THEOLOGISCHE REVUE

In Verbindung mit der katholisch-theologischen Fakultit zu Minster
und unter Mitwirkung vieler anderer Gelehrten herausgegeben von
Professor Dr. Franz Diekamp und Professor Dr. Arnold Struker
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s s : s | ist fiir YW2 das Verbundensein von Stoff und Leben. ,Alles
Zur pauhnischen Lehre vom ”Lelbe Chl‘lstl Fleisch* ist alles Leben. Dieses Leben wird aber nicht einfach

Kisemann, Ermnst, Leib und Leib Christi. Eine Unter- | als ruhende Qualitit verstanden, sondern als eine geheimnisvolle,
suchung zur paulinischen Begrifflichkeit. [Beitrige zur histo- | aus der Transzendenz stammende ,Machtigkeit”, ausgezeichnet
rischen Theologie 9.] Tiibingen, J. C. B. Mohr (Paul Siebeck), | durch die Moglichkeit entscheidungsvollen Handelns (= Tat), be-
1933 (IV, 188 S. gr. 8°). M. 10,70; Lw. M. 12,50. droht durch die Maglichkeit der Minderung oder gar des Ver-

: : e lustes seiner ,,Michtigkeit”, d. h. ,.Fleisch” bringt ein Daseins-
Das Ziel dieser Schrift ist die Erfassung der dem Apostel verstandnis zum Ausdruck, nach dem sich der Mensch, insofern er

Paulus eigentiimlichen Vorstellung vom odpa Xowtob. | Lebewesen ist, als Geschopf Gottes versteht und sich Gott ver-
Zwar ist 1919 bereits eine grofere Untersuchung des im | pflichtet, aber auch, im Falle der Abkehr vom Schépfer, als
Weltkrieg gefallenen Gottinger Privatdozenten Tr. Schmidt | durch Verlust oder Minderung des Lebens strafwiirdig weifi. So
iiber dieses Problem erschienen (,,Der Leib Christi. Eine | ist das hinter dem atl Fleischbegriff stehende
Untersuchung zum urchristlichen Gemeindegedanken®’), sie Dase insverstan dnis nich L haft, sondern
TR e e e L e e g.eschlch.tl:chgr Art. Im spiteren ]ucle}'lt}lm (deu}:erok?no-
Bt Iob Chien ™ Bl 0= srochincion Lol nische Schriften, einzelne Apokryphen, Rabbinismus) ist dieses

el L Fir el 0 . fabit Daseinsverstindnis im wesentlichen durchgehalten worden, mag auch
verstandnisses als Dezeichnung fur emnen Urganismus Ia im einzelnen vieles erstarrt oder mogen auch fremde Anschauungen

und so zu keiner richtigen Interpretation der paulimschen | jibernommen worden sein.

AUSS_AEEH kommt. .Nachdem 50_‘}1011 H S.chller Insmes Daf damit die atl. Anthropologie richtig umschrieben ist,
Schrift iber ,,Christus und die K‘_"Ch‘e um E.p_heserbr.lef.“ scheint mir zuzutreffen, doch diirfte es nicht so sicher sein,
(1930) das griechische _VCTStaﬂdl_'ﬂS von ,.Leib Christi™ | daf der Begriff ,Fleisch® allein der Trager dieses Leib-
durc_h ‘Tl’- Schmidt und seine Vorg'anger. abgelehnt und das | yergiindnisses ist. Das Verhiltnis von Leben und Tod, bzw.
paulinische Theologumenon aus der Gnosis zu erkldren unter- | der Sinn von ,.Leben* und ,, Tod* (ist nur vom physischen

nommen hat, behandelt jetzt K. — wie Schlier ein Schiiler | | chen und Tod im A. T. die Rede?) wird nicht geniigend
R. Bultmanns — unser Problem auf breiterer Grundlage im | geklirt. Eine umfassende Anthropologie des A. T. ware
gleichen Sinne. sehr erwiinscht. Sie konnte allein wirkliche Klarheit schaffen.

