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Zur Entstehungsgeschichte
der christlichen Willensmetaphysik

Wihrend die geistesgeschichtliche Methode auf dem
Gebiete der Geschichtswissenschaft, der Literatur-, Kunst-
und Philosophiegeschichte mit grofem Erfolg angewandt
wird, blieb sie der Dogmengeschichte im allgemeinen fremd.
Benz versucht in seinem grofien, mit umfassender Sachkennt-
nis geschriebenen Werk iiber Marius Victorinus und die
abendlindische Willensmetaphysik das Werden und Wachsen
eines wesentlichen Elementes der abendlédndischen Theologie
von geistesgeschichtlicher Sicht her zu zeigen®.

Da die theologischen Qualititen des Marius Victorinus
sowohl bei den zeitgendssischen wie bei den spateren Theologen
ziemlich tief im Kurs standen, wirkt es um so tiberraschender,
wenn E. Benz wesentliche Bestandteile des abendlandischen
Denkens gerade als Erbe des Marius Victorinus zu erweisen
sucht. Der Titel des Buches umschreibt den Inhalt nicht genau.
B. stellt nimlich eine vollstindige Monographie Viktorins
an den Anfang, da ithm dies bei der bisherigen fragmen-
tarischen Bearbeitung V.s ratsam erschien. Das Werk
gliedert sich in drei Teile: Der erste behandelt nach einer
eingehenden Besprechung des Lebens und der literarischen
Werke Viktorins seine Theologie, der zweite die Ansitze
seiner Metaphysik im plotinischen Denken, der dritte die
Entwicklung der abendlandischen Willensmetaphysik.

Die Grundgedanken des Buches lassen sich folgender-
maBen zusammenfassen: Nach Plotin verharrt das Eine in
ewiger transzendenter Verborgenheit. Es wird offenbar durch
seine Hypostase, den Nus, den es, ohne sich zu depotenzieren,

1 Benz, Emst, Marius Victorinus und die Entwick-
lung der abendléindischen Willensmetaphysik. [Forschun-
gen zur Kirchen- und Geistesgeschichte, hrsg. von E. Seeberg,
E. Caspar, W. Weber, |. Bd.] Stuttgart, W. Kohlhammer, 1932
(XIV, 436 S. gr. 8°). M. 32.
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aus sich heraus setzt. Der Begriff der absoluten Transzendenz
wird durchlochert, wenn Plotin den Willensbegriff in die
metaphysische Bestimmung der absoluten Freiheit des Einen
hereinnimmt. Durch die Identifizierung des Willens mit der
Substanz Gottes und durch die Anwendung der die Seinsart
des Nus bestimmenden Begriffe auf den transzenden-
talistischen Gottesgedanken ist das hypostatische Schema
Plotins durchbrochen und eine ,homousianische** Fassung
der Hypostasen in der einen Geistnatur angedeutet. Damit
ist der plotinische Gottesgedanke an den christlichen heran-
geriickt. Diese bei Plotin sich findende Bestimmung des gott-
lichen Wesens als einer Geistsubstanz, in der Wille, Intellekt
und Leben ineinanderliegen, ist einer der wichtigsten Ansatz-
punkte der metaphysischen Deutung der christlichen Trinitits-
lehre geworden. Im Abendland hat diese Willensspekulation
grofie Sympathie gefunden. Schon die neuplatonische nicht-
christliche Spekulation zeigt eine fortschreitende und bewufte
Voluntarisierung der griechischen Metaphysik, die sich vor
allem in der Umdeutung des Weltbildes des Timius voll-
zieht und zwar unter dem EinfluB des jiidisch-christlichen,
voluntaristischen Gottesgedankens. Dieser voluntaristische
Zug verstarkt sich bei den kirchlichen Vertretern des abend-
landischen Neuplatonismus. Sie beniitzen die substanzielle
Konzeption des Willensbegriffs, welche die funktionelle und
psychologische abloste, um dadurch die Idee der Konsub-
stanzialitit denkmaBig zu sichern. Den Abschluff dieser ziem-
lich einheitlichen und geschlossenen Entwicklung bildet die
Willensspekulation Augustins, der sie fiir die Bestimmung
des Personbegriffs verwendet. Hand in Hand geht damit bei
Augustinus eine Umformung der theologischen Haupt-
probleme: Eine Vorstufe Augustins bildet Viktorin. Dessen
System stellt in seiner Behandlung des Willensbegriffs eine
Zwischenform innerhalb der Umformung des griechischen in
das abendlindische Denken dar. Auf der einen Seite findet
sich bei ithm eine neuartigce Umbildung des griechischen
Intellektualismus durch eine neue metaphysische Konzeption
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des Willens iiber den Grenzbegriff der dvvaue hinweg,
andererseits ist V. mit der Voluntanisierung des neuplato-
nischen Systems nicht durchgedrungen. Er zeigt wohl die
Konsequenzen innerhalb der allgemeinen Linien des meta-
physischen Aufbaues, aber nicht in der Behandlung der
Einzelprobleme, so z. B. in der Anthropologie.

Fur die Wiirdigung des Werkes ist es notwendig, den Inhalt
etwas genauer zu skizzieren. Aus dem 1, Teil sei hervorgehoben,
dak nach B, Viktorin durch die Ubersetzung des Aristoteles und
die Besprechung seiner: Schriften in ausfiihrlichen Kommentaren
eine exakte philosophische Sprache schuf, die durch Boéthius hin-
durch die Sprache der mittelalterlichen Wissenschaft wurde, daf
er ferner durch die Ubersetzung der Neuplatoniker die lateimische
Sprache fliissig machte fiir die Probleme der Transzendentalphilo-
sophie, dadurch zugleich die Grundlage der Terminologie der
lateinischen Dogmatik schuf. Hinter der von ihm geschaffenen
dogmatischen Begriffswelt bleibt an Reichtum und Vielgestaltigkeit
Augustin in seinen rein metaphysischen Schriften und auch in De
irinilate zuriick. Ist darin schon ein bleibendes Verdienst zu sehen,
so meint B. weiter, daf V. sowohl wegen seiner Bedeutung fiir
die Sprachgestaltung als auch wegen seiner geistigen Haltung
(eigenartige Mischung von aristotelischer Logik und Dialektik, plo-
tinischer Metaphysik und ciceronianischer Rhetorik als Gruadlage
einer Deutung des christlichen Dogmas) als erster Scholastiker an-
zusprechen ist (S. 19 £). Die Auffassung der christlichen Offen-
barung durch V. ist dadurch charaktensiert, daB er im Christentum
die Erfiilllung der Philosophie sah (S. 10 f. 185). Er hilt sich in
seiner Spekulation nicht an die regula fidei gebunden, sondern sucht
die Schrift von einer Metaphysik aus zu deuten, die in ihren
Hauptziigen vor seiner Bekehrung fertig war, d. h. von seiner neu-
platonischen Philosophie aus (S. 62). Trotzdem verbindet B. mit
V.s Namen die Geburt der spekulativen abendlandischen Trinitits-
lehre (S. 34).

Die Lehre V.s 136t sich nach B.s Darstellung so wiedergeben:
Seine ganze Theologie baut sich auf einer konsequent durch-
gefithrten Ontologie auf. Das Sein ist bestimmt vom Nichtsein her.
Man kann sagen, daf sich die Spannung zwischen Sein und Nicht-
sein immer mehr 18st, je mehr das Sein in die absolute Transzen-
denz hiniibergleitet und umgekehrt, daf das in einer transzendenten
Sphire angesetzte Sein sich immer mehr seiner Transzendenz ent-
aufzert, so daf die Ontologie V.s einen dialektischen Prozef von
processus und regressus, descensus und ascensio darstellt. Das trans-
zendente iiberwesentliche Sein liegt jenseits aller Existenz. Dabei
ist es gesehen von dem kontingenten Nichtsein des aus ihm hervor-
gehenden Seins aus. Es wird auch nichtseiend genannt. Nicht das
Sein eignet ihm, sondern die absolute Macht und Freiheit, das
Sein frei zu setzen (potentia essendi) und in einem selbstgewollten
Akt sich als Seiendes zu hypostasieren. Es ist die Potenz zum
Sein und zwar eine auf die eigene Identitit gerichtete Potenz. Das
transzendentale Nichtsein ist die Ursache seines Seins, Als Ursache
kommt ihm aber bereits Seinscharakter zu, bevor es ein Seiendes ist.
Es hat also ein vorexistentielles Sein. Die einzelnen Formen des
Seienden sind folgende: ,Quae vere sunt* (das reine Seiende,
das sich seinerseits darstellt als Prinzip der Existenz, des Lebens und
der Intelligenz, also der drei Urideen, die den Charakter des intel-
ligiblen Seins bestimmen), ,quae tantum sunt® (es umfafit
das dem reinen Sein entfremdete, von ihm entfernte und daher
schon mit einem Nichtsein vermischte Sein: das Sein der Seele vor
ihrer Inkorporation. Die Seele gehort nimlich zum wahren Sein,
aber nicht existenziell zur reinen Identitit des reinen Seins, sondern
relativ, d. h. weil sie als Hypostase durch eine intellektuelle An-
schauung als ein Anderes und trotz ihres Anderssein am Sein teil-
hat), .,quae non vere non sunt® (ihr Anteil am Sein ist
bestimmt durch eine Zuwendung zum Sein. Unter diesem Seins-
begriff fallt das ganze bestehende Universum, soweit es Mischung
von materiellem und immateriellem Sein, Vereinigung von Form
und Materie ist. Von hier aus kommt V. zu einer Seinsbestimmung
der Materie. Sie ist an sich das existenz- und qualititslose Nicht-
sein, das negative ontologische Komplement des ewigen transzen-

denten Nichtseins, daher ewig wie letzteres. Durch ihre Relation
zum Sein enthilt sie aber doch so etwas wie Existenz. So ist die
Materie quodammodo aliquid Nichtsein, als Stoff dagegen existent.
Nicht die Materie ist das Prinzip. der Individuation, der Formen
des Seins, sondern das Nichtseiende), endlich ,,quae non sunt"
(das reine absolute Nichtsein hat zum Sein gar keine Beziehung
mehr, nicht einmal die Moglichkeit hierzu. Es Bt sich nicht
irgendwie existent denken).

Aus der Durchdringung von Sein und Nichtsein ist nun nicht
nur die ontologische Ableitung der einzelnen Seinsformen méglich,
sondern in den verschiedenen Schnittpunkten der Bewegung von
oben nach unten und von unten nach oben sind die Hauptprobleme
der viktorinischen Metaphysik und Theologie gegeben: der trans-
zendentalistische Ansatz des Gottesgedankens, der ontologische
Ansatz der Chnstologie, die Deutung der Zeugung des
Logos von der Idee der Selbsthypostasierung des transzendenten
Gottes aus, die Begriindung dieses Aktes in seiner absoluten Frei-
heit, die Anschauung von den beiden Aonen, die Idee der Pri-
existenz, die Zeitspekulation. - Mit der Durchdringung von Sein
und Nichtsein ist auch das Ziel der ,Erlosung” bestimmt als eines
Vertreibens des Nichtseins, das in die Sphire des Seins einge-
drungen ist, mit dem Ziele der Identitit des absoluten Seins, in
der es kein ,,Anderes” und keine Entfremdung mehr gibt und Gott
alles in allem ist, ontologisch, nicht geschichtsteleologisch betrachtet.
Das letzte und grofte Problem der Ontologie heifit Setzung des
Seienden aus dem transzendentalen Nichtsein, Sie vollzieht sich in
zwei Stufen: 1. Hervorbringung des Seienden im transzendenten
Nichtsein als ein verborgenes Seiendes, sofern das Seiende in dem
transzendenten Nichtsein als Potenz verborgen ist; 2. Setzung des
verborgenen Seins als einer metaphysischen Hypostase aufien, Dieser
Akt heift Zeugung, weil das Sein nicht geschaffen, sondern als
Hpypostase herausgesetzt wird aus seiner transzendenten Verhiil-
lung, Diese Zeugung ist die Selbsthypostasierung -des transzenden-
ten Seins im Seienden als einer Hypostase. Man muf daher zwei
Seinsweisen des Sohnes unterscheiden. Die eine ist die verborgene
Priexistenz des Seienden im transzendenten Nichtsein, die andere
das hypostatische Fiirsichsein als Logos. Mit diesen Gedanken-
gingen will V. die biblische Lehre von der Zeugung erkldren:
B. schlieft hieran die Bemerkung, daf man aus dem WVorgehen
V.s sehe, daB seime Schriftdeutung im wesentlichen eine Sub-
limierung des Bildhaften in transzendentale Vorginge ist und sich
dabei stark an die mythischen Begriffe der Schrift hilt (S. 55):
Mit der Selbsthypostasierung vollzieht sich zugleich das Substanz-
werden und damit die Formierung des ungeformten transzendentalen
Seins, da die Substanz das geformte intelligible Seiende darstellt.
Dieses ist fiir den Intellekt die erste anschauliche Selbstexplikation
des potentiellen gottlichen Urseins. Der Sohn ist daher die mani-
festatio Dei als forma Dei. Die Selbsthypostasierung ist als erster
Akt der transzendenten Potenz ein Akt des freien Willens.
In diese Gedanken greift der species-Begriff ein. Bezieht sich der
Fortschritt vom Sein zum Seienden auf die Formierung, so bezicht
sich der weitere Schritt vom Seienden zum aliquid &» auf die
species. Dieser Aufriff der Ontologie zeigt schon, dak sich das
viktorinische System im Gottesgedanken konzentriert. Der Ansatz-
punkt seiner Gotteslehre ist die orientalische Idee vom unbekannten
Gott. Freilich bedeuten alle Negationen nur, daf Gott alles, was
wir von ithm leugnen, in einer unvorstellbaren und uniibertrefilichen
Vollkommenheit besitzt und ist. Die Erkenntnis Gottes als des Ver-
borgenen, schlechthin Unfaflichen wird pariert durch die Idee, sich
Gott per similitudinem sphaericam vorzustellen. Wenn dieser als
schlechthin verborgen gedachte Gott potfentia essendi heifit, so be-
deutet das eine Umformung der aristotelischen Lehre von Akt und
Potenz. Nicht der Akt steht am Anfang, sondern die Potenz, Der
aclus purus ist bereits die Darstellung der transzendenten Potenz.
Die Aktivierung und Darstellung ist der Logos. Gott und Logos,
Vater und Sohn stehen also zueinander im Verhiltnis von Potenz
und Akt. Benz meint, wenn mit dem Ansatz des gdttlichen Seins
als der potentia prima zwei wesentliche Momente festgehalten seien,
nimlich die absolute Uberweltlichkeit, Unergriindlichkeit, Ver-
borgenheit und weiter die schaffende Wirksamkeit Gottes aus seiner
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eigenen Unerschpflichkeit heraus, so sei in jedem dieser beiden Mo-
mente ein Prinzip gesetzt, das fortan das mittelalterliche Denken
beherrst;ht: das Prinzip der analogia entis und das Prinzip der
Emanation (S. 71). Die Emanation bringt in die Anschauung
vom Universum einen theopantistischen Zug. Aus diesen Ideen
begreift sich die Christologie des V. Die Existenzform Christi ist
bestimmt durch die drei Urideen (existentialitas, vitalitas, intelligen-
titas) als esse, vivere und infelligere. Da er die Aktivierung der
gottlichen Potenz ist, wirkt er im Seienden als Prinzip der Exi-
stenz, des Lebens und der Intelligenz. Enge verbindet sich mit
thm der Willenshegriff. Das Sein Gottes ist Wille, Im Sohn,
der Substantiierung und Determinierune des viterlichen Seins, offen-
bart sich das vdterliche Sein als Wille. Christus ist der absolute
Wille, der geformte Willensakt des Vaters. Der Wille ist hier
metanhvsisch. nicht funktionell oder psycholoisch wefaft. Wenn
der Wille Gottes auch zunichst nicht ein Wirkenwollen nach aufen
ist, sondern ein im Akt der Selbstbegrenzune sich betitigender Wille
zur Identitit, so. lieat doch auch die Schépfung notwendig im
Wirkungshereich der frei gewollten Selbsthvpostasierung, da in der
letzteren alle intelligiblen Seinsformen, Ideen. Wesen mitgesetzt
werden. Der Wille Gottes fithrt so in seiner Richtung nach innen
zur Konstitution der eigenen Person und Formierung des eigenen
Wesens, nach aufen zur Schépfung und Erlésung. Der meta-
phvsische Prozef ist aber ein und derselbe, insofern die Selbstver-
wirklichung notwendio iiber die Schéofung fithrt, d. h. die Schép-
fune gehort in den Prozef der gdttlichen Selbstdarstellung hinein,
welche die Identitit zum Ziele hat. Fs bedarf keiner weiteren
Etklirung mehr, warum der Sohn die Form des unendlichen, un-
ermefilichen Gottes, das Bild des verborgenen Gottes, die species
des Vaters ist. - Er ist auch die Aktualitit Gottes, sofern er alle
Seinsarten des gottlichen Seins. die in der Verboreenheit des gott-
lichen Seins gesetzt sind, zur Erscheinung und Aktivierung bringt
und -ihren speziellen Seinscharakter verwirklicht, sofern er anderer-
seits die Logoi, die intelligiblen Formen, Wesen, Ideen, zeust. Hier
liegt die letzte Begriindung der Realitit der Ideenwelt. Der Logos
ist vita, sofern er die vilalitas, eine der drei Urideen, aktiviert. Da-
mit ist er zugleich Zentrum und Substanz alles Lebens. Von ihm
aus durchdringt. die subsfantia vitalis die ganze Schopfung. Der
Logos nimmt so ganz die Funktion der dritten plotinischen Hypo-
stase. der Weltseele, ein. Das Eindringen des intelligiblen Lebens
in die Materie, d. h. des Seienden in das Nichtsein, bietet einen
Ansatzpunkt fir den bei V. ganz zuriicktretenden Begriff der
Stinde, Das zum Leben erwachte Fleisch, mag immerhin auch
sein Leben von dem rein intelligiblen Leben stammen, empért sich
wider den Geist, Der Logos des Fleisches wird verwirrt und tut
die Begierden des Fleisches. Nur durch eine kiinstliche moralische
Deutung der onteologischen Beziehung von Sein und Nichtsein kann
also V. den Siindenbegriff legitimieren.

Weiter steht im Zusammenhang mit dem Logos der Begriff der
Bewegung. Der Vater ist die verborgene, der Sohn die offenbare
Bewezung. In der Entfaltung der inneren gottlichen Bewegung
vollzieht sich die gdtiliche Selbstbewufitwerdung. Der Sohn ist
die Bewegung, in welcher der transzendente Gott sich selbst er-
kennt, formiert und aktiviert und sein Sein als seiendes, lebendes,
intelligibles offenbart. Sofern die Zeit die jeweils gegenwirtige
Selbstentfaltung der Ewigkeit ist, steht auch die Zeitspekulation
in Verbindung mit der Logosspekulation. Von seiner Logoslehre
aus kann V. das Zentralstiick der christlichen Religion, die Inkar-
nation, nicht erfassen. Die Menschwerdung ist nur eine Form der
unendlich vielfdltigen Darstellungen des Sohnes auf seinem Abstieg
vom Vater durch das Universum. Sie ist die Form der Selbstdar-
stellung des Sohnes, die er dort annimmt, wo er auf dem Wege
durch das Universum auf die Menschennatur stéfit. So ist er
nicht Mensch, sondern bis zum Menschen. V. kennt nur eine
doketische Inkamation. Da iiberall Logoi verstreut sind, so kann
der Logos auch alles, auch den Logos des Fleisches wieder an-
nehmen und dadurch die Einheit und Identitit des entfremdeten
Seins wiederherstellen. Das Leiden ist der metaphysische Akt des
Heraustretens des Logos aus der in sich geschlossenen unbewegten
Bewegung zur heilsmifigen Aktivierung. Innerhalb dieses meta-

physischen Leidens ist das Leiden des Menschen Jesus nur ein
Punkt, und zwar der Endpunkt auf dem unendlichen Wege des
Leides, das vom ersten Schritt der Entfernung vom Utprinzip bis
zum Eintauchen ins Fleisch fiihrt. Die passio des menschgewor-
denen Logos ist der Ort, wo die gdttliche Bewegung durch die
Hyle am meisten aufgehalten wird. Freilich steigt der Logos nach
der passio crucis noch tiefer, um die auch in die untersten Reiche
der Hyle versprengten Glieder in das reine Sein zuriickzuholen.
Auf der Riickkehr passiert er die Zone des Menschseins ein
zweites Mal. So deutet V. die Hollenfahrt und Auferstehung.
Er nimmt den Logos des Geistes, der Secle, des Fleisches an, so
daf sich in thm und mit thm die ganze Menschheit vom Nichtsein
losreifit und an seinem reinen Geistsein teithat. Erlgsung, Wieder-
geburt, Vergeistigung riicken so in einen direkten metaphysischen
Zusammenhang. Nach dieser Riickfithrung besteht keine Maalich-
keit eines Falles der Seele mehr. So war die Welt nicht zweck-
los. Sie sollte den Seelen die Moglichkeit geben, sich vom Geiste
weg zu entfalten, thre Neigung auszuleben und zu iiherwinden.
Schon in dem bisher Gesagten wurden die Umrisse der vik-
torinischen . Trinitdtslehre sichtbar. Wichtig ist hierfiir noch ein
bisher unerérterter Beeriff, jener der copula. Copula ist ein meta-
physischer Begriff und bezeichnet den Geist als Grundsubstanz der
Trinitat, . Geist st der Vater als Urprinzip des Geistes, Geist ist
der Sohn als der geformte Logos, Geist ist der Heilige Geist als
Selbstentfaltung der energetischen Geistsubstanz in threr Diffusion
in der Welt. Die Wesenseinheit macht es mdglich, daf die doe-
matische Benennung der copule wechselt. Die drei Personen sind
drei Entfaltunosweisen, drei Aktionsformen, drei Potenzen und
dynamische Zustinde des einen 7otddvauos Peds. Sie sind Aku-
vierungen der einen dynamistischen Grundsubstanz. Die Homousie
besteht in der Einheit dieser Grundsubstanz. Durch nicht weniger
als 25 ontologisch zu verstehende Triaden sucht Benz die Trini-
titslehre V.s verstindlich zw machen. Mehrmals wird dabei der
HI Geist in Bezichung gesetzt zum Selbstbewuftsein Gottes. Er
heifit notio, agnitio. Das gottliche Sein wird auch bestimmt als
Dreieinigkeit von esse, vivere, intelligere. Es geschieht durch den
Nachweis dieser metaphysischen Trinitit auch als einer inner-
seelischen. Die dreifache Modifizierung der seelischen Grund-
substanz wird dargestellt an einer Einzelentfaltunssweise der see-
lischen dynamis, an der Analyse eines einfachen Erkenntnisvorgangs,
der visto. . B. gibt das Schema wieder (Fisus, visio, visio usw.).
Die bisher geschilderte metaphysische Bewegung erfahrt in der
Glaubenslehre ihre religiose Deutung. B. meint, in V. bekomme
die paulinische Solafides-l.ehre wieder neue Realitit. Im Glauben
erlebt der Mensch die Wiedergeburt. Sie geschieht nach B. so.
daf Gott dem Menschen den neuen Willen gibt. Freilich be-
richtet B. ebenso klar, daf Gott den ganzen Menschen recht-
fertigt. B. sieht in V. die radikalste Antithese gegen den Pela-
gianismus vor Pelagius. Das von Gott gewirkte Wollen ist dabei
nicht primar psychologisch, sondern von der metaphysischen Iden-
tifizierung von Geist, Wille und Substanz zu verstehen. Eingehend
werden die Beziehungen V.s zu den Mysterienreligionen geschildert.
Von den Sakramenten kennt V. nur die Taufe. Scharf wird jede
,» Werkgerechtigkeit” abgelehnt. Die Ablehnung des menschlichen
Wirkens auch im Gerechtfertigten weist in die Richtung eines tat-
losen Quietismus. Damit hingt zusammen V.s Anschauung vom
primum evangelium. Paulus hat sein Evangelium i emer unmittel-
baren Offenbarung von Gott selbst, d. h. vom Logos, empfangen,
und zwar in einem besonderen Gnadenakt auf Grund seines Pra-
destiniertseins ohne eigenes Zutun und ohne menschliche Vermitt-
lung, also auBerhalb der geschichtlichen Tradition. Es ist daher
ethaben iiber die anderen, ist das einzige, das wahre. Es be-
deutete ein peccatum, als Petrus vom primum evangelium des
h. Paulus abfallen wollte. Vollstindig abgelehnt wird Jakobus.
Durch die im Glauben gewonnene Wiedergeburt wird der Wieder-
geborene der Welt ganz und gar entrafft. Er erlangt nicht nur die
Freiheit von jeder Bindung an eine weltliche Moral und ein welt-
liches Gesetz, sondern auch von der Bindung an das universelle
kosmische Gesetz, die absolute Freiheit des transzendenten Gottes,
Fiir den Kirchenbegriff ist in dieser ginzlich unhistorischen, alle
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Daten der christlichen Offenbarung logisierenden Theologie kein
Raum.

Im zweiten Teil seiner Arbeit sucht B. den Ansatz der
Theologie V.s im plotinischen Denken zu zeigen. Dabei wird
besprochen: der Gottesgedanke, die mythische Darstellung des
Gottesgedankens und der Zeugung des Sohnes, die Analyse des Pro-
zesses der Hypostasierung, das hypostatische Sein des Nus (oder viel-
mehr nach B.s Berichtigung: Nus und Geist), die Seele des Uni-
versums, die Reintegration, dic Zeitspekulation, ethische Probleme.
Es zeigt sich, daf die metaphysischen Hauptprobleme V.s durch
die metaphysischen Ideen Plotins bestimmt sind. Ein paar Unter-
schiede seien angegeben. Bei Viktorin teilen sich der Sohn und
der HI. Geist in die metaphysische Funktion des Logos und der
Weltseele so, daf eine glatte Identifizierung nicht moglich ist. Bei
V. besteht zwischen den Gliedern der Trmitit Wesensgleichheit,
bei P. nicht. Doch ist sie bei ihm vorbereitet, sofern die drei
Hypostasen, die als geistige Wesen von der Materie als dem Nicht-
sein unterschieden werden, ontologisch eng zusammengehdren. Von
Bedeutung ist vor allem der Prozefi der Hypostasierung. Die wich-
tigsten Gedanken sind: die Spaltung des absoluten Seins in ein
Selbst und in ein Anderes zur Schaffung einer dialektischen Er-
regung, ohne Depotenzierung des Eimen. In der Entfremdung
hypostasiert, formiert und begrenzt sich der potentielle Intellekt. Er
wird also Substanz, Leben und Intellekt, und zwar wird der aus-
gesetzte Nus, der imnen ist als das Selbst, aufien erst dann Sub-
stanz, Leben und Intellekt, wenn er sich auf dem Wege seiner
processio foris zuriickwendet. Der Grund fiir diese Zuriickwen-
dung ist in dem dynamischen Sein des Geistes zu sehen, das ein
auf sich gerichteter Wille ist. Der Eros ist das metaphysische
Spannungsmoment in der dialektischen Spaltung des absoluten Seins
in ein Selbst und ein Anderes und zugleich das verkoppelte und
einende metaphysische Moment. - Die Selbsterkenntnis des Geistes
im Intellekt ist so der konstituierende Akt eines hypostatischen
Seins. Der Akt der intelligiblen Erkenntnis, wie er sich im
menschlichen BewuBtsein vollzieht, entwickelt sich nach dem gleichen
metaphysischen Gesetz wie der Akt der transzendentalen Selbst-
erkenntnis des absoluten Geistes. B. meint, daf sich der dialek-
tische Gegensaiz zwischen dem Selbst und dem Anderen fort-
entwickelt in der - Richtung auf einen Gegensatz von Ich und
Gegenich, daf sich also aus der Hypostasenlehre langsam. der Per-
sonenbegriff herauskristallisiert. In der gemeinsamen Grundidee
von -der intelligiblen Selbstentfaltung des Seins und ihrer Orien-
tierung an der Dialektik des Erkenntnisvorganges sieht B. die
Hauptberiihrungsstelle und die innere Kongenialitit der plotinischen
Hypostasenlehre und der viktorinischen Trinitdtsspekulation.

Nun endlich wird im dritten Teile die Entwicklung der
abendlindischen Willensmetaphysik dargestellt, und zwar in folgen-
den Hauptabschnitten: Die Willensspekulation mnerhalb der plo-
tinischen Gottesanschauung, die orientalische Willensspekulation der
nichtchristlichen Religionskreise, die Ansitze einer dogmatischen
Gestaltung der Willensmetaphysik im griechischen Christentum, die
lateinische voraugustinische Willensspekulation, Augustin und die
abschlieBende dogmatische Deutung des metaphysischen Willens-
begriffs, Versuch einer geistesgeschichtlichen Deutung des aria-
nischen Schismas, Der Abschnitt beginnt mit der iiberraschenden,
tibrigens schon von Heinemann gemachten Feststellung, daf
der Substanz-, Intellekt- und Energiebegriff von Plotin zuweilen
auch unmittelbar in die gdttliche Transzendenz hineinprojiziert wer-
den, daf sich der trinitarische Prozef der Selbsterkenntnis und
Selbstvollendung auch in der transzendenten Einheit Gottes selbst
vollzieht. Das bedeutet, dafi der Vorgang der Selbstentfaltung des
absoluten Geistes nicht mehr hypostatisch, sondemn als sich im
gottlichen Sein selbst abspielend gedacht wird. So kann die Idee
der Wesensgleichheit ihren metaphysischen Riickhalt im plotinischen
Gottesgedanken finden. Das Sein des Einen ist nicht mehr jenseits
des Selbstbewufitseins, sondern ist ein Sichselbstdenken, d. h. der
A'kt‘&-&s Sichselbstdenkens vollzieht sich in ihm selbst und kon-
stituiert sein Sein. Damit wird eine Trinitdtslehre ermaglicht, die
die Hypostasiermm nicht mehr als einen aufierhalb des Einen sich
vollziehenden metaphysischen Prozef, sondern als einen Vorgang

des innergottlichen Lebens faBt. Wenn dadurch nicht das ganze
plotinische bisher geschilderte System gesprengt wird, so liegt es
nur daran, daf P. diese Projektion der Vollkommenheiten in das
transzendente Eine mit einem ,Gewissermafien” ausstattet. Von
entscheidender Wichtigkeit ist, daf P. sagt: die Substanz des
Einenist Wille. Damit ist das Eine als lebendes, wollendes
Wesen erwiesen, d. h. als Person. Freilich ist Sein, Wille und
Denken identisch. Damit daf P. die Substanz des Geistes als
Wille bezeichnet, ist der griechische Intellektualismus durch-
brochen. Weil Gott Wille ist, ist er seinem Wesen nach frei.
Ja, der Geist ist, weil er sich selbst will; indem. er sich selbst
will, schafft er sich selbst. So wird die Identifizierung des Willens
mit dem Logos bei Viktorin verstindlich. Der Wille ist ber V.
die Hypostase, in der sich der Geist substanziiert und selbst dar-
stellt, Dieser Prozefi der Hypostasierung ist identisch mit dem
Prozefi der Zeugung des Sohnes. Der Wille des absoluten Geistes
ist bei P. ein Wille zur Identitat. Er heift auch Neigung, Liebe.
Benz sieht darin die wichtigste Voraussetzung fiir die Verwendung
des Begriffes dilectio mnerhalb der augustinischen Trinitdtslehre.
Das letzte und héchste Ziel aller Liebe, alles Erkennens und
Schauens ist die Identitit dse Geistes; denn das Urbild aller Liebe
ist die Liebe des Geistes zu sich selbst, die seine Selbstvollendung
schafft: alle Selbstvellendung ist im h&chsten Sinne Selbsterkennt-
nis; so ist im Geiste alles Schauen ein Lieben und alles Lieben
ein Sichselberwollen. Der Sinn alles absoluten geistigen Wollens,
Wirkens und Denkens ist die Identitit. Dieser mit sich selbst
identische absolute Geist ist bei Augustin als Person gefaft. In
dieser letzten Konzeption swomt der plotinische und der vikto-
rinische, der hellenistische und der metaphysisch gedeutete christ-
liche Gottesgedanke zusammen, Diese ungriechische Konzeption
des Willens als des Seins des Geistes kommt sowohl aus der dgyp-
tischen Religionsphilosophie wie aus der mythisch-metaphysischen
Spekulation der Gnosis in die neuplatonische Spekulation. Die An-
sitze einer dogmatischen Gestaltung der Willensmetaphysik im
griechischen Christentum findet B. bei Irenius, indem die meta-
physische Willensspekulation auf den christlichen Gottesgedanken
bezogen bzw. die voluntaristische Spannung des christlichen Gottes-
gedankens metaphysisch gedeutet wird,. Mit der Uberwindung des
psychologischen durch einen metaphysischen Willensbegriff in der
christlichen Dogmatik ist die ,,augustinische” Wendung lingst vor
Augustinus mit einer gewissen Notwendigkeit angebahnt. Bei Ori-
genes liegen die gricchisch-intellektualistischen und die orientalisch-
voluntaristischen Momente im Gottesgedanken unmittelbar neben-
einander. Zu einer festen metaphysischen Konzeption des Willens
(statt der funktionellen) ist O. nicht durchgedrungen. Wegen dieses
unklaren Willensbegriffs kann auch die Frage der Konsubstanziali-
tit des Sohmes nicht restlos gelost werden. Bei Athanasius ist
diese Unklarheit iberwunden. Bei ihm ist zwischen dem Wesen
und der Wirkung des Willens klar geschieden. Der Logos ist
nicht durch den Willen geschaffen. Er ist selbst der Wille des
Vaters, wie er der Intellekt, die Weisheit, die Wahrheit, das
Licht und die Kraft des Vaters ist,

Im lateinischen Kulturkreis wird die metaphysische Willens-
spekulation sichtbar sowohl im lateinischen Neuplatonismus (Chal-
cidius, Marius Victorinus, Firmicus Maternus) wie auch in der
kirchlichen Dogmatik. Waihrend sich bei Tertullian und Laktanz
nur Ansitze finden, hat sich bei Ambrosius die voluntaristische
Konzeption des Gottesgedankens schon befestigt. Dabei finden sich
deutliche Riickbeziehungen auf die Ideen des Neuplatonismus wie
auch Hinweise auf Augustinus. Bei Augustin sind alle Motive der
Willensspekulation in einer genialen Weise zusammengefafit und
von einem Hauptgedanken aus entwickelt. Der metaphysische Wil-
lensbegriff ist bei Augustin aufs engste in die trinitarische Speku-
lation verflochten. Deren Ansatzpunkt ist die Analyse einer primi-
tiven Form der sinnlichen Wahmehmung, die jeweils auf einen
trinitarischen Prozef fithrt. Die Amalogie zu der plotinischen
Spekulation iiber die visio wird dabei offensichtlich, insbesondere
die Ahnlichkeit der Funktion des Willens hier und dort. Das
Resultat dieser Untersuchungen ist, daf die Dreifaltigkeit, die in
der Seele als Bild der Trinitdt eingezeichnet ist, eine Notwendig-
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keit des Denkens ist, d. h. ein metaphysisches Gesetz, das die ur-

spriinglichste und eigenste Betatigung des Geistes bestimmt und in |

seinem Wesen selbst vorgezeichnet ist. Es gibt daher bei Augu-
stinus keime psychologische, sondemn nur eine metaphysische Trini-
tatslehre. Die reinste Form der Erkenntnis vollzieht sich in dem

Sichselberdenken der mens, das sich im reinsten intelligiblen Teil

der Seele vollzieht, Damit ist Augustinus innerhalb seiner Anthro-

pologie zur tiefsten Anschauung vom dreifaltigen Wesen des Geistes

vorgedrungen: zur Anschauung von der Notwendigkeit der Drei
innerhalb der Identitdt des sich selbst denkenden Geistes, Das
Verhiltnis des Geistes im Menschen zum Geiste in Gott wird
bestimmt durch die plotinische Bildspekulation, die Augustinus in
seiner Anthropologie voraussetzt. Die Nennung der imago in der
Schrift st Garant fiir die Richtigkeit der plotinischen Imago-
Spekulation,
rakteristisch, daf bei thm metaphysisches und mythisches Denken
unmittelbar meinander wirken. Awugustin nimmt im biblizistischen
Denken gewissermafen die metaphysische Losung vorweg, um sie
nachher durch metaphysische Ideen logisch zu explizieren.
dabei von Augustinus aufgestellte Behauptung, daf jede der drei
gottlichen Personen alle drei Glieder der menschlichen Trinitat
umfaft, wird von B. als Einbruch emnes logischen Chaos bezeichnet,
das nur durch die Definition des anthropologischen Personbegriffs
geordnet wird: Der Geist als der sich selbst denkende, sich selbst
liebende, sich selbst wissende Geist ist in der lebendigen Identitit
dieser Drer in seiner Geistnatur die eigentliche Person. Amf den
Menschen wendet A. den Personbegriff nur mit Vorbehalt an. Im
eigentlichen Sinne ist nur Gott Person, der Mensch nur, sofern der
Geist des Menschen ein Abbild Gottes ist. Dieser Personbegriff
bringt eine neue Auffassung vom Menschen und von der Religion
mit sich. Erstere, sofern in der einen Geistsubstanz der Geist sich
in den drei Relationen des Seins, Wollens und Denkens entfaltet,
daber aber ein und derselbe Geist in seiner Identitit und Ganzheit
bleibt. Geist ist Wille zu sich selbst, der zu dem Sichselberdenken
fithrt, Der Wille ist also als Grundsubstanz und copula des in-
telligiblen Vermogens und des BewubBtseinsinhaltes das eigentlich
personbildende Element. Darin liegt die abschlieBende Formu-
lierung des Willensbegriffes, wie er von Plotin aus als Substanz
gefafit in den christlichen Gottesgedanken eingedrungen ist. Letz-
tere, sofern jetzt Religion Beziehung zwischen dem persénlich ge-
dachten Gott und dem persénlich gedachten Menschen ist. B. glaubt
feststellen zu konnen, daf sich Augustinus dadurch, daf er die
Personlichkeit Gottes nicht in den gleichen drei Relationen sich
entfalten 136t, in denen sich der menschliche Geist entfaltet, son-
dern daf jede einzelne Relation in Gott selbst wieder Person ist,
die sich ihrerseits wieder in einer Trinitit von drei Relationen ent-
faltet, m ein logisches Spiel verliert und vor die unléshare Frage
gestellt sieht, wie drei einer sein kénnen, daf er sich schlieBlich
die Moglichkeit nimmt, Gott ,,personlich” zu fassen, da es einen
denkbaren Begriff fiir ein Wesen, das Eines ist und drei Personen,
nicht gibt. Durch die Idee der aequiias wird das charakteristische
Moment des Personseins, die singularitas, das proprium wieder
verwischt. Awuf die Figur, deren Personsein so beschaffen ist, daf
m thr Jede Relation selbst wieder Person ist, und zwar so, daf
jede dieser Personen mit der anderen dem Wesen nach identisch
ist, lifst sich der auf dem Weg der analogia entis abgeleitete Person-
begriff logisch nicht mehr anwenden, Freilich meint B, Augustinus
habe in einer richtigen Erkenntnis dieser Grenze seiner Spekulation
selbst vorgezogen, sich auf die einfachen Grundkategorien, die er
m der Bestimmung des Personenbegriffs innerhalb der Anthropologie
gefunden hatte, zuriickzuziehen und habe den religidsen Grund-
gedanken der Personlichkeit festgehalten. Obwohl namlich die
drei Personen der Gottheit ihrem Wesen nach eines sind, so kommt
doch jeder nach Analogie der innerseelischen Trinitit ein proprium
zu, wobei die Sonderfunktion des Vaters durch die mens, die des
Sohnes durch die notitia, die des Hl. Geistes durch die volunias
gekennzeichnet ist. Der metaphysische Personcharakter der Drei
wird durch den Gedanken festgehalten, daf wohl alle drei Funk-
tionen in jedem der drei ganz vorhanden sind, aber in jedem ein-
zelnen Ternar das proprium in der Aktivierung dieser einen fiir

Die !

