnischen und
christlichen Kult wie auch im Privatleben iiberhaupt gespielt haben,
und schenkt uns so einen héchst dankenswerten Beitrag zur Ge-
schichte der christlichen Kultur in der Antike. In einem 1. Kap.
bespricht er ,Musik und Opferimheidnischen Kult®
Besonders im griechischen Opferzeremoniell nimmt die Musik eine
hervorragende Stellung ein. Das wichtigste Instrument ist die Flote:
daneben wurden auch Lyra, Zymbel und Tympanon verwendet.
Auch die Romer haben trotz ihrer Abneigung gegen die Musik und
den Tanz im Privatleben von alters her ihre Kultmusik gehabt.
Lange galt die Flote als das eigentliche und allein zugelassene
Musikinstrument. Mit der Einfiihrung des ritus Graecus durch die
sibyllinischen Biicher haben auch die iibrigen Instrumente (Lyra,
Tympanon usw.) in Rom Eingang gefunden. Die Bedeutung der
Flste fiir den Opferkult erhellt aus der Tatsache, daf die mit dem
Spiel beim Gottesdienst beauftragten Flstenspieler eine feste Organi-
sation bildeten (collegium tibicinum Romanorum). Diese verband
sich spiter mit dem Kollegium der offiziellen Zitherspieler, die bei
den Lektisternien zu fungieren hatten. Auch bej den unblutigen
Opfern (Weihrauchopfer und Libationen) wurde die Musik bei-
gezogen. Der eigentliche Grund fiir die Anwendung der Musik
beim Opfer ist nach Q. trotz Plinius und Plutarch — die meinen,
die Téne der Musik sollten Stérungen der h. Handlung durch
fremde Laute fernhalten — in dem antiken Glauben an die magische
Kraft der Musik, speziell der Kraft, feindselige, chtonische Dimonen
zu vertreiben, zu suchen, damit diese die Zeremonien nicht unwirk-
sam machen konnen. Lirm, Blasen und besonders Glocken- und
Schellenklang kénnen nimlich die Dimonen nicht ertragen. Anderer-
seits sollte die Musik die guten Gotter herabrufen, damit sie das
Opfer geniefien, So erklirt sich auch das Fehlen der Opfermusik
im Ritual der chtonischen Gétter. Da sie die Musik scheuen, mufi
man ihnen in der Stille opfern. — Das 2. Kap. befafit sich mit der
~sMusik in den Mysterienkulten. Auch hier fand die
Musik ein weites Betitigungsfeld. Die Initiationsriten waren sehr
oft mit kultischen Tinzen verbunden, bei denen die Beiziehung
rhythmischer Musik notwendig war. Auch in der Zeremonie des
h. Bades der Gaotterbilder, das an verschiedenen Orten iiblich war,
kam Musik zur Verwendung. In beiden Fillen hatte sie religids-
kathartischen Zweck, sollte die Seele remigen und sie so der Ein-
wirkung der Gottheit dffnen. Ferner bediente man sich der Musik
zur Herbeifithrung des ekstatischen Zustandes, wodurch der Mensch
aufnahmefihig werden sollte fiir die Gottheit, die mit thm in Ver-
bindung tritt (insbesondere im Kybelekult). Verwandt damit ist
die Herbeifiihrung der prophetischen Ekstase durch Musik, Eine
besondere Rolle scheint die Musik im Kult der Isis gespielt zu
haben. — Das 3. Kap. behandelt ,Musik und antike
Mystik". Hier wird gezeigt, wie die Lehre von der Royizn
Hvota, welche die griechische Philosophie als einzig der Gottheit
wiirdige Verehrung betrachtet, nicht nur den blutigen Opferkult,
sondern auch die Musik als Mittel der Gottesverehrung und schlief-
lich sogar den Gesang verwirft. — Kap. 4 und 5 behandeln sehr
ausfithrlich ,Musik und Gesang in der ehristlichen
Liturgie und im Privatleben®. Das Frithchristentum
ibernahm den Begriff des ,Opfers im Geiste" aus der antiken
Philosophie, schritt aber nicht bis zur Verwerfung des Gesanges
fort, wenn es auch der Instrumentalmusik keinen Raum in seinem
Gottesdienst gestattete. Es duldete und forderte aber nur den Ge-
sang, der als Ausdruck der inneren Gesinnung eine wirkliche Gottes-
verehrung ,,im Geiste” darstellte. Da die Christen aber aus ihrem
heidnischen Vorleben an die kultische Musik gewshnt waren, be-
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durfte es eines stindigen energischen Kampfes gegen die auch fiir
viele Christen verfiihrerische Macht dieser heidnischen Sitte. So be-
gegnen uns in den christlichen Schriftstellern immer wieder Aus-
fiihrungen, die diese Form des Kultes als Gottes unwiirdig und fiir
den Menschen schidlich dartun. Dieser Abwehrkampf gegen die
heidnische Kultmusik wurde durch die Tatsache erschwert, daf
das Judentum sie pflegte und die alttestamentlichen Psalmen sie
empfahlen. Die Fiihrer des christlichen Volkes halfen sich dadurch,
daf sie unter Beniitzung von Prophetenstellen wie Amos 5,23
(,.das Spiel deiner Harfe mag ich nicht horen") die ganze Instru-
mentalmusik des jiidischen Kultus als ein Zugestindnis Gottes an
die Schwiiche der Juden darstellten und unbequeme Schriftstellen
allegorisch deuteten. Wie die Instrumentalmusik, so verbannte die
Kirche auch den polyphonen Gesang, der nach ihrer Auffassung
der Idee der Einheit widersprach, aus ithrem Kult. Was den Frauen-
gesang betrifft, so wissen wir, daB es bei den Griechen, Rémern
und Israeliten eigene Frauenchore gab, die bei gewissen Kult-
handlungen mitwirkten. Im #ltesten Christentum haben sich Frauen
und Jungfrauen in gleicher Weise wie Manner und Jiinglinge an
dem gemeinsamen gottesdienstlichen Gesang beteiligt. Ja es sind
im 3. und 4. Jahrh. auch eigene Frauen- bzw. Jungfrauenchére ge-
bildet worden, die in der Kirche Gesinge (Hymnen) vortrugen
oder im Wechselgesang mit den Minnern sangen. Besonders in
hiiretischen Kreisen scheint der Frauengesang eifrig gepflegt worden
zu sein, Aber nicht iiberall in der Kirche fand diese Sitte Beifall.
Es erhob sich bald heftige Opposition, die vollstandiges Verbot zur
Folge hatte. Mit daran Schuld war der Umstand, daf im Altertum
Mousikantinnen und Séingerinnen im iiblen Rufe standen. GréBere
Bedeutung gewann der Knabengesang. Wie schon das Heidentum
eigene Knabenchore fiir seine Kulthandlungen bildete, so hat man
auch — doch, wie es scheint, ziemlich spit — im Christentum
Knabenchore beim Gottesdienste beniitzt, die mit der Zeit an die
Stelle des Vorsingers traten. Dem gottesdienstlichen Gesang — zum
mindesten in seiner reicheren melodischen Ausgestaltung — ersteht
aber seit dem 4. Jahrh. ein ernster Feind innerhalb der Kirche: die
in nicht wenigen Kreisen verbreitete Meinung, die uns z. B. aus
Chrysostomus und Augustinus bekannt ist, da der Gebetscharakter
des allzu kunstgemif ausgestalteten Gesanges Einbufie erleiden
konnte. Deswegen habe der grofie Athanasius die Psalmen mit nur
ganz geringer Modulation der Stimme vortragen lassen, Ja das
Ménchtum des Orients verwarf den Kunstgesang vollstindig, weil
er die Zerknirschung und den BufBigeist, das Wichtigste fiir den
Moénch, behindere. Doch gelang es ihnen nicht, ihren Standpunkt
der Kirche aufzudringen. — Ungefihr den gleichen Standpunkt
nahm das Christentum zu Musik und Gesang im Privatleben seiner
Bekenner ein. Es duldete und empfahl Psalmen- und Hymnengesang
fiir die hausliche Andacht, ja wiinschte, daf auch bei den Mahl-
zeiten h. Gesinge gesungen wurden, und verbot weltliche Gesinge,
weil in thnen oft Gétternamen vorkamen oder dieselben oft genug
nicht sittlich einwandfrei waren. Dagegen wollte es vom Gebrauch
der Instrumentalmusik nichts wissen — wvielleicht von Lyra und
Zither abgesehen. Der Hauptgrund ist auch hier die enge Ver-
bundenheit von Musik und Gotterkult bei den heidnischen Mit-
biirgern. Doch spielte auch der entsittlichende Charakter der da-
maligen profanen Musik, wie sie vor allem bei Gelagen iiblich war,
eine wichtige Rolle. Diese Ablehnung ging soweit, daf die beruf-
lich tdtigen Musiker aus der kirchlichen Gemeinschaft ausgeschlossen
wurden. Wie gegen die heidnische, vielfach mit unsittlichen Ténzen
verbundene Tafelmusik, so fithrte die Kirche auch emen langen und
erbitterten K.ampf gegen dhnliche Auswiichse bei Hochzeitsfeierlich-
keiten. Daf sie auch Theater und Theatermusik schroff bekdmpfte,
ist nicht verwunderlich. Wenn Kaiser Julian den heidnischen
Priestern den Besuch der ,unsittlichen Schauspiele” verbietet, so
ersicht man daraus, daf das kirchliche Verbot des Theaterbesuchs
und jeder beruflichen Tatigkeit auf der Bithne kein Rigorismus
war. — Das 6. und letzte Kap. ist dem ,heidnischen und
christlichen Totenkult" gewidmet, Im heidnischen Toten-
kult spielte die Musik eine noch groBere Rolle als im Gétterdienst.
Hier hat die Kirche einen besonders schweren Kampf auszufechten
gehabt, um aus ithrem Totenkult alle heidnischen Trauersitten fern-