Von der durchaus zu billigenden Voraussetzung ausgehend, Im scharfen Gegensatz zum atl.-jiidischen Daseinsverstindnis

dafi es fiir ein richtiges Verstindnis des paulinischen Begriffes | steht das griechische. Das griechische Leibverstindnis unter-
unerliflich sei, zuerst die fiir Paulus mdglichen Arten eines Leib- | scheidet sich darin von jenem, daf die Lebendigkeit von o@ua
verstindnisses thematisch zu erértern, behandelt er im Teil A | picht die Konstitutive, sondern nur ein wesentliches (aber nicht
(S. 1—96) den ,Leibgedanken in der jiidischen unbedingt erforderliches) Moment des Begriffes bildet. Grund-
und griechischen Welt*. Das A. T. hat nach K. zwar legend scheint das Verstindnis von o@ua als ,,Person* (im Sinne
eine ausgebildete Anthropologie, aber keinen eigentlichen Leib- | von Prinzip der Individuation) zu sein. Nach Plato besteht der
begriff, der dem griechischen o@ua wirklich entspriche. Nicht | Mensch aus Korper und Seele, die sich wie sichtbar und unsichtbar
weniger als elf hebrdische Worter gibt die LXX (wenn auch | sueinander verhalten, Das odue ist ein in der Aufienwelt vor-
nicht regelmifiig) mit odpa wieder. Im Vordergrund der atl. | findliches Ding. Ihm ist die Maglichkeit (oder Tauglichkeit,
Anthropologie steht "¥2 (Fleisch), das in der LXX am hdufigsten | dosr4) zu(m) Handeln wesentlich — aber nur ein Handeln wie
mit o@pa iibersetzt wird, Fiir den Korper in seiner auf sich selbst | bei einem Werkzeug, nicht im Sinne existentieller Tat. Ein weiteres
beschrinkten Vorfindlichkeit hat das A. T. so gut wie kein | wesentliches Merkmal ist seine Veranderlichkeit und Verginglich-
Interesse, Der Begriff , Fleisch® wird eingehend untersucht. Danach | Leit. Da die Seele in ihrem Streben nach der reinen Erkenntnis
ist W2 im A. T. nicht scharf umrissen und eindeutig festgelegt. | stindig vom Kérper mit seinen Leidenschaften und Bediirfnissen
Was das Wort bedeutet, ergibt sich aus seiner jeweiligen geschicht- | behindert ist, so muf man sich von ihm nach Mbglichkeit frei
lichen Bezogenheit. ,,Fleisch™ ist kein statischer, sondern ein | machen. Ganz wird das erst durch den Tod gelingen, der also
dynamischer Begriff. ,Fleisch® kann die Fleischsubstanz, den Leib | kein Ubel ist. Daneben kennt Plato aber auch eine andere, echt
meinen, es kann aber auch Lebewesen, insbesondere die individuelle | griechische Schitzung des Korpers als einer Harmonie seiner ein~
Person bezeichnen, Ja, grundlegend und gegeniiber dem griechisch- | zelnen Teile, die beim Vorhandensein die Gesundheit, beim Fehlen
philosophischen Begriff o®pe (= geformter Stoff) charakteristisch | Krankheit bewirkt. Hier hat der Korper eine positive Bedeutung
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gewonnen, Nach Aristoteles gehort die Lehre vom Korper
in die Physik. Das o. ist etwas Dinghaftes, Gegenstindliches, das
charakterisiert wird durch eine bestimmte Lage im Raume und
durch eine bestimmte begrenzende, in der aiednoic zu erfassende
Form nach aufien hin, durch eine dem wissenschaftlichen dgiouds
zugangliche Zusammensetzung der Teile nach innen hin, Das gilt
zuniachst vom o. dyuvyor, trifft aber im iiberhéhten Sinn auch auf
das 0. woyeov zu. Der beseelte Korper unterscheidet sich vom
unbeseelten durch die Fihigkeit des sich selbst Bewegens, der sinn-
lichen Wahrnehmung, der Zeugungsfihigkeit und einer gewissen
Erkenntnis. Das Lebewesen wird also von seinem Wirken her ver-
standen. In ihm ist der Kdrper der Stoff, die Seele aber die Form
oder die Entelechie dieses Korpers. Die Seele erhebt aber den
Kérper nicht blof in die Sphére bestimmt geformten Seins, sondern
stellt zugleich die Brauchbarkeit des o. her, erméglicht ihm sein
Zpyov. Der Korper wird hier also als ein aus vielen Einzelorganen
zusammengesetzter O rganismus betrachtet, der als Organ der
Seele ihre Werke vollenden hilft. So ldfit sich das griechisch-
philosophische Leibverstandnis in den Satz fassen: das o. ist einer-
seits eimn sinnlich-vorfindliches Ding und andererseits das Organ
(Werkzeug) der Seele (Organismusgedanke). Der o.-Begriff
entspringt somit einem naturalistischen Da-
seinsverstindnis.