Dabei meint B., es sei fiir Augustins Denken cha- |

ihn charaktenisierenden Funktion besteht. Mit diesem Gedanken ist
einerseits der Gedanke der Personlichkeit Gottes gewahrt, anderer-
seits die Spekulation wieder in die Logik der innerhalb der Anthro-
pologie gewonnenen Begriffe zuriickgelenkt. B. schliefit die Dar-
stellung der augustinischen trinitarischen Anschauungen mit der
Bemerkung, daf die Identifizierung von Geist und Wille einen
wichtigen Zug aus dem plotinischen Gottesgedanken bedeutet. An
einer Stelle mufBite die Logik der Willensmetaphysik zu einem
radikalen Bruch mit einem Fundamentalsatz der plotinischen Meta-
physik fithren: die Idee der Ewigkeit der Welt ist neben dem Ge-
danken, daf es der Wille Gottes ist, der allen Dingen das Sein gibt,
unlogisch. Die creatio ex nihilo liegt in der Konsequenz der christ-
lichen Willensmetaphysik. Die beiden Gedanken, daf der Wille
Gottes keine Kreatur ist, sondern vor der Kretaur, sowie daf er
sich auf die Substanz Gottes bezieht, bilden den Abschluf der
langen Entwicklung des metaphysischen Willensbegriffs. In einem
letzten Abschnitt wird die religisse Funktion des Person-Begriffs
geschildert, Dabei wird die Verkoppelung von Wille und Liebe
im Geist als das Hauptelement der Frommigkeit Augustins im
Werke De trinifaie bestimmt, ein Element, welches auch seine An-
schauung von der E:lésung und vom Glauben formt. Im letzten
Abschnitt des dritten Teiles sucht B. zu zeigen, daf es sich bei
der metaphysischen Begriindung der arianischen Christologie um
die Ubertragung des funktionellen Willensbegriffs der anistotelischen
Psychologie auf den intellektualistischen griechischen Gottes-
gedanken handelt und daB dieser funktionelle Willensbegriff Vor-
aussetzung der arianischen Bestreitung der Wesensgleichheit des
Sohnes und Grund fiir die Aufrichtung eines polytheistischen Hypo-
stasenschemas ist, daf dagegen der abendlindische Willensbegriff,
der unter dem Einfluf des vom orientalischen Gottesgedanken be-
befruchteten plotinischen Denkens sich entfaltete, einen endgiiltigen
Garanten der Wesensgleichheit darstellt. So ist der geistige Hin-
tergrund der arianischen Streitigkeiten jenseits aller politischen
Intrigen, Macht- und Finanzfragen letztlich der Kontrast des
griechischen intellektualistischen Gottesgedankens und des volunta-
nistischen Gottesgedankens, in dem sich das Abendland mit den
Alexandrinern traf. — In einem Anhang grenzt der Verf. die

| Theologie des Origenes von jener des V. ab. Die Theologie V.s

steht nicht in der Tradition des origenistischen Denkens, sondern
stellt eine selbstindige Christianisierung der neuplatonischen Meta-
physik dar. Eine Liste der Drucke Viktorins, eine Ubersicht iiber
die Verteilung der Schriften Viktorins in den Drucken, emnige kri-
tische Anmerkungen zum Text der Drucke, eine Aufzihlung der
Spezialliteratur zu V., eine Berichtigung der Druckfehler und ein
Register der lateinischen und griechischen Hauptbegriffe schlicBen
das Buch.

Zur Wiirdigung des Werkes ist zu sagen: B. bietet eine
eindrucksvolle, lebendige und klare Darstellung des vikto-
rinischen und plotinischen Systems und der vielfachen Ver-
kniipfungen neuplatonischen Denkens und christlicher Theo-
logie. Bewiesen scheint mir zu sein, daf die metaphysische
Willensspekulation Plotins und Viktorins fiir den augu-
stinischen Gottesbegriff von grofier Bedeutung war. Man
darf jedoch die Bindung Augustins an die regula fidei nicht
unterschatzen. Augustinus war wohl immer stark von der
voluntaristischen Gottesvorstellung der Offenbarung, nament-
lich der johanneischen Schriften beherrscht. Seine zahl-
reichen Hinweise hierauf in De frinitate konnen nicht als
blofe Ornamentik verstanden werden. Richtig ist indes, daf
Plotin und Viktorin thm verhalfen, die vorhandene, aus der
Offenbarung gewonnene Substanz seines Denkens meta-
physisch zu ordnen und klar zu formulieren. So ist
Viktorins Bedeutung fiir Augustinus grofer, als man
bisher annahm. Unbewiesen und unrichtig ist B.s These,
bei Augustinus finde sich eine Voluntarisierung des
Gottesbegriffs in dem Sinne, daf der Wille die Grund-
substanz Gott sowie des Geistes iiberhaupt sei. Augustinus

*
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wiederholt unzihlige Male den Gedanken, daf Gott das
absolut einfache Sein ist, daf deshalb sein Erkennen ebenso
wie sein Wollen seine Substanz ist. Mit dem gleichen
Rechte, mit dem man von einer Voluntarisierung der Gottes-
vorstellung spricht, kénnte man von ihrer Intellektualisierung
reden. Beides ist falsch. Weder der substanzielle Intellekt
noch der substanzielle Wille besitzt im gottlichen Sein
irgendein Plus. Gelegentlich deutet B. diesen Sachverhalt
selber an, ohne indes daraus die notigen Folgerungen zu
ziehen. Nicht gesichert scheint mir weiterhin die Behauptung,
daf die metaphysische Fassung des Willens dazu beigetragen
habe, die Homousie verstindlich zu machen und zu ver-
teidigen. Wichtiger war hierfiir die Lehre von dem Gezeugt-
werden aus der Natur im Gegensatz zum Geschaffenwerden
aus nichts durch den Willen, mochte dieser wie immer be-
schaffen sein. Wenn bei Athanasius und Augustinus der
Sohn Wille des Vaters heifit, so kommt es daher, dak er die
gleiche, ja die mit sich selbst identische eine Natur hat.
Ebendeshalb mufi er ja auch den mit der gottlichen Natur
oder Substanz identischen Willen haben und infolge der
von Athanasius und Augustinus in gleicher Weise betonten
Einfachheit Gottes der Wille sein (cf. z. B. Augustins
voluntas de voluntate). Die Tatsache, daf bei Athanasius
immer wieder von der Natureinheit, von dem Gezeugtwerden
aus der Natur die Rede ist, zeigt, daf fiir die Homousie die
Idee der Zeugung aus der Natur entscheidend ist, welcher
die arianische Lehre von der Schopfung des Logos aus nichts
gegeniibertritt.  Wohl verweist Augustinus ihr gegeniiber
auch auf die Unveranderlichkeit und Substanzialitat des gott-
lichen Willens, deshalb weil die Arianer immer wieder be-
tonen, der Sohn miisse ein Sohn des iiberlegenden und sich
zum Handeln entschliefenden Willens sein, da Gott doch
nicht willenlos zeuge. Aber den tiefsten Grund des Unter-
schiedes zwischen arianischer und christlicher Trinitdtslehre
sah man darin, da8 nach der letzteren der Sohn ein Sohn der
Natur nach sei. Eine Folge der Zeugung aus der Natur
ist es, daB der Sohn Wille des Vaters ist, ochne daf damit
gesagt sein wollte, der Vater sei nicht Wille. Es ist auch
nicht recht ersichtlich, was mit der metaphysischen Fassung
des Willens gewonnen sein sollte, wenn nicht die Idee der
Zeugung aus der Natur vorausgeht. Wer an die Wesens-
verschiedenheit des Sohnes vom Vater glaubt, kann sie trotz
der metaphysischen Fassung des gottlichen Willens an-
nehmen. Das zeigt allein schon die Idee der creatio ex nihilo,
die doch durch die metaphysische Fassung des Willens nach
B. in ihrer ganzen Schirfe betont wird, und tatsachlich wird
ja auch von arianischer Seite die Zeugung des Logos als eine
Hervorbringung &£ 09% &vrowy charakterisiert. Nimmt man
noch hinzu, daf bei Plotin und Viktorin mit grofter Energie
die Freiheit Gottes bei der Zeugung des Nus bzw. des Logos
behauptet wird, daf das ebenso eine Lehre der Arianer
war, wahrend die Orthodoxen in der Lehre von der Not-
wendigkeit der Zeugung zusammen mit der Lehre von der
Zeugung aus der Substanz die wesentlichsten Momente der
Rechtgldubigkeit sahen, so wird noch deutlicher, daf meta-
physische Fassung des Willens und Homousie nicht in der
von B. behaupteten Beziehung stehen. — Wie die Lehre
von der Voluntarisierung des gottlichen Geistes so ist auch
die Behauptung von der Voluntarisierung des menschlichen
Geistes unrichtig. Es ist verwunderlich, wie B. zu dieser
Anschauung kommen konnte, wo er doch wiederholt
ﬁ_&ugustins Wort zitiert, daf Gedachtnis, Intellekt und Wille
ein Sein, ein Leben, ein Geist sind. Seinsmifig hat daher

keines von den drei Gliedern einen Vorzug. Der Geist ist
ebenso wesentlich Gedachtnis und Intellekt wie Wille. Das
hat Harnack hinlinglich gezeigt. Vegl. auch meine Arbeit
iiber Augustins psychologische Trinitdtslehre, S. 376. Der
Wille besitzt einen Vorzug nur als Beweger der iibrigen
Seelenkrafte (cf. Gilson, Introduction @ létude de saini
Augustin, S. 296 £.). Darum ist es auch nicht richtig, wenn
B. den Willen in der Bestimmung des Personbegriffs eine
metaphysische statt einer funktionellen Rolle spielen lift.
Das wird gleich noch klarer ersichtlich. Mit Schirfe wendet
sich B. gegen die psychologische Fassung der augustinischen
Trinititslehre. Psychologisch kénne die augustinische Tri-
nititslehre nur verstehen, wer die metaphysische Voraus-
setzung des Prozesses der dreifiltigen Schau bei Plotin, seine
Anwendung auf die Entfaltung des Einen in seinen Hypo-
stasen, seine theologische Bezichung auf die Zeugung des
Sohnes und die iibrigen dadurch bedingten Ideen nicht kennt.
Man mufi dazu sagen, daB es diese Voraussetzungen in dem
von B. verstandenen Sinne nicht gibt. Nicht weniger als die
ersten sieben Biicher De irinitate sprechen dagegen. B. hitte,
um zu einem wahren Verstandnis der augustinischen Trinitits-
lehre zu gelangen, seine Danrstellung nicht so gut wie aus-
schlieBlich an den letzten acht Biichern De trinitate orientieren
diirfen. Augustins in der ersten Hilfte des Werkes De
trinitate mit Klarheit und Entschiedenheit ausgesprochene
Trinititslehre ist vollstindig durch die regula fidei und Bibel
bestimmt, ganz im Gegensatz zu V., der ja im Grunde ge-
nommen keine christliche, sondern eine neuplatonische Tri-
nititslehre mit christlicher Verbramung vortrug. Gerade die
Darstellung B.s zeigt, wie treffend Bardenhewer vor Jahren
die Sachlage beurteilte, wenn er meinte, es sei kein Verlust
fir die Theologie des Abendlandes gewesen, wenn V.s
Trinitatslehre sozusagen unbeachtet blieb. Noch weniger
konnte die Trinitdtslehre Plotins selbst fiir die Substanz der
augustinischen Trinititslehre bedeutungsvoll werden. In ihrer
hypostatischen Form war sie vollig subordinatianisch, in threr
die Hypostasenlehre ,,durchléchernden** Form konnte sie
iiberhaupt nicht als Trinitatslehre angesprochen werden.
Gerade das Charakteristische der christlichen, augustinischen
Trinititslehre fehlte beiden: Drei verschiedene Subjekte sind
der eine Gott, der eine Gott ist drei verschiedene Personen;
jede ist gleich und steht zur anderen in einer notwendigen
Relation. Diese klar umrissene Trinititslehre wird in den
letzten acht Biichern mit Hilfe der Analyse des menschlichen
Geistes erlautert und der Denkbarkeit nahe zu bringen ge-
sucht. Die Situation ist also nicht, wie B. meint, so, daf
Augustinus zur Bestimmung der Trinitit durch die Analyse
der Vorginge der Erkenntnis fortschreitet (S. 364). A. will
nichts weiter als die ihm aufgegebene und darum von ithm
bejahte Lehre mit den Mitteln der Philosophie erortern, ohne
dabei irgendein Datum des Glaubens aufzugeben. Er ist
so weit davon entfernt, den Personcharakter Gottes mit der
Entfaltung des Selbstbewufitseins erkldren zu wollen. Im
15. Buch De trinitate wird es vollig klar, daf A. die Drei-
personlichkeit Gottes in keiner Weise mit den Momenten des
SelbstbewuBtseins identifiziert. B. hat hier keine gliick-
lichere Hand als F. Christ. Baur und August Meier. Des-
halb gerat A. auch dort, wo er jeder der drei gottlichen Per-
sonen wieder alle Momente der Entfaltung des Selbst-
bewuBtseins zuschreibt, mit sich, d. h. mit dem angeblichen
Erweis des Personcharakters Gottes nicht in Widerspruch.
Es ist ja iiberhaupt nicht seine Absicht, den Personbegriff
zu bestimmen, weder beim Menschen noch bei Gott. Ver-
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fehlt st die Meinung, da sich Augustinus letzten Endes in
der Bestimmung Gottes doch wieder an die Grundkategorien
seines Personbegriffs halte, nimlich an die bei der Analyse
des menschlichen Personbegriffs gefundenen Momente, und
daB er so Gott als Person verstehen kénne. Die Dreiperson-
lichkeit steht A. absolut fest. Er empfindet freilich die daber
dem Denken auferlegte Spannung sehr lebhaft. Man wird
jedoch A. nicht gerecht, wenn man es nicht mit in Kauf
nehmen will, daf nach thm die Trinitdt ein Geheimnis ist.
Dann muf man ihm schlieflich die Ungereimtheit vorwerfen,
daf drei einer sind. Der Begriff der Relation, wie ihn A.
vor allem 1m 5. Buche De trinitate entwickelt, hatte einen
Fingerzeig geben kénnen, wie A. dieser Schwierigkeiten Herr
zu werden sucht. Wie A. irotz seines Glaubens an die
D r e i personlichkeit ein ,,personliches®® Verhaltnis zu Gott
haben konnte, suchte ich in meinem Buche iitber Augustins
Trinititslehre S. 158 f. zu zeigen.

Woegen der angeblich im Hintergrund des augustinischen
Denkens stehenden plotinischen Trinitatslehre braucht man
also die augustinische Erkldrung seines Trinitatsglaubens mit
Hilfe der Vorgange in der menschlichen Seele nicht meta-
physisch zu heifen. Das wird noch klarer, wenn man be-
achtet, wie A. im 9. Buch De trinitate zu der Grundform
seiner ,,psychologischen** Erklarung kommt. Er geht daven
aus, daB der Mensch sich liebt und daf die Liebe Erkenntnis
voraussetzt. Liebe und Erkenntnis sind hier klar als Akte
verstanden. Das gleiche gilt von memoria, intelligentia und
voluntas. Gelegentlich sind diese drei freilich auch als ein
ruhender Besitz gefaft. Da es sich sonach um Akte des
menschlichen Seelenlebens handelt, darf man auch in Zu-
kunft von einer ,,psychologischen** Trinitdtslehre sprechen.
Zudem gibt es auch eine metaphysische Psychologie.
Bei der Ubertragung auf Gott erfahrt natiirlich alles Psycho-
logische eine Umwandlung ins Metaphysische, eine Tatsache,
die wohl noch von keinem Augustinusforscher bestritten
wurde. Wenn B. meint, die innere Einheit des Systems ver-
lange in beiden Fallen eine metaphysische Fassung (S. 141),
so trifft das zu bei der ,,theopantistischen’’ Idee bzw. bei der
irgendwie pantheistischen Weltanschauung des Neuplato-
nismus, nicht beim Theismus des h. Aungustinus. Die psycho-
logische Fassung hindert naturgemaf nicht, die Notwendigkeit
der innerseelischen Vorginge zu betonen. Ich verwies S. 265
darauf, daB Gedachtnis, Vernunft und Wille die notwen-
digen Momente des menschlichen Geistes sind, daB es zu
seinem Begriffe gehort, sich zu erinnern, zu erkennen und zu
wollen. Nicht soll bestritten werden, daf manche einzelne
Termini Augustins, besonders in der Friihzeit seiner schrift-
stellerischen Tatigkeit, z. B. disciplina, forma in ihrer An-
wendung auf den Logos nur oder besser verstandlich sind,
wenn man thre Herkunft aus Marius V. kennt. Ebenso gaben
ihm die Analysen des menschlichen Seelenlebens bei Plotin
und bei Marius V. manche Anregungen. Aber ein Blick auf
die von B. mitgeteilten neuplatonischen und die von Portalié
zusammengestellten augustinischen Schemata zeigt den grofen
Unterschied. Es ist bei Augustinus auch nicht moglich, daB
der Begriff copule eine ,,verschiedene dogmatische Be-
nennung'’ erfahrt wie bei V. Es mogen schlieBlich noch so
viele Einzelziige gemeinsam sein: weil die augustinische Grund-
konzeption der Trinitit eine andere ist, erhalten auch die
iibernommenen Einzelziige ein anderes Gesicht, Augustinus
schaltet mit dem bei Plotin und M. V. vorliegenden Material
so souveran, daB er auch nach dem Buche von B. als

Schopfer der ,,psychologischen’ abendlandischen Trinitéts-
lehre angesprochen werden kann. Es wire niitzlich gewesen,
wenn B. ebenso klar die Unterschiede herausgearbeitet hatte
wie die Gemeinsamkeiten. Oft hat man den Eindruck, daB
der Verf. A. unbedingt an den Neuplatonismus heranriicken
will. Ist z. B. die Voraussetzung fiir die Erklarung der
augustinischen Idee, daf der Mensch Bild Gottes ist, wirk-
lich die neuplatonische Bildspekulation? Irrtiimlich meint B.,
der Begniff persona sei von Augustinus von vornherein theo-
logisch verstanden worden. Person im eigentlichen Sinne sei
nur Gott. Er iiberstzt De trin. VII 4, 7 (S.940): Sogar
der Mensch konne Person genannt werden. Gerade die ange-
fiihrte Stelle zeigt, daf Augustinus den Personbegriff auch
auf Gott, nicht nur, wie B. will, auf den Menschen mit Vor- |
behalt anwendet, und zwar gerade deshalb mit Vorbehalt
auf Gott, weil Person ein Gattungsbegriff ist, was eben
daraus hervorgeht, daf man thn auch auf den Menschen
anwendet. Die Stelle besagt also das Gegenteil von dem,
was B. meint.

Was die Bedeutung V.s fiir die Sprache des Mittelalters
angeht, so ist es zutreffend, dak einige seiner Termini fort-
lebten. Aber man darf nicht sagen, daB seine Sprache die
der mittelalterlichen Wissenschaft wurde, wenn man der
groferen Bedeutung des Sprachformers Tertullian nicht
unrecht tun will. Vor der Behauptung, V. den ersten
scholastischen Theologen zu nennen, hitte ein Blick in den
I. Bd. Grabmann, Die Geschichte der scholastischen Methode,
bewahren konnen. Wieso von V. die beiden mittelalter-
lichen Ideen der analogia entis und der emanatio stammen
sollen, ist unverstindlich. Die zweite Idee darf man nicht
ohne weiteres als eine das mittelalterliche Denken beherr-
schende hinstellen. Die erste war ihrem sachlichen Gehalt
nach vor V. gegeben; woher die Theologen des 13. Jahr-
hunderts das Wort nahmen, bedarf erst einer eingehenden
Untersuchung.

Wenn B. meint, die Grundlagen der Willensmetaphysik
seien von katholischen Forschern nicht untersucht worden auf
Grund dogmatischer Hemmungen, Augustin in eine allzu-
nahe Berithrung mit der nichtchristlichen Metaphysik zu
bringen (S. VII), so muf man sagen, daB diese und @hnliche
AuBerungen fiir das konfessionspolitische Bekenntnis ihres
Autors Interesse beanspruchen diirfen, in einer historischen
Untersuchung aber sich wie wunderliche Fremdkorper aus-
nehmen. Auffallend ist die fast ginzliche AuBerachtlassung
der in Betracht kommenden Literatur. Daf es nicht unge-
straft geschah, glaube ich hinldnglich gezeigt zu haben. Man
kann es heute wohl nicht riskieren, iiber Augustinus zu
schreiben ohne wenigstens das Werk von Gilson, Iniroduction
a létude de Saint Augustin mit seiner michtigen Biblio-
graphie zu kennen. — Das Verzeichnis der Druckfehler hitte
um eine betrichtliche Anzahl vermehrt werden konnen. —
Bemerkenswert ist die Verwandtschaft einiger Ideen Victorins
(z. B. Ablehnung der ,, Werkheiligkeit*, des Jakobusbriefs,
fast aller Sakramente) mit der Substanz nicht augustinischer,
sondern reformatorischer Gedankenginge.

Moge B.s Werk Anlaf werden, die von ihm auf-

geworfenen Probleme in Einzeluntersuchungen zu bearbeiten.

Miinster i. W. M. Schmaus.
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Trilles, H. (Missionaire du Saint-Esprit), Les Pygmées de la
forét équatoriale. Avec une préface du P. Pinard dela
Boullaye, S.J. et une introduction du P. Schmidt
S. V. D. [Ethnologische ,,Antropos'‘-Bibliothek. Bd. 111, Heft 4.]
Minster i. W., Aschendorfische Verlagsbuchhandlung, 1932
(XVI, 530 S. gr. 82). M. 15.

Esist ein besonderes Verdienst von P. W. Schmidt 5. V.D.,
mit seinem Buche ,,Die Stellung der Pygmienvolker in der
Entwicklungsgeschichte des Menschen® (Stuttgart 1910) die
Pygmiaenforschung in Fluf gebracht zu haben. Wenn auch
die Weiterentwicklung der Dinge eine Modifizierung seiner
urspriinglichen These, als hitten die Pygmaenvolker Zentral-
afrikas und Siidostasiens schlechthin als ,,Kindheitsvolker
der Menschheit zu gelten, aus denen die iibrigen Volker und
Stamme hervorgewachsen seien, notwendig gemacht hat, so
haben doch im iibrigen alle unterdessen durchgefihrten
Pygmienuntersuchungen insofern Schmidts ,,Pygméentheorie”
stets mehr und besser bestitigt, daf die zu ermittelnde Eigen-
kultur der Zwergstamme in der Tat als die relativ &lteste
(d. h. wissenschaftlich fafbare) angesehen werden mub.
Die einzigartige Bedeutung, welche demnach, nach wie vor,
der Pygmienforschung zukommt, liegt auf der Hand.

Das vorliegende Buch, aus der Feder des Missionar-
forschers H. Trilles C. Sp. S., befakt sich mit den sogenannten
Gabun- oder westiquatorialen Pygmien Afrikas (Kamerun).
Das Manuskript lag bereits vor Ausbruch des Weltkrieges
im wesentlichen fertig vor. Verschiedenerlei Umstiande ver-
hinderten indes fiir lange Zeit die Veroffentlichung. Das
nun endlich erfolgte Erscheinen des Buches ist abermals nicht
zuletzt der Initiative P. W. Schmidts zu danken.

Woas nun den Inhalt des Trillesschen Pygmaenbuches an-
betrifft, so kann dessen auBergewohnlicher Reichtum hier nur
angedeutet werden. Namentlich an Auferungen des geistig-
religiosen Lebens bringt Trilles von seinen Gabun-Pygmien
so Vieles und Mannigfaltiges, dak Schmidt angesichts dessen
in der ,,Introduction’* zu dem Werke seine frither gediuBerte
Meinung, als sei da eine gewisse Simplizitat fiir die Geistig-
keit der Zwergvolker charakteristisch, ausdriicklich zuriick-
nimmt. Abgesehen von einer Einleitung hat der Verf. den
Stoff in fiinf Teile aufgeteilt: Le Pygmée dans sa vie
physique (S. 7—57); Le Pygmée dans sa vie religieuse
(S. 61—194); Le Pygmée dans sa vie intellectuelle
(S. 197—361); Le Pygmée dans sa vie sociale et morale
(5.365—437) ; Le Pygmée dans sa vie économique et
politique (S. 443—504). Den Verf. charakterisiert eine
gewisse Umstandlichkeit, zuweilen auch Weitschweifigkeit
der Darstellung. Dabei ist aber im Auge zu behalten, daf
er seine Forschungen der Hauptsache nach vor gut drei Jahr-
zechnten durchfiihrte, wo bekanntlich die Forschungstechnik
allgemein noch keineswegs die gegenwirtige Hohe erreicht
hatte. Von den Fihigkeiten des Verf. hat iibrigens schon
seine vor dem Weltkriege erschienene reichhaltige und viel
beniitzte Monographie ,Le Totémisme chez les FAR“
(Miinster 1. W. 1912) ein gutes Zeugnis abgelegt.

In dem vorliegenden Werke iiber die Gabun-Pygméen
wird den Theologen und Religionswissenschaftler naturgemaf
besonders interessieren, was Trilles itber Glauben und Kult
des hdchsten Wesens zu berichten hat. Um aber ein volles
Bild von dem Sein und Wirken dieser ,,Primitiv‘‘-Religion
in dem Leben und Alltag der Pygmien zu gewinnen, ist die
Lektiire auch der iibrigen Teile des Buches natiirlich uner-
laBlich. Eine eingehendere Auswertung der religionsgeschicht-
lichen Materialien hat bereits P. W. Schmidt in dem vor

kurzem erschienenen IV. Band seines Werkes ,,Der Ursprung
der Gottesidee®* (Miinster i. W. 1933, S. 17—219) durch-
gefiihrt.

Wien-Modling. W. Koppers.

Mordtmann, J. H. und Mitiwoch, E., Altsiidarabische
Inschriften. [S.-A. aus ,,Orientalia®, 1932 u. 1933.] Rom,
Pont. Istituto Biblico, 1933 (50 S. gr. 8°).

Lange Jahrzehnte hatte die Sabiistik infolge vergeblichen
Woartens auf die Veroffentlichung der Glaserschen Inschriften
brachgelegen, und nachdem diese in den Besitz der Wiener
Akademie der Wissenschaften iibergegangen waren, war es
auch nur ganz wenigen vergonnt, Einsicht in sie zu nehmen
oder gar daraus zu publizieren. Diese Wartezeit hat nach
dem Kriege ein Ende genommen. Nicht nur ist seither aus
europdischen Sammlungen viel Wertvolles an siidarabischen
Inschriften veroffentlicht worden; auch der Zustrom von
neuen Texten aus Siidarabien, das sich dem Verkehr immer
mehr erschlieft, hat wieder erfreulich eingesetzt.

Die vorliegende Veroffentlichung ist die epigraphische
Ausbeute einer Forschungsreise, die H. von Wifmann und
D. van der Meulen im Jahre 1931 nach Jemen und
Hadramut unternommen haben. Zwei bewihrte Sabiisten,
Mordtmann und Mittwoch, haben sich in die Bearbeitung
der dabei ans Licht gezogenen Inschriften geteilt. Es handelt
sich vor allem um katabanische und ansanitische Denkmaler,
die der Sammlung eines in Aden ansissigen Persers Kaiky
Muncherjee angehoren, weiter um Stiicke hadramutischer
Herkunft und einiges Sabaische.

Auf den hohen Wert der Sammlung Muncherjee hatte
schon im Jahre 1926 P. Jaussen O.P. in einem Aufsatz
in der Revue Biblique hingewiesen, ohne sich dabei zu ver-
hehlen, daf die 194 von ihm nach Photographien veroffent-
lichten Denkmaler noch einer Nachkontrolle unter Zuriick-
greifen auf die Originale oder gute Kopien derselben be-
diirften. Eine solche Erginzung zu Jaussens Studie be-
deutet der erste Teil der vorliegenden Arbeit. Die weiter
darin behandelten ljadramutischen Stiicke vermehren in er-
freulicher Weise die wenigen uns bisher bekannten hadra-
mutischen Texte.

Fast alle hier vorgelegten Stiicke sind sakraler Natur.
So findet sich die aus dem Sabaischen wohlbekannte Personal-
dedikation i zahlreichen hadramutischen Stiicken wieder,
wobel als gottlicher Schutzherr der Mondgott Sin, die oberste
hadramutische Staatsgottheit, auftritt. Unter den kataba-
nischen und ansanitischen Stiicken sind besonders Grabsteine
zahlreich vertreten, von denen manche aufier Inschriftlichem
auch Figiirliches aufweisen, daneben noch vieles andere, wie
Votiv- und Opfersteine, Proskynemas, Bau- und Boden-
kultururkunden.

Unsere Erkenntnis der siidarabischen Religion erhilt
durch diese Denkmaler manche Bereicherung.

So erfahren wir (S. 21) von zwei neuen sabiischen Gottern, oym
und =py; der zweite konnte wohl mit dem auf der altdedanischen
Inschrift Jaussen-Savignac Nr. 138 vorkommenden Gotte =y=p3
identisch sein. Zu den wenigen bisher bekannten Fillen der Er-
withnung der katabanischen Géttin meppliefertNr. 1 1 1. einen neuen.
In Eigennamen wie by (Nr. 12 IL) und 5momp (Nr. 31 11, 126)
tauchen fremde Gottheiten, nimlich der dedanische == und der
thamudische 555 auf. Von einer ,Reinigung®” (wypm) durch ,die
Macht (7%) des Gottes Sin" redet Nr. 5 (hadram.). Mit dem Titel
+Sohn des Gottes Wadd" (einem Gegenstiick zu dem katabanischen
Titel ,,Erstgeborener des Gottes Amm™) schmiicken sich mehrere
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Konige von Ansan. Neue Belege fiir das Vorhandensein von
Monotheisten in Siidarabien seit etwa 300 n. Chr. bietet Nr. 1611

mit den SchluBworten ,,mit der Hilfe des Gottes, des Herrn des |
Himmels und der Erde", und Nr. 18 II. mit dem Anfang,,Es mége |

erhéren der Barmherzige (j231m7)“. Aus dem Namen dessen, der
diese Bitte vortrigt, namlich ™= R, schlieken die Herausgeber,
daf dieser ein ,,Chaldder” gewesen sei; wenn sie Recht haben, so
hitte man einen Anhaltspunkt fiir die Zuriickfithrung des siid-
arabischen Monotheismus auf Siidbabylonien. Doch scheint mir die
Ubersetzung ,,Chaldder' aus lautlichen Griinden anfechtbar.

Die philologische Behandlung der Texte erweist sich als
sehr genau und wirkt meist iiberzeugend. Die schon mehr-
fach behandelte Inschrift Muncherjee, 11, Blatt 110, ist in
ganz neue Beleuchtung gesetzt, ob auch ihr Hauptbegrff
s trotz eines langen ihm gewidmeten Exkurses immer noch
nicht genau bestimmt werden konnte. Mir scheint, daf
die ihm von Rhodokanakis in einzelnen Fillen gegebene
Deutung ,,Grabstein® fiir alle Fille anzusetzen ist. Be-
achtenswert ist der auf S. 33 gegebene Hinweis auf Falle
von reimartigem Gleichklang in formelhaften Wendungen
verschiedener Inschriften.

Gleichzeitig mit dieser wertvollen Studie haben Mordt-
mann und Mittwoch uns eine Bearbeitung der ,,Himjarischen
Inschriften in den staatlichen Museen zu Berlin® geschenkt.
Bald nachher — am 4. Juli 1932 — hat der Tod dem
ersten der beiden Bearbeiter die Feder aus der Hand ge-
nommen. Mit J. H. Mordtmann hat die deutsche Sabiistik
ihren Fiihrer und Altmeister verloren, der in der Geschichte
der Entzifferung der siidarabischen Inschriften als ein Bahn-
brecher fortleben wird.

Miinster. H. Grimme.

Berve, Helmut, Griechische Geschichte. 2. Hilfte: Von
Perikles bis zur politischen Auflésung [Ge-
schichte der fiihrenden Vaolker, V. Band.] Freiburg i. Br.,
Herder & Co., 1933 (359 S. 8°). M. 9,00.

Die erste Hilfte der vorliegenden griechischen Geschichte
ist von mir besprochen in der Theol. Revue, 30. Jahrgang,
1931, Sp. 246f. Was ich dort ausgefiihrt, gilt auch von
diesem zweiten Teil. Zum Beleg sei der Schluf des Werkes
hier angefithrt: ,,Es gibt noch eine zweite griechische Ge-
schichte, das ist die Geschichte des griechischen Geistes, wie
er die abendlindische Welt durchdrungen, wie er die
Volker, die Staaten und Religionen, wie er einzelne Men-
schen gebildet hat. Sie hebt dort an, wo das eigene politische
Leben der Griechen erlischt, zieht durch die Jahrtausende
hin und ist noch nicht am Ende, wird nie am Ende sein,
solange es europiische Menschen gibt. Wir denken in den
FFormen, wir messen an den Gestalten, wir leben in den
Daseinsgesetzen der Griechen; der organische Ablauf ihrer
Geschichte ist der Rhythmus unserer historischen Existenz.
Das ist ihre ewige Macht und unser Schicksal. Doch daf
wir die grofen L.ebensfragen beispielhaft von ihnen durch-
gekdmpft sehen, daf sie unserem hilflosen Chaos die Ordnung
des klaren Geistes und die Schonheit der reinen Form ent-
gegenhalten, daff wir von ihnen lernen konnen, uns Mensch
zu fiihlen und Mensch zu sein, das macht sie uns im hochsten
Sinne zu einem fithrenden Volk.**

Mit Erschiitterung liest man den Untergang Athens, folgt
mit Spannung der Schilderung von Alexanders glinzendem
Aufstieg, bei der folgenden Darstellung der Diadochen-
kdmpfe spiirt man allerdings auch noch das Grauen, das man
als Schiiler empfand, wenn man sich zwischen den Nach-

folgern Alexanders zurechtfinden sollte. Vor der politischen
Geschichte tritt die geistesgeschichtliche und kulturelle Ent-
wicklung in diesem Teile stirker zuriick. Der griechischen
Geistesfreiheit und Geistesklarheit stehtiiberall der Fanatismus
des Crients und die brutale Machtpolitk Roms gegeniiber.

| Auch die Besonderheit der Religion des Judentums tritt

kaum in die Erscheinung. Der Theologe ist gewohnt, die
Zeit nach Alexander als eine Vorbereitung auf ,,die Fiille
der Zeiten" zu betrachten; hier ist nur einmal in einer Zeile

(S. 345) dieser Gedanke angedeutet.

Diilmen.

Fr. Schulte.

Rigaux, P. Beda O.F.M., L’Antéchrist et 'opposition
au royaume messianigue dans ’Ancien et le Nouveau
Testament. [Universitas catholica Lovaniensis. Dissertationes
ad gradum magistri in facultate theologica consequendum con-
scriptae, Series [[. Tomus 24.] Gembloux, Duculot (Paris,
Gabalda), 1933 (XVI, 425 S. gr. 89).

Manche alttestamentlichen Exegeten waren leicht geneigt,
bei Psalmenstellen und Prophetenspriichen, die sich gegen
ein Verstandnis striubten, eschatologische Gedankengénge zu
vermuten. Da ist nun ein Buch erwiinscht wie die Habili-
tationsschrift von P. B. Rigaux, das ins Zentrum der eschato-
logischen Ideenwelt hineingreift und mit gewissenhafter
Niichternheit und logischer Selbstzucht ihren tatsachlichen
Gehalt in den alt- und neutestamentlichen Biichern um-
schreibt.  Der Verf. kommt auf Grund eines sorgfaltigen
Studiums der biblischen Texte zu anderen Ergebnissen, als
sie von den Hauptforderern eschatologischer Anschauungen,
besonders von Charles gewonnen und vercffentlicht wurden.
Der fiihrende Begriff ,,Antichrist” in seiner vollen person-
lichen Ausgestaltung gehort erst dem N. T. an. Mit Recht
setzt R. voraus, daB so weltbewegende Machte wie der Anti-
christ sich in weniger zugespitzter Form schon vom Beginne
der Geschichte des Gottesreiches durch alle Jahrhunderte und
Jahrtausende hindurch ausgewirkt haben werden, und faft
die vorbereitenden Erscheinungen zusammen unter dem Stich-
wort der ,,Opposition gegen das messianische Reich®. Dieser
weitausgreifende Leitbegriff fithrt ihn zuriick bis auf das
Protevangelium am Anfang der Menschheitsgeschichte.
R. findet ihn weiterhin in den Zukunftsvisionen, die uns
sparlicher zerstreut in den Geschichtsbiichern des A. T.,
etwas ofter in den ilteren Psalmen begegnen, in der vor-
christlichen Zeit wahrend der Prophetenperiode am aus-
giebigsten bei den apokalyptischen Propheten, wie einem
Ezechiel und Daniel, zutage zu treten. Wahrend der Nach-
klang dieser alttestamentlichen Ideen in den apokryphen
Schriften als Briicke zum N. T. wohlbeachtet werden mufte,
durfte die rabbinische Literatur als aufierhalb der gerad-
linig fortschreitenden Entfaltung der eschatologischen Ideen-
welt liegend im wesentlichen unberiicksichtigt bleiben. Be-
mitht, systematisierend eine stetige Entwicklungslinie in der
Opposition gegen den Messias aufzuzeigen, glaubt R. hin-
reichende Anhaltspunkte zu haben, in dieser Kampfgegner-
schaft gegen das messianische Reich vor dem Exil zunichst
noch nationale und politische, wihrend des Exils vorwiegend
gotzendienerische Formen der Betitigung zu finden, bis sie
nach dem Exil als von Grund aus antireligids und ethisch
schlecht charakterisiert werden kann (S. 147). Die Halfte
des umfangreichen Werkes widmet R. der vorchristlichen
Zeit, fiir welche es die einschligigen Vorstellungen erst auf-
zusuchen und in ihrer Zielstrebigkeit zum neutestamentlichen
Antichrist hin herauszuarbeiten galt. Im N. T. sind die
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Namen und Begriffe der messiasfeindlichen Welt im wesent-
lichen schon Gemeingut der biblisch-dogmatischen Lehre,
und hier trat fiir den Verf. die Aufgabe in den Vorder-
grund, sie erschopfend aus den synoptischen Evangelien, der
Lehre des h. Paulus besonders iiber den Menschen der Siinde,
aus den johanneischen Schriften, Apk, Briefen und Ev, zu-
sammenzutragen und in gewissenhafter exegetischer Methode
nach Eigenart und Zusammengehorigkeit, nach Sinn und
Tragweite der biblischen Darstellung zu erfassen.

Wenn wir uns der Reichweite des umfassenden Themas
bewufit bleiben, werden wir uns nicht wundern, daf R.s
Arbeit ein volumindses Buch geworden ist. Sichtlich hat
dazu auch beigetragen, daf R. nicht blok eine rein wissen-
schaftliche Abhandlung fiir die gelehrte Welt bieten wollte,
sondern seine Aufgabe dankenswerterweise so durchfiihrte, daf
auch fiir die praktische Verwendung das notwendige Material
in gentigender Ausdehnung darin vorgelegt wird. Die Methode
der Schriftbehandlung zeigt sich auf alttestamentlichem
Boden durchaus aufgeschlossen gegeniiber der Tatsache, daf
die Schrifttexte nicht immer in der erforderlichen gutiiber-
lieferten Form auf uns gekommen sind, und infolgedessen
rechnet er auch mit der literarischen Struktur, freilich nicht
mit der Unbekiimmertheit, wie sie kritischen Exegeten nicht
selten eignet. Anderseits fallt er auch nicht der Versuchung
zum Opfer, Ausdriicke dichterischer Pragung zu wortlich
zu nehmen (S. 61). Die autoritative Bindung der katho-

lischen Exegese durfte bei diesem vorwiegend dogmatischen
Gehalt der Schrift nicht iibersehen werden. Das hindert R.

aber z. B. nicht, gegeniiber manchen Bestrebungen, den |

Viterkonsens in exegetischen Fragen iiber Gebithr zu be-
tonen, in seinem niichternen Sinn Vorbehalte zu machen
(S. 164). Von gleich gesundem Urteil zeugt es, daf er
u. a. die Selbstindigkeit des h. Paulus in der Auswertung
alttestamentlicher Stellen stark unterstreicht (S. 233). Im
tibrigen ist es nicht notwendig, des langen und breiten die
allgemeinen Richtlinien des Verf. als solid und gemiafigt an-
zuerkennen. Bei der vorziiglichen Schule, durch die er ge-
gangen ist, konnte eine andere Einstellung zu den von ihm
behandelten wichtigen und schwierigen Problemen nicht er-
wartet werden.