zuhalten, die mit der christlichen Auffassung des Todes unvereinbar
waren. An Stelle der bei den Heiden iiblichen wechselseitig vor-
getragenen Weheklagen und Trauerlieder bei der aufgebahrten
Leiche trat im Christentum der antiphonische Gesang der Psalmen.
Dadurch sollte zum Ausdruck kommen, daf der Tod nicht nur eine
traurige, sondern auch eine freudige Seite hat, weil er die Seele des
Guten mit Gott vereint. Totenklage und Trauermusik werden aus-
driicklich verboten. Unter Psalmen- und Hymnengesang wurden die
Toten zum Grabe geleitet und beigesetzt. Ubertriebener Pomp beim
Leichenzug wurde bekimpft. An Stelle des Totenmahles, das die
Heiden am dritten Tage zum Grabe brachten, trat bei den Christen
die Feier der Eucharistie mit der Totenagape, die statt der bei
jenen iiblichen Gesang- und Musikveranstaltungen mit Psalmen-
gesang begangen wurde. Eng verkniipft mit dem christlichen Toten-
kult ist der Mirtyrerkult. Daher gleichen sich auch Totengedéchtnis
und Mirtyrerfeier stark. Der Ritus bei beiden ist denn auch
urspriinglich derselbe gewesen. Aber gerade diese Miartyrergedachtnis-
feiern wuchsen sich zu einer schweren Sorge fiir viele kirchlichen
Vorsteher aus. Das Volk sah in ihnen nimlich einen Ersatz fiir
die bei den Heiden beliebten und mit grofem Pomp gefeierten
Pervigilien der Gétter und machte immer wieder den Versuch, diese
Mirtyrerfeiern jenen heidnischen Gotterfeiern entsprechend auszu-
gestalten. Es kam, wie es scheint, nicht selten vor, daf man sie
mit Tanz und Musik beging — zeitweilig unter ausdriicklicher oder
stillschweigender Billigung der kirchlichen Vorsteher. Aber bald
setzten Verbote ein. Um das Ubel an der Wurzel zu fassen, wurde
schlieBlich die Teilnahme der Frauen an diesen nichtlichen Feiern
verboten, da diese vielfach Anlai zu Ausschreitungen gegeben hatte.

Diese Inhaltsiibersicht zeigt in etwa die reiche auf em-
oehenden Quellenstudien beruhende Schrift, die m. E. in
allen Hauptpunkten Zustimmung verdient. Da der Verf.
sich in der Hauptsache auf die romisch-griechische Welt
beschrankt, ware es zu wiinschen, daf ein guter Kenner des
christlichen Orients sie aus den morgenlindischen Quellen
erganzte.

S. 173 hitte auch auf Lk 15,25 verwiesen werden konnen,
wonach beim Festmahle zu Ehren des verlorenen Scohnes ovugwwia
sl yoeol erwiahnt werden. Vgl. dazu Sueton, Calig. 37, 2; Horaz,
epist. 11 3,374 und Preisigke, Worterbuch der griechischen
Papyrusurkunden s. v. — Zu S. 144 vgl. Schlier, Religions-
geschichtliche Untersuchungen zu den Ignatiusbriefen 1929, S. 99f.

Freiburg 1. Br. A. Wikenhauser.

Brosch, Dr. Herm. Jos., Der Seinsbegriff bei Boethius, Mit
besonderer Beriicksichtigung der Beziehung von Sosein und
Dasein untersucht.  [Philosophie und Grenzwissenschaften.
Schriftenreihe, hrsg. vom Innsbrucker Institut fiir scholastische
Philosophie, IV. Band 1. Heft.] Innsbruck, Felizian Rauch,
1931 (VIII, 121 S. 8%). M. 4,50.