In dem o0.-Begriff der Stoa halten sich die beiden eben
genannten fiir die klassisch-griechische Korperlehre charakteristischen
Momente durch. Es erfolgt jedoch eine Verschiebung der alten
Linien. Diese erhalten einen neuen Horizont. Dieser ist die stoische
Kosmologie, die der Verf. ausfithrlich erdrtert. Als besonders
bedeutsam in ihr muf die Lehre von der Sympathie angesehen
werden, die mit K. Reinhardt auf Posidonius zuriickgefithrt wird.
Diese schliefit nicht nur den Mikrokosmus und Makrokosmus und
die einzelnen Teile der Lebewesen zu einer Einheit zusammen,
sondern verbindet auch die einzelnen Menschen zur Gemeinschaft
der Menschen, was gern unter dem Bild vom Leib und seinen
Gliedern dargestellt wird. Modifiziert wird diese Vorstellung
durch die in der spiteren Stoa, vor allem bei Cicero und Mark
Aurel, stark in den Vordergrund tretende Lehre von der ,,cognatio™
der Gétter und Menschen. Hier ist die Verschiedenheit der Einzel-
wesen letztlich aufgehoben und wird der Kérper als solcher ent-
wertet, ja schlieflich der Vernunft als das Schlechte dem Guten
gegeniibergestellt. Es kommt also hier zu einem regelrechten Dualis-
mus. Aber auch fiir die Stoa gilt wie fiir Plato und Aristoteles:
ihr Leibbegriff beruht auf einem naturalisti-
schen Daseinsverstiandnis.

In einem weitern Abschnitt wird der Leibgedanke im
Synkretismus und in der Gnosis untersucht. Unter
.,Gnosis* versteht der Verf. im Anschluf an Bousset und Reitzen-
stein jenen religiosen Synkretismus, in dessen Mittelpunkt der
Mythus vom ,.erlosten Erloser” steht. Der gnostische Leibgedanke
setzt ein Weltbild voraus, das sich in drei oder in zwei Stock-
werken aufbaut. Je nachdem dieses mehr dualistisch oder monistisch
orientiert ist, stehen sich ein Reich der Finsternis in der Unterwelt
(oder in der Luft) und ein Reich des Lichtes im Himmel gegen-
iiber oder wird die ganze Welt mit all ihren Teilen dem Willen
des hochsten Gottes unterstellt und eingegliedert. Im zweiten Fall
liegt der urspriingliche ,,Aion“-Gedanke vor. Doch hat sich diese
Vorstellung eines hochsten Ewigkeitsgottes selten rein erhalten.
Charakteristisch fiir den Aiongedanken ist die Verbindung von
Raum, Zeit und Person. Dieses gnostische Welthild ist ent-
scheidend beeinflufit vom Stoffgedanken Der Materie der
unteren Welt steht eine gSttliche Materie gegeniiber. Mit
dem griechischen Denken hat das gnostische das gemeinsam, daf es
Geschehen und Leben nicht aus der existentiellen Sphére der Tat
begreift, sondern es durch naturhafte Aussagen umschreibt. Es
unterscheidet sich aber doch wieder dadurch von der Kosmologie
der Stoa, daf in der Gnosis die Gegenwart unverstandlich ist ohne
das Wissen von der Vergangenheit (= der hohere Teil des
Menschen der gottlichen Welt entstammend und selber gottlich)
%d‘l)Zukunft (= Riickkehr der Seele in die géttliche Welt als

1el).