In einzelnen exegetischen Auffassungen werden die Urteile
eher voneinander abweichen. Schon die weite Fassung des
Themas mufite dazu fiihren, eine grofie Zahl von Schrifttexten,
darunter nicht wenige umstrittene, in die Erorterung herein-
zuziehen. Entsprechend dem Zwecke einer Probeschrift, ein
moglichst vielseitiges specimen eruditionis zu sein, ist R.
wohl iiber das Notwendige hinausgegangen. Er hat hie und
da Fragen hereingenommen, zu denen der Gegenstand keines-
wegs immer geradlinig fithrte.

Ein kritischer Streifzug durch die Einzelheiten, die R. uns in
seiner Schrift vorlegt, mdge die oben gegebene Charakteristik des
Buches ergéinzen! Mehr als einmal muf zur Klirung von pro-
phetischen Stellen die prophetische Perspektive beigezogen werden.
Begreiflicherweise nimmt er sie auch in Anspruch fiir die schwierige
neutestamentliche Parusiefrage (S. 221). Grundsitzliches und Ge-
diegenes lesen wir S. 6 darilber. Dafi Dn eine Apokalypse des
2. Jahth. v. Chr. sei, wird von R. wohl hauptsichlich im Interesse
der Schlagkraft der Beweisfithrung vorausgesetzt (S. 151 f£.). Er
wollte damit in erster Linie sagen: mindestens fiir diese Zeit kénnen
die dort niedergelegten Auffassungen verwertet werden, Gegen eine
solche methodische Einstelling wird sich kaum FEntscheidendes
sagen lassen. — Zur zeitlichen Gleichsetzung des Deuteroisaias mit
Ezechiel (S. 108 f.) berechtigt ein besonderer inhaltlicher Grund:
diese Prophezeiungen werden schon vom Propheten so geformt, daf

sie sich an die Zeitgenossen des babylonischen Exils ausdriicklich

wenden (,en esprit” S, 109). — Joels Weissagung iiber den Ein-
bruch von Heuschrecken faft R. buchstablich auf (S. 142 f.);
fiir niichterne Erwdgungen auf Grund der stilistischen Gesetze ist
das die beste Ansicht. — Bei den danielischen Weltreichen hilt er
eine Aufeinanderfolge von einzelnen Konigen (S. 156; statt lauter
Reiche anzunehmen) wenigstens fiir méglich. Daf die fiinf
Visionen Dn 2, 7, 8, 9, 12 ecine ansteigende Gegnerschaft der
Volker gegen das Volk Gottes bedeuten (S. 155), wird sich bei
gepauer Exegese schwer glaubhaft machen lassen. Die typische
Auffassung des kleinen Hornes bei Dn scheint er S. 173 f. nicht
fiir angezeigt zu halten. Doch ist das wohl mehr eine Frage der
Ausdrucksweise; denn S. 368 kommt doch im wesentlichen eine
solche typische Auffassung m Frage. — Daf die ezechielischen
Weissagungen weitgehend nach einem sachlichen Gesichtspunkt ein-
geordnet sind, nicht chronologisch, ist R. nicht entgangen (S. 118).
Zur Frage von Gog und Magog ist er in der Lage, mit reichem
keilinschriftlichen Material der Klarung zu dienen (S. 126 £.). —
Aus dem neutestamentlichen Teil mochte ich besonders auf den er-
schopfenden Abschnitt iiber den ,,Menschen der Siinde” und damit
zusammenzufassende Vorstellungen bei Paulus hinweisen (S. 251—
317). Weise Beschrinkung veranlaft thn, dabei einer ,,minimali-
stischen” Losung das Wort zu reden (S. 308). In der Apk glaubt
er mit der ausschlieBlich eschatologischen Deutung nicht zum Ziele
zu kommen. Beide Methoden, die zeitgeschichtliche und die escha-
tologische Deutung zumal, seien dabei vonnoten (S. 358). Es soll
mit diesen kritischen Bemerkungen nur emne Auswahl von Hin-
weisen geboten sein, in welcher Art R. mit den vielgestaltigen
Problemen seines Forschungsgebietes sich auseinandersetzt.

Das bibliographische Material ist ungemein reichhaltig und
auch in formeller Beziehung sorgfiltiger, als es hiufiz geschieht,
behandelt. DaB das Zitat aus dem Katholik (S. 51%) undeutlich
ist, mufi der unpraktischen Verbindung von Jahrgang und Bénde-
zahlung durch die Herausgeber der Zeitschrift schuld gegeben
werden, daf R. in seinem Mitte 1932 im Auwsland erschienenen
Werke schon Junkers Untersuchungen zu Dn (1932) verwerten
konnte, macht der Aktualitit seiner Literaturverwertung alle Ehre.
Kaupels Buch iiber die Dimonen (1930) wird ithm wohl entgangen
sein; denn nach seiner Gepflogenheit — eine Notwendigkeit hierfiir
lag freilich nicht vor — hitte er es sonst sicher zitiert bei Tob und
dem Dimon Asmodaeus (S. 196).

Wenn wir zum Schlusse noch feststellen, daf R., weil
durch die Schule der Scholastik gegangen, sich um scharf
gefafite Begriffsbestimmungen bemiiht, dak er sich gleich frei
hilt von dem ,esprit constructeur’* moderner Erklarer
(S. 131) wie von einer Abschliefung gegen neue forder-
liche Ansichten, so scheiden wir damit von einem Werke,
dem Beachtung von seiten der exegetischen und dogmatischen
Theologie wie der praktischen Schriftverwertung nicht
mangeln wird.

Neubiberg b. Miinchen. J. Goettsberger.

Herntrich, Volkmar, Privatdozent der Theologie in Kiel,
Ezechielprobleme. [Beihefte zur Zeitschr, fiir atl. Wissen-
schaft 61.] Giefen, A. Tépelmann, 1932 (VIII, 138 S. 8%).
M. 7,50.

Das Buch Ezechiel ist in neuerer Zeit Gegenstand leb-
haftesten Interesses gewesen. Zuerst erschien, nach den
grundlegenden Arbeiten von J. Herrmann, Ezechiel-
studien 1908 und Kommentar zu Ezechiel, 1924, das Buch
von G. Hélscher, Hesekiel. Der Dichter und das Buch
1924, mit emer vollstindig neuen Auffassung des Propheten
und seines Buches. Der Prophet Ezechiel selbst lebt nur in
den echt profetischen Gedichten, womit er mit Jeremia und
Jesaja auf gleiche Stufe zu stellen ist. Diese Gedichte, die
genau herausgestellt werden, bilden neben den beiden
Visionen in cap. 1—3 und 8—11 allein den echten Kern
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des Buches. Dieses selbst aber ist, wie alle Prophetenbiicher
des Kanons, ein vielschichtiges Redaktionswerk. Die
Redaktion hat die Gedichte des Propheten in eine ,,6de
prosaische Schablone® gespannt; ebenso ist alles, was mit
dem planmifigen Aufbau des Buches zusammenhangt, Werk
des Redaktors, etwa aus dem 5. Jahrhundert, und als solches
ein Kampfprogramm der zadokitischen Priesterschaft. Be-
sonders auch die Zukunftsweissagungen und der neue Ver-
fassungsentwurf cap. 40—48 gehen auf diese spitere
Redaktion zuriick. — Nachdem inzwischen mehrere Verf.
zu der hier entwickelten Losung Stellung genommen hatten,
besonders Sprank und Wiese, Studien zu Ezechiel und
dem Buch der Richter, 1926, und Kefiler, Die innere
Einheitlichkeit des Buches Ezechiel, 1926, folgte 1930 das
Buch von Charles Cutler Torrey, Pseudo-Ezekiel und the
Original Prophecy, wieder mit ganz neuer Auffassung des
Buches. Dieses ist ein Pseudepigraph aus der Zeit um
260 v. Chr. und stammt von einem Manne, der seinem Buch
den Anschein gab, als sei es von einem Propheten aus der
Zeit Manasses geschrieben. Der Verf. wollte zeigen, daf
das Unheil 586 nicht zu Unrecht iiber Jerusalem— Juda
gekommen sel, sondern dafi das Volk vorher voll und ganz
gewarnt gewesen sel. - So versetzte er sich in die Lage eines
Propheten zur Zeit Manasses und schrieb das nieder,
was nach seiner Meinung ein solcher Prophet geschrieben
haben muBite. Diese Fiktion ist spiter wieder von einem
Redaktor iiberarbeitet und durch eine Reihe geschickt ange-
brachter Interpolationen in ein babylonisches Gewand ge-
kleidet worden, wobei es sich aber nur um knappe Anderungen
gehandelt habe, so daf das Buch Ezechiel in bester Ordnung
vorliege und in einem Zuge geschrieben sel.

Mit diesen beiden neuen Erklirungen des Buches Ezechiel
beschaftigt sich im wesentlichen, nach einem kurzen Uberblick
iiber die gesamte Ezechielforschung in neuerer Zeit, der
erste Teil des vorliegenden Buches von Herntrich. Beide
Losungen werden als unzureichend und den tatsachlichen
Verhiltnissen des prophetischen Buches widersprechend ab-
gelehnt. Dazwischen steht noch eine ebenfalls ablehnende
Bezugnahme auf die Behandlung Ezechiels im 3. Bande der
Geschichte des Volkes Israel von R. Kittel 1927. Dem allem
stellt nun der Verf. eine eigene positive Losung gegen-
iiber, indem er die ,,Frage nach der geschichtlichen Situation
der ezechielischen Prophetie einmal ganz scharf zu stellen
und aus dem Text heraus grundsitzlich zu beantworten
sucht (Vorwort S. VI). Das Resultat ist dieses: Die Horer-
schaft Ezechiels 1st nicht die Gola Jojachins gewesen, wie
bisher meist angenommen wurde, iiberhaupt keine Exils-
gemeinde, so daf Ezechiel in Babylonien nach seiner Weg-
filhrung mit dem Konig Jojachin seine Tatigkeit ausgeiibt
fabe, sondern die Jerusalemer in der Regierungszeit des
Zedekia, d. h. in den Jahren 593—586, und das Thema
der Predigt Ezechiels ist allein das Ende Jerusalems
(S. 44, 46, 48). Im einzelnen stammen demnach ,,die Droh-
weissagungen in cap. |—24 in ihren Kernstiicken . . . von
einem Propheten der letzten Jahre Jerusalems. Auch die aus
sich selber nicht sicher bestimmbaren Abschnitte fiigen sich
in dieses Bild. Verschiedentlich sind an die urspriinglichen
jerusalemer Weissagungen exilische Anhdnge angefiigt, die
an jedem Ort und zu jeder Zeit geschrieben sein konnen,
nach dem ,die Zerstreuung der Juden in alle Lander’, die
sle voraussetzen, begonnen hatte’. Dasselbe Urteil gelte
fiir die cap. 34—37 und 38 und 39, ebenso fiigten sich
cap. 25—32 in dieses Bild. ,,Diese jerusalemer Prophetie
aber ist von einem exilischen ,Redaktor’ iiberarbeitet und

in ein babylonisches Gewand gebracht. Vor allem muf
dies vom cap. 40—48 angenommen werden. ,, Tatsachlich
spaltet sich so das Buch Ezechiel in zwei Welten*: Die
Welt des echten judiischen Propheten, der unmittelbar neben
seine groBen Vorginger tritt, und die Welt des exilischen
Redaktors, der ,.die echte Prophetie umrahmt und durch
theosophische (sic!) Spekulationen, durch einen umfang-
reichen Offenbarungsapparat, die Einzigkeit seines Gottes
gegeniiber der babylonischen Géotterwelt zu erweisen sucht.
Auf der einen Seite Erzeugnisse echter, unmittelbarer prophe-
tischer Kraft, Reflexe echt prophetischen Erlebens und
Wirkens, auf der andereen Seite Literatur, Berechnung und
Phantastik®* (S. 124. 125). Selbst da Ezechiel ,,auf
einem der spiateren Exulantenziige nach Babylonien ge-
kommen ist**, muf Vermutung bleiben. ,,Aus den exilischen
Heilsweissagungen laBt sich nur feststellen, daf er genau so
wie Jeremia das Ende der Stadt iiberlebt hat'* (S. 126).
..Ebenso scheint er an der Sammlung seiner prophetischen
Reden durch den Tod gehindert worden zu sein. Die von
ihm hinterlassenen Fragmente sind erst von dem Redaktor
zusammengearbeitet worden, der dem Buch den heutigen
babylonischen Rahmen gab* (ebenda S. 126). Der Grund
der Uberarbeitung durch den Redaktor aber war, einmal der
Gola Jojachins die geistige Fiithrung der exilischen Ge-
meinde zu sichern, wie sie ithr von den echten Propheten
immer zugesichert war, indem er den Beweis lieferte, daB
Jahwe die ganze Zeit durch seinen Propheten zur Gola ge-
sprochen hatte (S. 127) ; andererseits, um zugleich auch fiir
Jahwe Zeugnis abzulegen, indem er nachwies, daf echte
Jahweprophetie auch im Exil méglich war und daf eine
unmittelbare Verbindung mit Jahwe auch hier noch statt
habe, nicht daf diese etwa mit dem Heiligtum auf dem Zion
verlorengegangen sei (S. 129). Mit dieser Auffassung des
Buches sei eine Ehrenrettung Ezechiels gegeben, da er in den
echten Unheilsweissagungen wirklich als der leidenschaft-
liche, blutvolle Prophet erscheine (S. 129f.), alles aber,
was ihn bei den fritheren Exegeten zum ,,phantastisch-krank-
haften und doch wieder so niichternen, priesterlich-steifen
Propheten®, d. h. zum Epigonen machte, der babylonischen
Uberarbeitung zuzuweisen sei, die aus den Bediirfnissen der
Zeit geboren war (S. 130). Dieses neue Ezechielbild ist
auch durch eine eingehende textliche Analyse des ganzen
Buches geschlossen erarbeitet und aufgezeigt (S. 73—124).

Allein es fragt sich doch, ob diese Spaltung im Buche Ezechiel
in zwei Propheten mit ganz verschiedenen Welten notwendig ist.
Man braucht nur mit der ,,geschichtlichen Situation” des Anfangs
des jojachinschen Exils in Babylon (597 bis zur endgiiltigen Ein-
nahme Jerusalems) Ernst zu machen, so diirften die Dinge doch
anders liegen. Wir wissen, daB diese Exulanten mit den in
Jerusalem Zuriickgebliebenen in Verbindung waren (Jer cap. 29;
Ez 33,21) und darum iiber die hochmiitige Haltung dieser
letzteren sehr wohl unterrichtet sein konnten, wie ja der Verf. selbst
wiederholt diese Stimmung als richtig gezeichnet anerkennt
(S. 1261f.). Demgegenitber galt es unter den Exulanten in
Babylonien Stellung zu nehmen durch den Hinweis, daf Jerusalem
nicht der Kessel ist, in dem jene als das Fleisch absolut gesichert
seien usw., daB es vielmehr ob der jetzt noch herrschenden
sittlichen Mifstinde dem sicheren Untergange entgegengehe (Unheils-
weissagungen!). Andererseits wissen wir eben aus dem Briefe des
Jeremia, daf die Exulanten selbst in dieser Anfangszeit, bis zur
endgiiltigen Vernichtung der Stadt, ihre Lage wenigstens teilweise
nicht allzu tragisch nahmen, sondern auf eine baldige Riickkehr
hofften. Auch hier galt es die Schuld und damit die mit dem
endgiiltigen Schicksal der Stadt unausweichlich gegebene Lage zu
zeichnen, um die Gola von falschen Hoffnungen abzubringen, eben
durch die Gerichtspredigt iiber Jerusalem. So erkliren sich m. E.
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ungezwungen die ,leidenschaftlich blutvollen Prophetien, die wir
in den Kap, 1—24 vor uns haben”, ohne daf wir iiberall an
einen ,,Fernspruch von Babylonien her zu denken brauchen. Sie
sind gerichtet an Jerusalem, gelten aber den Exulanten in Babylonien
und sind fiir die Gola berechnet. Dann allerdings, als diese Droh-
weissagungen in Erfiillung gegangen waren und in Babylon allmih-
lich eine Stimmung des Kleinglaubens und des Zweifels, ja
der Verzweiflung einzog, mufite der Prophet von selbst sich um-
stellen. Und so gelten dieselben Griinde, die nach unserem Verf.
fiir den babylonischen Redaktor der echten Ezechielsticke maf-
gebend waren, fiir unseren Propheten selbst; er mufite jetzt
den neuen Stromungen bei den Seinen mit neuen Mitteln begegnen
(Heilsweissagungen!). Und darum ergibt sich von selbst die ganz
andere Physiognomie des 2. Teiles des Buches. Und unter dieser
neuen Einstellung erfolgte schlieBlich auch die Zusammenstellung
der fritheren Reden, die dann darauf hin bearbeitet bzw. ausgefiihrt
wurden. So erkldren sich m, E. in dem doch einheitlichen Guf des
Buches ,,die zwei Seelen in der Brust des einen Propheten®
Er ist tatsichlich durch die richtig gesehene ,,geschichtliche
Situation* der ,,Mensch zweier Welten”, und denen trigt er als
Prophet Rechnung. Das aber ist nicht epigonenhaft, sondern echte
Grobke, wie sie unser Verf. ja auch aus den nur angeblich echten
Stiicken gezeichnet hat, ohne daf man ,.das exilische Gewand der
Prophetie Ezechiels” in Frage zu ziehen hat!

Sehr gut erscheint mir die Erklirung der Crux der ,,30 Jahre il e Dl ke watlich o Bl

in cap. 1,1 (S. 63), indem man statt dreiBig Jahre ,drei” liest
und diese auf die Regierungszeit des Zedekia bezieht (vel. 24, 1).
Dann stimmen das 3. Jahr des Zedekia und das 5. Jahr der
Exilierung des Jojachin (nach verschiedener Berechnungsweise)
wirklich iiberein.

Lo Diire.

Freising.

Lachmann, Dr. Joh., Das Buch Habbakuk. Eine text-
kritische Studie, Awussig (C. S. R., Uhlandstrafe 9), Selbst-
verlag des Verfassers, 1932 (92 S. 89).

Die vorliegende Studie stellt eine fleifige und gewissen-
hafte Arbeit dar. Das ergibt sich allein schon aus dem statt-
lichen Verzeichnis der beniitzten Literatur, das iibrigens noch
erganzt werden konnte, da Fields Hexapla und Kloster-
manns Analecta dort nicht genannt sind, obwohl sie im Text
zitiert werden. Wenn man bedenkt, daf dem Verf., der
Gymnasialprofessor in Aussig ist, sicher keine ausreichende
Bibliothek am Ort zur Verfiigung stand, so wird man die
allein zur Heranschaffung der Literatur aufgewendete Miihe
zu wiirdigen wissen und wird es verzeihlich finden, wenn
dem Verf. einiges entgangen ist, was man gerne beniitzt sahe,
wie z. B. A. Kaminka, Studien zur Septuaginta an der Hand
der zwdlf kleinen Prophetenbiicher, Frankfurt 1928;
J. Fischer, In welcher Schrift lag das Buch Isaias den
Septuaginta vor?, Gieken 1930, oder P. A. Barrois’s Ab-
handlung ,,Une nouvelle théorie de I'origine des Septante®
in der Revue Bibligue XXXIX (1930), 332—361 ; auch
Bonner Zeitschrift fiir Theologie und Seelsorge 1926, 101
—117 wire wohl nicht unniitz gewesen. Die 2. (Schluf-)
Lieferung der ,,Transkriptionen von der Septuaginta bis
Hieronymus* von F. Wutz (Stuttgart 1933) konnte der
Verf. natiirlich nicht mehr beniitzen. Von Sorgfalt zeugt
auch der Druck, dessen Satz und Korrektur bei der Fiille
der verschiedensten Typen durchaus nicht einfach war: nur
ein paar belanglose Versehen sind mir aufgefallen, die der
aufmerksame Leser ohne weiteres von selber verbessern kann.

Ein Hauptzweck des Verf. war, die Transkriptions-
theorie von F. Wutz nachzupriifen. Das Resultat ist, soweit
das Buch H. in Betracht kommt, negativ: nur fiir das
3. Kapitel, das Canticum Habacuc, mochte er ,,die Mag-

lichkeit nicht von der Hand weisen, daf es wegen seiner
praktischen Verwendung in der Liturgie als selbstandiger
Psalm in transkribierten Texten in Umlauf war* (S. 92).
Ich halte diese letztere Annahme fiir unnétig und glaube,
daB die These des Verf. fiir samtliche drei Kapitel des
Buches ohne Ausnahme gilt. Zutreffend sind die Aus-
fithrungen S. 18—21 iiber die Urform des Namens Hab-
bakuk — so, nicht Habakkuk ist nach dem Verf. zu
vokalisieren. Als wertvolles Ergebnis der Studie mochte ich
es bezeichnen, dak an einer ganzen Reihe von Stellen der
vielverlasterte Masoratext wieder zu seinem Rechte kommt,
sel es im Ganzen oder wenigstens in seinem Konsonanten-
bestand. Eine ziemlich groke Anzahl von ,,Verbesserungs*-
vorschldgen scheidet der Verf. mit Recht aus. Ich glaube
sogar: er hatte sich an noch mehr Stellen fiir den Masora-
text entscheiden diirfen. So hitte er beispielsweise m. E.
besser getan, bez. 1,3ap der Auffassung Sellins beizu-
pflichten, statt sie unter dem Strich abzutun (S. 24), und
1,3b g bietet s jymor keine Schwierigkeit, wenn man die
3. p. sg. als Ausdruck fiir deutsches ,,man** nimmt.

An dieser Zuriickhaltung des Verf. mag zunichst eine allzu
grofie Vorsicht schuld sein, die thn mitunter Méglichkeiten erwigen

kommen. So rechuet er in der ,,alten” Orthographie mit Schreibungen
wie R fiir 2u» (S. 44).pm fiir v, Meer” (S. 56), mbown fir

ﬂé;ﬂ_ (bzw. maylah) , Hiirde™ (S. 85 f.), was ich trotz Delitzsch

»Lese- und Schreibfehler fiir mindestens sehr unwahrscheinlich
halte. Die Hauptursache liegt aber wohl in dem allzu vertrauens-
vollen Anschluf an gewisse landliufige Methoden. So scheint mir
der Verfasser noch viel zu viel von der Anschauung beeindruckt
zu sein, welche die altiestamentliche Textgeschichte geradezu auf
das Prinzip der Buchstabenverlesung und -verschreibung griinden
will — eine offensichtlich zu schmale Basis. Sodann stellt er sich
die Riickgewinnung der Textvorlage der alten Ubersetzungen viel
einfacher vor, als sie in Wirklichkeit ist. Mit einfacher Retroversion
ist es noch nicht getan, wenn man das auch vielfach glaubt. Aber
selbst wenn es so wire, miifite doch eine sehr exakte Interpretation
der Ubersetzung vorausgehen, bevor man an eine Riickiibersetzung
denken konnte. Hiefiir mogen zwei Beispiele gestattet sein.
1, 11 schlieft der Verf. (S. 36) auf Grund von ,corruet” in der
Vulgata, Hieronymus habe an dieser Stelle statt des nwi des MT
eine Form des Stammes ot in seiner Vorlage gehabt. Nun aber
sagt Hieronymus selber in seinem Com. in Hab. proph. ad 1.
(PL XXV, 1341): ,corruet: pro quo Aquila et Symmachus
transtulerunt #al winppedsos, id est, et delinquet: hanc habente
Seriptura sancta consuetudinem, ut VASAM, id est, delinquet, ponat
pro eo quod est, desinet esse quod fuerat”, und fiigt zwei Analoga
aus dem lateinischen Sprachgebrauch bei. Hieronymus hat also in
seiner Vorlage nichts anderes gehabt, als was noch in unserem Texte
steht, nimlichow®y. — 2, 3 schlieft der Verf. aus dem dvarsie
der LXX auf eine Vorlage mmps (st. tm:j. Aber sowohl die von

thm zitierte Syrohexaplaris (r391), wie Hieronymus (1. c. 1351),
der ,orietur” iibersetzt, hitten ihn darauf aufmerksam machen
miissen, daf hier zum mindesten die M6glichkeit vorhanden
ist, daff dvazédlewy im Sinne von ,.aufgehen’ (von Gestirnenl) ge-
braucht ist, wodurch der Schluf auf m=g" jeden zwingenden Cha-
rakter verliert.

Ferner wire eine schr genaue Kenntnis der Technik der Uber-
setzer und vor allem ihres sprachlichen Riistzeugs sowie der Quellen,
aus denen sie diese gewannen, unumginglich notwendig. Auch hier
liegen die Dinge wesentlich komplizierter, als man gemeinhin glaubt.
So lift sich z. B. 2, 4 tmooreiinrar anstandslos aus sy erkldren,
wenn man beachtet, dak eine Reihe von Fillen vorliegt, wo die
LXX die Liicken ihres Wortschatzes aus dem Arabischen erginzt
haben. Nun heift aber arab, gafala ,neglegere per socordiam®,
was sehr gut mit Omooréllecdar wiedergegeben werden kann.
Ebenso sind Anleihen beim Neuhebriischen nicht selten. Nun heifit
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dort 198 hi. ,to cause sprouting, to produce” (Jastrow), ist also | Mit Recht, denn bereits das A. T. kennt den Begriff der Be-

dem Sinne nach — xaomopopeiv. Damit entfillt nun aber die Not-
wendigkeit anzunehmen, die LXX habe 3, 17739 st. 172" gelesen,

Endlich aber ist zu fragen: was heifit das: die LXX hat dies
oder das ,,gelesen”? Der Verf. scheint es, wie die Mehrzahl, so
zu verstehen: die LXX hat in ithrem Text dies oder das vor-
gefunden Das kann es natiitlich heifen. Aber kann es
nur das, muf es also das heiBen? Awuch hier ist wieder ein
Blick auf Hieronymus lehrreich. Aufier der Bonner Zeitschr. 1926,
S. 113 Anm. 40 zitierten Stelle konnte noch auf Com. in Am.
proph. ad 1,6 (PL XXV, 1047) im Zusammenhalt mit Com.
in Soph. proph. ad 2, 4 (l. c. 1424) verwiesen werden. An ersterer
Stelle sagt er: ,,. . . sonat . . . Azotus, id est ESDOD, ignem
uberis sive patrui, licet quidam DOR pro DOD male
legentes ignem generationis putent.” Aber an der zweiten
Stelle macht er sich diese ,,schlechte’* Lesung ohne weiteres zu eigen
und erklirt ESDOD ausschlieBlich als ignis generationis. In der
rabbinischen Literatur begegnet uns die Formel: YNE’RXﬁph bx
(lies nicht X sondern Y); siehe dariiber A. Rosenzweig, Die
Al-tikri-Deutungen, Breslau 1911. Obwohl ein bestimmter Text
ausdriicklich bezeugt wird, wie im obigen Beispiel ESDOD, wird
er doch anders ,,gelesen”, und das kann nur bedeuten: er wird so
aufgefaBt und erklart, als ob etwas anderes dastiinde, in unserem
Fall also ESDOR. Solche ,,Lesungen gab es mehr, als uns er-
halten sind, vgl. Rosenzweig, a. a. O. S. 16 f Manche
dieser Auffassungen finden sich schon in der LXX. Konnten also
die griechischen Ubersetzer nicht trotz ihrer verschiedenen ,,Lesung”
denselben Text haben wie wir? Oder: Rasi von Troyes (T 1105)
deutet 1w 7 Ap2(Esr. 4, 10) durch st msvae ws omws
Warum sollte es also unméglich sein, daf die LXX trotz ihres
&y mékeow vis Zwpwedy bereits 71q= in ihrem Texte hatten und
nicht gy ? Die Konsequenzen aus den erwihnten Tatbestinden

liegen auf der Hand: die Zahl der Stellen, wo wir auf Grund der
LXX (und der andern alten Ubersetzungen) auf einen vom
masoretischen abweichenden Text schlieBen diirfen, ist offenbar er-
heblich geringer als man glaubt.

In diesem Zusammenhang konnen natiirlich nur Andeu-
tungen gemacht werden. Aber sie diirften wichtig genug
sein, um einen in Anbetracht der zu besprechenden Schrift
grofieren Umfang der Rezension zu rechtfertigen. Im iibrigen
wurde schon angedeutet, dak sich diese Ausfithrungen mehr
gegen die opinio communis als gegen den Verf. richten, dem
das Verdienst bleibt, einen inhaltreichen und besonnenen
Beitrag zur Textkritik des schwierigen Biichleins Habbakuk
geliefert zu haben.

Wiirzburg.

Fr. Stummer.

Dirksen, Aloys H, C.PP.S., S. T.L., St. Charles Seminary,
Carthagena, Ohio, The New Testament concept of Metanoia,
A dissertation submitted to the Faculty of Sacred Sciences of
the Catholic University of America . . ., Washington, D. C., The
Catholic University of America, 1932 (XI, 257 S. gr. 89).

Die Arbeit kommt zu folgenden Ergebnissen: Von den
iltesten Zeiten der Kirche bis zur Reformation war man sich
iiber den Inhalt des Begriffs Metanoia einig. Man sah darin
allgemein eine Abkehr von der Siinde, die Reue, Bekenntnis,
Besserung und Bufe in sich schlieft. Erst Reformatoren
meinten auch in diesem Punkte das Urspriingliche wieder-
gefunden zu haben, wenn sie fiir das bibl. Metanoia die Uber-
setzung der lateinischen Kirche paenitentia = BuBe verwarfen
und behaupteten, die Etymologie der Ausdriicke weravoeiy
und uerdvoa fithre auf den Begriff ,,umdenken®, ,,Sinnes-
anderung’®. Von solcher Auffassung ist man freilich neuer-
dings wieder abgekommen, namentlich seitdem Wrede in

Z nt. W. I (1900) 66 ff. sich fiir ,,BuBe’* entschieden hat.

kehrung. Im Spitjudentum trifft man dafiir als term. techn.
das Wort Teschubah an, und der haufige Gebrauch dieses
Ausdrucks in der jiingeren Literatur lifit erkennen, welch
bedeutsame Stellung der ,,Bekehrung’® zugedacht war. Bei
der Teschubah kann man nun aufzeigen, daf sie die Hand-
lungen Reue, Bekenntnis, Lebensbesserung und Bue umfabt.
Von jener T. spricht sowohl der Taufer, als auch Jesus
und die Apostel.

In all diesen Punkten wird D. auf Zustimmung rechnen diirfen.
Gleichwohl befriedigt seine Studie nach Anlage und Durchfiihrung
wenig. Schon die drei Hauptteile (I. History of the Problem and
its Present Status [S. 7—105], II. The Jewish and Greek Back-
ground of the N. T. Metanoia [S. 109—197], III. The N. T.
Concept of Metanoia [S. 201—218]) stehen in auffallenden
Grofenverhilinissen und merkwiirdiger Ordnung nebeneinander, in-
sofern z. B. der erste Teil iiberhaupt nicht die ,,Geschichte des
Problems™ aufrollt. Will man von einer Geschichte des Problems
sprechen, so beginnt diese jedenfalls erst mit der Reformation, und
tatsachlich findet man auf den ersten 70 Seiten eine Untersuchung
der Frage, was die apostolischen Viter und die kirchlichen Schrift-
steller vom 2. Jahrh. abwirts bis zu den Tagen des Valla und
des Erasmus unter uezdvowr bzw. paenitentia verstehen. Das Stiick
sollte am Schluf der Arbeit stehen, wenn es tiberhaupt ritlich er-
scheint, die Untersuchung damit zu belasten. Mit grofem Fleifs ist
die Literatur, englische und deutsche vor allem, zusammengetragen,
aber Wichtiges und Wertloses ist kaum voneinander geschieden.

Sehr zu wiinschen la6t die Sauberkeit des Druckes. Die Namen
Melanchthon und Grenfell sehe ich kein einziges Mal richtig ge-
schrieben, Es wird nicht leicht sein, eine fehlerfreie Seite zu finden,
dagegen begegnet man auf mancher einem halben Dutzend Versehen
und mehr. Auch die Zitate scheinen wenig verlaglich. S. 51 z. B.
wird der Leser in der Anm. 73 ,,adv. haer. III" eingeladen, des
Eusebius Kirchengeschichte nachzuschlagen, wenn er wissen mochte,
daf die Stelle sich bei Iren., adv. haer. III 4,3 findet. In der
niachsten Fufnote muf es statt I 13,5 heiBen: I 13,7; in der
nichsten statt I 15,5: 1 13,5. Auch heift der Gnostiker bei
Irenaeus Markus und nicht Marcion. Zwei weitere Fehler weist
das Zitat aus Koch auf derselben Seite auf und gleichfalls das
Zitat aus Iren. in der Anm. 70. Solche Arbeitsweise 1a6t kein Ver-
trauen aufkommen.

Bonn. Heinrich Vogels.

Innitzer, Dr. Theodor, Universitdtsprofessor in Wien, Kommen-
tar zum Evangelium des heiligen Matthaeus mit Aus-
schluf der Leidensgeschichte. 4., verbesserte Auflage.
[Pélzl, Fr. Xaver, Kurzgefafiter Kommentar zu den vier h. Evan-

gelien, fortgesetzt von Theodor Innitzer, 1. Band.] Graz, Styria,
1932 (XX, 451 S. gr. 8°). M. 12.

Wie hat sich der vor 53 Jahren (1880) begonnene
Evangelienkommentar Pblzls in den folgenden Auflagen, be-
sonders unter der Hand des Nachfolgers Pslzls auf der
Wiener Lehrkanzel, Th. Innitzer, des jetzigen Kardinal-
Erzbischofs von Wien, der die fiinf Bande in den neuen Auf-
lagen bearbeitete (Mk?2 1916, vergnffen, Lk?® 1922, Jo* 1928,
Leidensgeschichte * 1924), zu seinem Vorteil geandert! Wir
haben in diesen Blattern wiederholt die formellen und sach-
lichen Fortschritte in der Neubearbeitung gerithmt (1912.
1914. 1915, 1923). Es anderte sich das dukere Bild
des Kommentars: Der Exklarung, die mehr zusammenhéngend
vorgetragen wird, ist der deutsche Schrifttext vorangestellt,
das Evangelium wird in kleinere Abschnitte zerlegt, die
nicht iibermafigen textkritischen, philologischen, archiolo-
gischen Bemerkungen werden meist in die Anmerkungen unter
den Strich verwiesen. Besondere Sorgfalt hat 1. von jeher

* %
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darauf gelegt, die neueste Literatur, die letzten
Forschungsresultate nachzutragen. So haben denn
diese dogmatisch korrekten, mustergiiltig klaren und iiber-
sichtlichen, praktisch erbaulichen und wissenschaftlich wert-
vollen Kommentare den Theologiestudierenden und Seelsorgs-
geistlichen beste Handreichung geboten.

Im vorliegenden Mt* springt sofort die Fiille des aus
Strack-Billerbeck gezogenen altjiidischen Stoffmaterials in
die Augen. Noch nie ist dieses Material so reichhaltig, viel-
leicht zu reichhaltig, ausgebeutet worden. Es ist deshalb auch
die Erklarung um 1% Druckbogen gewachsen. Dafiir mubite
angesichts der Wirtschaftsnot™ leider ,,die Einleitung ins
Mitev'® auf die Halfte gekiirzt und das Literaturverzeichnis
weggelassen werden.

In der ,Einleitung’ fallt die fortschrittliche Stellung-
nahme Is zur synoptischen Frage auf. I. mochte die
Aufstellungen von Lagrange, Wikenhauser, Vogels u. a. als
,.katholische'* Zweiquellentheorie befiirworten, ist voll des
Lobes fiir die umfassende Literatur- und Sachkenntnis der ge-
nannten Forscher und findet die vorgelegten Ergebnisse sehr
bestechend. Doch sind auch nach L. alle der ,.katholischen®
Zweiquellentheorie entgegenstehenden Schwierigkeiten und
Bedenken noch nicht beseitigt. Niemand kann bestreiten, daf
neuestens auch auf katholischer Seite in der Quellenkritik
der Evangelien Fortschritte erzielt worden sind, aber der
Ausdruck ,.katholische** Zweiquellentheorie ist abzulehnen.
Lagrange bekampft die ,,Quelle’* und eifert gegen zu groke
Abhingigkeit des Mt von Mk, Wikenhauser mochte wohl der
Tatigkeit des Ubersetzers oder Bearbeiters des aramiischen
Mt einen groferen Spielraum als Lagrange einrdumen, was
schwerlich allgemein Zustimmung findet, Vogels stellt vor-
laufig das Verhaltnis von Mt zu Mk als ganz ritselhaft hin,
iiber die anderen von I. erwihnten Forscher darf ich ja nicht
mehr reden, siche Bibl. Zeitschrift, 21. Jahrg. (1933), S. 1,
A. 1. Allerdings hat I. hier eine wunde Stelle in der deut-
schen katholischen Evangelienerklirung berithrt. Nach der
quellenkritischen Seite sind unsere Kommentare riick-
standig. In der Bonner Bibel mufite aus bekannten Griinden
die Quellenkritik fast vollstandig ausgeschieden werden. Ein
deutsches Gegenstiick zu den Lagrangekommentaren fehlt uns.
Die Kuitiker, die es der Bonner Bibel so unfreundlich an-
gekreidet haben, wiirden natiirlich auch I. die vollige Igno-
rierung der formgeschichtlichen Methode iibelnehmen.

Es ist hier nicht der Ort, zu den Einzelheiten in der
,.Erklarung® zustimmend oder ablehnend Stellung zu nehmen.
Bekanntlich tobt auf dem Felde der Synoptiker, selbst bei
Ubereinstimmung in der Grundhaltung, heftiger Streit. Wir
greifen nur einige Hauptpunkte heraus.