Die Bedeutung des Boethius als Vermittlers antiker
Wissenschaft fir das Mittelalter kann nicht hoch genug an-
geschlagen werden. Boethius ist in der Tat der erste Scho-
lastiker. Er war einer der wenigen Lateiner um die Wende
des 5. Jahrh., der noch das Griechische beherrschte, und hatte
die Absicht, den ganzen Plato und Aristoteles zu iiber-
setzen und zu kommentieren. Der frithe tragische Abschlufi
seines Leben hat ihn gewif an der Erfiillung dieser Aufgabe
gehindert, aber die philosophischen Schriften, die wir seiner
Begeisterung fiir die Philosophie verdanken — sie ist ja
fir thn summum vitae solamen —, haben spaterhin den
oroften Einfluf ausgeiibt. So hat der Verf. der vorliegenden
Arbeit recht daran getan, einen besonders wichtigen Begniff,
den Seinsbegriff, darzustellen und die Fiaden aufzuzeigen,
die zur mittelalterlichen Philosophie hiniiberfithren. Die
Untersuchung ist sachgemif in zwer Teile gegliedert. Im
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ersten Teile untersucht der. Verf. den Seinsbegriff bei
Boethius, Kap. I. Das ,Esse” im zweiten Porphyrius-
kommentar. Kap. II. Das ,,Esse** in den ,,Tréstungen der
Philosophie”. Kap. IIl. Das ,,Esse™ im ,,Liber de Trini-
tate’. Kap. IV. Das ,Esse’ im ,,Liber de Hebdoma-
dibus“. Der zweite Teil behandelt die Beziehung von So-
sein und Dasein bei Boethius. Hier werden folgende Fragen
erortert: Kap. 1. Der Realismus im Universalienproblem.
Kap. II. Die Partizipationslehre und ihre Bedeutung.
Kap. III. Das Verhiltnis von Sosein und Dasein.

Bekanntlich hat gerade die letzte Frage in der Spekulation des
Mittelalters eine wichtige Rolle gespielt, und noch heute ist die
distinctio realis ein viel ercrtertes Problem bei den Vertretern der
scholastischen Philosophie. So ist es begreiflich, wenn man auf der
Suche nach Autorititen, die die distinctio realis vertreten, einen so
mafigebenden Denker wie Boethius fiir die genannte Lehre in An-
spruch genommen hat. Der WVerf. urteilt hier im Gegensatz zu
neueren Auffassungen mit Recht sehr zuriickhaltend; er schlieft
sich dem Urteil Rolland-Gosselins an, daf Boethius niemals von
einer distinctio realis spreche. Aus der Gesamtauffassung des
Boethius miissen die Stellen, die aus dem Zusammenhang gerissen
eine distinctio realis zu vertreten scheinen, anders gedeutet werden.
Wenn auch Thomas von Aquin Boethius im Sinne einer distinctio
realis interpretiert, so liegt der Grund dafiir, wie der Verf. S. 116
bemerkt, gewifi in dem Bestreben, die Autorititen der Vorzeit
seinem System und seiner glinzenden Synthese anzupassen. Es ist
bekannt, daf Thomas Augustinus gegeniiber nicht anders ein-
gestellt ist.

Die fleifige Arbeit, die sich der Unterstiitzung Fr. Pel-
sters erfreute, verdient alle Anerkennung. Der Verf. hat
sich gut in die oft schwierige Gedankenwelt des Boethius
eingearbeitet; seinem kritischen Urteile stimmt man durchweg
gern zu. Moge er auf diesem Gebiete, auf dem noch so
manche Frage zu losen ist, weiterarbeiten. Ein guter An-
fang ist gemacht.

Siegburg. W. Wilbrand.

Hermelink, Heinrich, Die heilige Elisabeth im Licht der
Frommigkeit ihrer Zeit. Zum 700. Gedichtnis ihres Todes-
tages am [7. November 1931. Marburg, N. G. Elwertsche
Verlagsbuchhandlung G, Braun, 1932 (32 S. 8°). M. 1,25.

Frick, Heinrich, Was verbindet uns Protestanten mit der
heiligen Elisabeth? [Sammlung gemeinverstandlicher Vor-
trige und Schriften aus dem Gebiet der Theologie und Religions-
geschichte, Heft 156.] Tibingen, J. C. B. Mohr (Paul
Siebeck), 1931 (24 S. 8°). M. 1,80.

Die kleinen Schriften geben die Vortrige wieder, welche
die beiden Marburger Theologieprofessoren Hermelink und
Frick gelegentlich der von der evangelischen Gemeinde Mar-
burg veranstalteten St. Elisabeth-Feier gehalten haben. Wih-
rend Hermelinks Vortrag weder in der Themawahl noch
in der Durchfithrung Neubruch bedeutet — er gibt in der
Hauptsache eine Zusammenfassung dessen, was wir bereits
wissen —, fesselt F ricks Vortrag schon durch die Problem-
stellung. Angesichts der Verehrung, die St. Elisabeth auch
in protestantischen Kreisen geniefit und die gelegentlich der
Siebenhundertjahrfeier ihres Todes besonders augenfallig her-
vorgetreten ist, erhebt Frick die Frage: Hat der Protestant
iiberhaupt en Recht, Elisabeth die katholische Heilige zu
verehren? Er beantwortet die Frage mit Ja — wenn man
unter Heiligkeit nicht eine iiber das natiirliche Mag hinaus-
gehende, in Wundern sich erweisende Tugendhaftigkeit,
sondern ,,Heldentum im Glaubenskampf* sehe und wenn
sich die Verehrung im Preis auf die Gnade Gottes und in

der Nachahmung des Beispielhaften an der Heiligen AuBere.

Beispielhaft sei dem Christen von heute an Elisabeth nicht
so sehr ihre Wohltatigkeit, sondern vielmehr die freiwillig
gewahlte und entschlossen festgehaltene Armut, kraft deren
sie unter dem Proletariat, das in Gefahr war, der Kirche
verlorenzugehen, wirksames Zeugnis fiir Christus geben
konnte. Bei aller Gegensatzlichkeit in Einzelheiten wird
auch die katholische Frommigkeit aus solcher Betrachtungs-
weise eines Heiligenlebens Nutzen schopfen.

Dillingen-Donau. Friedrich Zoepfl,

Sugg, Elisabeth Bernardine, Pierre Bayle. Ein Kritiker der
Philosophie seiner Zeit. [Forschungen zur Geschichte der Philo-
sophie und der Padagogik. Hrsg. von Artur Schneider u.
Wilhelm Kahl, IV. Bd. Heft 3.] Leipzig, F. Meiner, 1930
(87 S. 8°). M. 6,50.

Pierre Bayle, bekannt als Herausgeber des Dictionnaire,
wird gewohnlich nur als Skeptiker gewiirdigt. Die treffliche
Monographie von Elisabeth Sugg zeigt, daB seine Be-
deutung umfassender und positiver gewesen ist.

Bayle ist nicht radikaler Skeptiker. Er hilt die objektive
Geltung der Denkgesetze fest. Er behauptet auch nicht wie
Montaigne und Charron, daf nur eine wahrscheinliche Er-
kenntnis erreichbar sei. Selbst in der Metaphysik sind ihm
manche Einsichten gewif. So gibt er z. B. Beweise fiir das
Dasein Gottes und die Unsterblichkeit der Seele zu.

In erster Linie allerdings ist Bayle Kritiker und Skeptiker.
Doch ist ihm der Zweifel nicht Ausgangspunkt und Methode
wie Descartes, er macht sich vornehmlich in der Kritik der
mit allzu grofier Sicherheit auftretenden philosophischen
Systeme geltend. Hier liebt es Bayle, Griinde und Gegen-
griinde gegeneinander auszuspielen und Widerspriiche aufzu-
decken, so dak die Probleme schlieflich unlosbar erscheinen.
Gegen Descartes macht er geltend, daf auch die Selbstgewifs-
heit nicht sicher sei, da wir nicht wissen, ob dasselbe Ich
fortdauert oder das Ich immerfort neu geschaffen wird. Die
Realitdt der AuBenwelt bezweifelt er als einer der ersten
Vertreter des erkenntnistheoretischen Idealismus. Descartes’
Auffassung der Tiere als Automaten lehnt er als unzu-
langlich ab, aber auch die Annahme einer Tierseele scheint
thm mit Schwierigkeiten belastet. Sehr eingehend beschaftigt
sich seine Krittk mit dem [Leib-Seele-Problem und dem
Problem der gottlichen Vorsehung.