Zwischen Stoa und Gnosis steht der 0.-Begriff Philos.
Bei ithm stehen sich Korper und Seele bzw. ,,die Seele in der Seele**
(der votc éfalperos) im schroffsten Dualismus gegeniiber. Der
votg, der der #ysucd? der Seele ist, wird gewohnlich als piunuc
der gottlichen eixcv bezeichnet und gilt selber als gotilich. Der
Korper dagegen besteht aus den Elementen Erde und Wasser, in
die er wieder zerfallt. Fiir den »o¥s ist er eine Last, ein Gefiingnis,
ja infolge seiner Verbindung mit den Sinnen und Leidenschaften
ein Ubel. Darum muf fiir den Weisen die Losung gelten, den
Kérper auszuziehen. Das geschieht wihrend des irdischen Lebens
durch die Ubung der Askese und vollendet sich in der Ekstase. Das
letzte Ziel ist das ginzliche Freisein vom Kérper und die vollige
Entriickung aus der Welt der Sinne nach dem Tode. Wenn bei
Philo also das o@ua von der 94n her und als ¥4 verstanden wird,
so ist das gnostisch. Das wird besonders durch die Betrachtung
der Rolle, die der Kérper in der Gnosis spielt, deutlich. Besonders
geeignet dafiir ist Corp. Hermeticum I, 15. 24—26 u. XIII, 7.
11—12. Der griechische Gedanke vom Korper als dem Organ
des Geistes ist hier vollstandig aufgegeben; o@ua ist zum Exponent
der Materie geworden, diese ist aber das widergottliche Prinzip
schlechthin. Im K@&rmper hat sich dieses widergéttliche Prinzip des
Menschen bemichtigt und ihn sich versklavt. Damit taucht auch
auf griechischem Boden das Faktum der ,,Geschichte' als das den
einzelnen Menschen iibergreifende Geschehen, das ihn in die Ver-
bundenheit der Welt und zwar der kérperlich-realen Wirklichkeit
stellt, auf — allerdings, wie es hier allein méglich ist, in natura-
listischer Verzerrung: als Substanz ist man sowohl der
irdischen Welt (durch den Korper) als auch der himmlischen
(durch die Seele oder den inneren Menschen) verbunden.