1. hélt mit Recht an der Urspriinglichkeit der Zahlensymbolik
(Mt 1,17) 3 X 14 fest, neuestens will H. Grimme von einer
hebréischen Utrlesart des V. 16 aus: Jakob zeugte Josef, der sich
anverlobt hatte Maria, seitdem (gleich nachdem) Jesus, der genannt
st Christus, gezeugt ward, V. 17 als spitere Randbemerkung aus-
scheiden (Bibl. Zeitschrift 20 [1932] S. 355—365). So scharf-
sinnig und aufschluBreich diese Studie, schon an dem Granit von
V. 17 muf sie scheitern. — Die Siinderinnen im Stammbaum
sollten nach I. die schmutzigen Verleumdungen iiber die Geburt
des Jungfrauensohnes zum Schweigen bringen. Uber diese bedenk-
liche Apologie der Jungfrauengeburt siehe Bonner N. T. II, 44, —
Das émotows der 4. Bitte will I. im Sinne des Brotes fiir den
morgigen lag verstehen, diese Deutung des Hebrierevangeliums
komme der Wahrheit am nichsten! — Mt 8, 1—9, 34 versteht 1.
von der messianischen Wundertitigkeit Jesu, aber dann miifiten
Mt 8,18—22 (Bedingungen der Nachfolge Jesu) und Mt 9,14—17
(Vom Fasten der Jiinger Jesu) ausscheiden. Nach dem Arbeits-

programm Jesu (Mt 4,23—25, wiederholt Mt 9, 35) handelt
Mt 8,1—9, 35 von Jesus als Wundertiter und Wanderprediger
in Galilia. — Zum Zweck der parabolischen Lehrweise
Mt 13,134 Mk 4,12 Lk 8,10 bemerkt I. (S. 243 A. 1):
Eine Verstockungsabsicht liegt der Gleichnisrede Jesu fern. Bekannt-
lich streiten die Exegeten (vgl. zuletzt Vosté, Parabolae selectae 2 I,
119—163), ob die Worte Jesu im strengen Sinne von der thesis
iustifiae vindicativae (ut videntes non videant) oder nach der
thesis misericordiae (Jesus wollte seine Horer so geschickt wie
moglich zur wahren Erkenntnis des Reiches Gottes fithren) zu ver-
stehen sind. In starker Abschwichung des Wortlautes deuten
Exegeten wie Lagrange, Vosté u. a. als rhetorisches Pathos, was
Fonck u. a. von der Strafabsicht Jesu erkliren. — Griindlich und
allseitig erklart I. die Primatstelle Mt 16,13—20. Es
wire wohl noch der Kern der Deutung der Stelle auf den Glauben
an die Gottessohnschaft Jesu (s. Viter) herauszustellen und die
Beschrankung der Stelle auf die persénliche Auszeichnung Petri zurtick-
zuweisen, — Das Richten der zwolf Stimme Mt 19, 28 steht
wohl nach semitischem Sprachgebrauch von der Teilnahme der
Apostel an der messianischen Herrschaft. — In der Frage von
der Zusammenlegung der zwei Gastmahlgleichnisse Lk 14, 16—24
und Mt 22, 1—14 und der Parabeln von den Talenten und Minen
(Mt 25,14—30 und Lk 19, 11—27) urteilt I. rubig und ver-
niinftig. Mit Augustinus und den meisten Exegeten nimmt er an,
dak die Gastmahlgleichnisse nicht dieselben sind (S. 372, shnlich
S. 433). Neuestens hat P. Holzmeister das entscheidende Wort
gesprochen (Biblica 14 [1933] p. 369 f.): Gegen D. Buzy, Les
paraboles iraduites et commeniées, der fiir die Identitit spricht,
betont er: Gerade hier wire klar zu zeigen, wie man ohne ge-
waltsame Verdnderungen des h Textes eine beiden
Evangelisten gemeinsame Urform des Bildes finden kann. Der
Synoptikererklarung (Bonner N. T. II, 290) wurde es als Ver-
brechen angeschrieben, weil sie harmlos bemerkte: Wenn die voll-
stindige Lehre iiber die Berufung zum gegenwirtigen und himm-
lischen Reich (Mt) durch Zusammenlegung der Gastmahls-,
Rebellen- und Hochzeitskleidsparabel durch Mt erst, nicht durch
Jesus, zum Ausdruck gebracht wurde, dann fillt die Echtheit,
d. h. also diese originelle Zusammenstellung der Mt-Parabel durch
Jesus selbst. Wenn ein sonst sachlich urteilender Kritiker als
Gegenbeispiel die Komposition der Bergpredigt durch Mt ein-
fithrt, so ist darauf zu erwidern: Selbst die Radikalen halten den
Wesenskern der Bergpredigt, die neue Gerechtigkeit, fiir einen
Wesensbestandteil der Bergpredigt. — In der Deutung der Parusie-
rede Jesu (S. 405) schliefit sich I. eng an die kiinstliche Strophen-
gliederung des P. Szczygiel an. — Allen Einwendungen gegeniiber
erklart I. trefflich alle Valker (Mt 25, 32) von allen Menschen

aller Zeiten und Zonen.

Dillingen/Donau. Petr. Dausch.

Walter, Johannes von, Die Geschichte des Christentums.
1. Halbband: Das Altertum. Giitersloh, C. Bertelsmann,
1932 (V, 238 S. gr. 8%). M. 6; geb. M. 7,50.

Diese Darstellung der Geschichte des Christentums: ist
offenbar als eine kurze Einfithrung in die Kirchengeschichte
fiir Studierende und fiir weitere Kreise unter den Protestanten
gedacht. Dabei wird der Hauptwert gelegt auf eine innere
Systematik, die auf einem bestimmten, vom Verf. nach seiner
Auffassung gekennzeichneten Frommigkeitsideal des Ur-
christentums beruht. Dementsprechend wird nur das wesent-
liche Tatsachenmaterial herangezogen und die ideengeschicht-
liche Entwicklung tritt in den Vordergrund. Quellenangaben,
Literatur und Anmerkungen fehlen vollstandig; doch soll nach
der Anzeige am Schluf des auf zwei Binde berechneten
Werkes ein kurzes Literaturverzeichnis der Hilfsmittel des
kirchengeschichtlichen Studiums beigefiigt werden. Seinen
Begriff der Frommigkeit, die das Wesen des wahren Christen-
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tums ausmachen soll, bestimmt der Verf. in dem Kapitel
tiber Jesus Christus (S. 21—25). Darnach ist sie die im
Gotteserlebnis gewonnene Liebesgesinnung, an der sich ein
Leben der Demut vor Gott und der Liebe zu den Briidern
entziindet. Der Lohn, der des Gliaubigen wartet, wird nicht
durch des Menschen gute Taten gesteigert, sondern liegt
vollig im Ermessen Gottes. Am Problem dieser neuen Ge-
rechtigkeit hat dann Paulus gearbeitet und den Weg zu
Jesus menschlich verstandlich gemacht. ,,Das eigene Werk
schafft kein Verdienst, der Siinder wird allein durch den
Glauben gerechtfertigt™ (S. 31). Nach diesem MaBstab
wird dann die innere Entwicklung des Christentums ge-
schildert und als echt christlich beurteilt, je nachdem sie mit
jenem Frommigkeitsbegriff nach der Auffassung des Verf.
in Einklang steht oder nicht. Es ist eine subjektive Kon-
struktion und man gewinnt jetzt schon den Eindruck, dag
nach dem Urteil des Verf. die Kirche von dem Frommigkeits-
ideal, das Christus ihr zugrunde gelegt hat, theoretisch und
praktisch von Anfang an abgewichen ist und daf erst spater
Luther dieses Frommigkeitsideal Christi wieder zur Geltung
gebracht hat.

Die Darstellung bewegt sich auf dem Boden der heute
bei den protestantischen Kirchenhistorikern fast allgemeinen
naturalistischen Auffassung. In einigen Punkten vertritt der
Verf. jedoch einen von den meisten seiner heutigen prote-
stantischen Fachgenossen verschiedenen Standpunkt; so z. B.
wenn er zum Ergebnis kommt, ,,daf Jesus die Absicht der
Griindung einer Kirche gehabt und durchgefithrt hat*
(S. 27). Dann wird angenommen, daB der Zebedaide
Johannes in Ephesus gelebt hat und dag die Abfassung des
Johannesevangeliums durch einen personlichen Jiinger Jesu
eine durchaus erwigungswerte Maglichkeit bleibt (S. 41).

Mehrere Behauptungen sind nicht im Einklang mit einer objek-
tiven Beurteilung der Quellenzeugnisse; so z. B. daf fiir Rom fiir
den Anfang des 2. Jahrhunderts gleichzeitige romische Quellen
noch eine Mehrheit von Gemeindeleitern (unter Ausschluf eines
monarchischen Bischofs) bezeugen (S. 51). Die Deutung der
bekannten Stelle des h. Irendus tiber den Vorrang der rémischen
Kirche in dem Sinne, daf in Rom Christen aus allen Weltgegen-
den zusammenkommen, was also in Rom gelehrt wird, Lehre der
Gesamtkirche sei (S. 77) entspricht nicht dem wirklichen Inhalt
der Stelle. Daf Noets Schiiler Epigonus und Kleomenes, die nach
Rom kamen, die Papste Zephyrinus und Callist fiir ihre Lehren
gewonnen hitten (S. 91), ldBt sich doch nicht beweisen. Den Bau-
typus der altchristlichen Basilika auf den antiken Mysterientempel
als Vorbild zuriickzufithren (S. 115) ist nach dem Befund der
Denkmiler unméglich. Es war nicht Colestin 1 (S. 233), sondern
Sixtus III, der S. Maria Maggiore in Rom umbauen und den
Triumphbogen mit seinen Mosaiken ausfithren lieh. Daf bei seiner
subjektiven Grundauffassung vom Frommigkeitsideal als der wahren
Grundlage des Christentums der Verf. die bekannten Schlagworte
von ,,Sakramentsmagie”, vom ,,Moralismus” in dem Katholizismus
und #hnliches vorbringt und daf deshalb auch die Verehrung der
Heiligen und ihrer Reliquien als ,antiker Polytheismus und
Démonenglaube in christlich iibertimchter Form® (S. 222) ge-
kennzeichnet wird, war zu erwarten.

Doch es eriibrigt sich, auf weitere Einzelheiten einzu-
gehen. Die ganze grundsitzliche Einstellung ist viel zu enge
und zu subjektiv und wird dem Reichtum des Wirkens
Christi als Erléser der Menschheit und als Griinder der

Kirche in keiner Weise gerecht.
Rom. J. P. Kirsch.

S. Ambrosii De Virginibus rec. Otto Faller S. ]J. [Florilegium
Patristicum XXXI]. Bonnae Sumptibus Petri Hanstein, 1933
(78 S. 8°). M. 3,40.

O. Faller, dem wir schon manche tiichtige Arbeit iiber
das Schrifttum des h. Ambrosius verdanken, ist als Mit-
herausgeber der noch zu erwartenden Ambrosiusbinde des
Wiener Corpus in Aussicht genommen. Diirfen wir die hier
angezeigte Neuausgabe von De virginibus als Muster fiir die
noch ausstehenden Biande des Corpus Ambrosianum ansehen,
so konnen wir eine Leistung erwarten, die allen zu stellenden
Anspriichen aufs beste entspricht. Faller hat seiner Ausgabe
eine Einleitung von 15 S. vorausgeschickt, in der alles
Wichtige iiber die literarische Art, Entstehungszeit und
handschriftliche Grundlage gesagt ist. Die Ausgabe beruht
auf 14 Hss, die dem 9.—12. Jahrh. angehtren. Sie zer-
fallen in einen deutsch-italienischen und gallisch-britanni-
schen Zweig. Die Mauriner haben sich durchweg den gallisch-
britannischen Hss angeschlossen, doch verdient wegen ihrer
Giite die andere Uberlieferung den Vorzug. Dem Texte
sind, dem loblichen Brauche des Florilegiums entsprechend,
reichlich Noten beigegeben, die einer genaueren Erfassung
des Textes nach seiner sprachlichen und sachlichen Seite
dienen.

Nur wenig hatte ich zur Krittk zu bemerken. Sehr sparsam
st der Herausgeber mit den Satzzeichen umgegangen. Mir will
scheinen, daB reichlich angewandte Satzzeichen doch sehr das
Lesen erleichtern. Warum soll ein Satz wie De virg. III 1, 4:
»qui virtuti derogat derogat ei cuius est virtus' ohne Satzzeichen
bleiben? Wie mancherorts der Text gebessert ist, dafiir gibt gerade
diese Stelle ein hiibsches Beispiel. De virg. III 1,3 lesen die
Mauriner: ,,quem (sc. Christum) pater ita diligit, ut in sinu portet,
ad dexteram locet, ut sapientiam discas, virtutem noveris”, ,.Jhn
(Christus) liebt der Vater so, da er ithn im Schofie trigt, zur
Rechten setzt, auf daf du die Weisheit lernst und die Kraft
erkennst.” Nun haben die besten Hss: ,ut sapientem dicat, wvir-
tutem noverit”, ,,daB thn (der Vater) als seine Weisheit bezeichnet,
als seine Kraft anerkennt”. DaB wir so lesen miissen, zeigt uns
die Fortsetzung, denn Ambrosius fahrt fort: ,si igitur virtus dei
est Christus etc.” An einer Stelle hat die Anmerkung wehl nicht
das Richtige getroffen. De virg. I 8,53 sagt Ambrosius: ,,quam
praeclarum autem angelos propter intemperantiam suam in sae-
culum cecidisse de caelo, virgines propter castimoniam in caelum
transisse de saeculo.” Der Herausgeber zieht eine Stelle aus
Ambr. In ps. 118, 8.58 heran und médchte nun an unserer Stelle
scaelum” als ,,medius ille inter caelum et terram aerius locus™
fassen. Aber ,saeculum®™ ist hier doch gleich Welt. Das zeigt
deutlich der zweite Teil des Satzes wie itberhaupt der ganze
Zusammenhang der Stelle.

Siegburg. W. Wilbrand.

Haenchen, Emst, Die Frage nach der GewiBheit beim
jungen Augustin. [Tibinger Studien zur systematischen
Theologie. Unter Mitwirkung von E. Haenchen hrsg. von
K. Heim und G. Wehrung. 1. Heft.] Stuttgart, W. Kohl-
hammer, 1932 (VIII, 101 S. 8°). M. 3,60.

Die Schrift weist sich aus als ausfithrlichere Darlegung
von Problemen, die sich dem Verf. bei einer groferen syste-
matischen Arbeit ergaben (Vorwort).

Darlegend sind die beiden ersten Kapitel: I. Die
Maglichkeit einer Gewiftheit (oder die Uberwindung der
theoret. und prakt. Skepsis) und II. Die Verwirklichung der
GewiBheit (durch Augustin). Kritisch ist das letzte
Kapitel: Die veritas-Religion Augustins und der christliche
Glaube.
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In den beiden ersten Kapiteln sicht man einen Forscher
am Werk, der den Jugendschriften Augustins liebevolle Auf-
merksamkeit weiht und manches schroffe oder schiefe Urteil
anderer Augustinusforscher mildert oder zurechtriickt. Und
doch bereitet sich schon hier der Kritiker auf seine Aufgabe
vor. Der Aufbau des 2. Kap. deutet es an: A. Gottesgewil-
heit und Wahrheit. B. GottesgewiBheit und Autoritit.
C. Die Heilsgewikheit und ihre Sicherung.

Dieser 3. Teil riickt u. E. den ginzlich unprotestantischen
Augustin in lutherisches Licht, und das ist unzuldssig.
Haenchen ist sich der hier vorliegenden Schiefheit durchaus
bewufit (S. 2, 62f.). Und doch mubf dieses moderne
Schema festgehalten werden! Freilich wird es mit ganz neuem
Inhalt gefiilli: Heil ist, wie De beata vita zeigt: der
Gottesbesitz, den Augustin im damaligen Zustande ganz
intellektuell auffaBt als Erkennen der Wahrheit.
Und diese ist gesichert, wenn die Seele als erkennende
ewig fortbesteht (so set der Unsterblichkeitsbeweis im
2. Buch der Soliloquien zu verstehen).

Und nun zum SchluBkapitel, wo der augustinische Weg
zu Gott iiber den Begriff der Wahrheit mit dem Titel
,veritas-Religion** diskreditiert und trotz auch protestan-
tischerseits getitigter Anerkennung energisch verwor-
fen wird, weil er ,,uns zu einem so fremden Gott fiihrt"
(S.95). Der ,,veritas-Gott" ist zu abstrakt, ganz unperson-
lich; die Transzendenz des heiligen Gottes gegeniiber der
siindigen Welt verwechselt Augustin verhangnisvoll mit der
Transzendenz des Geistigen iiber das Maternelle; die Ge-
schichte, die dem wirklichen Christen neue, nicht selbst er-
fahrbare Kenntnisse von Gott bringt, ist fiir den veritas-
gliubigen Augustin nur eine Bestitigung dessen, was er
schon langst weit (S. 95). Siinde und Erlosung sind Worte,
die das Lexikon des jungen Augustin nicht kennt (S. 92).

Daraus folgt das SchluBurteil: der Wahrheitsweg
Augustins zu Gott ist fiir uns ungangbar. Diese Art von
Gewikheit konnen wir nicht finden. Aber deshalb ist ,,der
christliche Glaube nicht ohne Gewifheit: sie ist unmittelbar
mit ihm selbst gegeben** (S. 101).

Diese letzten Abschnitte des Buches bringen uns zu
schmerzhaftem Bewuftsein, wieweit das Sich-nicht-verstehen-
konnen der beiden Konfessionen fortgeschritten ist. Nicht
einmal em Heros wie Augustin, dem man doch auch jenseits
der katholischen Grenzlinien hohe Anerkennung zollt, findet
mehr Gnade. Ist denn da gar kein Heil?

Mainz. Albert Stohr.

1. Helm, Dr. Rudolf, Prof. an der Universitit Rostock, Buse-
bius’ Werke. 7. Band: Die Chronik des Hierony-
mus. 2, Teil: Lesarten der Handschriften und quellen-
kritischer Apparat zur Chronik. [Die griech. christl. Schrift-
steller. Bd. 34.] Leipzig, J. C. Hinrichs, 1926 (XLVIII,
778 S. 49). M. 35.

2. Bauer (}), Adolf, Hippolytus’ Werke, 4. Band: Die
Chronik, hergestellt von A. B. Durchgesehen und hrsg. von
Dr. Rudolf Helm, Prof. an der Univ. Rostock. Nebst einem

Beitrag von J. Markwart [Die griech. christl. Schriftsteller.
E/;l. 3336.] Leipzig, J. C. Hinrichs, 1929 (VIII, 562 S. 4°).

l. Eusebius von Cisarea hat vor seiner Kirchen-
geschichte ein anderes wertvolles geschichtliches Werk ver-
faft, eme Weltchronik, die, wie es scheint, in einer
ersten Ausgabe bis zum Jahre 303 n. Chr. reichte, und in
einer spateren Ausgabe von ithm bis 325 weitergefiihrt wurde.

Der griechische Originaltext ist nur mehr fragmentarisch vor-
handen. Aber alte Ubersetzungen und Bearbeitungen des
Originals (zwel nur in Ausziigen erhaltene syrische, eine
armenische und eine lateinische) geben uns bei krtischer
Vergleichung ein ziemlich genaues Bild der urspriinglichen
Arbeit des Eusebius. Am nichsten kommt ihr die lateinische
Ubertragung, die der h. Hieronymus um 380 angefertigt hat.
Nach eigenem Zeugnisse hat Hieronymus die Chronik bis
zur Eroberung Trojas einfach iibersetzt; von da ab hat er
manches aus eigenem Wissen erginzt und endlich das Werk
iber 325 hinaus bis 378 fortgesetzt.

Die Edition dieses lateinischen Chronicon S. Hieronymi
fiir die Berliner Ausgabe der griechischen Kirchenviter lag
in den Hianden von R. Helm, der im Jahre 1913 den Text
in vorziiglicher kritischer Herstellung, aber ohne den Apparat
und ohne Einleitung, nur mit Namensregister versehen, ver-
offentlichte (als Bd. 24 der ganzen Sammlung, Bd. 7 Teil 1
der Werke des Eusebius). Apparat und Einleitung wurden
aus technischen Griinden einem zweiten Bande iiberwiesen,
der aber infolge der Ungunst der Zeiten erst 1926 ans Licht
treten konnte (als Bd. 34 der Sammlung, Bd. 7 Teil 2 der
Werke des Eusebius). Helm hatte schon in dem Text
bande ein kalligraphisches Meisterwerk vorgelegt, indem er
den Text der Chronik in schéner Majuskel des 7. Jahrh.
und in sorgsamster Nachahmung der Kolumnen, der Zeilen-
lange und -Abstinde sowie der eingefiigten Bemerkungen
ganz mit eigener Hand niedergeschrieben und fiir die Ver-
vielfaltigung durch Manuldruck fertiggestellt hatte. So ist
auch in dem 2. Teile der gesamte textkritische Apparat von
778 Seiten eigenhindig von ihm geschrieben und in dieser
sehr deutlichen Schrift vervielfiltigt worden. Ohne diese
auBierordentliche Leistung geduldiger ,,Monchsarbeit®, wie
Helm selbst sie nennt, ware die Veroffentlichung der hohen
Kosten wegen wohl nicht moglich gewesen.

Inzwischen war eine zweite kritische Textausgabe er-
schienen, die den Englinder J. K. Fotheringham (London
1923) zum Verfasser hat. Sie bietet den Vorteil, daf Text
und Apparat in einem Bande vereinigt sind, steht aber in-
sofern zuriick, als thr Apparat nur in der allerdings sehr voll-
standigen Angabe der Varianten der alten Hss des Chro-
nikon besteht, wahrend Helm einerseits, was durchaus zu
billigen ist, sich darauf beschrankt, die Lesarten der iltesten,
zur Textherstellung wirklich benutzten Hss anzufiihren,
andererseits aber in einem zweiten Teile des Apparates eine
ungemein reichhaltige, mit immensem Fleike zusammen-
gebrachte Sammlung von Quellennachweisen, Parallelstellen
und Testimonien beigefiigt hat. Dieser Teil des Apparates
macht die Ausgabe Helms auch fiir den Forscher, der
Fotheringhams Edition benutzt, ganz unentbehrlich, Zu-
gleich ist darin wertvollste Vorarbeit geliefert worden fiir
einen Versuch, die Chronik des Eusebius im griechischen
Wortlaute zu rekonstruieren.

In der Einleitung beschreibt Helm eingehend die Hss, die
er fiir die Textgestaltung verwertet hat und deren ilteste zwei noch
dem 5. Jahrh. angehoren. Nach diesen beiden Hss teilt er die
Gesamtheit der Hss, die er benutzt, in zwei Klassen, die S- und
O-Klasse, Sie weisen dadurch, daf ihnen die Seiteneinteilung mit
je 26 Zeilen gemeinsam ist, auf eine gemeinsame Vorlage (viel-
leicht das Exemplar des h. Hieronymus) zuriick. Auch andere
Eigentiimlichkeiten des Chronikon, auf die Hieronymus selbst in der
Vorrede hinweist: der Gebrauch roter Farbe bei einzelnen Kéonigs-
reihen, um sie deutlich von anderen zu unterscheiden, und die An-
wendung von Strichen (virgulae) zur Trennung der Jahresdekaden
und der einzelnen Notizen, sind in den alten Hss beibehalten
worden. — Sonstige Ausfithrungen in der Einleitung betreffen die
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Rekonstruktion der Eusebianischen Chronik nach ihrem griechischen
Wortlaute sowie die Gestaltung der Tabellen und die Anordnung
der Eintragungen. ‘

2. An der Herausgabe der Chronik des h. Hippo-
lytus hat R. Helm ebenfalls wichtigen Anteil. Die Arbeit
am Texte und am Apparat, auch die Einleitung waren zwar
im wesentlichen durch Ad. Bauer zu Ende gefithrt. Aber
das Manuskript, das er bei seinem Tode (1919) hinterliek,
war noch weit davon entfernt, sich fiir den Druck zu eignen.
Es war fir Helm, der die Herausgabe des Werkes iiber-
nahm, eine hochst mithsame Arbeit, ,,in diese Wirrnis von
immer neu eingefiigten oder am Rande nachgetragenen Be-
merkungen eine richtige Ordnung zu bringen*’. Er muBte zu-
nichst fiir sich ein lesbares Manuskript anfertigen und es
sodann ein zweites Mal abschreiben, weil auch fiir dieses
Buch zur Verminderung der Kosten das Manuskript selbst
im Manuldruck vervielfiltiet werden sollte.

Die im Jahre 233/34 von Hippolytus verfafite Welt-
chronik steht an Umfang wie an Wert erheblich hinter der
des Eusebius zuriick. Der griechische Urtext galt lange Zeit
als untergegangen. Erst Ad. Bauer fand in dem cod. Matri-
tensis 4701 (frither 121) s. 10 die erste Halfte der grie-
chischen Chronik wieder auf und edierte sie 1905 in den
,» Texten und Untersuchungen** Bd. 29, 1. Dieser Fund er-
moglicht jetzt ein sicheres Urteil iiber die drei lateinischen
Texte, auf die man bisher angewiesen war und in denen man
bald Ubersetzungen, bald blofie Benutzungen der Chronik
Hippolyts erblickt hatte. Alle drei Texte sind Uber-
setzungen der Chronik, unabhingig voneinander. Der grie-
chische Text und die Ubersetzungen bezeugen uns nun, wie
Bauer festgestellt hat, zwei Fassungen der Chronik. Die
erste (H 1) ist als die urspriingliche anzusechen; sie liegt
unvollstindig in der griechischen Hs von Madrid vor und
ist vollstandig in dem lateinischen Texte benutzt worden, den
man Excerpta latina barbari zu nennen pflegt. Die zweite,
viel verbreitetere Fassung (H 2) ist durch leichte Uber-
arbeitung bald nach dem Tode Hippolyts (f 235) wahr-
scheinlich in Alexandrien entstanden; ihre Reprédsentanten
sind die beiden lateinischen Ubersetzungen, die unter dem
Namen Liber generationis I und II bekannt sind; benutzt
ist H 2 auBerdem in der armenischen Chronik vom Jahre
686/87.

Bauer hat seine Ausgabe so gestaltet, dak er die erste Halfte
der Chronik (Capitulatio, Praefatio, Liber generationis hominum
von Adam bis Noe, Diamerismos d. i. Verteilung der Erde auf die
drei Sohne Noes nach der Sintflut, Stadiasmos d. i. Angabe der
Entfernungen der Mittelmeerstidte voneinander) griechisch aus der
Hs von Madrid wiedergibt und im Apparate dazu die notigen
Textzeugen notiert, Fiir die zweite Halfte der Chronik, deren
griechischer Text fehlt (Patriarchen seit Noe, Richter, Kénige von
Juda, Paschafeiern, Perserkonige, Olympiaden, mehrere Anhénge),
stellt Bauer die drei lateinischen und die armenische Ubersetzung,
letztere in deutscher Ubertragung, in vier Kolumnen iibersichtlich
nebeneinander. Ein Teil der Anhinge kann nach sonstigen Zeugen
in griechischer Sprache geboten werden. Ein Papstkatalog hat sich
nach B. (S. 227) niemals unter den Anhingen befunden.

S. 228—309 folgen ,Anmerkungen”, teils Notizen iiber
die Textgestaltung, teils sachliche Erlduterungen. Sie legen von
der aufierordentlichen Akribie, mit der B. gearbeitet hat, Zeugnis
ab. Weiterhin (S. 310—385) bietet er elf aus Tabellen und deren
Erklarung bestehende ,,E xk urse”, die der Ermittlung des chrono-
logischen Systems Hippolyts dienen, Dieses System wird sodann auf
S. 386—392 ibersichtlich dargestellt.

In einem ,,Anhang" folgt noch eine ,,Ubersetzung aus Moses
Katankajtvac'i und der armenischen Chronik vom Jahre 686/7 bis
zum Ende der Kaiserliste, herausgegeben von J. Markwart und

A, Bauer”. Das Werk des Moses, eine Geschichte Albaniens, ist
in armenischer Sprache in Paris 1860 erschienen, die Chronik eben-
falls armenisch in Venedig 1836. Manches Unversténdliche in
letzterer Edition hat Markwart durch Zuriickgehen auf die ihr
zugrundeliegende Hs 102 von Etschmiadzin aufgeklirt. Eingehende
Vorbemerkungen von Markwart und kiirzere von Bauer fithren in
das Verstindnis der Texte ein. Ein Teil der Chronik von 686/7
hat allem Anscheine nach den gelehrten Monophysiten Anania aus
Schirak (f um 650) zum Verfasser, und Markwart vermittelt uns
eine Vorstellung von dem Bildungsgang und den Zielen dieses
interessanten Mannes, indem er seinen Vorbemerkungen zu der Uber-
setzung eine kurze Selbstbiographie des Anania, ebenfalls in deut-
scher Ubertragung, einfiigt (S. 436—441). — Aber der umfang-
reiche ,,Anhang” (S. 393—558) belastet und verteuert meines Er-
achtens doch zu sehr diesen Hippolytusband. Er hitte anderswo
gedruckt werden sollen, etwa in den ,, Texten und Untersuchungen®,
in denen 1911 auch die Chronik des Eusebius in deutscher Uber-
setzung aus dem Armenischen erschienen ist, und dann hitte das
fiir die Edition der Chronik Hippolyts unmittelbar Notwendige in
diesen Band aufgenommen werden kénnen. — Zu S. 33 sei noch
bemerkt, daf ich in meinem Buche: ,Hippolytos von Theben*
(Miinster 1898) alles iiber die Personlichkeit und das Werk dieses
Chronisten Erreichbare bearbeitet habe. Insbesondere hitten die dort
gedruckten Chronographien der vorchristlichen Zeit, von denen eine
auch Hippolytos von Rom zugeschrieben wird (S. 34 ff.), und die
zugehorigen Untersuchungen (S. XLVIII ff.) vielleicht Beachtung
verdient. Uber die unter Hippolyts Namen gehenden Verzeichnisse
der zwolf Apostel und der siebzig Jiinger des Herrn vgl. meine
dortigen Ausfithrungen S. LIX ff.

Miinster i. W. Fr. Diekamp.

Munding, E. und Dold, A, Palimpsesttexte des Cod.
Latin. Monacensis 6333 (Frisingensis 133, Cimelium 308),

I. Die Benediktinischen Texte, hrsg. und bearbeitet von
E. Munding.

II, Die Liturgischen Texte, hrsg. und bearbeitet von A. Dol d.
Mit elf Schriftbildern. Anhang: Die Schriftzitate der Regula
S. Benedicti bearbeitet von Dr. P. Volk. [Texte und Ar-
beiten hrsg. durch die Erzabtei Beuron. 1. Abt. Heft 15—18.]
Druck und Verlag der Kunstschule der Exzabtei Beuron, 1930.

Die historisch wichtigste und bedeutendste Arbeit von
den in Heft 15—18 veroffentlichten Texten und Arbeiten
diirfte die von P. Emanuel Munding sein. Hier wird zum
erstenmal ,,sine ira et studio” ein Problem angefafit, das
schon lingst eine unparteiische Untersuchung verdient hatte,
das man sich aber scheute energisch anzufassen, weil einer-
seits alte Traditionen auf dem Spiele standen und anderseits
der Stoff recht spréde schien. Es handelt sich hier um die
Frage: Wo befinden sich die Reliquien des h. Benedikt und
der h. Scholastica? Die Monche von Monte Cassino be-

‘stritten eine Translatio oder Illatio in Franciam, die Mauriner

traten fiir die Wahtheit der Translatio ein, jedoch so, dak
ihre Behauptung nicht in der Weise durch Griinde unter-
stiitzt wurde, daB sie keine Zweifel mehr iibrig gelassen
hitte. Dem allen hat nun M. durch seine treffliche Unter-
suchung ein Ende bereitet. Das Gesténdnis: es hat eine wirk-
liche Uberfithrung der Reliquien des grofen Ordensstifters
St. Benedict mit seiner Schwester Scholastica stattgefunden,
wird ja keinem leicht, der die altehrwiirdige Burg Cassino
kennt und sie liebt, aber die historische Tatsache steht jetzt
einmal fest. M. hat sich den Beweis der Translatio nicht
leicht gemacht. In einer kurzen Einleitung betont er, keine
literarische Fehde fithren zu wollen, Mabillon mit seiner vor-
nehmen Ruhe und Polemik soll thm Vorbild sein. So glaubt
er dann mit Recht annehmen zu diirfen, daf seine Ver-
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offentlichung keine Schmilerung des Ruhmes und des An-
sehens von Monte Cassino sein wird.

Mabillon hat den Text der Uberfithrung der Reliquien als
erster in den ,,Vetera Analecta” herausgegeben. Eine St. Emeramer
Hs stand ihm zur Verfiigung, Dieselbe ist heute verschollen. Einen
Ersatz bietet aber Clm 6333. Die Hs stammt aus Freising. Dort
ist sie aber nicht geschrieben. Aus der Reichenauer Schreibstube
stammt sie. Erzbischof Arn von Salzburg hat sie wohl mit nach
Freising gebracht. Ein Jahrhundert trennt sie nur von dem wich-
tigen Ereignis der Translatio, die 672/74 stattfand. Aber warum
ist der Text abgeschabt worden? Den Grund hierfiir findet Munding
mit Recht in der zur Zeit Karls d. Gr. angestrebten Reform des
Regeltextes. Die ,, Translatio” war in Monte Cassino bekannt, die
Moénche hatten aber keinen Grund, die Translatio weiteren Kreisen
bekanntzugeben oder diesen Text zu verbreiten. Der urspriingliche
Regeltext des Clm 6333 ist eine Mischung von interpoliertem und
reinem Text. Dieser Regeltext wurde unbrauchbar. Er wurde ab-
geschabt und mit ithm die Translatio, die ja mit dem neuen, reinen
Regeltext nicht verbunden war.

Auf die Beweisfithrung hinsichtlich der Echtheit der
.» Translatio® kann hier nicht weiter eingegangen werden.

und Berichte. Das Ergebnis: ist der Bericht des Anonymus
deckt sich vollstindig mit dem Berichte des Paulus Diaconus
in seiner Langobardengeschichte (6. 2). Die Berichte der
Floriazenser Monche Adalbert und Adrevald erscheinen als
richtig oder wenigstens als glaubwiirdig. Auch die Berichte
iiber die bei und nach der Translatio erfolgten Wunder geben
zwel neue und brauchbare Beitrige fiir die Wahrheit der
stattgehabten Uberfithrung der Reliquien.

Die Zeit der Uberfithrung glaubt M. auf die Jahre
672/74. 75 ansetzen zu diirfen; in diese Zeit fallt auch der
Bericht des Anonymus iiber die Uberfiihrung der Reliquien
selbst. Im Anschluf hieran folgen noch einige Unter-
suchungen, die teils mit der Translatio, teils mit der Hs
selbst in Verbindung stehen, so die liturgischen Zeugnisse fiir
die Ubertragung, die Geschichte der Reliquien vom
9.—11. Jahrh., die cassinesische Uberlieferung, und zwar
die alte, echte, die unechten Berichte und Bullen, die Zeug-
nisse der Chronik von Leno und schlieBlich die Grabunter-
suchungen. Am Ende steht eine kurze Reliquiengeschichte
und Reliquienschenkung von Fleury seit dem 9. Jahrh.

Im Anschluf an diese griindlichen und tiefschiirfenden
Untersuchungen priift M. dann noch die Verse des h. Abtes
Simplicius und die Fragmente der h. Regel. Letztere sind,
wie schon oben erwzhnt, ein Mischtext, der zwischen dem
reinen lext der Regel und einem Mischtext wiederum die
Mitte halt. Er ist ein Ubergangstext, der den natiirlichen
Ubergang zum reinen Regeltexte bildet. So Munding.
Konnte es nicht aber auch umgekehrt sein, daf dieser Regel-
text die erste Stufe zu einem Misch- bzw: interpoliertem Texte

bildet?

Die in derselben Hs befindlichen Responsorien, Versikeln
und Antiphonen hilt M. fiir Praeconia nocturnalia zu den
Festen des Heiligen am 21. Mirz und 11. Juli. Sie zihlen
zu den iltesten Texten der Benedictus-Responsorien. Ein
Verzeichnis von Giitern, das in derselben Hs steht (eine
Tafel ist beigegeben), glaubt M. St. Bavo in Gent zuweisen
zu diirfen. Man tut gut, die Beweisfithrung selbst nachzu-
lesen. Durch Einhard, Alkuin, Am v. Salzburg sind Be-
ziehungen zu St. Bavo — St. Denis — Salzburg —
Reichenau — Freising gegeben. Nachgewiesen wird noch,
daf Mummulus v. Fleury und Mommolenus von St¢ Croix
in Bordeaux identisch sind. Ein Literaturverzeichnis und ein

sorgfiltizes Register beschlieBen die Arbeit, der fiinf Tafeln
des Clm 6333 beigefiigt sind.

Aufgefallen ist mir, daf Munding von Franzosen (S. 33) und
franzésischen Berichten (S. 34. 41) spricht. Hier wire doch wohl
das Wort Franken und frinkisch am Platze; die Mero-
vinger sind doch keine Franzosen. Vermifit habe ich emme Unter-
suchung ilber die Regula S. Benedicti bzw. deren Verbreitung
im Merovingerreiche. Sie wire deshalb notwendig gewesen, weil
doch nur die Regula und Vita S. Benedicti den Anstof zur Auf-
suchung der Reliquien geben konnte. Wie weit Gregor d. Gr. und
seine Beziehungen zu Brunhilde und den Merovingern oder die
nach England gesandien Ménche zur Kenntnis der Regula Sancta
und der Vita S. Benedicti beigetragen haben, bedarf noch einer
Untersuchung. Munding hat die Notwendigkeit dieser Untersuchung
erkannt; wie schon wire es gewesen, wenn er sie gemacht hitte.

Auf die in dem Hefte noch befindlichen Untersuchungen
von P. Alban Dold iiber die liturgischen Texte und die
Untersuchung von Dr. Paulus V olk iiber die Schriftzitate
mn der Regel des h. Benedikt kann Rezensent leider nicht
ndher eingehen. Eines scheint mir immer deutlicher: das

: ; 1gege | s»scienter nescius und sapienter indoctus* Gregors d. Gr. hat
Mit Ruhe und Besonnenheit priift M. die einzelnen Texte |

eine tiefe Bedeutung im Leben St. Benedicts. P. Volk iiber-
geht in den Schriftzitaten Prolog 40ss. (ed. Butler); auf
den direkten Zusammenhang mit 1 Petr 3,10 habe ich
St. M. 1928 hingewiesen.

Herrig. P. Albers.

Martin, Raymond M. O.P. maitre en théologie, Oeuvres de
Robert de Melun. Tome . Questiones de divina
pagina. Texte inédit. [Spicilegium Sacrum Lovaniense.
Etudes et Documents. Fasc. 13.] Louvain 1932 (LII, 87 S. 89).

Mit besonderer Freude begriifen wir den Beginn der
Edition der Werke Roberts von Melun, deren ersten Band
hier R. M. Martin, langst durch seine Forschungen mit diesem
grofien Scholastiker vertraut, in dem schoénen Druck, der das
»opicilegium Sacrum Lovaniense' auszeichnet, der wissen-
schaftlichen Welt vorlegt.

Die Einleitung bringt in knapper Form einen Abrif des
Lebens Roberts von Melun und dann einen allgemeinen
Uberblick iiber die Werke desselben und deren handschrift-
liche Verbreitung und bisherige Zuginglichmachung durch
den Druck. Hier geht Verf. in seiner Gewissenhaftigkeit
so weit, all die verstreuten Artikel anzufithren, in denen
bisher Bruchstiicke aus den als Ganzes ungedruckten Werken
des Robert mitgeteilt wurden.

Hernach untersucht der Verf. die einzige Hs der
Questiones de divina pagina, Cod. Paris. Nat. lat. 1977,
den Inhalt der Quistionen, ihr literarisches Genus, ihre
Quellen und versucht sodann die Zeit der Abfassung zu be-
stimmen. Mit guten Griinden grenzt er dafiir die Jahre
zwischen 1143 und 1147 ab. Jedenfalls weist auch der
blofe Name auf die Friihzeit hin, aus der wir ja auch die
Sententie divine pagine kennen.

Nach den Stichproben, die ich angestellt habe, ist die
Textedition selber sehr zuverldssig. Wo es notwendig ist,
macht Verf. vom Recht der Korrektur Gebrauch, gibt
aber dann im Apparat gewissenhaft den Text der Hs wieder.
Sehr eingehend gestalten sich die Verweise auf Verwandtes
mn den andern Werken Roberts oder innerhalb der zeit-
genossischen Literatur, die in einem dritten Apparat neben
denjenigen fiir die Textgestaltung und den Nachweis der
Zitate untergebracht sind. Sechs Indices erhohen die Be-
niitzbarkeit des Werkes.
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Um nun auf die Ergebnisse der literarhistorisch wertvollen
Einleitung einzugehen, sei vor allem darauf verwiesen, daf Verf.
sich vor allem gegen die Authentizitdt der kiirzeren Fassung der
Summe Roberts ausspricht (S. XIV). An dieser Ansicht diirfte

nunmehr wohl kaum mehr zu riitteln sein. Was aber den Einfluf

Roberts auf die Nachwelt angeht, bin ich skeptischer als Martin, |
Es finden sich wohl vereinzelt als seltene Ausnahme ausdriickliche |

Hinweise auf Robert. Daf man aber seine Hoffnung auf viele
versteckte citationes implicitae setzen diirfte, dazu ermutigt wenigstens
meine Erfahrung in der Gnadenlehre bisher nicht besonders, Ich
habe z. B. in meiner Arbeit iiber die Gnadenckonomie des Alten
Bundes nach der Lehre der Frithscholastik den Beweis dafiir er-
bringen kénnen, daB, obwohl Roberts Ansicht hier eine starke
Férderung des Problems darstellt, dennoch niemals auf thn, wohl
aber auf den Lombarden Bezug genommen wird. Da nun der
Einfluf der miindlichen Lehre des Lombarden, die sich in manchen
Punkten von derjenigen seiner Schriften stark unterschied, schwer
festzustellen, aber doch mit in Frage zu zichen ist, so ldft sich
niemals sagen, ob in manchen Punkten, wo man vielleicht an Robert
als Urheber denken maéchte, nicht doch der Lombarde selber in
Betracht kommt.