Durch seine scharfe Kritik und die klare Problemstellung
hat Bayle nicht nur zerstérend, sondern auch positiv anregend
auf die ersten Denker seiner Zeit gewirkt. Besonders Leibniz
ist durch thn in hohem MaBe angeregt worden.

F. Sawicki.

Pelplin, Pommerellen.

Schulemann, Giinther, Asthetik. Breslau, C. Borgmeyer, 1930
(238 S. 8°). M. 5; geb. M. 6.

Gehaltvolle Untersuchungen sind es, die der Professor
der Philosophie an der Breslauer Universitat in diesem
systematisch aufgebauten Buche niedergelegt hat.
Seine Vertiefung in ostasiatische Kultur — Verfasser
schriecb schon 1911 eine Geschichte der Dalailamas —
kommt auch diesem Werke zugute, das eine ,,westost-
liche Universalitat’ zu gewinnen sucht, wenngleich Verf.
sich seiner Unzulanglichkeit in vielen Einzelheiten wohl be-
wufit bleibt. Schon im ersten der neun Kapitel, wo Sch.
Wesen, Aufgaben und Einteilung der Asthetik, ithr Ver-
hiltnis zur Philosophie und thre Geschichte im Umrif bietet,
weils er die ostliche Entwicklung der Asthetik in Per-
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sien, Indien und China knapp und fesselnd einzubeziehen, | (S. 21 ff.). Erst die soziale und politische Verfestigung der Kon-

wie er im folgenden Kapitel bei den grundlegenden Er-
wiagungen iiber das W esen des Schonen nicht blof scho-
lastische bzw. Kantianische Auffassungen wiirdigt, sondern
auch die chinesische Lyrik, den japanischen Maler Moto-
nobu und das China der Tschou-Thang- und Sung-Zeit be-
riicksichtigt. — Die weiteren Abschnitte wenden sich den
verschiedenen Gegenstanden der Hsthetischen Wiir-
digung zu, beleuchten die Vielgestaltigkeit der Kunst, suchen
das Wesen der einzelnen ,,hohen** Kiinste zu erfassen, aber
auch die ,,begleitenden’’ Kiinste (z. B. Gartenkunst, Deko-
ration, Tanz u. a.) und die ,,vereinheitlichenden Stilformen
sowie die kiinstlerische Produktion seitens des Talentes und
Genies, den Geschmack und die Kunstkritik zu werten. Die
beiden SchluBkapitel tragen zusammenfassenden und einord-
nenden Charakter. In den Anmerkungen, die sich auf
25 Seiten am Schlusse verteilen, ist eine Fiille Alterer und
neuerer Literatur bis in die neueste Zeit zu den einzelnen
Kapiteln verzeichnet, auch reiche Angaben iiber ostasiatische
Kunst. Die Darstellung ist eut verstandlich.
Osnabriick. C. Schmitt.

Schillgen, D. Dr. Wemer, Soziologie und Ethik des
religisen Argernisses. Mit besonderer Beriicksichtigung des
§ 166 R.Str.GB. und der Strafrechtsreform. [Abhandlungen
aus Ethik und Moral, hrsg. von F. Tillmann, XI.] Diisseldorf,
L. Schwann, 1931. M. 5.

Wer als Theologe an dieser anregenden Atrbeit iiber das
religicse Argernis nicht um der vermifiten iibernatirlich-
christlichen Einstellung willen ,,Argernis** nehmen will, muf8
beachten, daf der Verf. in bewubter Methodenstrenge seinen
Gegenstand nur in die Schau natiirlicher, phanomenologisch
orientierter Ethik und Soziologie stellt. Anlaf der Studie st
das rechtspolitische Problem kiinftiger Erhaltung und Ge-
staltung des § 166 des R.Sr.G.B. (Rechtsschutz der
Religion) und dessen Kernbegriff des (religicsen) Arger-
nisses. Moraltheologie und herrschende Rechtsprechung
operieren hier mit ganz verschiedenen Begriffsinhalten: Siinde,
WVerfithrung, bzw. Unlust bei Verletzung religioser Gefiihle.
Die subjektivische Vagheit des Letzteren, die namhafte
Juristen zu prinzipiellen Gegnern eines § 166 werden l38t,
sucht der Verf. durch phanomenologische und soziologische
Analyse des Begriffs ,,Argernis’* als einer ,,qualitativ eigen-
artigen Stellungnahme** in die Ebene der Objektivitdt zu er-
heben. Ja noch mehr: Unter dem sproden, engen Titel des
religiosen Argernisses wird in den Sprach- und Denkformen
phanomenologischer und soziologischer Forschung den Ent-
wicklungsgesetzen der individuellen und gesellschaftlichen
Weltanschauungskonflikte nachgegangen, also ein gut Stiick
moderner Religions- und Weltanschauungssoziologie und
-psychologie geboten. Die Bedeutung der Studie hegt ein-
gestandenermaBen nicht so sehr in der Erarbeitung neuer
Prinzipien und Richtlinien, als vielmehr in der Rezeption
moderner phénomenologischer, soziologischer und psycho-
logischer Methoden und Erkenntnisse auf das weltanschau-
liche Gebiet, in der wissenschaftlichen, distinkten BewuBt-
machung dessen, wovon wahrhaft christliche Seelsorgerhal-
tung und geistespolitischer Takt intuitiv sich lingst leiten
liefen.

Der moraltheologische Begriff des Argernisses (S. 11)
wird im Anschluf an Thomas von Aquin gegeben (obex, occasio
ruinae). Das antike und mittelalterliche Recht behandelt die
Religionsdelikte ausschlieflich unter dem objektiv-metaphysischen
Gesichtspunkt der beleidigten, zornvoll reagierenden Gottheit

fessionen nach der Reformation und das aus den Leiden des
30jihrigen Krieges geborene Prinzip der Paritit und der biirger-
lichen Toleranz (S. 24) verschiebt das Schwergewicht vom meta-
physischen auf den subjektiv-soziologischen Gesichtspunkt. Als -
schutzbediirftiger Gegenstand gilt jetzt nicht mehr die Gottheit,
sondern das religivse Gefithl der Menschen (Gefithlsschutztheorie)
oder, wie heute meist, die Sicherung des konfessionellen, welt-
anschaulichen Friedens (Friedensschutztheorie). Der richterlichen
Notwendigkeit und Schwierigkeit, den grundlegenden Tatbestand
des Argernisses objektiv erfassen zu sollen, bietet sich die
phinomenologische und soziologische Begriffsanalyse des Arger-
nisses an (S. 29): Im Unterschied vom ,,Arger” liegt ,,Argernis”
als Tiefenerlebnis dann vor, ,wenn ein soziologisch in der
Formung eines Wir-Ich wirksam gewordener hoherer Wert bei
einer Bedrohung seiner Geltung eine qualitativ eigenartige Willens-
antwort auslost, die von einer spannungsvollen Erregung getragen
ist und zu einer Schutz- und Vergeltungshandlung drangt” (S. 38).