Die Verbundenheit der Seele mit der Lichtwelt (= der
himmlischen, gottlichen Substanz) bringt die Gnosis am klarsten
und prignantesten durch die mythische Vorstellung vom Leib des
Aion-Urmenschen zum Ausdruck. Im Anschluf an die
Forschungen Reitzensteins wird dieser Mythus nun sehr ausfiihrlich
dargestellt (S. 59—94). Mit diesem Gelehrten sucht K. seinen
Ursprung in Indien und im Iran, ohne aber neue Argumente fiir
diese These beizubringen. Selbstindiger sind die Ausfithrungen
ilber die Vorstellung vom Aion-Urmenschen in der Gnosis.
Dieser Abschnitt ist besonders dankenswert, da hier eine gute
Zusammenfassung der weitverzweigten und nur sehr mithsam les-
baren Studien Reitzensteins, deren besonderer Vorzug jedenfalls
nicht die Klarheit ist, gegeben wird. Dabei systematisiert der Verf,
aber stark und steht oft genug den Konstruktionen R.s nicht kritisch
genug gegenitber. Danach hat die Gnosis den Aion-Mythus
(Aion = Gottwesen, welches das All in sich faft) in den
Utrmensch-Mythus (Urmensch = Gottwesen, das alle Seelen in sich
faft) umgewandelt, d. h. die kosmologisch-physiologische Vor-
stellung wird durch eine kosmologisch-soteriologische ersetzt. Sach-
lich méglich wurde diese Wandlung durch die gnostische Lehre von
der Verwandtschaft oder Einheit aller Seelen (der Gnostiker)
unter sich und mit dem Gaéttlichen (der gbttlichen, himmlischen
Substanz). In unserm Mythus wird diese Einheit primér als die
Einheit des ganz konkret als Personlichkeit vorgestellten Urmenschen
mit sich selbst gedacht. Die Ubertragung der Aion-Mythologie auf
den Urmensch-Mythus zeigt sich konkret darin, daf einzelne be-
sonders charakteristische Momente der Aion-Mythologie von der
Gnosis aufgenommen worden sind. So wird der Urmensch z. B.
ofters als Weltbaum, manchmal auch als Standbild vorgestellt, wie
es beim Aion der Fall ist. Am wichtigsten aber ist, daf sich auch
das Mythologem vom Leib des Aion in der Gnosis (hier nun
als Leib des Urmenschen) durchgehalten hat. Doch ist diese Vor-
stellung besonders kompliziert, da sie sich in mehrere Modifikationen
gespalten hat. K. zihlt — die Texte stark systematisierend — vier
auf, die er eingehend darstellt: 1. Das o@pa-zepodn-Schema, Hier
sind Erloser und Eirloste als Haupt und Leib vorgestellt, wobei
der Erl6ser eine dominierende Stellung gegenitber dem iibrigen
Leibe einnimmt. 2. Die Lehre von der owvdpodowois w0t Adyov
(Zusammenfiigung des Logos, d. h. des Gottwesens, zu dem der
Gnostiker oder Glaubige wird): Die Glaubigen sind die gbttliche
gvos, die der Erléser sammelt und wiederherstell. 3. Die
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gnostische &ixco» und der odua-Mythus, Unter der eixzdv ist das
im Himmel thronende Abbild der Seele gemeint, das zugleich ihr
Erléser ist. ,Mit der é¢ixddv trigt man zugleich den Gott, der
Aion ist . . . Und dieses ,zugleich’ wird interpretiert im Glieder-
gedanken: Als erneuerter Mensch ist man dies so, daf man ,Glied'
ist.” 4. Die ,Gewand“-Vorstelling und der od@ua-Mythus.
Bixchy und Gewand sind in dieser Vorstellungswelt sachlich
identisch, aber die kosmisch gefafte Eikon-Vorstellung wird in
dieser Modifikation des Mythus deutlicher. Da Gewand = Karper
ist, so finden wir hier den Gedanken vom Riesenleib des Aion in
gnostischer Ubertragung,

In einer kurzen, dem letzten Punkt angehingten Bemerkung
wird die Frage ,,Gnosis und Existentialitit” (wie zuvor beziiglich
des Kidrpers) nochmals aufgenommen: Wie man als Kérper dem
widergbttlichen Prinzip unterworfen ist, so ist man auch im Erldser
nur Glied. Wie im A. T. wird also die Existentialitat des Leib-
seins erkannt; sie wird aber faktisch wieder aufgehoben durch eine
Metaphysik, welche die Leiblichkeit entwertet und beiseite schiebt.

Mein Urteil iiber die Ausfithrungen iiber den Aion-
Urmensch-Mythus habe ich schon angedeutet. Es ist viel
Konstruktion darin, zu wenig kritische Haltung gegen Reitzen-
steins Hypothesen, oft sind auch des Verf. eigene Aus-
fihrungen recht unklar (insbes. S. 68f.). Der Mythus, mit
dem der Verf. operiert, schillert in allen Farben und ist oft
nicht recht greifbar. Es wire aber unbedingt notwendig,
dem Leser deutlich zu machen, wie weit der Mythus quellen-
maBig nachweisbar und was nur konstruiert oder postuliert
ist. Sehr viel wird auf die mandiischen Texte rekurriert,
deren Wert und Herkunft doch zum Teil sehr umstritten
sind. Die neuesten Texte und Forschungen zum Manichaismus
werden wohl auch noch manche Konstruktionen Reitzen-
steins gefahrden. Die Quellen, mit denen hier gearbeitet
werden mufi, sind ja alle verhltnismafig jung. Deshalb
ist doppelte Vorsicht geboten, womit ich aber nicht sagen
mochte, daf aus ihnen nicht &ltere, ja vorchristliche Vor-
stellungen erschlossen werden kénnen; aber man muf sich
vor zu kithnen Hypothesen hiiten. Das letzte Buch von
Reitzenstein itber die Vorgeschichte der Taufe sollte zur
Warnung dienen.