Unter den Quellen weist Verf. nicht zuletzt auf Abaelard hin.
Der naheliegende Einfluf der miindlichen Lehre Abaelards, die
Robert sicher wenigstens mittelbar kannte, wird aber nicht in
Rechnung gestellt. Ich méchte hier nur bemerken, daf ich i
meinen Studien und Texten zum Schrifttum Abaelards und seiner
Schule den Nachweis dafiir erbringe, daf mit Sicherheit die
Sentenzen des Cod. Paris. Nat. lat. 18 108 als ein Werk Abaelards
anzusprechen sind und daf die Sentenzen von St. Florian ebenfalls
einen Niederschlag seiner Vorlesungen darstellen, nicht aber erst
auf dem Umweg iber die sog. Sentenzen Abaelards, an deren
Dasein sich nicht zweifeln lift, entstanden sind.

Sehr wertvoll sind die Ausfithrungen Martins iiber die Ent-
wicklung der Quaestio von ihrem Anfang bis zum Hohepunkt. Ich
glaube, daB gerade, was die ersten Anfinge betrifft, er hier den
richtigen Weg gefunden hat, allerdings ohne im Rahmen des vor-
liegenden Werkes auch die notigen Beweise zu geben. Ich méchte
darum hier eine Ergénzung bringen und auf eine Erscheinung hin-
weisen, die einem gerade in frithen Quistionensammlungen des
12. Jahrhunderts begegnet, daf nimlich einzelne Sentenzen
den Quiistionen vorausgehen oder zwischen die einzelnen Quistionen
eingeschoben sind. Schon die Quistionen des Odo von Ourscamp
liefern hier einen Beleg. Die gleiche Erscheinung beobachten wir
an der Sammlung des Cod. Brit. Mus. Royal 15 B IV (von
fol. 127 ab). Nach der fiinften Quistion liest man hier plétzlich
die Sentenz: Consuecludo vinculis difficultalis est asiricla, quia
difficile abstinetur ab his, que veniunt in consuetudinem (fol, 127v),
an die sich noch weitere Satze #hnlicher Art anschliefen. In
grofierem MafBe noch setzt die Vermengung von Sentenzen und
Quistionen von Blatt 133 ab ein. Auch die verschiedenen Samm-
lungen des Cod. Brit. Mus. Royal 9 E XII erbringen Belege.
Die zweite beginnt mit der Sentenz: Sicut hoc nomen Pafer
significal paternitatem et illam attribuit, consignificat autem filia-
tionem secundum naturam relativorum et illam non atiribuif, ifa hoc
verbum creo significat essentiam, creationem active et illam attribuif,
consignificat aufem creationem passionem ef illam non atiribuit
(fol. 78v). Sie bleibt die einzige Sentenz dieser Sammlung. Dafiir
fiihrt die dritte verstreut Sentenzen mit (fol. 83, 83v, 847,
857, dann besonders wieder 93, 95) und in der sechsten Sammlung
136t sich wenigstens eine Sentenz (fol. 255) feststellen.

Es ist nun die groBe Frage, wie diese Sentenzen unter die
Quistionen gelangten, d. h. sind sie urspriinglich mit ihnen ver-
bunden oder erst nachtriglich von irgendeiner anderen Hand ein-
getragen worden? Von vorneherein 1afit sich die Moglichkeit nicht
von der Hand weisen, daf sie erst spater durch einen Fremden
eingefiigt wurden. Wir finden nimlich, daf ein gewisser bald
groferer, bald kleinerer, aber stets merkbarer Zwischenraum in
Quéstionensammlungen, auch wenn sie Kopien sind, zwischen die
einzelnen Quistionen eingeschoben ist. Dieser Zwischenraum mufi
sich auch in den Originalen gefunden haben, sonst blicbe seine konse-
quente Erhaltung in den Abschriften unerklarlich. Er sollte dazu

dienen, fiir spitere Nachtrige Raum zu lassen, Cod. Brit. Mus.
Harley. 3855 beweist dies: denn hier finden sich in die Zwischen-
raume sehr oft auch von anderer Hand Nachirige zu den Quistionen
eingeschrieben.

Es ist nun sehr wohl moglich, daB irgend jemand in solche
Spatien Sentenzen eintrug, die dann spiter mitabgeschrieben wurden.
Sind ja auch sonst die freien Blitter in den Hss fiir diesen Zweck
ausgeniitzt. Nur bleibt dann die Frage, warum diese Erscheinung
sich lediglich in den #lteren Quastionensammlungen findet, nicht
aber in den spiteren, obwohl auch die das Einschieben eines
Spatiums zwischen die einzelnen Quistionen kennen? AuBerdem
reicht auch diese Erklirung nicht fiir den Fall aus, daf die
Quiistionen bereits mit Sentenzen beginnen, wie diejenigen des
Odo von Ourscamp oder die bereits genannten des Cod. Brit. Mus.
Royal 9 E XII. Sie miissen urspriinglich zur Sammlung gehort
haben. Und sie beweisen dann die Hypothese Martins, daf die
Quistionen urspriinglich nichts anderes waren als erweiterte
Sentenzen.

Was nun aber das Verhiltnis von lectio und quaestio angeht,
wie es in dem von mir gemeinsam mit Lacombe verfaften Artikel:
The Questiones of Cardinal Stephen Langton. 111 [The New
Scholasticism IV 1930] dargestellt wird, so sei bemerkt, dah
Martin iibersehen hat (S. XLIV), dag dort unsere Theorie durch-
aus nicht ,,sans pouvoir apporter une preuve du fait" vorgefiihrt
wurde. Auf S. 123 ff. ist dort vielmehr bewiesen worden, daf
wirklich Schiiler und Lehrer bei den Quiastionen Langtons in die
Disputation eingegriffen haben. Daf die Disputation und die lectio
zeitlich getrennt wurden, dafiir ist auf S. 159 f. die ganze Reihe
von Texten wiedergegeben, die ich im Cod. A X 19 der Stifts-
bibliothek von St. Peter in Salzburg gefunden habe und unter
denen sich Aufierungen finden wie: De hoc tamen plenius in dispu-
tatione oder: ista suni plenius dicenda, cum disputatur de ficte
accedente ad baptismum. Daf Quastionen auch innerhalb der lectio
behandelt wurden, ergeben die Kommentare Langtons zur Geniige
und wurde von uns auch gar nicht bezweifelt. Hier handelt es
sich aber dann um Quistionen, die nicht nach der Disputier-
methode behandelt wurden. Nach den Verweisen der Salzburger
Hs darf man aber auf keinen Fall sagen, daB die Quastionen
Langtons lediglich Exzerpte aus seinen Paulinenkommentaren dar-
stellen. Martin hat allerdings damit recht, daf sich das, was bei
Langton Praxis ist — er gehort aber auch noch dem letzten Viertel
des 12. Jahrhunderts an —, nicht ohne weiteres auf die Frithzeit
iibertragen laft.

Vielleicht wird Verf. bei der Einleitung zur Edition des
Paulinenkommentars Roberts von Melun sich auch iiber die Ursache
verbreiten, warum uns lediglich die Quistionen daraus erhalten
sind. Hat Roberts Unterricht sich in diesen Quéstionen erschopft,
oder hat man es hier mit einem blofen Exzerpt zu tun? Fiir beide
Méglichkeiten haben wir Belege. Nach dem Zeugnis der Alle-
goriae sind die Quaestiones super epistolas Pauli, die unter den
Werken Hugos von St. Viktor gedruckt sind, vom Verf. selber als
Quaestiones bezeichnet und damit als solche verfaft. Andererseits
habe ich bereits frither einmal darauf aufmerksam gemacht, daf
in einer Florenzer Hs sich ein Exzerpt aus den Collectanea des
Lombarden findet, das blof Quistionen bringt. Man darf aber
nicht daraus, dab die Quaestiones super epistolas Pauli sich reich-
lich servil an diejenigen Roberts anlehnen, schon schliefien wollen,
daf die bloBen Qudstionen auch bei Robert das Utspriingliche
waren. Denn Vorlage kann ja auch das Exzerpt aus Roberts
urspriinglichem Vollkommentar gewesen sein.

Wir wollten es begriiGen, wenn Martin uns bald auch
die iibrigen Werke Roberts von Melun in gleich vorziiglicher
Ausgabe schenken wollte. Ist doch in ihm all das vereingt,
was ein solches Werk zur Vollkommenheit fithren kann:
neben der Vertrautheit mit dem philologischen Handwerks-
zeug die genaue Kenntnis der Literaturgeschichte der Zeit
und die Beherrschung der in dem zu edierenden opus zur
Sprache kommenden Probleme.

Bamberg. Artur Landgraf.
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Cassirer, Erst, Die Platonische Renaissance in England
und die Schule von Cambridge. [Studien der Bibliothek
Warburg, hrsg. von Fritz Sax1, Heft 24.] Leipzig u. Berlin,
B. G. Teubner, 1932 (VIII, 143 S. 8%). M. 7.

In allgemeinen philosophiegeschichtlichen Werken pflegt
die Gruppe von gelehrten philosophischen und theologischen
Denkern der Universitat Cambridge im 17. Jahrh., die man
als die Schule von Cambridge oder die Platoniker von Cam-
bridge zusammenfaft, und als deren Hauptvertreter Ralph
Cudworth und Henry More am bekanntesten sind, nur sehr
obenhin erwahnt zu werden. In den speziellen Werken, die in
neuerer Zeit in England tiber sie erschienen sind, seit dem
grundlegenden Werk von Tulloch, Rational Theology and
christian philosophy in England in the XVII century.
Vol. II: The Cambridge Platonists, London 1872, gehort
das Interesse hauptséchlich ihrer Stellung in der Geschichte
der englischen protestantischen Theologie, und sie legten das
Gewicht auf die historische Entwicklung der Schule und auf
biographisches Detail. In Deutschland hat sich Hertling
(John Locke und die Schule von Cambridge, Freiburg 1892)
unter dem bestimmten philosophiegeschichtlichen Gesichts-
punkt mit dieser Schule eingehender beschiftigt. Der Verf.
der vorliegenden Schrift stellt sich dagegen die Aufgabe, die
Gedankenarbeit der Schule von Cambridge in ihrem ,,eigent-
lichen ideellen Zentrum zu erfassen, die von ihnen vertretene
einheitliche Gesamtanschauung, ihren bestimmten Denktypus
aufzuweisen, ihre Stellung in der Geschichte des modernen
Geistes festzustellen, indem ihr Zusammenhang nach riick-
warts mit der philosophischen Gesamtbewegung der italie-
nischen und englischen Renaissance, nach vorwirts mit der
allgemeinen Geistesgeschichte des 18. Jahrh. gezeigt wird.

Der ,Platonismus” der Schule von Cambridge geht nicht so-
wohl auf Platon direkt, obwohl diese Méanner ihn studiert haben,
als auf die platonische bzw. neuplatonische Gedankenwelt des Mar-
silius Ficinus und der Platonischen Akademie von Florenz zuriick,
von wo John Colet sie seit 1496 nach England verpflanzt und
damit besonders auf Erasmus und Thomas Morus eingewirkt hat.
In den Schriften der Manner von Cambridge werden Platon und
Plotin als gleichwertig nebeneinander benutzt, und beide werden
neben den biblischen Biichern als Grundquellen der religigsen Er-
kenntnis verehrt. Plotins Lehre von der Seele ist der Ausgangspunkt
der Religionsphilosophie der Denker von Cambridge (S. 19 ff.).
Sie treten, im Gegensatz zum Calvinismus wie zum Luthertum, fiir
den Gebrauch der Vernunft in religisen Dingen ein, wollen das
Band zwischen Vernunft und Glauben nicht zerschneiden. Da sie
dabei im Dogmatischen, der Verschiedenheit der theologischen

Lehrmeinungen gegeniiber, eine Toleranz vertreten (die nur den-

katholischen Glauben ausschliefit), so wurden sie von seiten der
Puritaner als Indifferentisten bekimpft, fiir die ein neuwer Sekten-
name ,,Latitudinarier” geprigt wurde. Man tut ihnen aber unrecht,
wenn man sie einfach der rationalistischen Aufklirung zurechnet; sie
sind von den im 18. Jahrh. herrschenden Formen des Rationalismus,
den Systemen des englischen Deismus und der franzésischen und
deutschen Aufklirungsphilosophie weit entfernt, wenn sie ,,das alte
humanistische Ideal der Religion" in einer anders gerichteten Zeit
und Umgebung von neuem vertreten (S. 21 ff.). Die Grundwahr-
heiten des Christentums wollen sie keineswegs auflosen, sondern
gegen den Unglauben verteidigen, Die Stellung der Schule von
Cambridge in der englischen Geistesgeschichte (3. Kap., S. 30—60)
wird durch ithren Kampf nach zwei Seiten charakterisiert. Auf
philosophischem Gebicte ist es der Kampf gegen den englischen
Empirismus und Sensualismus ihrer Zeit, den sie vom Standpunkt
der platonischen Auffassung von den angeborenen Ideen philo-
sophisch bekiimpfen. Der Staatslehre des Empirismus in deren
Hauptvertreter Hobbes stellen sie ihre naturrechtliche Staatstheorie
entgegen. Auf religissem Gebiet wendet sich ihr Kampf gegen
den im England threr Zeit zur Herrschaft gelangten Calvinismus und

»

Puritanismus, in dem sie alle aufgewachsen und erzogen waren, Der
Kampf gilt dem calvinistischen Pridestinatianismus, dem gegeniiber
sie vom Standpunkt des ethischen Gewissens die Idee der sittlichen
und religiosen Freiheit gegen jeden Fatalismus verteidigen, auch
wenn er in religiosem Gewande auftritt; sie stehen dabei auf dem
Standpunkt, von dem Erasmus die Willensfreiheit gegen Luther ver-
teidigt hat. Die Bedeutung der Schule von Cambridge fiir die all-
gemeine Religionsgeschichte (4. Kap., S. 61—90) besteht darin,
daf ihre Vertreter, nachdem die unter italienischem EinfluB von
Florenz her entwickelte Renaissancekultur Englands, die auch in dex
Dichtung (besonders in Spensers Fairy Queen und bei Shakespeare)
ithren Ausdruck gefunden hatte, an den politischen und gesellschaft-
lichen Schiden des damaligen England zugrunde gegangen war, und
nachdem sich unter dem Einfluf des diisteren und engherzigen
Puritanismus im 17. Jahrh. der véllige Umschwung vollzogen hatte,
sich in emnster Gedankenarbeit besirebten, diese Entwicklung auf-
zuhalten und mit ihrem wiederaufgenommenen Platonismus den
humanistischen Geist wieder zur Geltung zu bringen. Das Schlufi-
kapitel betrachtet die Fortentwicklung der Schule von Cambridge
(S. 110—141). Dab diese Schule mit ihren Ideen iiber ihren
eigenen engen akademischen Kreis hinausgewirkt und fortgewirkt
hat, das geschah nicht durch die Schriften dieser Minner selbst in
ihrer schon fiir die Zeitgenossen ungeniefbaren Breite, sondern
durch Vermittlung des einzigen grofien Schriftstellers, der sich ihnen
angeschlossen und ihre Grundanschauungen vertreten hat, Shaftes-
burys, der noch ein wichtiges neues Moment hinzubrachte, indem
er der erste grofie Asthetiker ist, den England hervorgebracht hat
(S. 115 f.). Wertvoll in Shaftesburys Asthetik ist auch seine
»Anerkennung des Humors als einer seelischen Grundkraft und zu-
gleich als eines objektiven Kriteriums der Wahrheit und Falsch-
heit”, die viel Widerspruch erregt hat. In diesem Zusammenhang
gibt C. S. 119 ff. einen interessanten Uberblick iiber die Stellung
des Humors in der Renaissance und handelt speziell iiber das Wesen
des ilteren englischen Humors und eingehender itber den Humor
Shakespeares (S. 123—127). Hierher gehdrt die Auseinander-
setzung des Shakespeareschen Humors mit dem humorlosen Puri-
tanismus in der Person Malvolios (Twelfth Nigth). In seinen
philosophischen Grundanschauungen hat sich Shaftesbury im Gegen-
satz zum Empirismus zu den Grundsitzen der Philosophen der
Schule von Cambridge bekannt; in der Naturbetrachtung wie in
der Betrachtung der sittlichen Welt steht er in Ubereinstimmung
mit thnen in scharfster Opposition zu Hobbes. Auf dieser Grund-
lage, aus dem englischen Platonismus heraus, hat sich auch seine
Asthetik entwickelt. Zum Schluf (S. 138 f.) wird nur kurz auf
Shaftesburys Einwirkung auf die deutsche Geistesgeschichte in der
klassischen Periode seit der Mitte des 18, Jahrh, hingewiesen, am
starksten auf Herder und Winckelmann, auch auf Goethe und
Schiller. So bildet die Schule von Cambridge, obwohl sie an sich
im 18. Jahrh. direkt keine lebendige Realitit mehr darstellt, doch
eine Art Bindeglied auf dem Weg von der italienischen Renaissance
zum deutschen Humanismus des 8. Jahrh., wenn auch ihre eigene
Bedeutung an sich nur eine bescheidene ist.

Der Verf. hat in der sehr dankenswerten Schrift iiber alle
diese Zusammenhinge und iber die Bestrebungen und
Grundgedanken der Schule in ebenso anregender wie wissen-
schaftlich solider Weise gehandelt.

Aachen. F. Lauchert.

Ertel, Chr., Schellings positive Philosophie, ihr Werden
und Wesen. Limburg (Lahn), Pallottinerverlag, 1933
(197:8-80%);

Das Interesse, dessen manche Gedankenginge Hegels
in der Gegenwart bei Philosophen und Politikern sich er-
freuen, hat auch die Verbindungslinien, die zu Fichte und
Schelling fithren, weiter verfolgen helfen. So haben z. B.
mit Schelling sich in den letzten Jahren Knittermeyer, Leese,

Deckers und Zeltner (Schellings philos. Idee und das
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Identitatssystem, Heidelberg 1931; vgl. meine Besprechung
im Philos. Jahrbuch, Fulda 1933, S. 121 {.) eingehend be-
schaftigt. Ihnen schliefit sich Christoph Ertel mit der vor-
liegenden Arbeit an.

Der philosophische Entwicklungsgang Schellings west
drei Abschnitte auf, die man als Identitits-, neuplatonisierende
und positive Periode bezeichnen kann. Die positive Periode
wird auch wohl als Spatphilosophie Schellings charakterisiert.
Ertel untersucht die geschichtliche und systematische Seite
seiner Aufgabe und schlieBt daran eine Bewertung der posi-
tiven Philosophie.

Zunichst stellt E. den Begriff und die Erkenntnisweise
der Schellingschen Philosophie dar und entwickelt die Auf-
fassung des Absoluten und Relativen. Eine andere Ein-
schitzung der Wirklichkeit bahnt sich alsdann in den
Schriften Schellings an, die unter den Titeln ,,Philosophie
und Religion*’, ,,Philosophische Untersuchungen iiber das
Wesen der menschlichen Freiheit* usw. erschienen. Zu den
inneren Faktoren kamen #ufiere Einfliisse. Vornehmlich
Jacobi, Eschenmayer und Baader miissen in dieser Hinsicht
genannt werden. Vom systematischen Gesichtspunkte aus
sieht Schelling in der positiven Philosophie jene, die ,,den

wirklichen Gott und somit iiberhaupt nicht blof die Mog- |
begreift* |
(S. 121). Diese Welt der Wirklichkeit ist Aufgabe fiir die |

lichkeit, sondern die Wirklichkeit der Dinge
Erkenntnis des Philosophen, der zuerst Gott zu erfassen
strebt und vom wirklichen Gott die Wirklichkeit der Dinge
zu begreifen sucht (S. 147).

In der Bewertung des kithnen Versuchs, den Schelling
unternimmt, stellt E. fest, daf es Schelling nicht gelungen ist,
den Idealismus zu iiberwinden. Die Arbeit Ertels stellt in
threr umfassenden Quellenkunde und sachlichen Beurteilung
einen beachtenswerten Beitrag zur Wiirdigung der Gedanken-
welt Schellings dar.

St. Augustin-Bonn. H.Kiessler S. V. D.

Jolivet, Régis, Professeur aux Facultés Catholiques de Lyon,
Docteur en lettres. La Philosophie Chrétienne et la Pensée
Contemporaine. Paris, Pierre Téqui, Libraire-Editeur, 1932
M, 226 p- 8% Fr 15:

Das lesenswerte Biichlein ist zum groften Teil eine Zu-
sammenfassung von Aufsitzen, die der gelehrte Verf. in der
franzosischen Zeitschrift ,,Christ-Roi** und in der ,,Revue
thomiste** veroffentlicht hat. Die Arbeit, die durch klare
Ubersichtlichkeit und leichte FaBlichkeit sich auszeichnet,
versucht die Wesensziige der thomistischen und neuzeitlichen
Philosophie einander gegeniiber zu stellen und gelangt zu
dem Schluf, daB vor allem in Frankreich sich eine An-
niherung des modernen Denkens an die thomistische Philo-
sophie vollzieht.

Mit Recht hebt der Verf. hervor (S. 221), daf der
Thomismus einen grofern Einfluf auf das moderne Denken
nur zu gewinnen vermag, wenn er die Mahnung Leos XIII

in seiner Enzyklika ,,Aeterni Patris* befolgt: ,,Vetera |

novis augere.”* Der groRe Papst sagt ,,augere*’ nicht,,addere*’,
um anzudeuten, daB die Fortschritte der modernen Er-
fahrungswissenschaften besonders in der Kosmologie und
Psychologie durch einen organischen Assimilationsprozefs
in den Lebensverband des Thomismus aufgenommen und
vermittels der Lebensform der metaphysischen Grund-
prinzipien beseelt und vergeistigt werden miissen, wenn die
thomistische Zusammenschau eine den Bediirfnissen unserer
Zeit angepaBte organische Weiterentwicklung erhalten soll.

Wenn der Verf. einen solchen organisch sich entwickeln-
den Thomismus, der in jedem Zeitalter ein verschiedenes
Gesicht aufweist, weil er stets in gleicher Weise mit den
Fortschritten der Erfahrungswissenschaften wie der theo-
logischen Glaubenswissenschaften in lebendiger Berithrung
bleibt, als die ,,christliche Philosophie schlechthin be-
zeichnet (S. 19—38), so will er gewift damit nicht leugnen,
dak auch die andern Formen der scholastischen Philosophie,
z. B. die Form des Skotismus und Suaresianismus, diesen
Ehrentitel fiir sich in Anspruch nehmen kénnen. Denn auch
sie geben zu, daf Philosophie und Theologie zwar in der
abstrakten Soseinsordnung wegen der Verschiedenheit ihrer
Formalobjekte innerlich voneinander unabhéngig sind. Doch
stimmen sie mit dem Thomismus darin iiberein, da Philo-
sowie und Theologie in der konkreten Daseinsordnung auf-
emander angewiesen sind wie Potenz und Akt. Denn den
letzten Grund fiir die Moglichkeit der iibernatiirlichen Offen-
barung finden auch sie in einer potentia obedientialis der
menschlichen Vernunft, die nur durch ein iibernatiirliches
Eingreifen Gottes aktuiert werden kann. Nur ist diese
potentia obedientialis nach Thomas eine passiva, wahrend
sie nach Suarez ein activa ist. Potenz und Akt sind aber
trotz ihrer realen Verschiedenheit so aufeinander angewiesen,
daf sie ein unum per se bilden.

Darum bedarf die Theologie der Philosophie als
materielles Instrument nicht nur um die Verniinftigkeit des
Glaubens zu beweisen, sondern auch zur wissenschaftlich
vertieften Auffassung der iibernatiirlichen Glaubenswahr-
heiten und zur Widerlegung der Objektionen ihrer Gegner.
Umgekehrt bedarf die Philosophie im gegenwértigen Zu-
stand ihres in der Erbsiinde begriindeten Daseins des vervoll-
kommnenden iibernatiirlichen Glaubenslichtes, um nicht in den

| zum sittlichen Leben notwendigen natiirlichen Vernunft-
| erkenntnissen im Dunkel des Irrtums oder Zweifels stecken
i zu bleiben. Wenn darum die ,,christliche Philosophie’* jene

ist, die zwar nicht thre Schluffolgerungen aus den Glaubens-
quellen schopft, sondern trotz der innern Unabhangigkeit von
Philosophie und Theologie in der Soseinsordnung doch in der
konkreten Daseinsordnung Philosophie und Theologie in
demselben konkreten Menschen als Potenz und Akt zu einer
einheitlichen Lebenssynthese zusammenzufiigen sich bestrebt,
so wird man sagen konnen, daf in diesem Sinne auch die
Philosophie des Skotismus und Suaresianismus vom Geiste
des h. Thomas beseelt ist und darum den Ehrentitel der
wchristlichen Philosophie** fiir sich in Anspruch nehmen
kann im Gegensatz zur modernen Philosophie, die entweder
einen prinzipiellen Gegensatz zwischen Glauben und Wissen
oder eine absolute Unabhangigkeit beider vertritt. — In
diesem Sinne verdient das iiberaus zeitgemife Schriftchen
warme Empfehlung. Denn wenn es auch keine wesentlich
neuen Ideen vermittelt, so bringt es doch dem christlichen
Philosophen seine hohen Aufgaben gegeniiber den Fort-
schritten der Erfahrungs- wie Glaubenswissenschaften recht
eindringlich zum BewuBtsein.

Geistingen a. d. Sieg. Th. Droege.

Koppelmann, Dr. W., Logik als Lehre vom wissenschaft-
lichen Denken, [. Band: Erkenntnislehre. II. Band: Formale
Logik. Berlin-Charlottenburg, Pan-Verlag, 1932 u. 1933 (116
+ 116 S. 8°). M. 6.

Die Pan-Biicherei sucht das ganze Geistesleben zu er-
fassen. Theologie, Philosophie, Jurisprudenz, Medizin usw.
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stellen ihre Vertreter. Die vorliegenden Bindchen suchen
Grundlegendes zu bieten.

Der erste Band charakterisiert einleitend die Logik als die
Lehre vom wissenschaftlichen Denken und unterscheidet ihre
zwel Teile: Erkenntnislehre und formale Logik. In der
Erkenntnislehre stellt Koppelmann drei Gedankengruppen
auf: 1. Die Normen des empirischen Denkens, 2. Die Normen
des rationalen Denkens, 3. Die Normen des metaphysischen
Denkens.

Beim empirischen Denken wird die Bezichung der Sinnes-
empfindung auf das Raumerfiillende, die Kontinuitat der
Wahrnehmungen, die Mehrheit der Dinge, Stoff und Form,
die Gesetze: der Substanz, der Kontinuitit der Ver-
dnderungen, der Kausalitit und der Wechselwirkung sowie
die Teleologie der Natur herausgestellt. Das rationale Denken
wird gezeigt im arithmetischen, geometrischen und dem natur-
wissenschaftlichen der Physik und Chemie. Die Normen des
metaphysischen Denkens werden erliutert an dem Problem der
Realitit, des Ich, der Freiheit, des Glaubens und der Gott-
heit. Sodann werden die Geisteswissenschaften, insbesondere
die Logik, Ethik, Rechts- und Religionswissenschaft, in ihrem
Verhiltnis zu den metaphysischen Grundsitzen skizziert.

Der zweite Band (Formale Logik) behandelt zunschst
die allgemeinen Gesetze: Identitit, Widerspruch, Eindeutig-
keit und zureichende Begriindung unter Verwerfung der
leeren Begriffe. Sodann folgt die Lehre vom Begriff, die ge-
schieden wird in: Wahrnehmungs-, Verstandes- und Ver-
nunftbegriffe. Die sich anschlieBende L.ehre vom Urteil unter-
scheidet: Die herkommliche Einteilung der Urteile, Wahr-
nehmungsurteile, Urteile des rationalen, des metaphysischen
Gebietes und die analytischen Urteilsauffassungen. Den Ab-
schluft bildet die Lehre von der Begriindung auf dem empi-
rischen, rationalen und metaphysischen Gebiete sowie cinige
Hinweise auf Syllogistik und Logistik.

Die kurzen, aber anregenden Ausfithrungen des bekannten
Philosophen und Theologen, der auf ein ausgedehntes Schrift-
tum zuriickblicken kann, werden in vieler Hinsicht auf Zu-
stimmung rechnen kdnnen.

St. Augustin-Bonn. Hubert Kiessler.

Faust, August, Privatdozent an der Universitat Heidelberg, Der
Miglichkeitsgedanke. Systemgeschichtliche Untersuchungen.
2 Béinde. [Synthesis. Sammlung historischer Monographien philo-
sophischer Begriffe VI/VIIL.] Heidelberg, Carl Winters Uni-
versitatsbuchhandlung, 1931/32 (XIV, 460 u. 356 S. gr. 8°).
M. 31; geb. M. 36.

Aus einer an sich weitabliegenden Fragestellung, in der
der Moglichkeitsbegriff vorkam, wurde der Verf. dieses weit-
ausholenden Werkes auf eben diesen Maglichkeitsbegriff ge-
fihrt. ,,Indem ich die mannigfachen Antworten auf solche
Vorfragen (bzgl. des Moglichkeitsbegriffs) .durch die Ge-
schichte der europiischen Philosophie verfolate, stellte ich
fest, dab es sich hierbei gar nicht blof um Fragen der Be-
griffsbildung, sondern meistens schon zugleich um ganz
fundamentale Fragen der Systembildung handelt” (Vor-
wort VII). Zur beildufigen Illustration dieses Gedankens,
der selbstverstindlich auch bei einer Reihe anderer Begriffe
Anwendung findet, sei hier aus der mittelalterlichen Philo-
~ sophie auf den Gegensatz zwischen Thomas von Aquin und
dem Fiihrer der Nominalistenschule Occam verwiesen. Ob
freilich die Systemgegensitze, hier und anderswo, im Mag-
lichkeitsbegriff oder in einem noch tiefer liegenden Moment

letztlich zu suchen sind, ist damit noch nicht ausgemacht.
Dem Verf. dieser Monographie ist jedenfalls aus der Weit-
laufigkeit der geschichtlichen Behandlung seines Themas kein
Vorwurf zu machen, da die Bedeutung und Tragweite des
jedesmal festgestellten Moglichkeitsbegriffs erst aus dem von
ihm wesentlich mitgeformten System des jedesmal in Frage
kommenden Philosophen sich ergibt.

Das Vorwort (1. Bd. VII—XII) unterrichtet iiber diese und

. anklingende Fragen. Die Untersuchung wird auf die antike (1. Bd.)

und die mittelalterlich-christliche Philosophie (2. Bd.) beschrénkt.
Der I. Band ist in vier grofe Kapitel eingeteilt: 1. Das Auftauchen
von Maglichkeitsproblemen in der griechischen Philosophie vor
Aristoteles (Die Vorsokratiker; Diodoros Kronos; Platon); 2. Der
Moglichkeitsbegriff bei Aristoteles; 3. Das Auftauchen neuer Mag-
fichkeitsprobleme in der spiteren Antike (im bes. Epikur und
Stoa); 4. Der Moglichkeitsgedanke bei Plotin. Der 2. Band hat
desgleichen vier Abschnitte: 1. Der Maglichkeitsgedanke bei
Augustin; 2. Ubergangszeit und Ursprung der Frithscholastik
(Eriugena, Petrus Damiani, und eine ,Einschaltung”: Die
Existentialproblematik des Begrifflichen [von Petrus Damiani bis
Hegel]); 3. Anselm von Canterbury; 4. Der Begriff des logisch
Moglichen in der Hochscholastik (Uberleitung: Unkirchlicher
Aristotelismus und der christliche M@oglichkeitsgedanke bei Petrus
Lombardus; Albertus Magnus; Thomas von Aquino, Duns Scotus;
Ausklang: Nicolaus Cusanus). Als Anhang (II, 294—320)
folgen: ., Materialien zu einer Geschichte der sprachlichen Aus-
drucksmittel fiir den Moglichkeitsbegriff (Notker der Deutsche und
Meister Eckhart).” Ein Stellenverzeichnis zu antiken Autoren
(S. 321—328) und ein Namenregister (S. 329—356), das zu-
gleich z. T. ein Sachregister ersetzt, beschlieGen das Werk.

Diese Monographie iiber den Moglichkeitsgedanken um-
schlieft wegen der Bedeutung und der Vielgestaltigkeit der
Anwendung dieses philosophischen Grundbegriffs fast eine
ganze Geschichte der wichtigsten philosophischen Systeme bis
zum Eingang der Neuzeit, und dariiber hinaus werden Aus-
blicke auf die spiatere Entwicklung geboten (vgl. im bes.
2. Bd. Kap. 2). Es ist zu selbstverstindlich, daB bei der
Behandlung der christlichen Philosophie (2. Band) auch
ene Reihe von theologischen Problemstellungen mit ein-
bezogen werden, wie sich z. B. schon in der Uberschrift des
§ 29 zeigt: ,,Glauben und Wissen, Heilstatsache und Mbg-
lichkeit* (bei Anselm). Die Literaturverwertung ist um-
fassend, die quellenmifBige Darstellung vertrauenerweckend.

Im besondern ist dieses verdienstvolle Werk ein sprechen-
der Beweis fiir die Bedeutung der mittelalterlichen christ-
lichen Philosophie innerhalb des gesamten Werdens der
philosophischen Fragestellungen und Systeme. Der 2. Band
liefert den Beweis fiir die Ausfithrungen des Verf. in seinem
Vorwort (S. VIIIf.): ,,Das Christentum, dem man viel-
leicht jede -eigentliche Produktivitit rein philosophischer
Begriffsbildung abzusprechen geneigt sein konnte, erweist sich
geradezu als bahnbrechend fiir die neue Art der Maglich-
keitsspekulation. Indem die christliche Religissitit etwas
Neues in die Geschichte der Menschheit hineinbringt, hebt
sie auch die philosophische Spekulation gleichsam auf ein
ganz neues Niveau hinauf. Und die neuere Philosophie wird
gerade durch derartige vom Christentum hervorgebrachte
Begriffsbildungen aufs tiefste beeinfluft. Nicht nur antikes
Erbgut, auch nicht nur der religisse Gehalt christlicher Heils-
lehre (sofern er iiberhaupt von modernen Philosophen noch
ernst genommen wird), ferner nicht nur die Fiihlungnahme
mit einer neuen Art von Spezialwissenschaften oder die Be-
ziehung auf neue Formen des sozialen Gemeinschaftslebens,
sondern aufierdem, ja vielleicht sogar in erster Linie das
Weiterarbeiten mit gewissen im Miitelalter gefundenen
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Grundbegriffen, namentlich mit dem Begriff des poss:bl[e == Aufgehobenheit) Abschluf haben, weil einerseits der Unzu-

logicum, bedingt die Eigenart der modernen Philosophie.*
Miinster 1. W. A. Struker.

Agatson, Ludwig, Das Daseinsproblem. Das primire Sein.
Freiburg i. Br., Herder, 1932 (182 S. gr. 8%). M. 4,50.

Die vorliegende Schrift, deren Verf. sich hinter einem
Decknamen verbirgt, stellt so hohe Anforderungen an die
Konzentration des Lesers,
eine dreimalige partienweise Lektiire und dann erst eine
durchgehende Gesamtlektiire empfehlen zu miissen glaubt.
Wer sich indes Zeit und Miihe nicht verdrieen laBt, sich
durch das dichte Dorngestriipp der langatmigen und durch

thren zahlreichen gewaltsamen Wortbildungen hindurchzu-
arbeiten, der wird zu seiner Genugtuung feststellen kdnnen,
daf seine Riesenarbeit nicht vergebens war. Denn sie wird
ihm manche alte Wahrheiten der rein natiirlichen Theodizee
in neuer zum Teil origineller Beleuchtung erscheinen lassen,
die im Kampf gegen die atheistische Gottlosenbewegung sehr
wohl brauchbar sind.

Wenn der Verf. von der tibernatiirlichen Offenbarung |

absieht, so wird man das nicht als iiberspannten Intellek-
tualismus deuten konnen, weil die katholische Apologetik zu
einer solchen Abstraktion gezwungen ist, wenn sie nicht in
einen logisch unzuldssigen circulus vitiosus verfallen soll.
Indem sich die Schrift also auf den Standpunkt der reinen
Vernunftprinzipien stellt, sucht sie den Nachweis zu er-
bringen, daf unsere Welt nur ein sekundires Sein besitzt,
das eine wesensimmanente Abhingigkeit vom primiren aus
sich selbst existierenden Sein Gottes einschlieft. Weil aber
das primire Sein Gottes kraft seiner Wesenheit nicht nur das
Sein besitzt, sondern das Sein selbst ist, so muB ithm der
hochste Grad der innern Geschlossenheit und Seinsunab-
hingigkeit, nimlich der Charakter der absoluten Persénlich-
keit zukommen. Obgleich aber das gottliche Sein alles Sein
in sich schlieft, so besitzt es doch die Méaglichkeit und
Macht, durch eine freie Schopfungstat sekundires oder
geschopfliches Sein aus dem Nichts ins Dasein zu rufen, um
es an seiner unendlichen Seinsfiille in kausaler Abhingigkeit
teilnehmen zu lassen. Wegen dieser wesensimmanenten
Abhingigkeit des sekunddren Seins vom primdren Sein
Gottes muft Gott im geschaffenen Sein seinem Wesen nach
in besonderer Weise gegenwirtig sein. Denn das sekundire
Sein muf wesensnotwendig ins Nichts zuriicksinken, wenn
Gottes Schopfermacht es nicht im Dasein erhilt und mit allen
seinen Tatigkeiten mitwirkt.

Es kann nicht geleugnet werden, daf der Verf. eine
stark ausgesprochene spekulative Begabung besitzt. Doch
glauben wir, daf sein Buch trotz der besten Absicht als
Gegenoffensive wider die Gottlosenbewegung nicht dienen
kann, solange es seine in sich recht wertvollen Gedanken dem
Leser in einem vollkommen unzureichenden sprachlichen
Gewande darbietet.

Man versuche z, B., um ein Beispiel aus vielen herauszugreifen,
den Sinn des nachfolgenden Satzes genau zu erfassen: ,,Denn der
— im Primdren durch nichts behinderte bzw. gebremste — (onto-
logische, nicht etwa allein logische) Konsequenzenweg (-zug) der
Unzureichendheit, der die Aufhebung (bez. Aufgehobenheit} alles
Unzureichenden herbeizufithren (bez. ergeben) muf, muf ja letzten
Endes in einer — von vornherein mit einem Schlag zu-
malig — erreichten Zureichendheit (Unterstreichungen
von Agatson selbst!) seinen apriorischen (im Wege der Aufhebung

daf das Vorwort selbst zuerst | e

reichendheit (bez. der sich aus ihr ergebenden Aufgehobenheit)

| in ihrer kategorischen Bremslosigkeit (Haltlosigkeit) frither jeden-

falls gar kein Einhalt geboten sein kann und weil andererseits
gerade infolge dieser kategorischen, zumaligen Bremslosigkeit auch
gerade ein Vollresultat (aus) aller Unzureichendheit bez. Auf-
gehobenheit (also gerade ein Einhalt aus aller Unzureichendheit)
schon mit einem Schlage, auf einmal auch erreicht sein muB, was
in der Folge noch eingehender beleuchtet werden wird” (S. 13).
Wer wire da nicht versucht, Moliére recht zu geben, wenn er
sagt: ,Die Sprache ist dem Menschen gegeben, um seine Gedanken

Im iibrigen vermogen die spekulativen Deduktionen des
Verf. nur dann iiberzeugend fiir den wissenschaftlich ge-
bildeten Leser zu wirken, wenn auch die letzte Grundlage

: .. | dieser Deduktionen, das heute hei8 umstrittene Prinzip des
=1 : : s
Nebengedanken stets unterbrochenen Satzkonstruktionen mit zureichenden Grundes und der Kausalitit, als ein begrifflich

notwendiges Denk- und Seinsprinzip evident aufgezeigt wird.

Geistingen a. d. Sieg. Th. Droege.