In diesem Sinne kommt das Argernis vor nicht nur im reli-
giosen, sondern auch in anderen Kulturgebieten (Wissen-
schaft, Kunst, Ethik usw.). Zu ,uneigentlichem A.” (scandalum
pusillorum und pharisaicum) geben psychologisch Anlaf (S. 54)
im Gebiet der primitiven Frommigkeit die ,.komplexe Undifferen-
ziertheit” von Affekt und Anschauung, z. B. im Aberglauben,
dessen Jiingern jede Bekampfung desselben zum Argernis wird,
sowie die mangelnde Fahigkeit des Primitiven, ,.diffuse Einheiten
zu gliedern®, d. h. Wesentliches und unwesentlich Auferliches
zu unterscheiden, so daf jeder VerstoB gegen letzteres als A.
empfunden wird. Uneigentliche A. entstehen auch von der Gegen-
standsseite her auf Grund der Verfilschung fundierender Werte
(S. 57): so bei ,Idolbildung”, wenn die zentralste Stelle unaus-
gefilllt oder von sekunddren Werten (Asthetik, Wissenschaft)
usurpiert ist und Verstofe gegen diese falschlich als religidses A.
empfunden werden; dhnlich beim negativistischen ,,Ressentiment
und ‘bei iibersteigender ,,Geniereligion, der besonders leicht der
Pantheismus zum Opfer fallt.

In der Soziologie desreligitsen A, (S.63—111)
wird zunichst die spezifische ,Reizbarkeit” der verschiedenen
Typen religioser Gemeinschaftsformen behandelt, als deren kon-
stitutive Grundlagen genannt werden: die dogmatische Auspriagung
des Lehrgehaltes, die Verkniipfung des Religitsen mit einer be-
stimmten Ethik, der Stellenwert einzelner Lehren (Autoritat,
Aszese), die verschiedene soziologische Struktur der Kirche und
der Sekte, Ethos und Lebensstil der einzelnen Gruppen. Soziolo-
gische Bedeutung gewinnt das A. erst durch die schon von Thomas
geforderte ,,Offentlichkeit des A." (S. 70). Diese muf im heutigen
Stadium weltanschaulicher Gemischtheit eine ,qualifizierte sein

L (z. B. journalistische Verbreitung, Auferungen von Amtstragern,

korporatives Auftreten usw.). Religioses A, ist soziologisch méglich,
nicht nur auf dem Boden echter Religion, sondern auch auf dem
.verkappter Religion" (S. 78), wo also niedere Giiterkreise (wirt-
schaftliche und politische Programme, Astrologie, Rhythmik, Psycho-
analyse, Antisemitismus usw.) die Absolutstelle und damit religidse
Hingabe innchaben. Die soziologische Auswirkung eines A. auf
eine religivse Gemeinschaft zeigt gewisse GesetzmiBigkeiten
(S. 86): Jeder Angriff lost konservative Sicherungshaltungen und
-handlungen aus. Selbst der Religionsstifter hat mit ihnen zu
kimpfen. Kommt der Angriff von innen, so fithrt die Krise zu
Absplitterung, aber auch zur Auffillung organisatorischer und
geistiger Liicken, Kommt der Angriff von aufen, so werden bei
lingerer Inkubationszeit die Abwehrkrifte organisiert, ja die
Immunisierung, vielleicht gar nach dem Gesetz der Reiztherapie,
die Kriftigung der Gemeinschaft bewirkt.

Exkurs zum Problem des § 166 (S. 99#.): Das
Paradoxon des ,konfessionellen Friedens' lost sich ehrlich in der
Lehre vom Zusammenwirken von Gnade und Freiheit, die zur
Bescheidenheit im Einsatz blof menschlicher Kampfformen mahnt.
Der Absolutheitsanspruch der Konfessionen bleibt. Geistige Aus-
einandersetzung tut not. Aber nicht mit Gewaltmitteln und nicht
blof reaktiv, sondern in vollem Verantwortungsbewufitsein fiir die
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Folgen seines Handelns. Die normale Form der Stellung gegen-
tiber Andersdenkenden ist also nicht das A., nicht Streit, sondern
geistiger Kampf im Zentralreligiosen. Das Strafrecht mufi eine
gewisse Auswahl unter den zu schiitzenden Religionsgesellschaften
treffen. Das Schutzobjekt kann heute nicht mehr nach der Gefithls.
theorie, sondern nur noch nach der Friedensschutztheorie bestimmt
werden: Das klare Staatsinteresse verlangt Sicherung des inneren
Friedens. Eine vollige Ablehnung des Strafschutzes der Religion
um der Religion willen ist abzulehnen. Strafschutz bedeutet nicht
Vergeltungsstandpunkt.  Die  objektive Feststellung  typischer
Religionsverstéfe ist méglich (gegen Beling) wenn auch — wie
auch bei anderen Tatbestinden, z. B. des Mords und des Tot-
schlags — im einzelnen immer wieder schwer klirbare Grenzfille
vorkommen mogen.

Die Ethik des religidsen A, (S. 112—145): Zwei
Typen religiéser Aufbriiche sind zu unterscheiden, je nachdem das
durch A. zu erweckende religivse Bewufitsein einer Gemeinschaft
in habitueller, latenter Bereitschaft liegt oder bereits am Erlgschen
ist. Der grofie Fiihrer, Prediger, Erwecker, wirkt zunichst als A.
Wann ist trotz der Toleranzpflicht solch ein riicksichtsloser Angriff,
ein aktives A. erlaubt? Geboten? Wie muf er beschaffen sein?
Nicht aus Macht- und Geltungsbediirfnis, sondemn in der reinen
Absicht, die doctrina als opus misericordiae zu betreiben (Thomas),
wenn die personlichen, zeitlichen und ortlichen Umstinde eine
Aussicht auf Erfolg erschliefien. Das paulinische insia opportune,

importune gegen die Hiretiker bezieht sich auf die Abgefallenen, |

nicht auf die schuldlos in eine andere Konfession Hineingeborenen, |

Dabei ist mit der biirgerlichen, strafrechtlich geschiitzten Toleranz
nicht auch dogmatische Toleranz verlangt. PflichtmiBigkeit des
VorstoBes ist nur in seltenen, besonderen Situationen gegeben (Ur-
christentum, bei qualifizierter Notwendigkeit des Bekenntnisses).

Das seandalum pusillorum (S. 131) hat als Doppelquelle !

infirmitas oder ignorantia, Hierther gehért heute besonders die

Kirchenfeindschaft vieler klassenbewufiter Proletarier, deren Unter- |

driicktenideologie sich von der Kirche nicht verstanden und an
das Biirgertum verraten fiihlt. Charakteristikum des scandalum

pharisaicum (S. 138) ist die madlitia, die boswillige, unbelehrbare |

Unehrlichkeit des gegensiitzlichen Verhaltens. So wird be;
Interessenverflechtung des Ehrgeizes, des nationalen oder Rasse
gedankens, der Habsucht usw. mit einer bestimmten religidsen
Institution dieses A. in der Hand der fithrenden Interessenten zu
einem willkommenen Mittel, um die Volksseele auf den Gegner
zu hetzen. Auch das Bediirfnis ethischer Selbstentlastung fithrt zu
solchem Sichverhirten gegeniiber den Vorziigen des Gegners, die
dann zu splendida vitia verfilscht werden. Die Mbéglichkeit eines
passiven A. (S. 145) im ethischen Sinne des siindhaften Nach-
gebens wird von Thomas mit Recht abgelehnt. Im soziologischen
Sinne dagegen wird die Verwundbarkeit und Reaktionsfihigkeit
auf A. geradezu zum notwendigen, charakterologischen Kriterium
tieferer Charaktere.