Nach Erledigung dieser Voruntersuchungen wendet sich K.
nun Paulus selber zu und richtet an ihn die Frage, ob
er bei der Bildung seines o@puc-Begriffes dem jiidischen Leib-
verstandnis oder dem griechischen und eventuell gno-
stischen Korpergedanken gefolgt sei (S. 94).

Der Teil B (S. 97—136) behandelt ,den Leib-
gedanken in der Anthropologie des Paulus®
d. h. in Wirklichkeit so ziemlich die ganze paulinische Anthro-
pologie. Nachdem die bisher iibliche Interpretation der anthro-
pologischen Aussagen Pauli, die durch die Namen F. Chr. Baur,
Holstein, Liidemann charakterisiert wird, im Anschluf und unter
Berufung auf Bultmann (Theol. Rundschau 1929, 30 £.), weil
vollig im Banne hellenisch-anthropologischer Tradition stehend, ent-
schieden abgelehnt ist, untersucht K. die Begriffe odof, o@ua und
avetun eingehend. Was den paulinischen Sarxbegriff be-
trifft, so liegt nur an der singuliren Stelle 1 Kor 15,39 das
griechische ,Fleisch”-Verstindnis (0dof = Fleischesstoff) vor.
Sonst kreuzen sich ein gnostisch-metaphysischer und ein atl.-
geschichtlicher Gebrauch des Wortes Fleisch. Eine gename Be-
trachtung der spezifisch paulinischen Formeln & oagxi und =erd
oaoxa zeigt, daB ,,Fleisch” bei Paulus kosmische Bedeutung hat,
so etwas wie ein gnostischer Aeon ist. Dieser Tatbestand des Vior-
handenseins zweier Vorstellungsreihen ist aber nicht so zu erkliren,
wie es bisher regelmifig geschah, daf Paulus seinen eigentlichen
Standpunkt gelegentlich zugunsten atl. Aussagen, in deren Bann
er stand, verlassen habe, es liegt bei ihm vielmehr eine Verbindung
von atl. und gnostischer Tradition vor. Der Jude Paulus hat
gnostische Tradition in sein geschichtliches Daseinsverstindnis auf-
genommen. Das konnte er, weil Gnosis wie A. T. ein ,kosmisches"

Interesse haben, nimlich Mensch und Welt aufs engste verbunden
sehen. Allerdings sind bei Paulus Welt und Fleisch grundlegend
geschichtlich gefat — dagegen in der Gnosis physisch-meta-
physisch —, aber er umschreibt aus besonderen Griinden die
Geschichtlichkeit von Welt und Fleisch aus gnostisch-metaphysischer
Tradition heraus. So hat bei ihm der Begriff odoé die Aufgabe,
das Sein des Menschen als ein ,,Sein in der Welt" herauszustellen.
wFleisch® bezeichnet also die ,Weltlichkeit"
des Menschen. Die konkrete Art dieser Zugehorigkeit zur
Welt wird darin sichtbar, daf die Siinde in dem Fleisch herrscht,
»Nach dem Fleische” wandeln, heift siindig leben. Fiir den
Nichtchristen bedingt das ,,im Fleische" sein zwar nicht logisch,
aber tatsichlich das ,,nach dem Fleische® leben. Nur der Christ
kennt ein év capxf, das sich vom »ard odoxa unterscheidet,