Pohle, J., Lehrbuch der Dogmatik. Neubearbeitet von
M. Gierens S.]., Professor der Dogmatik an St. Georgen,
Frankfurt a. M., 3. Band. Paderborn, Ferdinand Schéningh,
1933 (743 S. gr. 89). M. 10.80; geb. M. 12,80.

Herausgeber und Verlag haben sich allen Dank damit
verdient, daf sie so rasch die Neubearbeitung der Pohleschen
Dogmatik mit der Veréffentlichung des dritten Bandes zum
Abschluf brachten. Alle Vorziige, die wir an den ersten
beiden Binden rithmen durften (1931, Sp. 559; 1932,
Sp. 501), sind hier zur Selbstverstindlichkeit geworden.
Und dies, obwohl bei diesem letzten das Wagnis fiir den
Bearbeiter das grofte war; denn von jeher galt die
Sakramentslehre des alten Pohle als das Beste seiner ganzen
Dogmatik. Sorgsamer noch als sonst mufite darum jede
Anderung erwogen und zogernder der Meikel angesetzt
werden. Und doch war gerade beim Gegenstand dieses
Bandes der Fortschritt der Forschung ein besonders stiir-
mischer gewesen. Um 100 Seiten ist denn auch hier der
Umfang gegeniiber der siebenten noch von Pohle besorgten
Auflage gewachsen.

Der Herausgeber weist selber auf die bedeutendsten Ver-
dnderungen, die er vornehmen mufite, hin: die Neugestaltung
der Abschnitte iiber Begriff, Einsetzung und Wirkungsweise
der Sakramente, die neue Behandlung des Verhéltnisses der
Sakramente zu den hellenistischen Mysterien, die Umarbei-
tung der Schriftbeweise fiir die einzelnen Sakramente, Er-
gidnzung, bzw. Umarbeitung der Lehre von der hiufigen
Kommunion, der Heilsnotwendigkeit und der Gnadenvermitt-
lung der h. Kommunion, der Geschichte des Opferwesens,
des Opferbegriffes und der neueren MeBopfertheorien, der Buf-
geschichte, der Lehre vom Abla&, von den niederen Weihen,
vom Begriff der Ehe und von den modernen Reformideen.
Die wichtigsten Anderungen in der Eschatologie betreffen
den Tod als Ende des Pilgerstandes, den Begriff der Strafe,
die Lehre vom Fegfeuer (Schrift, Orientalen) und der Auf-
erstehung.

Ein Werk, wie das vorliegende, darf man nur mit ehr-
fiirchticen und dankbaren Hinden entgegennehmen. Und
darum liegt es mir auch ferne, mit den folgenden Bemer-
kungen auch nur einen Schatten daritber werfen zu wollen.

Zu S. 16 und 38: Hier hitte auch E. Dhanis, Quelques

anciennes formules septénaires des sacrements [Revue d'Histoire

Ecclésiastique. XXXVI (1930)] beriicksichtigt werden miissen.
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Zu 8. 34: Der Wortlaut des Beschneidungsgesetzes allein
scheint noch nicht darzutun, daf durch die Beschneidung die Erb-
sunde getilgt wurde. Hier hat Gierens recht. Aber die HI. Schrift
selber gibt doch Hilfsmittel, den Sinn von Gen 17, 14 eindeutig
festzustellen. Es handelt sich nimlich darum, ob das ,delebitur
anima illa de populo suo" von der blofien Ausstofung aus dem
Volke oder vom geistigen Tod der Siinde zu deuten ist. Ist es vom
Tod der Siinde zu verstehen, dann besagt der Text: Jeder Mensch
ménnlichen Geschlechtes, der nicht beschnitten wurde, ist dem
Tod der Siinde verfallen, weil er meinen Bund zunichte machte.
Damit wiire bewiesen, daf ohne die Beschneidung eine Recht-
fertigung unmdglich war und die Beschneidung somit ein Mittel zur
Rechtfertigung darstellte. Fiir diese eindeutige Fixierung des
Textes tut nun eine Beiziehung von Apostelgesch. 15,1 ff. gute
Dienste. Der wichtigste Text lautet: ,,Et quidam descendentes de
Judaea docebant fratres: quia nisi circumcidamini secundum morem
Moysi, non potestis salvari.* Wire nun im A. T. die Beschneidung
fur nicht absolut notwendig zum Heil betrachtet worden, dann
wire nicht notwendig gewesen, ein Apostelkonzil zusammen-
zuberufen, da ja die Apostel ohne weiteres darauf hitten verweisen
kénnen, daf auch im Alten Bund eine solche Notwendigkeit nicht
bestanden habe.

Zu 8. 70: Frither hief der Lehrsatz (S. 50): ,,Christus als
Mensch hat die Materie und Form der Sakramente derart selber
in specie determiniert, daf sie der Substanz nach fiir alle Zeiten
unverdnderlich sind." Nun lautet er in begriifenswerter Tiefer-

steckung des Zieles der Beweisfithrung: ,,Die Substanz der sakra- |

mentalen Riten ist unmittelbar von Christus eingesetzt worden, so
daf die Kirche sie nicht ndern kann.*

Zu 8. 79: Es gilte hier den Begriff der Wirksamkeit ex opere
operato moglichst klar zu fassen. Das opus operatum, also das
duBere Zeichen ist die wahre Ursache, welche die Gnade hervor-
bringt, so dafi diese Gnade weder durch die Akte des Empfangers,
noch auch durch die rein subjektiven Akte des Spenders hervor-
gebracht wird. Wenn also die Taufe so erfunden wird, daB sie
ohne Hinzutreten von etwas anderem als principium completum,
das allerdings dem HI. Geiste untergeordnet ist, die Gnade hervor-
bringt, dann bringt sie dieselbe auch ex opere operato hervor. Zum
Beweis hierfiir wird es gut sein, auch auf den Context von Joh. 3, 5
hinzuweisen, wo Christus zur Erliuterung im v. 6 sagt: ,,Quod
natum est ex carne caro est, quod natum est ex spiritu spiritus est."
Das zeugende Prinzip hat nimlich dem Gezeugten gegeniiber den
Charakter einer wahren Wirkursache und zwar der causa completa.
Wenn nun hier bei der Wiedergeburt HIl. Geist und Wasser als
zeugendes Prinzip dargestellt werden, so wird damit ihnen auch
der Charakter eines principium completum dabei zugewiesen. — Nur
sei bemerkt, daf damit, dag fiir die Taufe oder irgendwelche andere
Sakramente die Wirkursichlichkeit fiir die Gnade bewiesen ist,
dies noch nicht auch fiir alle Sakramente gilt. Vgl. meine Be-
merkung zu Seite 90. Uber das Eintreten der Terminologie opus
operatum in die Scholastik, das wir den Porretanern zu verdanken
haben, vgl. nunmehr meine Mitteilungen in dem Artikel,.Die Gnaden-
dkonomie des Alten Bundes nach der Lehre der Frithscholastik®*
[Zeitschrift fiir kath. Theologie. LVII (Innsbruck 1933) 241 f.].

Zu S. 90: Ist wirklich nur eine Art von Ursichlichkeit der
Sakramente des Neuen Bundes denkbar? Merkwiirdigerweise wird
von allen Dogmatikern diese Frage immer in Bausch und Bogen
abgetan, wobei dann jeweils diejenigen Sakramente zum Beweis
herangezogen werden, die der verteidigten Lehre am giinstigsten sind,
Mir scheint, als sollte man die Frage nicht einfachhin so stellen:
Ist die Kausalitit der Sakramente eine physische, moralische oder
was sonst fiir eme. Es ist nimlich sehr wohl denkbar, daf die
eine Gruppe von Sakramenten, z. B. die Taufe eine physische, die
andere Gruppe, wie die Absolution und die Ehe eine moralische
Kausalitdt besifie, wie es denkbar ist, daf die eine Gruppe Wirk-
ursache, der andere nur causa sine qua non der Gnade wire.

Es ist hier noch der Erwihnung wert, daf der Gedanke an
eme moralisch dispositive Kausalitit bereits Pripositinus, dessen
Summe spitestens im ersten Jahrzehnt des 13, Jahth. entstanden
ist, vertraut war, Wohl sagt er: ,,Sacramenta iustificant, sicut vasa
medici sanant, in quo attribuitur continenti, quod est contenti, nam

sacramenta [sunt] vasa gratiarum. Sed in hoc est differentia inter
sacramentum et vas phisici, quia vas phisci aliquando est vacuum,
sed hec vasa semper sunt plena et semper proferunt, nisi culpa
hominis proveniat. Unguentum etiam non dicitur virtus vasis, sed
gratia dicitur virtus sacramenti” (Cod. Erlangen. lat.. 353 fol, 48v).
In der Antwort aber auf die Frage ,,quid sit baptismus, utrum aqua
vel aliud” sagt Pripositinus: ,Solutio; Dicimus, quod in hoc

sacramento ftria considerantur. Unum, quod est significans
et non manens; aliud, quod est significans et manens; ter-
tium, quod est significatum. Significans et non manens ipsa

aqua. Significans et manens signaculum, quod
inest homini ex hoc, quod baptizatur in
forma ecclesie. Significatum gratia mundans. Et primum et
secundum et tertium dicitur baptisma. Primum, quia habet vim
regenerativam; secundum, quod in forma ecclesie
conferturetgratiaminteriorem operatur; tertium,
quod interius abluit. Ubi auctoritates dicunt, quod aqua est
baptismus, de primo intelligendum est, quod dicitur baptismus, quia
significat, et quia in ea et ex ea confert illud signa-
culum, sine quo homo esse non potest, vi cuius
interius mundatur homo. Ubi auctoritates dicunt, quod
baptisma non potest quis amittere, de secundo intelligatur. De tertio
dicitur: Super quem videris Spiritum descendentem et manentem,
hic est, qui baptizat Sed medium proprie dicitur
baptisma® (Cod. Erlangen. lat. 353 fol. 49v). :

Zu S, 101: Die Frage, ob jemand sich selber taufen kann,
war im |2, Jahrh. umstritten. Man vgl. meine Arbeit iiber das
sacramentum in voto in der Frithscholastik [Mélanges Mandonnet 11
(Paris 1930) 141 £].

Zu S. 106: Die aus dem Axiom ,Nemo dat, quod non habet"
sich gegen die Moglichkeit eines vom Ungliubigen oder Siinder
gespendeten Sakramentes erhebenden Schwierigkeiten werden wohl
am besten mit einem Hinweis darauf erledigt, daf der Spender
des Sakramentes lediglich causa instrumentalis ist, die ja in sich
nicht all das haben muB, was sich in der Wirkung findet.

Es ist auch der Erwahnung wert, da woh! die Nichtnotwendig-
keit des Glaubens im Sakramentenspender rasch gekliart wurde, daf
man aber im Mittelalter sich mit der Umkehr der Frage peinigte,
namlich, ob der Glaube des Spenders das Sakrament zu ersetzen
vermag.

Zu 8. 399: Es wire interessant, zu erfahren, weshalb ledig-
lich die Geschichte der Bufdisziplin, nicht aber die Ge-
schichte des Bufsakramentes, d h. der siindentilgenden
Macht der Absolution gezeichnet wird. Zum zweiten vel. man
meinen Aufsatz: Grundlagen fiir ein Verstindnis der BuBlehre
der Frith- und Hochscholastik [Zeitschrift fiir kath. Theologie II
(1927) 161 f.].

Zu S. 431. Da heute die Devotionsbeichte stark in den Vor-
dergrund geriickt ist (der Hauptgrund hierfiir ist der tigliche
Empfang der h. Kommunion), wire es fiir den Seelsorger auch
wichtig zu erfahren, warum eine bereits direkt nachgelassene Siinde
wiederholt Gegenstand der priesterlichen Absolution zu sein
vermag. Es wire hier zu sagen: Die Liebe Gottes zu uns verhilt
sich zu threm Gegenstand nicht ebenso wie die Liebe eines Ge-
schopfes zu einem anderen, Unsere Liebe macht das Geliebte nicht
erst gut, sondern setzt seine Giite bereits als vorhanden voraus und
wird eben erst durch diese Giite zur Liebe angeregt. Der Entzug
der Liebe d. i. der Abscheu (odium abominationis), der auf
seiten Gottes gegen den Siinder besteht, ist nichts anderes als das
Aufhoren des Mitteilens von Gutem an den Siinder und zwar
wegen der begangenen Siinde. Die Nachlassung der Siinde auf
seiten Gottes besteht in der Wiedererneuerung der um der Siinde
willen dem Geschopf entzogenen Liebe. — In dieser Ordnung der
Vorsehung besteht die schwere Siinde in der Abkehr von Gott,
dem letzten Ziel. Die Hinkehr zu Gott, dem letzten Ziel, ist nun
durch die heiligmachende Gnade gegeben. Die habituelle schwere
Stinde ist darum auch zu einem wesentlichen Teil in den durch
die aktuelle schwere Siinde verursachten Verlust der heiligmachen-
den Gnade zu verlegen. Die Nachlassung der schweren Siinde
durch Gott ist nach dem Gesagten also in der Eingiefung der
heiligmachenden Gnade, eben dem Effekt des wieder einsetzenden
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oder besser sich wieder auswirkenden positiven Willensaktes Gottes |
zu suchen. Findet nun diese Gnade die Siinde nicht mehr vor, dann |

1st sie zwar nicht de facto remissiva peccati, doch aber immer noch
de se remissiva peccati. Die positive Auswirkung Gottes, namlich
die heiligmachende Gnade, bleibt eben die gleiche, ob die Siinde
nun zum erstenmal oder wiederholt nachgelassen wird. Durch
die Absolution bringt also der Priester in beiden Fillen das Gleiche
hervor, nimlich den Rechtsanspruch auf die gratia de se remissiva
peccati. Wenn also auch nur eine bereits getilgte Siinde ihr Gegen-
stand ist, wird die Absolution doch nicht ihrer Auswirkung beraubt,

Zu S, 467: Das Wort attritio tritt bereits in den zwischen
1170 und 1180 geschriecbenen Quiastionen des Pripositinus, dann
auch bei Simon von Tournai auf, der nach den FErgebnissen
‘Warichez's vor Alan von Lille einzureihen ist. Man wvgl. hierzu
auch meine bereits genannte Arbeit iiber die Grundlagen fiir ein
Verstandnis der BuBlehre.

Zu S, 481: Christus hat das Bufisakrament als ein moralisch
und physisch magliches Heilsmittel eingesetzt. Wo denn die materielle
Vollstandigkeit des Siindenbekenntnisses moralisch oder physisch
unmoglich wird, ist sie damit auch nicht mehr fiir das Zustande-
kommen des Sakramentes erfordert. Eine Schwierigkeit, die nicht
zu unterschétzen ist, beriihrt das Bekenntnis der bereits durch eine
vollkommene Reue getilgten Siinden. Miissen auch sie bereits in
der nachsten Beichte angeklagt werden. Man konnte nimlich
sagen: Diese Siinden sind bereits getilst und die durch das BuB-
sakrament einzugiefende Gnade hat sie nicht erst nachzulassen. Also
kénnte man ihre Beichte nach Belieben auch auf spiter verschieben.
— Diesem Einwand ist aber entgegenzuhalten: Das Bufisakrament
ist emn richterliches Urteil. Ein solches aber hat eine vollstindige
Kenntnis der Sache zur Voraussetzung, die nicht gegeben ist, so
lange nicht all das bekannt ist, was im gleichen Betreff noch bei
Gericht anhingig ist. Alle lediglich durch die Kontrition getilgten
schweren Siinden sind nun beim Bufigericht noch anhingig und
miissen somit bereits in der nichsten Beichte aufgezahlt werden.

Wenn derjenige, der bereits durch die Kontrition Nachlassung
seiner Siinden erlangt hat, keine neue schwere Siinde begeht, ist
thm der wirkliche Empfang des Bufisakramentes nur noch necessi-
tate praecepti notwendig — und damit ist auch die Beichte selber
fiir einen solchen nur noch necessitate praecepti erfordert —; fiir
den Empfang des Bufisakramentes aber bleibt auch ihm die Beichte
aller noch nicht direkt nachgelassenen Siinden necessitate medii not-
wendig, denn ohne eine solche Beichte wire es um die Giiltigkeit
des Sakramentes geschehen. Hat aber ein solcher wieder eine
schwere Siinde begangen, dann wird die tatsichliche Beichte auch
der bereits durch die Kontrition nachgelassenen Siinden Ffiir ihn
notwendig necessitate medii, weil eben ohne die Beichte auch
dieser bereits aufiersakramental nachgelassenen Siinden das nun
necessitate medii notwendige BufBisakrament nicht zustande kommen
kann.

Zu S. 493: Fiir die Notwendigkeit der Auferlegung einer
Genugtuung im Rahmen des Bufisakramentes ist Voraussetzung nicht
blof, daB dem gerechtfertigten Siinder nicht immer alle
Siindenstrafen mit der Schuld nachgelassen werden, sondern daf
diese Nichtnachlassung die Regel bedeutet. Denn sonst bliebe
unverstindlich, warum diese Verpflichtung zu einer Genugtuung
wesentlich mit dem BuBsakrament verkniipft wire. Das Schrift-
argument fiir diese Regel wire ungefahr so zu gestalten: Die Bufie
tiir die personlichen Siinden wird in der HI. Schrift so dargestellt,
daB sie nicht blok ,ex toto corde” geschehen soll, sondern auch
»in ieiunio et fletu et planctu’ (Joel 2, 12), ,.in cilicio et cinere"
(Matth 11, 21) usw. Zur Nachlassung der inneren Schuld geniigt
aber die innere Bufie ,,ex toto corde™; denn nach Ezechiel 33, 12:
- Impietas impii non nocebit ei, in quacumque die conversus fuerit
ab impietate sua.” Aus dem ergibt sich, daf nach der Tilgung der
Schuld immer ein Strafrest bleibt.

Zu S. 498: Hier wire ein Verweis darauf willkommen, dag
das durch den Priester auferlegte Genugtuungswerk einen Wert auch
ex opere operato besitzt. Mit anderen Worten: Im Namen Christi
setzt der Priester fest: diese Bufe geniigt als Aquivalent fiir die
noch bleibende Strafe. Im Namen Christi wird diese Genug-
tuung fiir die Strafe substituiert. Da dies kraft der Schliisselgewalt

geschieht, wird eine solche Substituierung auch fiir Gott bindend.
Man moge nicht einwenden, daB das Bussakrament nicht zur
Tilgung zeitlicher Strafen eingesetzt sei. Denn das muf wenigstens
zugegeben werden, dak sekundirer Zweck des Bufisakraments auch
die Tilgung der Siindenfolgen, hier der zeitlichen Strafen ist.

Erst wenn diese Wirkkraft der im Sakrament auferlegten
Bufiwerke ex operato feststeht, lassen sich Fragen l6sen wie die
nach dem Wert der im Zustand der Todsiinde verrichteten Genug-
tuungswerke,

Zu S. 505: Um ganz eindeutig die Gewalt der Kirche, Ab-
lasse zu spenden, darzutun, ist der Beweis dafiir nicht zu vergessen,
dak die Kirche von ihrer Gewalt, aus dem Genugtuungsschatz die
Siindenstrafen zu kompensieren, auch auBersakramental Gebrauch
machen kann, Dieser hitte dahin zu lauten: Die Binde- und Lé&se-
gewalt ist, wie sich schon an der Gesetzgebungsgewalt ersehen Iifit,
der Kirche so allgemein gegeben worden, dak sie sich auf alles an sich
im Sinne des Zweckes der Kirche Losbare erstreckt und nicht auf das
blofie sakramental Lsbare beschriankt. Die Siindenstrafen sind nun
aber etwas aufersakramental im Sinne des Zweckes der Kirche Los-
bares und unterstehen damit der Losegewalt der Kirche auch aufier-
sakramental. Aus dem Gesagten ist aber nicht eine Folgerung dahin
gestattet, daf dann die Kirche mit gleichem Recht auch die Gewalt
haben miifte, das matrimonium ratum et consummatum zu lBsen.
Hier ist eben der gewaltige Unterschied zwischen Siinde und Ehe
nicht zu iibersehen. Die Siinde hindert den Menschen tatsdchlich
am Zugang zum letzten Ziel, denn solange der Mensch in Schuld-
und Strafverhaftung ist, kann er das letzte Ziel nicht besitzen. Wie
sich aus Joh 20, 21 ergibt, gehort die Nachlassung der Siinde und
alles, was den Zugang zum Heil betrifft, zum Zweck der Kirche.
Darum dringen wir mit Recht die Machtfiille der Kirche betreff
dessen, was die unmittelbare Verbindung des Menschen mit seinem
letzten Ziel, dem ewigen Leben angeht. Siinde und Strafverhaftung
hindern den Menschen am Zugang zum letzten Ziel. Mit Recht
schlieBen wir darum, nachdem einmal die Macht der Kirche, Siinden
nachzulassen, bewiesen ist, daf sich diese Macht auch auf die
Tilgung der Stindenstrafen ausdehnen muf,

Beim matrimonium ratum et consummatum handelt es sich aber
nicht um etwas, was den Zugang zum letzten ibernatiirlichen Ziel
versperrt, sondern hochstens um etwas, was ihn erschwert. Denn
wenn der Mensch in einer vollzogenen Ehe lebt, a6t sich, selbst
wenn Griinde fiir eine Scheidung vorliegen, nie sagen, daf ohne das
divortium — also nicht blof ohne Scheidung von Tisch und Bett —
ihm die Erreichung des letzten Zieles unmaglich wiirde.

Zu S. 677: Die Ewigkeit der Halle ldBt sich am besten aus
der Parabel vom reichen Prasser und dem armen Lazarus beweisen
(Luk 16,19). Hier stehen die Worte von dem Abgrund, der den
Ort der Verbannung von dem Ort der Auserwihlten trennt. Dabei
wird betont, daf die gleiche Unméoglichkeit dafiir besteht, aus dem
Ort der Verdammung in den Ort der Seligkeit wie aus dem Ort der
Seligkeit in den Ort der Verdammung zu gelangen. AuBierdem sei
auch auf Mark 9, 43 verwiesen, wo gesprochen wird vom Wurm,
der nie stirbt und vom Feuer, das nie erlischt, also das Aufhoren
deutlichst verneint wird.

Zum Schluf sei auch dem Verlag noch Dank dafiir ge-
sagt, daf er dem Werk ein wiirdiges Gewand gegeben hat.

Bamberg. Artur Landgraf.

Woeuters, Ludovicus, C.S.S.R., Theologiae Moralis et Pasto-
ralis Professor emer., Manuale Theologiae Moralis. Tom. II.
Brugis, Beyaert, 1933 (842 S. gr. 8°). Fr. 39.

Leider muf der Besprechung des zweiten Bandes des
neuesten grofien Moralwerkes die Mitteilung vorausgeschickt
werden, daB der Verf. am 15. Mai 1933 im Alter von
68 Jahren aus dem Leben geschieden ist. Es war ihm noch
vergonnt, sein Werk zu vollenden, mit dem er sich ein schones
Denkmal gesetzt und sein segensreiches Wirken gekront hat.

Die Vorziige, die bei Besprechung des ersten Bandes



395

1933 THEOLOGISCHE REVUE Nr. 9/10

396

hervorgehoben wurden (Theol. Revue 1933, Nr. 3,
Sp. 111£.), treten auch im 2. Band, der die Lehre von den
Sakramenten und von den kirchlichen Strafen enthilt und
noch mehr als der erste praktischen Charakter aufweist, deut-
lich zutage. Auch hier fithrt der besonders durch seine
scharfsinnige Verteidigung des Aquiprobabilismus bekannte
Verf. das Moralsystem des h. Alphons konsequent durch.
Auch hier ist die Darstellung sehr iibersichtlich und im all-
gemeinen durch leichte Verstandlichkeit und Klarheit aus-
gezeichnet. Und auch beziiglich des zweiten Bandes darf
gesagt werden, daf dank dem engen Anschluf hauptsachlich
an Alphons von Liguori, dank der sorgfiltigen Beachtung
der kirchlichen Entscheidungen, dank der scharfsinnigen und
soliden Begriindung und der gesamien streng wissenschafi-
lichen Auffassung das Werk als zuverldssiger und vertrauens-
wiirdiger Berater des Theologen erscheint. Freilich muf mit
Riicksicht auf die Ausdehnung des Werkes hinzugefiigt
werden, daf es sich weniger zum umfassenden Studium, denn
als Nachschlagewerk eignet, ein Zweck, dem das gut-
gearbeitete Register vortrefflich zu dienen vermag.

Leider ist, wie im Hinblick auf den ersten Band, ja
eigentlich hier noch mehr zu bedauern, daf die verfehlte
herkémmliche Methode beibehalten und eine Masse nicht
nur kirchenrechtlichen, sondern auch pastoraltheologischen

Stoffes mitbehandelt ist. Schwerlich wird sich jemals ein ge- | ¢ de : : :
. Auffassung von Theologie weithin preisgegeben ist. Sie war

bildeter Laie versucht fithlen, mit Hilfe eines solchen Werkes
iiber wichtige Lebensfragen sich zu orientieren. Aber auch
der Theologe selbst wird iiber kirchenrechtliche Fragen, iiber
kirchliche Strafen usw. lieber in einem kirchenrechtlichen
Werk Aufschluf suchen. Wozu besteht die Arbeitsteilung
auf theologischem Gebiete? Die Respektierung dieser so not-
wendigen Arbeitsteilung miifte dazu fithren, daB fiir vor-
dringliche moderne sozialethische Fragen und deren Behand-
lung auf moraltheologischem Gebiete mehr Raum geschaffen
wiirde. Jene Fragen einfach der Ethik zuzuweisen, ist nicht
berechtigt, denn das dabei mafgebende Prinzip ist dasselbe
wie fiir die Moraltheolgie im iibrigen. Da sich der Verf.
ganz an die anerkannten Autorititen und die kirchlichen
Entscheidungen hilt, so ergibt sich selten Anlaf zum Wider-
spruch. Stilistisch bietet das Werk ebenfalls wenig Schwierig-
keit, nur hin und wieder ist die Ausdrucksweise nicht leicht
verstandlich.

Tiibingen. Otto Schilling.

Pieper, Joseph, Thesen zur Gesellschaftspolitik; die
Grundgedanken der Enzyklika Quadragesimo anno.
Regensburg, F. Pustet, 0. J. (1933) (48 S. 8°). M. 0,90.

Mit dieser sehr verdienstvollen Schrift hat Pieper seine
erfolgreiche, schon n 3. Auflage vorliegende ,,Neuordnung
der menschlichen Gesellschaft” (siche die Besprechung
Theol. Revue 1932, Sp. 454/5) noch iibertroffen. Die
kurz gefabten sorgfiltig gefeilten ,, Thesen** sind im einzelnen
von ausgezeichneter Klarheit und zeigen zugleich einen gut
iibersichtlichen Gesamtaufbau. Wenn der Verf. in seiner
fritheren Schrift in etwa einer einseitigen Interpretation der
Enzyklika Quadragesimo anno zuzuneigen scheinen konnte
und in der Tat dafiir in Anspruch genommen wurde, so ist
hier alle Einseitigkeit itberwunden. Entproletarisierung und
berufsstandische Ordnung als eigentlicher Kern von Quadra-
gesimo anno sind trefflich herausgearbeitet. Ihr gegenseitiges
Verhiltnis kénnte man darum doch noch etwas anders sehen,
als der Verf. es tut. Gewifs bezeichnet er mit vollem Recht

die Entproletarisierung als die condicio sine qua non einer
echten berufsstandischen Gesellschafts- und Wirtschafts-
verfassung. Aber genau ebensogut gilt das Umgekehrte: die
Verwirtklichung einer berufsstindischen Ordnung oder min-
destens Wirtschaftsordnung ist nicht minder condicio sine qua
non echter Entproletarisierung. Die beiden lassen sich iiber-
haupt nicht trennen; sie gehoren zusammen nicht blof wie
Weg und Ziel, sondern innerlich, wie Leib und Seele, wie
Individualitit und Sozialitat des Menschen.

Als Leitfaden fiir Lehrginge ist das Biichlein das

Geeignetste, was wir bisher besitzen.

Frankfurt (M.).
Oswald v. Nell-Breuning S. J.

Adolph, Heinrich, Theologie, Kirche, Universitit. Tiibingen,
J. C. B. Mohr, 1933 (22 S. 89). M. 0,60.

In dieser ,,Flugschrift* ist das Verhaltnis, das in den drei
Stichworten: Theologie, Kirche, Universitat beschlossen liegt,
fiir das evangelische Deutschland zur Diskussion gestellt, und
zwar im Lichte der heutigen politisch-weltanschaulichen Zeit-
wende. Die Bedeutung der Frage mag eine ausfiihrlichere
Berichterstatung rechtfertigen.

Es wird zunichst festgestellt, daf die liberal-protestantische

rationalistisch-autonom, in vollstindiger methodischer Angleichung
an die profanen Wissenschaften und individualistisch eigenwillig,
in dem Sinne, daf ,,in Deutschland tatsichlich jeder Professor seine
eigene Theologie” trieb oder noch treibt (S. 4). Die ,existentielle”
Theologie, die sich nunmehr anmeldet, setzt den Gliubigkeitsstand-
punkt und damit den Gemeinschaftstandpunkt voraus, d. h. nichts
anderes als die Bezogenheit auf die Kirche, fiir die der Theologe
der wissenschaftliche Deuter der gemeinsamen gliubigen ,Existenz'
ist. ,Protestantische Theologie muf zugleich wissenschaftlich und
kirchlich sein (S. 7).

Das Problem Theologie und Kirche, d. h. das Verhiltnis
der Kirche zu den Vertretern der Theologie ist nach dem Verf. fiir
die Katholiken iiberhaupt kein Problem. Er bringt dabei Aus-
fihrungen, die, vom gegenwirtigen Augenblick mitbestimmt, fast
wie ein stiller, nicht unheiliger Neid gegeniiber dem katholischen
Standpunkt klingen, ,,dafi das Denken im Dienst des Lebens stehe
und nicht umgekehrt. So hat er (der Katholizismus) die kirchliche
Lebensform der Theologie grundsitzlich iibergeordnet und der
theoretischen Gedankenwelt das Lebensgesetz der Gemeinschaft auf-
erlegt” (S. 7/8). Auch in der protestantischen Welt soll — nach-
dem das Zeitalter des Individualismus zu Ende gehe — der
Bischof, und nicht der Professor, die Fiihrerstellung haben. Die
wissenschaftliche Theologie, ihre Vertreter und ihr zersetzender
Einfluf werden von dem WVerf. hart angelassen. Die Reaktion
gegen die Uberschitzung der Wissenschaft oder vielmehr dessen,
was sich mit mehr oder weniger Recht dafiir ausgab, hatte aber
auch unabhingig von der nationalpolitischen Zeitwende schon
frither eingesetzt.

Der 3. Absatz der Schrift beschiftigt sich mit den Folgerungen
fur die Stellung der theologischen Fakultiten an den Univer-
sitdten. Der Verf. sieht eine zweifache Moglichkeit kiinftiger Ent-
wicklung. Nachdem die Zeit der autonomen, von der Bindung an die
Kirche freien Theologie endgiiltig vergangen ist, paft die Theologie,
wenn und je mehr sie sich auf ihre eigentliche Aufgabe, Interpretin
des evangelischen Glaubensstandes der kirchlichen Gemeinschaft zu
sein, besinnt, nach dem Verf. nicht mehr in die Universitat und ihr
Wesensgesetz der autonomen Kulturgemeinschaft hinein, mag sie,
auch infolge der historischen Hemmungen, duferlich noch im Ver-
bande der Universitit verbleiben. Diese ,,Symbiose™ kénnte bleiben
und vertieft werden, wenn eine wirkliche Volkskirche, christlich
und deutsch zugleich, in Deutschland entstinde. Wird jedoch der
Staat nur mehr eine ,.politische Universitit” gelten lassen, ,zum
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Zwecke der nationalen Fiihrerausbildung™, so ist eine Gemeinsamkeit
des kulturellen Bodens nicht mehr vorhanden; wesensmiBig wird
dann die Kirche die theclogischen Fakultdten, insoweit sie eine
kirchliche Funktion haben und haben wollen, in ihren alleinigen
Bereich ziehen miissen. Der Verf. gibt zu, daf die Wirklichkeit
eine langsamere Entwicklung und vielleicht auch eine irgendwie
geartete neue Kompromifldsung bringen kann.

Vom Standpunkt der katholischen theologischen Fakul-
taten aus sehen sich die Dinge und ihre kiinftige Entwicklung
etwas anders an. Der sog. ,,existentielle” Standpunkt, d. h.
die Voraussetzung und das BewuBtsein kirchlicher Gebunden-
heit des einzelnen Lehrers und der Fakultaten ist stets vor-
handen gewesen und seit 1924, zuletzt 1933, sogar kon-
kordatsméfig vom Staate anerkannt. Auch in dieser und trotz
dieser Situation des Gebundenseins der Lehrer an die kirch-
liche Autoritit glaubt sowohl Staat wie Kirche durch die
Belassung theologischer Fakultiten in dem Organismus der
Universitdten dem Gesamtbildungszweck der Universitdten
zu dienen, und zwar zum Besten der Kirche wie des Staates.
Auch eine Weiterentwicklung der deutschen Universitaten
wird, wenn anders dem christlichen Einflug bei der Entwick-
lung der Nation, und im besondern in der Ausbildung und
Erziehung der gesamten akademischen Jugend, auch wirk-
lich die Bahn frei gehalten wird, die theologischen Fakultaten
nicht blof dulden, sondern in einem ehrlich auf christlichem
Boden aufgebauten deutschen Staate geradezu fordern
miussen. So ist von katholischer Sicht aus das Problem ,, Theo-
logie, Kirche, Universitit*, das die evangelische Kirche be-
schiiftigt, eigentlich weniger denn je aktuell — wenigstens
was die Theorie angeht und soweit die Willensduerung der
fiir die Entwicklung verantwortlichen Faktoren in Betracht
kommt.

Miinster 1. W. A. Struker.

Hanssens, Joannes Michael, S.]J., in Pont. Universitate Gre-
goriana et in Pont. Instituto Studiorum Orientalium Professor,
Institutiones Liturgicae de Ritibus Orientalibus.
Tomus II et III: De Missa Rituum Orientalium; cum Appen-
dice: Indices et Versiones. Romae, Pontificia Universitas Gre-
goriana, 1930 et 1932, Bd. II: XL, 514 S, 8°, L. 25; Bd. Ill:
XII, 646 S. L. 35. Appendix: 120 S. L. 5.

Der bekannte Professor fiir die Kunde der morgen-
landischen Liturgien an der Gregoriana und am Orientalischen
Institut zu Rom hat sich ein hohes Ziel gesteckt. In fiinf
Banden mochte er ein Handbuch vorlegen, das zum Ge-
brauch bei akademischen Vorlesungen tiber die Liturgien des
christlichen Ostens dienen soll; und zwar ein Handbuch ganz
eigener Art, ein Handbuch, das nicht wie ein Lehrbuch die
einzelnen Sitze in knapper Form enthilt und durch eine
straffe Beweisfilhrung zu erhdrten sucht, nein, ein Buch, das
dem Studierenden ,,zur Hand* gehen soll, daher die Quellen
selbst ausgiebig zu ihm reden liBt und thm so die Méaglich-
keit eigenen Forschens bietet.

Von diesem grofangelegten Gesamtwerk liegen uns heute
Bd. 2 und 3 zur Besprechung vor. Beide Bande befassen
sich ausschlieBlich mit der Messe im Morgenland®. Bei der
Behandlung seines Stoffes beschrankt sich der Verf. grund-
satzlich auf die Darstellung der 2uBeren Formen bei

der Feier der h. Messe, d. h. auf die Texte und die sie

1 Von den iibrigen Binden der Institutiones, die samtlich noch
in Vorbereitung sind, soll Bd. | die Riten des christlichen Ostens
im allgemeinen, Bd. 4 die Sakramente, Bd. 5 das Stundengebet
behandeln,

begleitenden Handlungen. Dabei ldft er jedesmal die Be-
schreibung des ,,usus praesens‘‘ der ,,historia*’, d. h. der Dar-
legung des geschichtlichen Werdeganges vorangehen.

Bd. 2 wird eréffnet durch eine kurze Kennzeichnung der
beiden Grundbestandteile der Messe: Wortgottesdienst und eucha-
ristische Feier (S. 1—8); dann folgt die Frage der ,stillen” Messe
(S. 8—21); die Bezeichnungen fiir die Messe in den einzelnen
Riten (S. 21—41); etwas iiber den Lesegottesdienst (S. 41—44):
in welchem Mafie der Opfercharakter der Messe in den Texten
zum Ausdruck kommt (S. 44—86); die Messe der vorgeheiligten
Gaben und die axolovdia rédv rvmxdr (S. 86—121); die
,materia” des eucharistischen Opfers mit ausfiihrlicher Behandlung
der einschlidgigen Streitfragen (S. 121—271); die Agapen und
dhnliche Gebrauche (S. 271—304). Dann beginnt die Darstellung
der einzelnen Teile der h. Messe mit all den vielen &rtlichen Ver-
schiedenheiten, ein Abschnitt, der neben unserem 2. Band noch
fiinf Sechstel des 3. Bandes ausfiillt, An den Aufbau der Messe in
den einzelnen Stammlindern (byzantinisch, armenisch, westsyrisch,
maronitisch, ostsyrisch, koptisch, dthiopisch) schlieBt sich die Unter-
suchung iiber die Tochtergebiete (z. B. russisch, ruménisch usw.
S. 310—407). Eine Darstellung der Entwicklung der Meffeier,
von der Mahlfeier im Abendmahlssaale angefangen, soll die voran-
gegangene Darstellung des usus praesens etwas verstindlicher
machen (S, 407—512). — Diesem ortlichen Lingsschnitt entspricht
der sachliche Querschnitt, mit dem Bd. 3 beginnt. Alle Teile der
MeBfeier, mit Ausnahme des Kommunionritus, der auf Bd. 4
der Institutiones verschoben wird, kommen — oft recht ausfiithrlich
— zur Sprache. Gegenitber dieser 535 S. fiillenden Darstellung
der verschiedenen geschlossenen Einheiten, aus denen die MeGfeier
sich zusammensetzt, erscheinen die aufierdem noch behandelten
Gegenstinde wie ein Anhingsel. Diese umfassen den Ritus
der Pontifikalmesse und der stillen Messe (S. 535—46), die
axodovitic tédv mponyecuivar und die der Typika (S, 546—57)
und eine Ubersicht iiber die dem christlichen Osten eigentiimliche
Erscheinung der vielen Anaphoren.

Schon aus dieser gedriangten Ubersicht erhellt, wie zahl-
reich die Gegensinde sind, die auf den 1200 Seiten der
beiden Béande zur Behandlung kommen, und welch grofen
Umfang der Verf. ihnen oft widmet. Dabei muf noch be-
sonders betont werden, dak er ein ebenso umfangreiches wie
weitschichtiges Material vor uns ausbreitet und auch nicht
die Miihe gescheut hat, selbst an entlegenste und sprachlich
gar nicht so einfache Quellen sich heranzumachen. Aller-
dings darf er sich auch rithmen, die Kenntnis fast samtlicher
christlich-morgenlandischer Sprachen zu besitzen. Nur vom
Georgischen bemerkt man leider keine Spur und daher erst
recht auch nichts von den Problemen einer vorbyzantinischen
georgischen Liturgie; und die Kenntnis der #thiopischen
Sprache kann nach den mitgeteilten Ubersetzungsproben
(z. B. II, 398—406; III, 3 usw.) nur als wenig zuver-
ldssig bezeichnet werden. Trotzdem erleidet der Wert der
Aufarbeitung des Materials dadurch nur eine geringe Ein-
bufe, und man muf unumwunden zugeben, daf das Hand-
buch durch diese bequeme Bereitstellung des Stoffes ein
unentbehrliches Werkzeug sowohl fiir den anfing-
lichen Forscher wie fiir den reifen Gelehrten geworden ist.
Datfiir ist dem Verf. der Dank der gesamten ostchristlichen
Wissenschaft gewiB.