Fiir die Frage, wie weit der Katholizismus seinen Einflug auf
dem Wege itber die Gesetzgebung versuchen soll (correctio fra-
terna), gilt: Mindestens, um Lebensraum fiir die eigene Existenz
zu schaffen. Fiir den angreifenden Kampf dagegen ist entscheidend
die Frage, ob gesetzliche, erzwungene Geltung auch wirkliche F3r-
derung bedeutet, und das soziologische Gesetz der verfestigenden
Reaktion auf A. Aktivitit gegeniiber geborenen Hiretikern und
Neuheiden kann heute nicht mehr Befreiung von subjektiver Siinde
sein wollen, sondern nur ein Verhelfen zu einem bonum morale.
Hierzu aber ist der rechte Weg nicht die Attacke, sondern der
Takt, positive Arbeit, Erweis grofierer Fruchtbarkeit, also Vor-
bereitung einer aufnahmefihigen Gesinnung.  So  verwerflich
schwichliches Nachgeben wire, so verfehlt wire die Uberschatzung
des Gegners und seiner Angriffe. Irrtum muf ebenso sicher an sich
selbst zugrunde gehen, wie der Wert der Wahrheit sich nicht an
der Zahl ihrer Anhinger messen lift.

Man méchte die geistvolle, spekulative Arbeit in die
Hénde aller Moraltheologen, Kanonisten, Juristen, aber auch
der Seelsorger und Politker wiinschen. Der Weg dahin
diirfte ihr jedoch erschwert sein durch die nicht immer leicht

ersichtliche Linienfithrung und durch die esoterische Adepten-
sprache moderner Phianomenologie, Soziologie und Psycho-
logie, die manchmal biederen ,,alten Schnee* in ein umstind-
liches Glanzgeschmeide hiillt. Einem intuitiv veranlagten
Leser mag vielleicht auch bange werden vor soviel kompli-
zierter, soziologischer Bewufitheit, die uns, wie die Erfahrung
leider bezeugt, bisher so wenige wirkliche Fiihrer gezeitigt hat.
Da Biicher fiir die Bequemlichkeit des Lesers, nicht des
Setzers gedruckt werden, sei ‘die Bitte an den Herausgeber
gestattet, kiinftig die Anmerkungen, besonders wenn sie so
mafivoll wie hier gegeben werden, doch vielleicht unter die
Seite setzen zu lassen.
Freising.

R. Linhardt.

Kleinere Mitteilungen

»Doctoris Seraphici §. Bonaventurae Prolegomena ad
Sacram Theologiam ex operibus ejus collecta edidit Thaddaeus
Soiron O.F.M. [Florilegium Patristicum. Fasc, XXX.] Bonn,
P. Hanstein, 1932 (32 S. gr. 8%). Kart. M. 1,40.« — Nach dem
in der Einleitung zur Dogmatik gebrduchlichen Schema hat der
Herausgeber in sieben Abschnitten die entsprechenden Texte Bona-
venturas fiir die allgemeinsten Fragen (Objekt, Ursprung, Methode,
Zweck, Wissenschaftsbegriff, Verhilinis der Theologie zur Philo-
sophie, Subjektive Vorbedingungen) zusammengestellt und in den
Anmerkungen die Autorenverweise und die notwendigsten Er-
liuterungen beigegeben, so daf dieses Heft des ,,Florilegium
patristicum” zu seminaristischen Ubungen sehr geeignet erscheint.

»P, Cuthbert of Oxford, O. M. Cap., Die Kapuziner.
Ein Geschichtsbild aus Renaissance und Restauration. Aus dem
Englischen iibersetzt von Justinian Widlécher O. M. Cap.
Miinchen, Kosel & Pustet, o. J. (1931) (364 S. Lex. 89). Glw.
M. 12.« — Hier war ein Mann am Werke, der mit griindlichster
Beherrschung des Stoffes eine nicht alltagliche Kraft der Ge-
staltung und ein besonderes Feingefiihl fiir kiinstlerische Steigerungs-
moglichkeiten verbindet. Es war mir ein besonderer Genub, mich in
diese hicb- und stichfesten Ersrterungen iber die leidensvolle Ur-
zeit, die erste und zweite Atempause und die endgiiltige Be-
freiung von allen Fesseln zu versenken. In vier Biicher ist die
Erzihlung gegliedert, denen der Ubersetzer ein schones deutsches
Gewand gegeben hat, das jedoch manchmal Wortformen und Aus-
driicke enthilt, die sich erst noch das Biirgerrecht in unserer Sprache
erwerben miifiten, wie ein Gespiir, die Prige, briuseln, abzwecken,
Zerklarung, die Schliipfe, das Gefilte usw. In Biichern wie dem
vorliegenden sind das unerbetene Gaste. — Nach der aufschluf-
reichen Erorterung iber die Quellen zur Urgeschichte der
Kapuzinerreform folgt ,,Das Buch der Griindung: Die Weg-
bereiter der Kapuzinerreform, die ersten Freiheitstage, Kampf und
Sieg. ,Das Buch der Wandlung" erzihlt von Reform und Re-
formation, von des berithmten Ochino Abfall zu den Calvinern,
von Liuterung und Neubliite und vom Vermittler zwischen zwei
Generationen. ,,Das Buch der Siedlung” befafit sich mit dem
Vorstos iiber die Alpen nach Frankreich und Savoyen, nach
Deutschland und in die nordischen Missionen. Den Schluf bildet:
+Das Buch der Eroberung” mit Untersuchungen iiber die Cristo-
foro-Gestalten, die Heidenmissionen und das Schrifttum des
Ordens. Ich kann das sehr gut ausgestattete Buch nur warm
empfehlen. Paul Maria Baumgarten.

»Studia Gnesnensia: Ks. Dr. Kazimierz Kowalski, Podstany
filezofji. [Dr. Kasimir Kowalski, Prof. am Erzhischsfl.
Seminar in Gnesen, Dozent der Universitit Krakau, Grund-
lagen der Philosophie.] Gnesen 1930 (2725889 —
Ks. Dr. Kazimierz Wais, Kosmologja szczegdlowa .
[Dr. Kasimir Wais, Spezielle Kosmologie. Erster
Teil] 'Gnesen, 1931 (3925, 8%« - Dr, Kovwalili Lo
handelt sein Thema in zwei Biichern; im ersten bespricht er Wesen
und Aufgabe der Philosophie, im zweiten die Theorie der Er-
kenntnis, und zwar zundchst im allgemeinen, was und wie wir
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erkennen, um dann im besonderen das Erkennen der Menschen, der
Engel und Gottes zu erdrtern.
Werkes (S. 81—176) beschiftigt sich mit der Frage:
erkennt der Mensch?
gehenden Kommentar zu De verifate I, art. 9 des h. Thomas und
kommt dabei im engen Anschluf an die Lowener Schule u. a. zu
dem wichtigen Ergebnis, daf der Verstand den Gegenstand un-
mittelbar erkennt und nicht erst ein Abbild von thm, — Dr. Wais,
der Senior der polnischen Neuscholastiker, bietet im ersten Teil
seiner speziellen Kosmologie eine kenntnisreiche und ausfiihrliche,
daber recht zuginglich geschriebene Biologie. Er versteht es,
die der scholastischen Philosophie entgegenstehenden Anschauungen
geschickt zu widerlegen, z. B. die mechanistische Deutung der
LebensduBerungen, die Vermenschlichung der Tiere, die Urzeugung.

Was

Die jetzt bestehenden Pflanzen- und Tierarten fithrt er auf eine |
\ Scharlau,

Entwicklung der urspriinglich von Gott geschaffenen Arten zuriick.
Das Lebensprinzip fafit er, obgleich er nachdriicklich seine Eigenart
gegeniiber den physikalisch-chemischen Kréiften betont, als materiell
auf, da es in seinen Auferungen von der Matene abhinge und weil
er die Begriffe ,,immateriell und ,,geistig” gleichsetzt; richtiger
ware es wohl, den Lebensgrund mit Driesch, Philosophie des
Organischen, 1928, S. 379 ein immaterielles Substrat oder mit
Schwertschlager, Philosophie der Natur, 1921, II, S. 135 ein
psychisches Prinzip zu nennen. Albert Steuer.

»Holzapfel, H. O.F. M., Katholisch und Protestan-
tisech. Eine leidenschaftslose Klarstellung. Freiburg 1. B., Herder,
1930 (186 S. 8°). M. 3; geb. M. 3,60.« — Dies Buch ist nicht
verfafit, ,,damit ein gelehrtes Werk mehr in der Bibliothek des
Theologen steht", schreibt der Veerfasser. ,,Es will vom theologisch
nicht geschulten Volk gelesen und verstanden werden.” Eine wirk-
liche Klarstellung strittiger, miBverstandener und mibdeuteter
Punkte auf religiosem Gebiete ist namentlich mit Riicksicht auf
einige neuere protestantische Werke mit Sorgfalt von P. Holzapfel
versucht worden. Haugleiters Konfirmandenkatechismus, der 1925
schon in 16. Auflage erschien, und dessen ,,Unterscheidungslehren®,
die als Separatabdruck aus dieser Schrift im Jahre 1928 bereits
in 120000 Exemplaren verbreitet waren, ist neben Arbeiten von
Heim, Kunze, Horst Stephan, Bachmann, Braun, Fendt ausgiebig
beriicksichtigt. Das erste Drittel des Buches bringt ,,Grundsitz-
liches* iiber katholische bzw. protestantische Auffassung von Bibel,
Uberlieferung und Kirche. Der iibrige Inhalt untersucht die
Stellungnahme zu einzelnen Unterscheidungslehren (Rechtfertigung,
gute Werke, Gnadenmittel, Frommigkeitsleben). Der Anhang
stellt in zwei Kolumnen die wichtigsten Unterscheidungslehren
nebeneinander, Der Leser erhilt einen dankenswerten Einblick in
die einschligigen Materien. Fiir eine Neuauflage wiirde sich
empfehlen, auch das bei Hinrichs in Leipzig erschienene Werk des
Harnackschiilers Rolffs ,,Politische Ethik und ethische Welt-
anschauung” zu beriicksichtigen. Trotz des Versuches, manchen
Werten der katholischen Weltanschauung gerecht zu werden, findet
sich hier z. B. dreimal die These, die katholische Kirche charak-
terisiere ,,die Ehe als erlaubte Hurerei”, wofir nicht
einmal eine Quelle namhaft gemacht wird, sondern nur der Ge-
dankengang, in dem ehelosen Priester stelle die katholische Kirche
das Ideal keuschen Lebens vor Augen und bringe die ,,Unreinheit
und Minderwertigkeit ihres sexuellen Wesens" den Glaubigen zum
BewubBtsein. C. Schmitt.

Personennachrichten, Im 79. Lebensjahre starb am
5. Februar 1932 der Honorarprofessor in der Juristischen Fakultat
der Universitit Wiirzburg Dr. theol. et jur. utr. Dr. jur. can. h. c.
Joseph Freisen, friher Professor des Kirchenrechts an der
Akademie zu Paderborn. — Am 12. Februar 1932 starb im
Alter von 66 Jahren der frithere o. Professor des Kirchenrechts
in Strafburg Dr. theol. et jur. August Knecht, Geh.
Regierungsrat, Honorarprofessor an der Theol. Fakultdt der
Universitait Miinchen. — Am 25. Februar 1932 starb zu Inns-
bruck im Alter von 87 Jahren der frithere o. Professor der
Kirchengeschichte an der Theol. Fakultat der Universitit Innsbruck
P. Dr. Hartmann Grisar S. J.

Der umfangreichste Abschnitt des |

Der Autor beantwortet sie in einem ein- |

| Ohm, Th., Indien und Gott.

Biicher- und Zeitschriftenschau’

Allgemeine Religionswissenschatt.

Heinzelmann, G, Zur Frage nach dem religidsen Apriori
(ThStudKrit 1931, 2/3, 324/39).

Ricciotti, G, Il periodo di El-Amarna (ScuolaCatt 1931
dic., 424/33).

Kunstmann, W. G., Die babylonische Gebetsbeschworung.
Lpz., Hinrichs (114). M 10.
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190).
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1 Die Schriften, bei denen keine Jahresbezeichnung angegeben
ist, gehdren dem laufenden Jahre an.
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Macchiero, V., The Meaning of the First Beatitude (JReli-
gion 1, 40/49).

Bu z]y/z‘t%., Y a-t-il fusion de paraboles évangéliques? (RBibl I,
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fe (365/401), Marcos del Rio, F., El Cristo mifstico
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Ryan, J., Irish Monasticism. Origine and Early Development.
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Maxwell, W., The Liturgical Portions of the Genevan Service
Book, Used by John Knox 1556. Edinb., Oliver & Boyd,
1931 (XVI, 222).
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Naegele, A, Benediktinischer Humanismus im 17. Jahrh.
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E rg%(é ?,) J., Eine neue Erkldrung d. Willensfreiheit (Scholastik 1,

Leese, K., Die Krisis u. Wende des christl. Geistes. Studien
zum anthropol. u. theol. Problem der Lebensphilosophie. Berl.,
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rédemption. P., Rieder, 1931 (468).