Angesichts solcher Vorziige ist es um so mehr zu be-
dauern, daf dieser in so dankenswerter Weise bereitgestellte
hochwertige Stoff nicht immer die gewiinschte und auch
innerlich ihm geziemende Form der Verarbeitung gefunden
hat. Gleich auf den ersten Blick fillt dem Leser auf, daf
dem Werk, und vor allem dem 2. Band, die letzte
Reife und Ausgeglichenheit fehlt. Wie schade, da
das Handbuch sonst eine empfindliche Liicke in der ost-
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christlichen Liturgiewissenschaft auszufiillen hatte berufen
sein konnen! Wir wollen hier gar nicht einmal davon reden,
daf der Verf. den Druck begonnen hat, ohne sich iiber das
Ausmah seines Stoffes auch nur einigermafien klar zu sein;
auch nicht davon, dafi er spiter seine Einteilung in ganz er-
heblichen Punkten dndern mufite; auch nicht davon, daf er
im 2. Bd. auf Dinge verweist, die im 3. Bd. zur Sprache
kommen sollen, die man dort aber vergebens suchen wird;
auch nicht von den vielen Druckfehlern, von denen der
2. Bd. geradezu wimmelt; auch nicht davon, dag er II, 273
die Seitenzahlen eines Artikels genau angeben kann, wahrend
er es spater (II, 410) nur in ganz allgememmer Weise zu
tun vermag; was wir meinen, geht tiefer: Man spiirt beim
Studium des Werkes ganz deutlich, wie der Verf. erst m
Laufe des Druckes die Dinge richtiger und scharfer zu sehen
lernt. So bezeichnet er, um nur einiges zu nennen, II, 419
die &nixinows als ,,quasi complementum anamnesis*, wahrend
er III, 354 der Eigenstindigkeit dieses Gebetskreises vollauf
gerecht wird. Ebenso wird II, 41—44 der usus praesens der
Vormesse und dessen geschichtliche Entwicklung in ganz
unbefriedigender Kiirze dargelegt, wihrend dieselben Dinge
I, 344—47; II, 421—23 und III, 156—230 teilweise
sogar sehr gliicklich behandelt werden. Bei einer letzten
Ausreife hitten diese Gegenstande sich gewif sehr gut zu-
sammenziehen lassen; ebenso hitte die Spaltung in der Be-
handlung der mpoyyiaouéva und der 7umixd sehr leicht ver-
mieden werden konnen. Das Buch wiirde so an Uber-
sichtlichkeit, die einem Handbuch so dringend zu
wiinschen ist, nur gewonnen haben, namentlich, da diese
Eigenschaft nicht gerade der groBte Vorzug des Werkes ist.

Am meisten aber ist zu bedauern, daf manche Dar-
legungen nicht die wiinschenswerte wissenschaftliche
Tiefe aufweisen. Gewif weik ich sehr wohl, daf das Buch
wesentlich auch eimen praktischen Zweck verfolgt,
nimlich den Alumnen des Pontificium Institutum Orientale
das praktische Sich-Einleben in den jeweiligen Ritus zu
erleichtern. Daher darf es auch ruhig der Beschreibung des
usus praesens ausgiebigen Raum gonnen. Indessen wiirde
auch schon hier eine stirkere Betonung des vergleichen-
den Momentes etwas mehr Geist in die so niichterne, ein-
fache Aufzihlung hineingetragen haben (vgl. vor allem
II, 366—406). Besonders gilt das aber von den Ab-
schnitten, die regelmiBig mit Historia iiberschrieben sind.
Wer sich je einmal griindlich in die auf dem Gebiete der
vergleichenden  liturgiegeschichtlichen  Forschung  bahn-
brechenden, sowohl methodisch wie riicksichtlich der geistigen
Tiefe mustergiiltigen Arbeiten eines Anton Baumstark ver-
senkt hat, wird beim Studium gerade dieser Teile des Hand-
buches aufs lebhafteste bedauern, daf sie nicht stirker mut
dem Geiste solcher wissenschaftlicher Schau getrankt sind.
So wird man es begreifen, wenn wir die Befiirchtung nicht zu
unterdriicken vermochten, dag die Verarbeitung des reichen,
wertvollen Materials, das im Handbuch mit so viel Liebe
und FleiB gesammelt worden, in wesentlichen Punkten noch
einmal vorgenommen werden muf.

Bei dieser Gelegenheit miifite auch auf eine grofere
Straffheit der Darstellung geachtet werden. Bei einem
Handbuch kommt es nicht darauf an, daf jede, auch die
unbedeutendste Einzelheit verzeichnet wird; wichtiger ist
vielmehr, daf die Hauptsachen m kristallener Klarheit
und vollendetster Durcharbeitung hervorleuchten.

Mit diesem geschirften Blick fiir das Wesentliche wiirde
sich auch ganz von selbst eine heilige Sorge verbinden, nicht

zu viel zu schematisieren. Die Geschichte der litur-
gischen Texte ist zu vielgestaltig, als daB sich alles glatt auf
eine Formel bringen lassen miite. Und in den vielen Fallen,
wo es theoretisch doch noch méglich ware, fehlen uns in den
Denkmélern die entsprechenden Zwischenglieder und Ver-
bindungslinien. Oft aber liegt es auch daran, dak das
Schema nicht lebensvoll und lebensnah genug ist, um alles
Gegebene in sich aufnehmen zu koénnen. Aus solchen Griin-
den ist der Verf. der entwickelungsgeschichtlichen Stellung
der bodenstindig agyptischen Gestalt des eucharistischen
Hochgebetes nicht gerecht geworden; noch weniger ist es
ihm gelungen, den Ort der Einfiigung des Sanctus ins Hoch-
gebet in seinen mannigfachen Spielarten richtig zu deuten;
und vollends ist ihm die entwickelungsgeschichtliche Stellung
der bodenstandig #thiopischen Anaphoren nicht greifbar
geworden.

An sonstigen Einzelheiten mochte ich hervorheben:
Zu II, 119, Bereits die Lebensbeschreibung des Lukas von Stirion
(Migne PG 111, 457), die kurz nach seinem Tode (945/46)
verfaBt, also alter ist als alle S. 113—118 angefiihrten Zeugnisse,
kennt bereits die 7vmzd als Vorbereitung auf die Kommunion.

- Danach diirfte die Schlufifolgerung auf S. 119 etwas anders aus-

fallen! — Zu II, 310. Fir den ostsyrischen Ritus hitte nicht
Brightman herangezogen werden sollen, sondern entweder die Druck-
ausgabe der anglikanischen Mission (Urmia 1890) oder die der
Dominikaner (Mosul 1901) oder die der Lazaristen (Urmia 2
1906). Ja, selbst in Fallen, wo das Verzeichnis II, 309—311
Originalausgaben anfithrt, wird nachher doch nur nach Brightmans
Ubersetzung zitiert. — III, 3 wird in dem Verf. einer oratio aus
dem idthiopischen ordo communis, die dort einfach einem Basileios
zugeschrieben wird, der Erzbischof Basileios I von Antiocheia
(456—458) erblickt. Veranlassung dazu bot wohl die Tatsache,
daf dieser ordo communis als Ganzes in einigen Hss einem
Basileios von Antiocheia zuerkannt wird. Ein aufmerksamer Ver-
gleich dieses Gebetes mit der berithmten ey 7ijs moooxoudis
rob dyiov Baoulelov, und zwar nicht blof mit der byzantinischen
Gestalt (Brightman 319 f.), sondern auch mit der paldstinensischen
(ebda. 47 £.), der dgyptischen (Assemani, Codex Liturgicus VI,
I, 49—52) und nicht zuletzt der armenischen Fassung (Catergian-
Dasian, Die Liturgien bei den Armeniern. Wien 1897, 120—22)
zeigt indessen einwandfrei, daf der 1. Teil der dthiopischen, deutlich
zusammengesetzten £0x# nur eine weitere Bearbeitung des Grund-
kernes ein und desselben Gebetes darstellt. Wenn aber dieses Gebet
im gesamten christlichen Osten einhelliz dem h. Basileios von
Kaisareia zugeschriecben wird, bleibt methodisch keine andere
Moglichkeit, als auch die #thiopische Uberschrift auf ihn zu
beziehen, — III, 7 ist der Entwicklung des ritus praeparationis auf
dgyptischem Boden kein Sterbenswértlein gewidmet, wo doch ein
Vergleich zwischen der #thiopischen Gestalt bei Swainson, Greek
Liturgies 355 ff. und der bei Renaudot I 472 f. und der koptischen
Gestalt so leicht anzustellen gewesen wire und auch klare Ergeb-
nisse gezeitigt hiitte, — IIT 156 f. hitte unbedingt die vortreffliche
Axbeit A. Riickers iiber die wechselnden Gesangsstiicke der ost-
syrischen Messe (Jahrbuch f. Liturgiewissenschaft 1 [1921]
61—86) benutzt werden miissen; dhnlich III, 163—166 die grund-
legende Arbeit A. Baumstarks iiber die nichtevangelischen syrischen
Perikopenordnungen (Miinster 1921). — III, 346. Die Behaup-
tung, daf die koptische Basileiosliturgie byzantinischen Ursprunges
sei, ist in dieser allgemeinen Fassung wissenschaftlich heute unhalt-
bar, — III, 347. Der Lobcharakter des eucharistischen Hoch-
gebetes ist niemals und nirgends eine Folge der voraufgehenden
Aufforderung: ebyopwriowuer @ xvolp, vielmehr ist diese eine
Auswirkung des jedem eucharistischen Hochgebet von Hause aus
unverbriichlich eigenen evyaowrotuer. Infolge dieser seiner Auf-
fassung iibersiecht der Verf. a. a. O. den Charakter des Dankes,
der diesem Gebete urspriinglich wesentlich ist. — III, 488. Dah
das Pater noster (= Mt 6,9—13) in der byzantinischen Messe
nach der ,,versio LXX virorum* gesprochen wird, diirfte wohl ein
kleiner Irrtum sein. — Zu III, 578 ist neuestens Jahrbuch f.
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Liturgiewissenschaft 11 (1931) 303 f. zu vergleichen. — Die
Psalmen werden bald nach der Vulgata, bald nach dem hebrdischen
Text gezahlt. Es wire gut, daf in den Fillen, wo es nicht ohne
weiteres klar ist, um welchen Psalm es sich handelt, ein entsprechen-
der Vermerk angebracht wiirde.

Auf weitere Einzelheiten machte ich nicht eingehen. [hre
vollstandige Beriicksichtigung verbietet die Beschrinktheit des
Raumes. Man mufi aber auch dem Verf. wirklich zugute
halten, daf es in den meisten Punkten seiner Darlegungen
noch an griindlichen Einzeluntersuchungen gebricht.

Mége das Studium dieses Buches moglichst viele zu
solchen Pionierarbeiten anregen!

St. Joseph-Gerleve.
Hieronymus Engberding O.S.B.

1. Eisenhofer, Dr. Ludwig, Pipstl. Hauspralat, Bischofl. Geistl.
Rat und Hochschulprofessor in Eichstitt, Handbuch der

katholischen Liturgik. 2 Bde. Freiburg, Herder. Erster
Band: Allgemeine Liturgik, 1932 (XI, 607 S.
gr. 8°. M. 14; geb. M. l16. Zweiter Band: Spezielle

Liturgik, 1933 (X, 588 S. gr. 8°). M. 14; geb. M. 16.
2. Casel, Odo, DDr., O. S. B,, Jahrbuch fiir Liturgiewissen-
schaft. In Verbindung mit Prof. Dr. A. Baumstark und
Prof. Dr. A. L. Mayer hrsg. Elfter Bd. 1931. Miinster,
Aschendorff, 1933 (453 S. gr. 8°). M. 21,60; geb. M. 23.40.

I. Bereits in einer Besprechung der 1912 durch
I.. Eisenhofer besorgten 2. Auflage des alten ,, Thalhofer*
(Literar. Rundschau, 39. Jahrg. 1913, Sp. 469 f.) konnte
der Unterzeichnete seiner Genugtuung dariiber Ausdruck
geben, daB die damals im Vordergrund des Interesses stehende
liturgiegeschichtliche Forschung durch E. gegeniiber manchen
mehr der Dogmatik angehorenden Ausfithrungen Thalhofers
in gebiithrender Weise zur Geltung gebracht worden sei.
Die heute nach 20 Jahren eifriger, mithevoller Kleinarbeit
vorgelegten beiden Binde, die zur Kennzeichnung der eigenen
Arbeit des Verf. nur noch den Namen E.s tragen, haben
gliicklicherweise diesen Charakter gewahrt. Aus der ge-
waltigen Menge der Neuerscheinungen auf liturgiegeschicht-
lichem Gebiete, auch aus Zeitschriftartikeln, Enzyklopadien
und auslandischer Literatur, ist mit groBer Sorgfalt alles, was
dauernden Wert und wissenschaftliche Bedeutung zu besitzen
scheint, notiert und nach Moglichkeit, wenn auch hier und
da ungleich, in den Text verarbeitet worden. Die alte, be-
wihrte Einteilung wurde mit Recht beibehalten; auf die sog.
Moysterientheorie, die E. offenbar vollig ablehnt, wird keine
Riicksicht genommen. Im I Bd. ist eine ,,Geschichtliche
Entwicklung der Liturgie'* (§ 4—6) neu eingefiigt, die
auch das Morgenland besonders behandelt und noch durch
weitere  Ausfithrungen (§ 9—14) iiber ,,Die Quellen
der Liturgik®* vervollstindigt wird. Vier Paragraphen iiber
die ,,Geschichte der Liturgik'‘ schlieGen sich an. Leider
sind die Ausfithrungen der 2. Auflage iiber den ,,gottes-
dienstlichen Volksgesang*® stark verkiirzt worden. Sogleich
zu Beginn des II. Bandes bringt E. seine Auffassung iiber
den imnnern Wert des MeBopfers treffend zum Ausdruck:
.,Durch das heilige MeBopfer wird auch das Kirchenjahr aus
einer historischen Erinnerung an die Heilstatsachen in ge-
wissem Sinne zu einem realen Gedachinis derselben. Die
h. Messe ist die unblutige Erneuerung des Kreuzesopfers.
Die Erinnerung daran ist eine reale bei jeder h. Messe im
Laufe des Kirchenjahres, sooft im Akte der Konsekration
das Opfer auf Golgatha seine unblutige Darstellung findet.
Das Leben des Heilands war ein Opferleben, dem vom

ersten Augenblick seines irdischen Daseins der Opfertod am
Kreuze vor Augen schwebte . . . Wenn zu Weihnachten
im eucharistischen Opferakt das neutestamentliche Opfer voll-
zogen wird, dann gedenkt der Glaube, daf der namliche
Erloser, der blutend am Kreuze hing, einst von seiner Mutter
in die Krippe gebettet, schon damals das blutige [.ebensopfer
am Kreuze voraussah und seinen Leidenswillen dem Vater
bekundete. Glorreich ging der Herr am Ostermorgen aus
dem Grabe hervor, und von jubelnden Engelscharen umgeben
zog er am lage semer Himmelfahrt an den Ort der ihm
gebithrenden Herrlichkeit ein, um seinem Vater seine Wunden
zum Heile des Menschengeschlechts zu zeigen . . . Die
Heiligenfeste des Kirchenjahres stehen in innigster Beziehung
zum Opfer des Altares: aus ithm haben die Seligen die

| Gnaden empfangen, insbesondere jenen heroischen Opfer-

geist, der sie zur Vollkommenheit gefithrt (11 2£.).

Um Raum Ffir Ergidnzungen durch neueste Literatur zu ge-
winnen, hat E. iltere Literatur gestrichen und leider dabei auch
manches noch heute Brauchbare unterdriickt. Daher behilt die
2. Aufl, noch ihren Wert neben der vorliegenden Neubearbeitung.
In einigen Fillen wird auch fiir denjenigen, der sich mit liturgischen
Einzelfragen eingehender beschiftigen will, ein Zuriickgehen auf
die von E. bezeichneten Quellen oder auf die dort angegebene,
sowie neuestens hinzukommende Literatur unerldfilich sein, denn
nicht nur durch den Charakter des Kompendiums wurde eine oft
allzu kurze und darum ungenaue Form der Darstellung bedingt, es
sind vielmehr vereinzelt auch Versehen unterlaufen oder unkorrekte
Angaben aus fremden Darstellungen iibernommen worden. So ist
z. B. in der Schilderung der romischen Stationsmesse, die E. nach
dem Ordo Romanus I gibt (II 60—64), zu verbessern bzw. zu
erginzen, daf nicht der Diakon, wie E. schreibt, sondern ein
Akolyth, begleitet vom Subdiakon, das Evangelienbuch zum Altar
trug, daB der archiparaphonista nicht der ,Vorstand der Singer-
schola® war, sondern der Quartus scholae, der auch den Befehl zum
Beginn des Introitus uberbrachte, daf nicht der Regionardiakon,
sondern ein Regionarsubdiakon dem Papst die geopferten Brote
iiberreichte, der sie durch seinen eigenen (pipstlichen) Subdiakon
solange halten lieB, bis sie zur Opferung am Altare benétigt
wurden, daf die Konzelebration der Kardinalpriester an den
héchsten Festen im altesten Anhang zum ORI erwihnt wird, daf
der Friedenskuf wenigstens urspriinglich nicht vom ersten der
Bischofe ,,an den iibrigen Klerus und an das Volk weitergeleitet™
wurde, sondern dak ihn alle Teilnehmer der Messe sich gegen-
seitig gaben, sobald sie die Worte des Papstes horten ,,Pax
Domini sit semper vobiscum®, daf der Papst die Kommunion unter
der Gestalt des Brotes den Bischofen und dem iibrigen Klerus zwar
.an seinem T hrone spendete”, d. h. in die Hand reichte, daf diese
dann aber an den Altar traten und dort die empfangene h. Hostie
zum Munde fithrten, nachdem sie, wie der Ordo von St. Amand
sagt, die Hand mit der h. Hostie zuerst auf den Altar gelegt hatten.
Uber die Ordines Romani ware heute das 1931 zu Léwen er-
schienene, E. erst wihrend des Druckes seines I. Bandes in die
Hinde gelangte Werk von M. Andrieu, Les Ordines Romani du
haut moyen-Gge, zu vergleichen, iiber ORI das 1. Heft der Series
liturgica der bei Aschendorff erscheinenden Opuscula ef textus.

Gegeniiber dem Unternehmen der franzosischen Benedik-
tiner, die unter der Leitung F. Cabrols das grofangelegte
Dictionnaire d’archéologie chrétienne et de liturgie 1903
begannen — bis heute ist das Werk noch erst wenig iiber die
Hilfte des Alphabets hinausgekommen, wihrend manche der
schr umfangreichen ersten Artikel bereits durch neuere
Forschungen iiberholt sind — bieten die beiden statt-
lichen Bande E.s zwar nur eine kompendisse Ubersicht iiber
das ganze Forschungsgebiet, aber eine solche von einheit-
licher, bewshrter Auffassung und in systematischer, ab-
rundender Zusammenstellung. Wer sich als Theologe oder
gebildeter Laie iiber das Wesentliche der Liturgiewissen-
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schaft, tiber Geschichte, Bedeutung und Zusammenhang der
einzelnen liturgischen Funktionen sowie der gesamten Liturgie
schnell orientieren und einen erstmaligen hinreichenden Ge-
samtiiberblick gewinnen will, der greife zu dem vorliegenden

Werke.

2. Fiir den neuen Band des Jahrbuchs fiir Liturgiewissen-
schaft gilt noch dasselbe, was der vorige Ref. P. Hugo
Dausend O.F.M. in der Besprechung des 10. Bandes be-
merkt hatte, daf es nidmlich auffallen muf, wie Artikel und
Arbeiten, je nachdem sie ,,mit Casels Mysterientheorie®
zusammengehen oder nicht, eine verschiedene ,,Behandlung*
erfahren, was ihn mit dem Wunsche schliefen lief, daf die
Redaktion sich angelegen sein lasse, ,,fernerhin die ganze
Liturgiewissenschaft zu fordern'* (Theol. Revue 31 [1932]
Sp. 456).

Wie wenig objektiv P. Casel zu Auffassungen, die seiner
Mysterientheorie nicht in allem und jedem folgen, Stellung
zu nehmen vermag, zeigt wohl am deutlichsten die im neuen
Jahrbuche meiner ,,Liturgik®® gewidmete Besprechung. Die-
selbe ist ja in emem solchen Ton gehalten, daf ich der
Pflicht, auf sie zu erwidern, enthoben sein diirfte. Eine
Polemik gleicher Art ist jedenfalls meiner Natur ganz zu-
wider. Erklart mir doch auch ein Ordensgenosse Casels,
P. Albert Maier (Beuron), in der Benediktinischen Monats-
schrift (1931, S. 257), dak die ,Eigenart’” meiner
oLiturgik darin liege, daf sie ,,entsprechend dem Stand
der liturgischen Forschung und der liturgischen Erneuerungs-
bewegung unserer Tage den Haupinachdruck auf die
klare Wesenserfassung der heiligen Liturgie legt . . .
(Stapper) glaubt der strengen Mysterientheorie gegeniiber
in einem theologischen Lehrbuch sich vorerst ablehnend ver-
halten zu miissen. Es geschieht dies in durchaus objektiven
und sachlichen Darlegungen. Nur um [Irrtiimer bei den
Lesern des Jahrbuches zu verhiiten, sei hier noch bemerkt,
daf ich meine Ablehnung von Casels Mysterientheorie nicht
etwa deshalb im Vorwort meines Lehrbuches fiir Akademiker
(vel. den Titel der Sammlung) angebracht habe, damit sie
an einer Stelle erscheine, an der sich der Angegriffene nicht
verteidigen konne, sondern um vor Beginn der Lesung Auf-
klarung dariiber zu geben, weshalb ich nicht die Mysterien-
lehre Casels, wie dieser es auch jetzt wieder im vorliegenden
Bande (,,Eine entschiedene Durchfithrung der Mysterien-

fihren . . .“ S. 189) verlangt, zur Grundlage der Grup-
pierung gemacht habe. In emem fiir Studierende der Theo-
logie, insbesondere fiir Universitdtsstudenten bestimmten Lehr-
buch muf man eben auch gegnerische Anschauungen er-
wiahnen und sich mit ihnen auseinandersetzen. Wer sich an-
gegriffen glaubt, hat reichliche Mbglichkeit, sich in einer
der unsern Studenten iiberall erreichbaren wissenschaftlichen
Zeitschriften mit ,,objektiven und sachlichen Darlegungen**
zu verteidigen. Ein Anrufen des Ministeriums, das mir in
Zukunft verbieten solle, ein ,,Vorwort" mit polemischen (?)
Ausfithrungen meiner ,,Liturgik” vorauszuschicken (S. 185),
ist zwecklos, da akademische Lehrbiicher keiner ministeriellen
Genehmigung unterliegen.

Was den iibrigen Inhalt des neuen Bandes anbetrifft, so
sel vor allem auf den Aufsatz von H. Rheinfelder ,,Zum
Stil der lateinischen Orationen®* (S. 20—34) und auf die
Beitréige von Prof. M. Andrieu (S. 46—66) und P. Alban
Dold O.S.B. (S. 67—77, 94—130) zur Sakramentar-

forschung hingewiesen. Der unter viele Mitarbeiter verteilte

Literaturbericht ist wie in fritheren Jahren iiberaus reichhaltig
und je nach der Verschiedenheit des Bearbeiters mit mehr
oder minder brauchbaren Inhaltswiedergaben versehen.

Miinster 1. W. R. Stapper.

Metzger, Dr. Konrad, Pfarrer, Pfarrseelsorge und Pfarr-
predigt. Breslau, Otto Borgmeyer, 1931 (XV, 697 S. 8°).
M. 10.

Die wohlwollende Kritk des 1929 von Dr. Metzger
herausgegebenen Buches ,,Kleinarbeit in der Seelsorge*® hat
dem Verf. neuen Mut gegeben, auf dem bisherigen Wege
voranzugehen und eine weitere Schrift ,,Pfarrseelsorge und
Pfarrpredigt® zu verdffentlichen. Wie das frithere Buch, so
ist auch dies zweite kein systematisch aufgebautes, will es
auch nicht sein, da leicht, wie der Verf. befiirchtet, manches
Anregende ithm genommen wire.

Der erste Teil gliedert sich in zwei Abschnitte ,,Erfahrungen
und Berichte, Anregungen und Versuche sowie ,,Pfarrseelsorge
und Volkskinderfiirsorge”. Da finden sich Streiflichter, in die Seele
des Volkes und der Abseitsstehenden geworfen, wobei Fiihrerkrise,
Wohlfahrtspsychose ,,Fronleichnamskatholiken*, Kirchenaustritt bzw.
Kirchenfremdheit in lebendigem Flusse am Leser voriiberzichen.
Seelsorgliches aus den Briefen des h. Cyprian soll dem Seelsorger
von heute zu denken geben. Leicht erreichbare Schriften zur Frage
der Misch- und Zivilehe sowie neuzeitliche Fragen des Schriften-
apostolates mit Frage und Gegenfragen bilden eigene Kapitel. Einer
..Grabrede auf einen Romanschriftsteller” folgen Gedanken aus der
Arbeit des Pfarrvereinsausschusses. Neue Siedlung und alte Pfarrei
wird unter den Gesichtspunkten von Freude und Sorge beleuchtet.
Dunklen Schatten wie ,,Prostitution und Pfarrgemeinde® weicht
M. nicht aus und wertet Gedanken Herwigs im ,,Sebastian vom
Wedding™ und in den ,Eingeengten’. Ausgiebig verbreitet sich
der Verf. iiber die erziehliche Seite der Pfarrseelsorge, zeigt, wie
der Erzieher das hohepriesterliche Gebet verrichten soll, priift die
Titigkeit Don Boscos, ihre Eigenart als vorbeugendes Erziehungs-
verfahren fiir die GroBstadiseelsorge, stellt der Kinderfiirsorge im
sozialistischen Wien die der katholischen Bevélkerung gegeniiber,
plaudert iiber Ordensschwesternbildung z. B. im sozialpidagogischen
Seminar in Breslau fiir den Beruf einer Kindergirtnerin, Hortnerin
und Heimschwester und bietet in einem Entwurf , Richtlinien Ffiir
die Arbeit der Ordensfrauen in der Volkskinderfiirsorge*,

Dem Zeitproblem der Arbeitslosigkeit ist eine lebendig ge-
haltene Katechese , Kind und Arbeitslosigkeit" gewidmet. Die Ge-

i sichtspunkte, nach denen der Verf. den Schulentlassungsunterricht

lehre miifite auch zu einer ganz neuen Ordnung der Liturgik | gestaltete, sind mit Einzelerfahrungen und mit Vorbereitungsskizzen

einiger Katechesen belebt. Auf fiinfzehnjahriger Arbeit an Waisen-
kindern bauen die Darlegungen iiber ,Strafe im Waisenhaus® auf.
— Der zweite Teil des Buches bietet eine Fiille von ausgefiihrten
oder skizzierten P farrpredigten, an denen man eine packende,
anschauliche Darstellung mit Freuden begriift. Bald sind es litur-
gische Ansprachen, bald Muttergottes(Rosenkranz)- und sonstige
Festpredigten, Sonntags-, Katechismus- und Kinderpredigten, die
der Verf. mit vorlegt. Manchem Leser werden besonders die Vor-
trage zur Schulung der Seelsorgehil fe oder iiber Zeitfragen
sowie fiir Ordensschwestern willkommen sein, ebenso die sechs
Themen aus dem Galater-, Philipper- und den zwei Korinther-
briefen. Uberschriften wie ,Katholische Aktion im Hinterhaus®,
»Bilder aus meinem Kino*, ,Eine Wohnungseinrichiung Fiirs
Katholischwerden?*, , Faschingsgliick®, , Die Kameradschaftsehe in
der Sackgasse'* zeigen, dafi der Verf. durch fesselnde Titel schon
manchen Seelsorger zur Vertiefung in seine Gedankenginge anlockt.

Osnabriick. C. Schmitt.



405

1933 THEOLOGISCHE REVUE Nr 9/10

406

Kleinere Mitteilungen.

»Der GroBe Herder« hat mit dem vorliegenden 6. Band
(Hochrhein—Konsequenz) seine erste Hilfte iiberschritten, nach-
dem der , Welt- und Wirtschafisatlas” schon seit langerem vor-
liegt. Die Vorziige dieses dem katholischen Menschen und dariiber
hinaus der objektiven Wahrheit schlechthin dienenden Werkes sind
zu bekannt, als daf sie noch einmal hervorgehoben werden miifiten.
Jetzt gilt es vor allem, dem grofen Unternehmen die Ausbreitung
zu geben, die es verdient, und dem im besten Sinne waghalsigen
Verleger die Unterstiitzung zu gewahren, auf die er Anspruch hat.
— Auch das allgemeine- theologische Wissen und — soweit es in
einem Konversationslexikon moglich ist — auch die theologische
Wissenschaft kommen von neuem in diesem Bande zu ihrem Rechte.

S:

Zu gleicher Zeit legt der gleiche Verlag den 5. Band des
»Lexikon fiir Theologie und Kirche« (Hexapla bis Kirch-
weihe) vor. Damit ist auch dieses grofie und verdienstliche Werk
(vel. Theol. Revue 1931, 200, 556) in seiner ersten Hilfte fertig
geworden. Das vom 4. Bande an gewdhlte Papier 1a6t von neuem
seine groBen Vorteile bei der Illustration erkennen. Die grofe
Dankbarkeit, die alle, auch und nicht zuletzt der wissenschaftliche
Forscher, dem ,Lexikon" schulden, wird nicht gestdrt durch ein-
zelne Versehen und Fehler, die so unvermeidbar sind wie die
lifliche Siinde in einem langem [eben. Lediglich beispielsweise
sei bei der letzten Spalte (1056) im letzten Absatz darauf auf-
merksam gemacht, daf die rheinlindische Kirmes auch heute noch
als Einzelkirmes in weiten Bezirken besteht. S

In der vorliegenden 2. Lieferung (Sp. 321—640) des
»Dictionnaire de Spiritualité« (vgl. Theol. Revue 1933, 75)
wird u. a. der Artikel ,,Allemande (spiritualité)” zu Ende gefiihrt,
Er umfaft die Sp. 314—351. Der Verf. 1st Félix Vernet von
der Kath. Universitit Lyon. Es ist eine gute kompendidse Zu-
sammenstellung der Aszese und Mystik in deutschen Landen. Ent-
gegen dem nach dem Gestandnis des Verf. iiblichen Brauch, auch
die Niederlande einzubeziehen, werden die niederlindischen
Mystiker und Aszetiker ausgeschlossen. Fiir die Zeit nach der
Reformation als die Zeit der immer grofer werdenden politischen
und geistizgen Sonderung gegeniiber dem deutschen Kulturbereich
mag das seine Geltung haben. Bis dahin aber waren doch die
Niederdeutschen (nicht blof in Thomas von Kempen) und die
Hochdeutschen eine geistige Einheit. - Der Mifbrauch, der in
Deutschland, seit dem GroBen Kriege zumal, mit den Worten
»Mystik® und ,,mystisch getrieben sein soll, und die ,,Pseudo-
mysticismes™, die mit dem Ziele der Abschaffung jedes Opfers,
jeder Aszese in Deutschland aufgetreten sein sollen (Sp. 350),
werden nicht mit Namen oder Literatur belegt. Nach der sehr
sympathischen und mit reichen Nachweisen versehenen Darstellung
der deutschen Frommigkeitsbewegung im 20. Jahrhundert wird
man die obige Bemerkung wohl weniger auf die katholischen
Kreise bezichen diirfen. Jedenfalls biegt der Verf. den etwas
befremdenden Eindruck mit den Schlufworten ab: ,,Mais, en
dépit de ces écarts, I'Allemagne et un des pays ol la spiritualité
authentique s'est affirmée de fagon éclatante dans la vie et dans les
livies sans nombre. Puisse-t-elle rester fidéle a ses meilleures
traditions!” — Dem durch seine Arbeitsweise Vertrauen erwecken-
den ,Dictionnaire de Spiritualité” sei ein gliicklicher und —
schneller Fortgang gewiinscht. S.

»Klingbeil, Dr. Waldemar, Kopf- und Maskenzauber
in der Vorgeschichte und bei den Primitiven. Berlin,
Arthur Collignon, 1933 (XII, 144 S. 8°). — Die vor-
liegende Untersuchung befaft sich mit besonders schwierigen Er-
scheinungen der vergleichenden Religionsgeschichte. Der Verf.
sicht richtig, daf die Losung der hier gegebenen Probleme in erster
Linie von der ethnologischen und palidoarchiologischen Kultur-
kreisforschung zu erwarten sind. Er schlieft sich stark an die
beziiglichen Ausfithrungen in Menghins ,,Weltgeschichte der Stein-

zeit* (Wien 1931) an. Die der Arbeit anhaftenden Mingel
erfliefien vor allem aus der noch nicht geniigenden Vertrautheit
des Autors mit der Arbeitsweise und dem gegenwirtigen Stand
der kulturhistorisch-ethnologischen und der darauf fufenden
religionsgeschichtlichen Forschung. Er sieht zu viel Magie und
magische Krafte! Diese Dinge sind gewif auch da (und zwar
nicht nur im Bereiche der sogenannten Primitiven!), aber manches
von dem, was er dort unterbringt, gehort bestimmt urspriinglich in
eine andere Sphare, sei es in das Gebiet der eigentlichen Religion,
der (profanen) Mythologie, Symbolik usw. Vielleicht erklidren
es auch diese Unstimmigkeiten, daf man am Schlusse des Werkes
irgendeine Ubersicht oder Zusammenfassung der gewonnenen Er-
gebnisse vergeblich sucht. So befriedigt die ganze Arbeit keines-
wegs vollkommen, man wird sie aber gerne und dankbar zu Rate
zichen, wenn man dieselben oder verwandte Fragen irgendwie neu
behandeln, bzw. weiter kldren will. W. Koppers.

»PreuB, Prof. Dr. K. Th., Der religiise Gehalt der
Mythen. Tibingen, J. C. B. Mohr (Paul Siebeck), 1933
(49 S. gr. 8°). M. 1,50.« — Wenn auch der Referent nicht allem
zustimmen kann, was Prof. PreuB in dieser kurzen Schrift dar-
bietet (so vermag er dem WVerf. nicht ganz zu folgen in der
Begriffsbestimmung dessen, was Religion ist, auch nicht in der
Auffassung des Verhilinisses von Religion und Magie zueinander
usw.), so gesteht er doch gerne, daf er threr Lektiire manche wert-
volle Anregung und Belehrung verdankt. Das behandelte Thema
gehort zu jenem Stoffgebiet, mit dem Prof. Preuf sich seit Jahr-
zehnten immer wieder mit besonderer Hingebung und Liebe befaft
hat. Es begreift sich, daB er so dem an sich oft widerspenstigen
Material manche neue wund interessante Seite abzugewinnen
versteht. W. Koppers.

»Bea, Augustinus, S.J., Institutiones Biblicae scholis
accommodatae. Vol. II: De libris Veteris Testamenti. . De
Pentateucho, Romae, E Pontificio Instituto Biblico, 1933
(VIII, 245 S. gr. 8°. L. 15.« — Die erste Auflage (1928; val.
Theol. Revue 1930, 100 ff.) ist von 188 auf 245 Seiten ange-
wachsen. Als dufiere Griinde dafiir sind zu nennen die bedeutende
Vermehrung der Literaturangaben und Anhznge: Geschichtliche
Ubersichtstafeln, Verzeichnisse der Bibelstellen, der Schriftsteller
und der behandelten Gegenstinde. Wenn ferner auch die Anlage
des Buches dieselbe geblieben ist, so finden wir doch an zahlreichen
Stellen die verbessernde Hand des Verf., besonders im dritten
Teil, der Erérterungen iiber wichtige Stellen und Abschnitte des
Pt. bringt. Aber auch Kiirzungen kommen vor. So lesen wir in
der 1. Aufl. den Satz: Sic nonnulli explicant legem de electione
et officiis regis (Deut. 17, 14—20), quamquam nulla videtur esse
cogens rafio negandi authentiam mosaicam etiam huius legis.
S. 132 der 2. Aufl. ist der zweite Teil (von quamquam ab)
weggelassen. A S

»Das Lukasevangelium im Urtext fiir den Schulgebrauch
hrsg. und erklart von P. Dr. Const. Réseh und Dr. Jos. Kahle.
Kommentar. [Aschendorffs Sammlung lat. und griech. Klassiker.]
Miinster, Aschendorff, 1933 (84 S.). M. 1.« — Es ist erfreulich,
daf die beiden Herausgeber threr Textausgabe bald den Kommen-
tar haben folgen lassen, den man ebenso freudig begriifen kann
wie den Text; vgl. Theol. Revue 1932 Sp. 260. Das Eigen-
artige dieses Kommentars liegt darin, daf Rosch die sachlichen
Erlduterungen und auf derselben Seite Kahle die sprachlichen
Anmerkungen bringt und zwar sowohl nach der lexikographischen
wie nach der grammatisch-stilistischen Seite. Dieser Kommentar
bietet in der Tat den Anfangern ein bequemes Hilfsmittel, um
schnell und sicher in den h. Text hineinzukommen. — Nach der
sprachlichen Seite wire zu wiinschen gewesen, daB noch
stirker die Papyri herangezogen wiren, die man bei Deifimann,
Licht vom Osten * 1923 in den Indices S. 438 leicht finden kann;
z. B. 4,35 #elde im Papyrus bei Deifmann 2227 oder 10,4
anea, das Deifmann S. 86 mit Bettelsack iibersetzen méchte. Hatte
Kahle bei 1,54 dvreddfero und 10, 40 ovvevzeddfnror Deifmann
S. 68 benutzt, wire er vor einem kleinen Irrtum bewahrt geblieben.
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Bei einigen Wortern sihe man gerne die Grundbedeutung ange-
geben: 1,2 adwdmrne, 1,4 xownpeiv und die Hinzufiigung von
stammverwandten Wortern z. B, 1,8 orsioa, orepeds, sterilis vgl.
stereotyp oder 10, 11 xolldw, leimen vel. Protokoll. — Zum
Sachlichen kleine Wiinsche, die bei Stichproben auftauchten.
I,27 Der Name Maria stammt aus dem Agyptischen. 1,28
zeyagurouévy, wie kraftvoll dies Partizip Perfekt: ,,Du im Zu-
stand der Gnade und der Schénheit Befindliche” im Gegensatz zu
der matten lateinischen Ubersetzung: gratia plena! 23,11 das
weifie Spottkleid kann man auch anders erkliren: Herodes kannte
den Brauch der Romer, in der foga candida vor dem Volke zu
erscheinen, wenn sie sich um ein Staatsamt bewerben wollten (vgl.
Kandidat); der Heiland sollte also als Bewerber um die K&nigs-
wiirde verspottet werden. August Dirking.