Simonin, H.-D., La connaissance de I'Ange par lui méme
(Angelicum 1, 43/62).
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Das soeben erschienene Volksbuch zum Sailer-Gedenkjahr:

JOHANN MICHAEL SAILER
~DER HEILIGE EINER ZEITWENDE*

Nach seinen Bekenntnissen u. Schriften dargestellt von W. Schlags
Kartoniert RM 4.00, Leinenband RM 5.00

»Ein ganz vortreffliches Buch.”* (Weihbischof Dr, Ménch)

»-Johann Michael Sailer (1751—1832) braucht nicht mehr besonders empfohlen
zu werden. Seine Werke haben die Feuerprobe eines Jahrhunderts bestanden.*
(Caritas, Luzern)

VERLAG HERMANN RAUCH , WIESBADEN

Liturgie und moderne Piarrseelsorge

Kiirzlich erschien eine auf langjihrige Erfahrung aufge-
baute instruktive Arbeit, die in erster Linie fiir den Klerus
und die Seelsorgshelfer in Schule und Verein bestimmt ist:

Handbuch der Volksliturgie

Zusammengestellt und bearbeitet von

Kanonikus Josef Minichthaler
214 Seiten. Oktav. Kartoniert RM 3.—, in Leinenband RM 4.10

Auf jeder Seite spricht der erfahrene Seelsorger. Das Buch verriit nicht
blof ungeheuere Literaturkenntnis, sondern vor allem ein personliches
liturgisches Erleben. So kann nur einer schreiben, der selbst mit der
Liturgie lebt und der tief hineingehorcht hat in die Seele des Volkes.

Dr. M. Langhammer, Wien

VERLAG FRIEDRICH PUSTET, REGENSBURG
=

Diese Nummer enthilt Prospekte der Aschendorffschen Verlagsbuchhandlung, Miinster i. W., betr. die dort erschienenen Werke
von P. Dr. BEDA KLEINSCHMIDT O. F. M.t und ,Geschicite der Kirche* von Professor DDr. JOSEPH LORTZ.
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|
Ein Standwerk alttestamentlicher Wissenschaft GeSChiChte

S e pt Ua g | N ta 1| der altkirchlichen

Societatis scientiarum theratur
Gottingensis auctoritate edidit A. RAHLFS Von Otto Bardenhewer

FUNFTER (SCHLUSS-) BAND:
Die letzte Periode

Als erster Band ist erschienen:

- L] = . Fr
Bd. X: Psalmi cum QOdis der altkirchlichen Literatur
mit EinschluB des dltesten
1931. VI, 365 S. gr. 80. Geh. 32,20 RM; Lw. 35 RM armenischen Schrifttums
bei Einschreibung fiir das Gesamtwerk jedoch nur 23 RM; Sl B Geletal T Ml T e e e
Lw. 25.50 RM
Einbanddecken in Ganzleinen sind bei AbschluB jedes Bandes zu Mit dem finften Bande ist dieses Lebens-
g " werk einer wahren Autoritit auf dem Ge-
je 1,75 RM lieferbar. biet der Patrologie vollstandig. Der Band
fiihrt vom Beginn des sechsten Jahrhun-
gerts bis zum E’nde d;:r %atristischf‘:n
. sae . . i s i d i i i i-
,Dl.e Edmm.z bfadeule[ materiell 1'1nd forme]]'emen" groBen s(f’}']ten d‘ﬁir?ﬁnsgt;‘”%u ul}oh;‘fmf:‘ci,o‘n
Fortschritt und ist insbesondere technisch durch ihre Fiille und Damaskus (gest. vor ;5%) fiir dieslat!cli—
& ; * s . toa nischen Viter mit Isidor von Sevilla
die iibersichtliche Geschlossenheit des Apparats ein MEI.bt(‘l'- ; (gest. 636) abschlieBt. Eine Ubersicht des
werk.* (Deutsche Literaturzeitung.) im fiinften Jahrhundert auf den Bergen
3 Arnl'ne%iens entsla&?enen = Schfrifttltums
3 L - . 5 v schliefit sich an. ie in den fritheren
; Die hiermit begmnende. groBe Ausgabe der .Septuagmta_ soll Bibten. wird ho Mo ne it
im Laufe von 20 Jahren in folgenden 16 Teilen erscheinen: Literatur in die Darstellung miteinbezogen.
I. Genesis. Il. Exodus, Leuiticus. I[II. Numeri, Deuteronomium.
1V. losue, ludicum, Ruth. V. Regnorum 1. II, VI. Regnorum 1, VERLAG HERDE R, FREIBURG I, BR.

1V. VII. Paralipomenon I. II. VIII. Esdrae 1. Il. Estner, Iudith,
Tobit. 1X. Maccabaeorum 1—1V, X. Psalmi eum Odis. XI. Pro-
uerbia, Ecclesiastes, Canticum, Ilob. XII. Sapientia,- Siracides.
Psalmi Salomopis. XIII. Duodecim prophelae. XIV. Isaias. XV.
Ieremias, Baruch, Threni, Epistula leremia. XVI. Ezechiel, Su-

sanna, Daniel, Bel et Draco. Der Gesamtumfang des Werkes wird Ein wahrhaft goldenes Biich-
auf etwa 250 Druckbogen geschiitzt, der Zeitraum der Verdffent- lein zur Verbreitung christl. Lebens-
lichung auf 20 Jahre. Die Einhaltung des Programms wird ver- ernstes u. christl. Lebensweisheit ist

biirgt durch die Mitarbeit zweier jiingerer Fachgelehrten, des Herrn :
Dr. Werner Kappler, der kiirzlich von der Gottinger Gesellschafl

der Wissenschaften als zweiter Leiter des Septuaginta-Unterneh- ; DAS GEISTLICHE
mens neben Herrn Prof. Rahlfs angestellt worden ist, und des ;

Herrn Studienrats August Méhle, der gleichfalls vollamtlich fiir y LEBEN
das Unternehmen beschiftigt ist. Herr Kappler hat die Bearbei-
tung der Apokryphen, Herr Mohle die der Prophelen iibernommen;

als ndchste Lieferungen werden die Makkabierbiicher und
Jesaia erscheinen.

Blumenlese aus den deutschen Mystikern
und Gottesireunden des 14. Jahrhunderts

Von P. Heinrich Seuse Denifle, OP.,
8. Auflage, herausgb. von P. Reginald

Die Bezungedingmlgen: 3 M.Schultes, OP.(7258.),in Ganzleinen

Jeder Band kann einzeln bezogen werden, jedoch gilt bei : u. Rotschnitt, statt M 6.— nur M 3.—
Bestellung auf alle Biinde ein wesentlich niedrigerer Preis und zwar

fiir Einzelbinde 1,40 RM fiir den Druckbogen R Yor Seclen

segnen in Dankbarkeit die Hinde

Denifles, die diese Blumenlese aus

Der Einschreibungspreis von | RM pro Bogen bleibt mit den deutschenMystikern geschrieben,
Riicksicht auf die letzte Notverordnung zunichst bis 1. 7. 32 und den Ernst, der auch den Frieden
noch bestehen. Band X kostet bei Einschreibung auf das Ge-

d das Gliick d istlichen Lebens
samtwerk weiter 23 RM., bei Einschreibung nur auf diesen Einzel- !.m as. 5 .es e ?en s
band 32,20 RM. in markigen Strichen gezeichnet hat,

Das wird durch kein literarisches
Denkmal in hoherem Grade verwirk-
licht, als durch,,Das geistliche Leben’

T ety ULRICH MOSERS VERLAG., GRAZ
Vandenhoeck & Ruprecht in Gottingen BN A UCA ST N

fiir das Gesamtwerk nur 1 RM fiir den Druckbogen.

Vorlage eines Probestiickes unverbindlich durch jede Buch-
handlung. Prospekt direkt vom Verlag.

B e ey e W —_—"
Druck der Aschendortfschen Buchdruckerei in Miinster i. W.