»0rel, Anton, Das Weltantlitz. Eine gemeinverstindliche
Natur-, Kultur-, Religions- und Geschichtsphilosophie. 2., stark
vermehrte Auflage. Mit 42 Bildern von Josef von Fithrich. Mainz,
Matthias-Griinewald-Verlag, 1933 (589 S. gr. 8%). Lw. M. 12.«
— In zwel ungefdahr gleichgrofen Teilen: ,,Das Weltgeheimnis.
Vom Wesen der Ordnune®, und ,,Das Grundproblem der Kultur,
Siindenfall und Erlgsung — Wahn oder Wahrheit? Verlust und
Wiederherstellung der Ordnung® erdrtert der Verf. die im Unter-
titel des Werkes genannten philosophischen Fragen. Daf sie aber
zum grofen Teil theologische Fragen sind, ergibt sich schon aus
der Uberschrift des 2, Teiles. Daf es schlieBlich in manchen
Partien nur eine summarische Behandlung oder eine Auswahl-
behandlung werden konnte, ergibt sich schon aus der reichlich
umfassenden Zielsetzung. Interessant ist das Buch iiberall, trotz
mancher Problematik. Im vierten Buch des zweiten Teiles hat der
Abschnitt ,Die Tragik des Judenvolkes™ (S. 453—524) eine
besondere zeitgeschichtliche Bedeutung und vielleicht auch eine
zeitbedingte Note. Die beigegebene ,Erklirung der Fremdworte”
— 21 doppelspaltige Seiten — tut fiir die verstindnisreifen Leser
zu viel, fiir die anderen hat sie ja iiberhaupt keinen Zweck. S5

»Ballof, Hans, Der Katechismusunterricht in den
oberen Jahrgiingen der Volksschule. 3 Bindchen. Diissel-
dorf, L. Schwann, 1933 (73 -69+65 S. 89). Jeder Teil
M. 3,60.« — Gedruckte Katechesen sind meist um so praktischer,
je knapper sie sind. In der Regel sind sie auch um so besser. In
der skizzierenden Form liegt ein Zwang, nur Gehaltvolles zu geben,
ebenso ein Zwang zu klarem Aufbau. Auch iiber die méglichen
Variationen des Aufbaues muf sich der Verf. von Skizzen Rechen-
schaft ablegen. All diese Vorziige finden sich in den fiir die 5. bis
7. Volksschulklasse berechneten Bindchen des Professors am Kélner
Priesterseminar Dr. H. Ballof. Als besondere Eigenart, vom Verf.
selbst betont, kommt dazu die ausgiebige Riicksicht auf den Gottes-
dienst und das christliche Leben. Die Umsetzung der darbietenden
Lehrform in die Entfaltung der Selbsttitigkeit der Schiiler bleibt
dem Katecheten iiberlassen. Woh! mit Recht. Denn die Darstellung
des Arbeitsprozesses in Katechesen ist stets in Gefahr, am AuBier-
lichen des Unterrichtsvorganges haften zu bleiben. So ist diesen
schénen Katechesen die beste Empfehlung mit auf den Weg zu
geben. H. Mayer.

»Schieser, Joseph, Didaktik und Stilistik des gesamten
Religionsunterrichtes in der Volksschule. 17. Auflage.
Kéln, Bachem, 1933 (XI, 189 S. gr. 8°). Geb. M. 3,70.« —
Die bekannte und besonders in Lehrer- und Lehrerinnenbildungs-
anstalten vielfach gebrauchte ,Methodik des gesamten Religions-
unterrichtes in der Volksschule von Dr. Schieser erscheint in
17. Auflage unter neuem Titel. Ein Geleitwort von Prof. Gétiler
bildet eine nicht geringe Empfehlung. Mit Recht ist in diesem
Geleitwort das Umlernen eines alten Methodikers und Praktikers
anerkannt und ebenso mit Recht begriifit, daf die Fortschritte der
Religionspidagogik hier in ein fiir die unmittelbare Praxis be-
stimmtes Werk den Weg gefunden haben. Neu ist, abgesehen von
einer Geschichte der Methodik am Anfang und einer Zusammen-
stellung amtlicher Schriftsticke am Schluf und von vielem Ein-
zelnen besonders der 3. Teil: ,Grundlegende hinzugekommene

religionsmethodische Fragen der neuen Schule”. Dieser Teil ist den
»Grundlegenden weiterbleibenden religionsmethodischen Fragen der
Alten Schule” uBerlich angefiigt. Hier findet sich u. a.:; Arbeits-
schule, Gelegenheitsunterricht, Schiilerfragen, Heimatkunde, Arten
des Lernens, Stillbeschiftigung, Sprechchor, Stilistik (hier als Lehr-
formen und Unterrichtsformen gefafit). — Dem Meisten ist zu-
zustimmen, Manches fordert aber auch zum Widerspruch heraus,
z. T. infolge der exzerpthaften Zusammenstellung und Aufreihung,
die Ungleichwertiges als gleichwertig nebeneinanderstellt. In diesem
Punkt herrscht in dem Buche noch die ,,alte Schule”. AuBerdem
seien nur ein paar Einzelheiten herausgegriffen. Der Umfang des
., Arbeitsprinzips" ist reichlich weit genommen. FEs ist auch nicht
ersichtlich, mit welchem Recht Wiederholungsstunden als ,plan-
mafkiger Gelegenheitsunterricht” aufgefaft werden kénnen. Die
Schiilerfrage im Religionsunterricht hat mit einem Gegensatz zu
Ratke nichts zu tun, Beim ,Lernen nimmt die eine Hand, was die
andere gibt, Kerschensteiner wird S. 38 nicht eben gliicklich ,.der
verstiegene Verfechter des Werkunterrichts® genannt, Das Literatur-
verzeichnis S. VII bediirfte einer griindlichen Modernisierung.

H. Mayer.

»Franzen, P, P.S. M., Lerne Maria kennen! Kurze
Mailesungen. Breslau, Frankes Verlag: O. Borgmeyer (o. I.)
(80 S. kl. 8°). Kart. M. 1,50.« — Das Biichlein stellt sich die
Aufgabe, ,,die Marienverehrung in eine lebendige Verbindung mit
den Problemen unserer Zeit zu bringen*, so daf sie sich auswirkt
im praktischen Alltagsleben. Und das kénnen diese kurzen be-
sinnlichen Lesungen in der Tat bewirken. Viele moderne Probleme
und Nate hat der Verf. mit verstehender Einfiihlung und praktischem
Blick in den Kreis der kleinen Erwigungen gezogen, iiber denen
ein Hauch des Edlen, Tiefen und Hohen liegt. Ein edler, prak-
tischer Inhalt ist hier in eine ebenso edle Form gegossen. So eignet
sich das Biichlein nicht nur fiir besinnliche Mailesungen, sondern
auch als Quelle kurzer, ergreifender marianischer Ansprachen.
Nach den 31 Lesungen folgen auch einige Gebete mit der Laureta-
nischen Litanei. Salesius Elsner O. F. M.

»Liucas, Joseph, Pallottiner, Wir Kinder Gottes. Ein
Buch von den Grofitaten Gottes in unserer Seele. Limburg (Lahn),
Pallottiner-Verlag, 1932 (458 S. 8°). Glw. M. 4,25.« — Durch
den Advent unseres Lebens muf der Gedanke gehen: Ich bin ein
Kind Gottes. Um Menschen, die das wirklich ausdenken wund
praktisch verwerten, ist es etwas Wunderbares; wenn irgendjemand
auf der Welt gliicklich ist, dann sind sie es. Das ist ihr Geheimnis,
darin liegt ihre GroBe, ihre seelische Kraft, der tiefe Sinn ihres
Lebens. Auf diesem Wege in Christus hineinwachsend, werden sie
Gottestriiger, gehen sie Hohenwege, wird Christus die grofie Kraft,
die grofie Liebe ihres Lebens und eine unerschépfliche Trostquelle.
Das alles hat der bekannte Pallottinerpater in seiner anregenden und
ergreifenden Art mitunter anmutig plaudernd in 22 lingeren Ab-
schnitten dargestellt, deren Lektiire seelisch erfrischt und das Herz
ungemein froh macht. Herausgewachsen ist das fesselnde Buch aus
Exerzitien, die der Verf, gegeben hat. ,Und da ich sah, wie tief-
begliickt die Menschen waren, als sie ihr religises Leben vom
Standpunkt des Kindes Gottes betrachten durften, und wie sie
immer wieder sagten, nun konnten sie nicht mehr siindigen und
unfroh werden, glaube ich, diese Gedanken in erweiterter Form
einem groferen Kreise zuginglich machen zu sollen.* So ist es
ein erweitertes prichtiges Seitenstiick zu Kepplers ,Mehr Freude®,
das zugleich ein vorziigliches Geschenkwerk bildet fiir viele Ce-
legenheiten und Exerzitienmeistern und Predigern sehr ergichigen

Stoff zur Hand gibt. Salesius Elsner O. F. M,

Personennachrichten. Zu nichtbeamteten aufierordentlichen
Professoren wurden ernannt der Privatdozent Dr. Stephan L.6sch
in der Kath.-Theol. Fakultdgt der Universitit Tithingen und der
Privatdozent Dr. Joseph Ranft in der Theol. Fakultit Wiirz-
burg, — Geheimrat Dr. Sebastian M erkle, Professor der Kirchen-
geschichte in der Theol. Fakultat der Universitait Wiirzburg, wurde
zum |. Oktober von seinen amtlichen Pflichten entbunden.
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Biicher- und Zeitschriftenschau *

Allgemeine Religionswissenschaft.
M a(gié)]., Godsdienstphilosophie. Gand, Drukkerij Veritas, 1932

Barnes, E. W., Scientific Theory and Religion. Lo., Cambr.
Univ. Pr. (XXIV, 685). 25s.

Rumpf, M., Religigse Volkskunde. Stuttg.,, Kohlhammer (XV,
475 mit Abb.). Lw. M 12.

Wisse, J., Selbstmord u. Todesfurcht bei den Naturvolkern.
Zutphen, Thieme (VII, 548). FI 7,25.

Hofmannsthal, H. v, Semiramis. Die beiden Goetter.
Mchn., Rupprecht-Presse (46 4°). Pp. M 38.

B agieflibll_)l', Die Gottheiten von Ras Schamra (ZAlttestWiss 2,

Meriggi, P., Die ,hethitischen” Hieroglypheninschriften
(WienerZKundeMorg 11, 3/4, 233/80).

Pering, B, Die gefliigelte Scheibe in Assyrien (ArchOrForsch 6,
281/96).

Bessert, H. Th., Das hethitische Pantheon. [. Der Gott auf
dem Panther (Ebd. 297/305).

Hartmann, Gerda, Beitrige zur Geschichte der Gattin Laksmi.
Lpz., Harrassowitz (42). M 3.

Messineo, A, Mandeismo e gnosi precristiana (CivCatt sett 2,
441/52).

Fischer, A. Beitrige zum Verstandnis religioser muslimischer
Texte. 1. Lpz, Hirzel (56 4°). M 4,50.

Canter, H. V., The Mythological Paradigm in Greek and
Latin Poetry (Amer]Philol 3, 201/24).

Ranulf, S, The Jealousy of the Gods and Criminal Law at
Athens. Vol. I. Copenhagen, Levin & M. (161).

Maroét, K., Kronos u. die Titanen. Estr. da Studi e Materiali
di Storia d. Rel, VIII, 1932 (48/214).

Farnell, L. R, The Paradox of the
(JHellenicStud 1, 40/51).

Jacoby, F., Der homerische Apollonhymnos.
Wiss, (72 4°). M 4,50.

Rose, H. J., The Cult of Volkanus at Rome (JRomanStud I,
46/63).

Scott, K., Statius Adulation of Domitian (Amer]JPhilol 3,
247/59).

Prometheus vincius

Berl., Akad, d.

Biblische Theologie.

Vaccari, A, La lettura della Bibbia alla vigilia della riforma
protestante (CivCatt ag. 19, 313/25; sett. 2, 429/40).

Llamas, J, Un manuscrito desconocido ejemplar direcho del
texto hebreo Complutense. Escorial, Impr. del Monasterio (40).

Wutz, F., Abweichende Vokalisationsiiberlieferung im hebr.
Text (BiblZ 1, 9/21).

Hallock, F. H., The Coptic Old Test. (Amer]JSemitLang 4,
325/35).

Eichrodt, W., Theologie des A. T. TL 1. Gott u. Volk.
Lpz., Hinrichs (VIII, 290). M 6,50.

Hempel, J., Balata (ZAlttestWiss 2, 156/69).

Humbert, P, Die Herausforderungsformel ,hinneni &léka*
(Ebd. 101/108).

Condamin, A, Potmes de la Bible. Avec une intred. sur la
strophique hébraique. P., Beauchesne (VIII, 289). Fr 36.

Bea, A, Institutiones biblicae. Vol. II. De libris V. T. I: De
Ee:]il};ateucho. Ed. II. Romae, Pont. Inst. Bibl. (VIII, 245).

Robinson, Th. H.,, Der Durchzug durch das Rote Meer
(ZAlttestWiss 2, 170/73).

Bentzen, A, Zur Geschichte der Sadokiden (Ebd. 173/76).

Rad, G. v., Die falschen Propheten (Ebd. 109/20). :

Krappe, A, H. Solomon and Ashmodai (Amer]Philol 3,
260/68).

Lund, N. W., Chiasmus in the Psalms (Amer]Semitlang 4,
281/312).

1 Die Schriften, bei denen keine Jahresbezeichnung angegeben
ist, gehtren dem laufenden Jahre an.

i Vollmer, H., Die Psalmenverdeutschung von den ersten An-

fingen bis Luther. Beitrige zu ihrer Geschichte. Halfte 2.
Mit 8 Bildiaf. Potsdam, Athenaion (VI, 288). M 20.
Kalt, E.,, Das Hohelied. Ubers. u. erklart. Pad., Schéningh
(64). M 1,20.

Caspari, W. Uber die Textpflege nach den hebr. Hss des
Sira (ZAlttestWiss 1932, 2/3, 160/68; 1933, 2, 140/50).

Robertson, E., Some Obscure Passages in Isaiah (Amer))
Semitlang 4, 313/24).

Elliger, K., Deuterojesaja in seinem Verhaltnis zu Tritojesaja.
Stuttg., Kohlhammer (XI, 307). M 21.

Merk, A, Novum Test. graece et latine apparatu critico instruc-
tum. Romae, Pont. Inst. Bibl. (36%, 854). Rileg. L 18.

Lietzmann, H.,, Aus dem Leben Jesu. Gemalte u. ge-
schriebene Bilder. Bd. 1. 3. Aufl. Berl, Preuf. Haupt-
Bibelges. (65, zahlr. Taf.). Lw. M 2,40.

Stange, C., Jesus u. die Juden (ZSystTh 1, 63/74).

Goguel, M, Jésus et 'Eglise (RHistPhilosRel 3, 197/241).

Vosté, J. M., Parabolae selectae D. N. Jesu Christi. Vol 1.
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Hanseat. Verl.-Anst. (89). M 1,50.

Solger, W., Die Revolution der Gliaubigen. Kirche oder Staat?
Berl., Steuben-Verl. (102). M 1,80.

Piper, O., Kirche u. Politik. Calw, Die Briicke (87). M 2.

Neue Kirche im neuen Staat. Bekenntnis, Gemeindeaufbau,
Kirchenleitung, Nationalsozialistischer Staat, »Deutsche Christenc.
Giit., Bertelsmann (40). M 0,80.

Beyer, J., Christentum u. Nationalsozialismus. Licht- u.
Schattenseiten. Liegnitz, Scheibestr. 26, Selbstverl, (56). M 1.

Schroder, C. M. Chrstentum u. volkische Religiositit.
Elsfleth, Bargmann (188). M 2,50.

Grundmann, W., Gott u. Nation. Ein ev. Wort zum Wollen
des Nationalsozialismus u. zu Rosenbergs Sinndeutung. 2., erw.
Aufl. Berl,, Furche-Verl. (123). M 2

Brausewetter, A. Eine neue Kirche. Lpz., Diirr (48).

Ihr Wesen

Rudolp h, H., Nationalsozialismus u, Theosophie.

t(14 Zli)xre gegenseltlgen Beziehungen. Lpz., Theos. Kultur-Verl,
Mulders, A De katholieke Missie. I. Missieleer. Hoeven,

Seminarie S. Franciscus X. (153). Fr 25

Vanden Boom, Gr., Die Sprachenfrage als missionsmethodisches
i’aobllemé) Miinsterer theol. Diss. Mstr, Vereinsdruck. (X,

Altaner, Die fremdsprachliche Ausbildung der Dominikaner-
missionare wahrend des 13. u. 14. Jahrh. (ZMissWiss 3,
233/4])

Maas, Die Franziskanermission

19 ]ahrh (Ebd. 201/33

Ohm, Th, Die nationalen chinesischen Religionen und das
Christentum (BenedMon 9/10, 341/48).

in China wahrend des

Die Rechtsstellung der gefreiten Abte u. | Heras, H.,, The Conversion Policy of the _Iesults in India.

Bombay, indian Hist. Research Inst. (79 1

Hugueny, Et, Le scandale édifiant d'une exposxtlon mission-
naire (fin) (RThomiste juill.-oct., 533/67).

Hentzen, C., Commentaar op ,,Quadragesimo anno” over het
herstel der maatschappelijke orde en hare volmaking volgens
de wet des Evangelies. I. s'Hertogenbosch, Teulings (XIX,
308). Fl 5,90.

Welty, E., Ideologie u. Idee im sozialen Leben (DThomaskr 2,

183/201)
BeIl;l/Ia:}n&OB” Religioser Sozialismus. Pad., Schéningh (94).
Storr,’ R:, Berufung u. Sendung (RottenbMon Juli, 289/92;

Aug. 321/25).

Schmiedt, A., Die Kimpfer Gottes. Vom Ideal des Priester-
tums, Pad., Schoningh (223). Lw. M 3,80.

Salsmans, J., Biecht-hooren. Leuven, De Vlaamsche Drukk.
(208 129). Fr 12,

Bruynseels, A, Parochie en Katholieke Actie. Hoe onze
groote parochies doelmatlg organizeeren met het oog op de
Kath. Actie? Antwerpen, Geloofsverdediging (180) = Fil5:

Hlond, Kard, Het godsdienstig leven in de parochie. Neder-
}?nd;ch van GiDe Keersmaeker en L. Van Hulle. Ebd. (56).

r

Hillebrand, M. J., Die Aktivitit der Seele. Grundlagen der

fx/[rb;nspadagoglk 35 Taterzichung. Erfurt, Stenger (242).

Clostermann, Anny u. Gerhard, Uber das Werden des
]ugendllch-wmbhchen Gewissens. Eine Studie zur Psychologie
der Reifezeit. M.-Gladbach, Kiihlen (XVI, 223). M 5,80.

Willburger, A, Die Erztehungspersonllchkmt des Katecheten
{RottenbMon Sept., 376/82).

Argelander, Annelies, u. Ilse Weitsch, Aus dem Seelen-
leben verwahrloster Madchen auf Grund ihrer Tagebuch-
aufzeichnungen. Jena, Fischer (126). M 6.

Hilker, O. u. Th. Gerber, Heilige Quellen. Ein Hilfsbuch
fiir den neuzeitl. bibl. Geschichtsunterricht in kath. Schulen.
(3 Bde.) Bd. 3. Neues Testament. Pad., Schoningh (558 mit
Abb.). Lw. M 8,70.

Bauer, F. X., Zur Geschichte der feierlichen Kindererstkom-
munion (ThGI 5, 563/90).

Gotz, G, Das Kommunionerlebnis des Kindes.

[{Jlntersuchun% mit religionspadag. Auswertung. Frbg., Waibel

Rieger, Neuartiges Predigen (RottenbMon Sept., 353/60).

Ranwez, Ch, La liturgie ,.fin en soi' (E.phThLov 3, 445/63).

Kemper, J., Die Bedeutung der Liturgie fiir die neue Zeit
(LiturgZ 5, 191/95).

Pinsk, |, Sogenannte Ubertreibungen’ u. ,,Einseitigkeiten” in
der ilturg Bewegung (Ebd 195/203).

Mohlberg, C., Zu meinen Untersuchungen iiber das glagoli-
tische Missale von Kiew (ZSlawPhilol 1/2, 100/103).

Molitor, R., Uber den Sinn der Abtsweihe nach dem Ponti-
ficale Romanum (BenedMon 7/8, 261/78; 9/10, 349/55).

Rupprecht, Pl, Die Vesper, ihr Aufbau u. ihre Bedeutung
fir das religiose Leben (LiturgZ 3, 114/23; 5, 214/24).

Drolse, K., Die Liturgie der Orthodoxen Armenischen Kirche
in Nordamerika (IntKirchlZ 2, 119/28).

Eine empirische

Christliche Eunst.

Gerke, F., Ist der Sarkophag des Junius Bassus umzudatieren?
(RivArchCrist 1/2, 105/18).

Visser, W. ]J. D, Nota sopra un frammento di sarcofago
(Ebd 134/37).

rd, A. C, La chiesa di S. Antonio abbate sull’ Esquilino
(Ebd 714 104)

Rott, H., Quellen u. Forschungen zur siidwestdeutschen u.
schweizerischen Kunstgeschichte im 15. u. 16. Jahrh, 1. Stuttg.,
Strecker & Schroder (227 mit 86 Abb.; 341 4°). Lw. M 50.

Schmidt, W., Das Heiligtum der schmerzhaften Mutter in
?{/Iarisaschein. 2., verb. Aufl. Eger, »Egerland« (37 mit Abb.).

&5

Stolz, A. Theologisches zu Dreifaltigkeitsbildern (BenedMon
9/ IO 322/40)

Thomas A., Das Urbild der Gregoriusmesse (RivArchCrist
L2, 51/ 70)

Roosval, J., Retables d'origine néerlandaise dans les pays
nordiques (RBelgeArch 2, 136/58).

Anschrift der Schriftleitung der Theol. Revue:

Prof. Dr. A. Struker, Miinster 1. W., Hammer StraBe 13.
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NEUHEITEN UND NEUAUFLAGEN

HERBST 1933

Spinoza. Von P. Stanislausv. Dunin Borkowski S.d.
Band I: Der junge de Spinoza. Leben und Werde-
gang im Lichte der Weltphilosophie. 2. Auflage, mit
einem Anhang iiber die neuere Forschung. Mit 2
Vierfarbendrueken, 15 Autotypien und 7 Faksimiles.
XXIV, 684 S. Geheftet RM 20.—, Leinenband RM 22.—
Band II: Aus den Tagen Spinozas. Geschehnisse,
Gestalten, Gedankenwelt. 1. Buch: Das Entschei-
dungsjahr 1657. IV, 495 S. Geheftet RM 20.—,
Leinenband RM 22.—.

Peter Abaelards philosophische Schriften.

II. Die Logica ,Nostrorum petitioni sociorum®. Die
Glossen zu Porphyrius. Zum ersten Male herausge-
geben von Dr. Bernh. Geyer, Professor der Theo-
logie an der Universitit Bonn. Mit einer Auswahl
aus anonymen Glossen, Untersuchungen und einem
Sachindex. (Beitriige zur Geschichte der Philo-
gsophie und Theologie des Mittelalters. Texte und
Untersuchungen. Begriindet von Clemens Baeumker,
hrsg. von rtin Grabmann. Band XXI, Heft 4)
S. 505—S. 648. RM 6.80

Die Entwicklung der dogmatischen Glaubens-
psycholeogie in der mittelalterlichen Scho-

lastik vom Abé#lardstreit (um 1140) bis zu Philipp
dem Kanzler (gest. 1236). Von Dr. Georg Engl-
hardt. (Beitrage zur Geschichte der Philosophie
und Theologie des Mittelalters, begriindet von Cle-
mens Baeumker, herausgegeben von Martin Grab-
mann. Band XXX, Heft 4/6.) XVI, 503 S. RM 22.75

Bernard Bolzano. Der pidagogische Gehalt seiner
Lehre. Zugleich ein Beitrag zur Geistesgeschichie des
ostmitteleuropédischen Raumes. Von Emerich Franzis.
(Deutschtum u. Ausland, Studien zum Auslanddeutsch-
tum und zur Auslandkunde, herausgegeben von Georg
Schreiber. Heft 54.) XX, 249 S. Geheftet RM 8.50,
gebunden RM 9.75.

Flug- und Streitschriften der Reformationszeit

in Westialen (1523—1583). Von Dr. Theodor
Legge. (Reformationsgeschichtliche Studien u. Texte,
begriindet von Jos. Greving, herausgegeben von Al-
bert Ehrhard, Heft 58/59.) Mit 12 Abbildungen. XVI,
230 S. RM 12.50

Erasmus im Ringen um die humanistische

Bildungsform. Ein Beitrag zum Versténdnis seiner
Fe;stlgen Entwicklung. Von Dr. Otto Schotten-
oher. (Reformationsgeschichtliche Studien und
Texte, herausgegeben von A. Ehrhard, Heit 61.)
VI, 118 8. RM 5.60

Die Rheinischen Kapuziner 1611—1725.
Ein Beitrag zur Geschichte der katholischen Reform.
Von P. Dr. Arsenius Jacobs O. M. Cap. (Reforma-
tionsgeschichtliche Studien und Texte, herausgegeben
von A. Ebrhard, Heft 62.) XXII und 163 S. mit einer
Karte. RM 8.30

Die altchristliche Fastenpraxis mit besonderer Be-
riicksichtigung der Schriften Tertullians. VondJohannes
Schiimmer, Dr. theol. (Liturgiegeschichtliche Quellen
und Forschungen, herausgegeben von P. Kunibert
Mohlberg O. S.B. und Adolf Riicker. Heft 27.) X,
250 S. RM 11.90, geb. RM 13.50

Ritus Baptismi et Missae, quem descripsit Theo-

dorus ep. Mopsuestenus in sermonibus cateche-
ticis, e versione syriaca ab A.Mingana nuper reperta
in lingnamlatinam translatus ab Adolfo Riicker. (Opus-
cula et textus historiam ecclesiae eiusque vitam atque
doctrinam illustrantia. Series liturgica, edita curantibus
R. Stapper et A. Riicker. Fasc. IL) 44 p. RM 1.—

Antike und Christenfum. Kultur- und religionsge-
schichtliche Studien. Von Dr. Franz Joseph Délger,
Univ.-Professor in Bonn. Band III, Heit 4 Tafel
13—16. S. 225—S. 320. Einzeln RM 5.—, bei Dauer-
bezug RM 3.50; Band III mit 16 Tafeln 820 8. Leinen-
band RM 17.50. Band IV, Heft 1. Taf. 1—4. S. 1—80.
Einzeln RM 5.—, bei Dauerbezug RM 38.50

Jahrbuch fiir Liturgiewissenschaft. In Verbindung
mit A. Baumstark und A. L. Mayer, hrsg. von P. Odo
Casel O. S. B. Registerband zu den ersten 10
Bianden. 48 S. RM 4.50

Gesammelte Aufsiitze zur Kulturgeschichte

Spaniens. In Verbindung mit K. Beyerle und G.
Schreiber herausgegeben von H. Finke. Band IV.
(Spanische Forschungen der Gorresgesellschaft, her-
ausgegeben von ihrem Span. Kuratorium K. Beyerle,
H. Finke, G. Schreiber, Reihe 1.) Mit 5 Bildtafeln.
VIII, 536 S. Geheftet RM 20.90, Leinenband RM 23.—

Westiiilische Lebensbilder. Im Auftrage der Histo-
rischen Kommission des Provinzialinstituts fiir west-
filische Landes- und Volkskunde hrsg. von Dr. Otto
Leunenschloss, 1.BibliotheksratanderUniversitéts-
Bibliothek in Berlin. Band IV. Alois BOmer zum
65. Geburtstag. Mit 16 Kunstdrucktafeln. VIII, 380 .
Geheftet RM. 5.—, Leinenband RM 6.50

Das Erziihlen in einer Dorfgemeinschait.
Von Dr. O. Brinkmann. (Veroffentl. der Volkskundl
Kommission des Prov.-Instituts fiir Westi. Landes- und
Volkskunde. 1.Reihe. Hrsg. von Julius Schwietering,
Heft 4.) Mit einer Kartenskizze. VIII, 72S. Kart. RM 3.—

Ostmitteldeutsch - bairische Volkstumsmischung
im westkarpathischen Bergbaugebiet. Dargestellt an
Herkunft, Besiedlung, Recht und Mundart der Sprach-
insel Kremnitz-Deutsch-Proben v. Dr. Joseph Hanika.
(Deutschtum und Ausland, hrsg. von Georg Schreiber,
Heft 53.) Mit 4 Tafeln, 2 Karten und 4 Planskizzen.
XVI, 189 S. Geheftet RM 5.70, gebunden EM 6.70

Das Reich als Gleichnis. Rede bei der Reichsgriin-
dungsfeier der Westfilischen Wilhelms-Universitdt am
18. Januar, gehalten von D.Dr. Wilhelm St#éhlin,
Professor der Theologie. (Schriften der Gesellschaft
zur Forderung der Westfalischen Wilhelms-Univer-
sitit zu Miinster. Heft 16.) 24 S. RM —.70

Durch jede Buehhandlung

ASCHENDORFFSCHE VERLAGSBUCHHANDLUNG, MUNSTER
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NICHT EIN EINZIGES MITGLIED
KONNTE ICH BISHER GEWINNEN!

doch die neue ,Jahresmappe“ hat mir das Werben leicht gemacht. Hiermit melde
ich Thnen drei neue Mitglieder zur Gesellschaft an, die auch die sofortige Uber-
sendung der Jahresmappe wiinschen. Die Beitréige werden gleichzeitig auf Ihr
Postscheckkonto iiberwiesen.

So schreibt uns ein Mitglied einige Tage nach Erhalt der neuen Jahresmappe.

Die Jahresmappe bietet unseren Mitgliedern:

Einblick in das jiingste Schaffen christlicher Kiinstler

Die neuen Kirchenbauten der letzten Jahre

Kirchenausstattungen in neuem Geist und Material

Religiose Plastik auch fiir Hausschmuck

Zwolf Volltafeln fiir Anschauung und Heimschmuck in feinstem Farbenkunstdruck,
Kupfertiefdruck und Autotypiedruck

In allem ca. 70 Abbildungen von 50 Kiinstlern.
So ist die ,Jahresmappe“ eine werivolle Gabe fiir unsere Mitglieder.

DIE VORSTANDSCHAFT
DER ,DEUTSCHEN GESELLSCHAFT FUR CHRISTLICHE KUNST“ E. V.

AZ Hrutn . Gl Tt & Aany Ll

Geh. Rat, Univ.-Prof. Kunstmaler und Professor Direktor des Landesamtes fiir Denk-
I. Prisident I1. Prasident malpflege, I. Schriftfiihrer

Sollten Sie noch nicht Mitglied sein, so verlangen Sie bitte kostenlos Jubiliumsbericht zum 40 jahrigen Bestehen
der Gesellschaft und reichillustriertes Werbebiichlein von der Geschiftsstelle, Miinchen, Ludwigstrafie 5.

ERICH CASPAR

Geschichte des Papsttums

Von den Anidngen bis zur Héohe der Weltherrschait

Erster Band: ROmische Kirche und Zweiter Band: Das Papsttum unter
Imperium Romanum. Byzantinischer Herrschait.
1930. XV, 633 S. %4 28.80, in Ganzleinen geb. 74 32.40 1933. XIV, 825 8. ##439.—, in Ganzleinen geb. 74 42.60

Aus Besprechungen des 1. Bandes:

Es ist Geschichtsschreibung im besten Sinn, stets unmittelbar aus den Quellen geschopft, die groBenteils in einer
durch Einfithlungs- und Ausdruckskraft der Sprache belebten Ubersetzung selbst zu Worte kommen, Anordnung,
Verarbeitung und Darstellung des Stoffes in voller Anschaulichkeit, die stets die Einzelheiten nach inneren geschicht-
lichen Zusammenhéingen erfaBt und sie sub specie der groBen Entwicklung der Idee des Papsttums in den geschicht-
lichen Verlauf einordnet. Zeitschrift der Savigny-Stijtung, Kanonist. Abteilung.

Noch nie wohl sind die grofien Einschnitte und Zusammenhiinge in der Geschichte des ilteren Papsttums so klar
gesehen und geschildert worden wie hier. Es kann dariiber ja kein Zweifel sein, daB in seiner Entwicklung, je weiter
die Betrachtung fiihrt, um so eindeutiger die kirchenpolitische Linie die fiihrende und entscheidende wird. Eine
theologische und konfessionelle Betrachtung erliegt auf diesem Gebiet nur zu leicht der Gefahr, an den Einzelheiten
polemisch hiingen zu bleiben und das geschichiliche Gesamtphinomen aus dem Auge zu verlieren. C.s Buch kann
insofern in der Tat den Anspruch erheben, iiber den Parteien zu stehen, und wird fiir absehbare Zeit die moderne
Geschichle des Papsttums bleiben. . . . Deutsche Literaturzeifung v. 3. 5. 31
Das bedeutendsle kirchengeschichtliche Werk, das ich in diesem Berichte anzuzeigen habe, stammt nicht von einem
Theologen, sondern von einem Profanhistoriker, zeugt aber zugleich davon, wie fiir die Kirchengeschichte ein Zusammen-
arbeilen iiber Fakultitsgrenzen hinweg fruchtbar werden kann. Wir besaBen wohl Rankes und Ludwig von Pastors
glinzende Papsigeschichten fiir die neuere Zeit. Aber fiir die Anfinge und ersten Jahrhunderie des Papsttums fenlte
eine klassische Darslellung. Jeizt erhalten wir in Caspars ,Geschichte des Papsttums“ ein Werk, das — zur Voll-
endung gebracht — wohl dem Rankeschen ebenbiirtig sein wird. . . . Vergangenheit und Gegenwart XXI1I/1.

VERLAG VON J. C. B. MOHR (PAUL SIEBECK) TUBINGEN
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MANUALE THEOLOGIAE MORALIS

auctore LUDOVICO WOUTERS, C. SS. R.
THEOLOGIAE MORALIS ET PASTORALIS PROFESSORE EMERITO

Tomus I: XVI + 856 pag. Tomus II: XVI - 848 pag. in 89; non
separatim venduntur.

PRETIUM: intectum: Belga 39.—; a dorso linteo: Belga 48,50;
a dorso corio: Belga 52.25.

»Collationes Namurcenses. Cet ouvrage-ci nous a paru sincére entiére-
ment...et trés clair...; disons méme: pédagogiquement parlant, su-
périeur... De plus I'auteur a voulu faire ceuvre originale en faisant
mieux voir les rapports de dépendance qui doivent relier chaque
chapitre au précédent et au suivant...

»Revue Bénédictine®, juin 1933. L’A. a en outre le mérite trés appré-
ciable de donner des solutions précises sur des cas vraiment pratiques
et qu'on ne trouve pas prévus ailleurs...

»Theologie und Glaube. Was den ersten Band auszeichnet, ist die
harmonische Verbindung von Moralphilosophie und Moraltheologie
und der enge AnschluB an die Dogmatik...die modernen Erforder-
nisse finden volle Beriicksichtigung... Die eingehende Behandlung
der sozialen Frage ist ein besonderer Vorzug dieses Werkes...

0. 8. ,Theologische Revue®, Miinster. Augenscheinlich ist es die Frucht
einer intensiven Lehrtdtigkeit ... als besonderer Vorzug erweist sich
die Vertrautheit des Verfassers mit der Doktrin des H. Thomas und
namentlich mit den Ansichten des H. Alphons von Liguori... Eine
Masse fremden, insbesondere kirchenrechtlichen und pastoral-theo-
logischen Stoffes wurde auch von ihm aufgenommen...

Dr. P. S. ,SS. Eucharistia®. ...dit werk, dat, op gebied van moraal-
studie, zeer zeker moet gerekend worden onder de beste der tot nu
toe verschenen werken. ..

APUD CAROLUM BEYAERT, EDITOREM PONTIFICIUM
BRUGIS (BELGII).

P. Johann Perk

Deutsche Synopse

der vier Evangelien. 8°. 176 Seiten. Mit
Einfiihrung, Ubersicht, Zeittafel, Stellen-
register, Stichwortverzeichnis und zwei
Karten von Paléstina und Jerusalem. Gebd.
Rm. 1.60, Fr. 2.—

Die Evangelienabschnitte gleichen Inhalts sind
nebeneinandergestellt — zum ersten Male in
einer eigens dafiir gefertigien deutschen Uber-
setzung — und darum mit einem Blick zu
iiberschauen.

Was jeder Evangelist seinen Lesern — Juden,
Romern, Griechen — bringt; was er auslaBt
oder indert an der Form der iiberlieferten
Predigt von Jesus: das zu beobachten, zu
vergleichen, zu verbinden, erdffnet neue
Moglichkeiten.

Fiir den Arbeitsunterricht in der Religions-
stunde / fiir Arbeitsgemeinschatten in Ver-
einen und Jugendgruppen, bedeutet nicht
zuletzt neue Anregung [ fiir Betrachtung
im Ordens- und Pfarrhaus | fiir Predigt
und Vortrag.

Verlagsanstalt Benziger & Co., A-G.
Einsiedeln [ Waldshut / Kéln/ StraBburg i. E.
Durch alle Buchhandlungen

e e e M
Wer war Thr GrofBlvater?

Diese Frage wird heute jeden Staatsbiirger in Verlegenheit setzen, der kein Familienstammbuch besitzt, wo er
schnell die Beantwortung dieser Frage ablesen kann. Auch heute ist es nicht zu spiit, sich ein solches Stamm-
buch anzulegen, in dem noch nachtréglich Ausziige aus Stammbiichern und Standesregistern amtlich bescheinigt
werden konnen.

Wer vor der EheschlieBung steht, sollte nicht verséiumen, sich bald ein Familienstammbuch zu beschaffen, das ihn
und seine Nachkommen kiinftig sorglos der Frage nach dem GroBSvater entgegensehen liBt.

Aber Stammbuch und Stammbuch ist nicht dasselbe. Besonders dem Katholiken muB daran gelegen sein, ein
katholisches Stammbuch zu besitzen. Unsere ,Familienchronik* diirfte insofern den Vorzug vor allen Stammbiichern
genieBen, weil sie nicht nur in Anbetracht des umfangreichen Inhaltes als die preiswiirdigste bezeichnet werden
mufl, sondern weil sie aulier den amtlichen Vordrucken auch noch die diesbeziiglichen kirchlichen Bestimmungen
enthiilt, so daB sie nicht nur ministeriell gutgeheiBen, sondern auch mit dem kirchlichen Imprimatur versehen ist.
Als passendes und billiges Geschenk fiir Brautleute ist die ,Familienchronik” sehr zu empfehlen.

Drei Ausgaben: Kartoniert Mk. 1, Leinenband Mk. 1.50, Leinenband mit Goldschnitt Mk. 1.80.

An Pfarr- und Standesiimter wird die ,Familienchronik® zu folgenden Vorzugspreisen geliefert:
Kartoniert: Mk. 070, Leinenband Mk. 1.—, Leinenband mit Goldschnitt Mk. 1.30.

Matthias Gruenewald-Verlag G.m.b.H. / Wiesbaden
e T R R NEEEeE T e
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Soeben erschien:

Maria Fuerth
Caritas und Humanitas

Zur Form und Wandlung des christlichen Liebesgedankens

VIII und 200 S. gr.=8° Broschiert RM 5.20, Leinen RM 6.80.

Merkwiirdigerweise ist das zenirale Problem des christlichen
Liebesgedankens ideengeschichtlich noch nicht untersucht worden.
Diese Liicke will das Buch ausfiillen. Es beginnt mit der Um-
reiBung des Begriffes Caritas in den Evangelien, bei Paulus und
im frithen Christentum. Er wird abgegrenzt gegen den antiken
Begriff des Eros. Seine Wandlung wird an typischen Einzel-
personlichkeiten: Bernhard von Clairvaux, Franz von Assisi,
Katharina von Genua, Vinzenz von Paul und Pascal gezeigt.

Zum Christi
Konigsiag
Christi Konigstag

Gelegenheitspredigten und Standes-
ansprachen. Geheftet RM 1.60,
Leinenband RM 2.20

Das Herz des Konigs

Briefe iiber die Herz-Jesu-Litanei
von Dr.Joseph Pascher. Leinen-
band RM 4.—

AblaBigebet zur Verehrung des Kénig-

424

Durch die humanistische Idee erwichst in der Humanitas im

Sinn von Menschenliebe eine Antithese und in der Auseinander-

setzung und Durchdringung mit ihr wechselt sie ihre Gestalt.

Die Untersuchung dieses Prozesses fiihrt zu kultur- und geistes-

geschichtlichen Erkenntnissen, die fiir den Theologen und theo-

logisch Interessierten nicht weniger interessant sind als fir den
Kulturhistoriker.

tums Christi. (Offizielles Gebet der Kirche
zum Christkonigstag.) | Christus-Konig,
Weihe des Menschengeschlechtes an das
Heiligste Herz Jesu. Von Leo XIIL und
Pius XI. / Sithnegebet zum hl. Herzen
Jesu. /| Je 100 Stiick RM 1.30

Fr. Frommanns Verlag (H. Kurtz), Stuttgart|| Matthias-Griinewald- Verlag

Verlagsabteilung Wiesbaden

Mehr als 400 Bilder

bringt die in hiibschem Einband herausgegebene Sammelausgabe (Heft 1—8) des

Walliahrts-Blattes

zur Ausstellung des Hl. Rockes im Heiligen Jahr 1933

116 Textseiten. Preis nur EM 1.60

In mehr als 400 Bildern und Photos wird das groBe Ereignis der Walliahrt nach
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