Der Begriff 0® ua geht ein Stiick weit mit odoé parallel.
Abgesehen von 1 Kor 15,35 (wo es den griechischen Sinn von
wForm® hat) wird 6@ua durchaus atl. als leibgebundenes Leben
gefafit. Es kann ein konkretes Einzelleben (Person) oder auch die
irdische Sphére als solche bedeuten, Leib wie Fleisch meinen den
ganzen Menschen. Aber ,Leib” versteht den Menschen von einer
andern Orientierung aus als Fleisch, nimlich als (géttliche)
wGeschépflichkeit”, Als Gottes Schépfung ist der Leib
vor die Entscheidung fiir oder wider Gott gestellt. Faktisch aber
beherrscht vor Christus das Fleisch als Weltlichkeit stets den Leib
und macht ihn von Gott her gesehen zum Siindenleibe, der ganz
wie das Fleisch mit dem Tode verbunden ist. Dagegen eignet dem
Leibe des Christen nur Sterblichkeit, weil er in der Versuchung
steht; iiberwindet der Christ die Versuchung, so schafft er dem
eschatologischen Leben Bahn, d. h. der Leib wird zum pneuma-

tischen Leib, fiir den es keine Versuchlichkeit und keinen Tod
mehr gibt.

Das gottliche mvedua ist fiir Paulus eine stofflich und
substanzhaft gedachte Kraft und ebenso wie sein Widerpart, die
Sarx, eine Art Aeon. In diesen Pneuma-Acon wird man durch
die Taufe hineingestellt. Seine Gotteskraft iuBert sich darin, daf
es in dem Christen notwendig Tugenden hervorbringt, die gar nicht
als ein Tun des Menschen gewertet werden, sondern als Charismen
einer Wunderwelt. Damit steht im Zusammenhang, daB die
»Ethik" des Paulus aus dem Sakrament resultiert. In unerhérter
Schirfe enthiillt sich beim Geistbegriff der ,,Naturalismus® des
Apostels und seine Beeinflussung durch den Hellenismus. Mit
vollem Recht hat die katholische Exegese einer protestantisch-
idealistischen gegeniiber den elementaren Sachverhalt verteidigt, daf
das paulinische Pneuma seinem Wesen nach sakramental ist.
Dariiber darf man aber die , geschichtliche Tendenz des Pneuma-
begriffes nicht iibersehen. — Als Aeon ist auch das Pneuma — wie

die Sarx — gleichsam eine , Welt”, aber es ist die nicht vor-
findliche Welt aus Gott, die Schépfung, welche nicht wie die erste
von Cott, dem Schéopfer, isoliert werden kann. — Das Ziel fiir

den Christen als Geisttriger ist das o@ua avevparizdy, die Tat-
sache des von der Sarx auch nicht mehr bedrohten Lebens, die
zugleich die Befreiung von der jetzigen Art der Leiblichkeit sein
wird. Zu diesem Geistesleib kommt es nicht auf Grund immanenter
Entwicklung, sondern nur durch das géttliche Wunder der Neu-
schopfung in der dvdotaois, In der Taufe stirht der alte, entsteht
ein neuer Mensch. Die Frage nach der Kontinuitit des Ich durch
den Tod hindurch darf nicht einmal als Frage gestellt werden. Ja
man kann nicht einmal von der Kontinuitit zwischen Psychikos
und Pneumatikos sprechen. Dem widerspricht allerdings 1 Kor
15,35 ff. Aber hier handelt es sich um einen mifigliickten Vor-
stofi apologetischer Art, der mit der geschichtlichen Anthropologie
sich nicht vertrigt.

Eine zutreffende Beurteilung dieser in Teil B skizzierten
paulinischen Anthropologie, wie sie K. von seinem Lehrer
Bultmann inspiriert sieht, ist nicht leicht. Da sie in der
Sprache der modernen philosophischen Anthropologie auf-
tritt, ist man nicht immer sicher, ob man den Verf. tiberhaupt
richtig versteht. K. hilt allerdings immer noch ein gewlsses
Mak ein, wahrend andere jiingere protestantische Exegeten

*
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(ich denke etwa an E. Fuchs, Christus und der Geist bei
Paulus, 1932 ; Mittring, Heilswirklichkeit bei Paulus, 1929
Kuhlmann, Theologia naturalis bei Philon und Paulus, 1930
usw.) vollstindig im Fahrwasser des philosophischen Systems
segeln, dessen Adepten sie sind. Ob damit die exegetische
Atbeit gefordert wird, erscheint mir fraglich. Die deutlich
zutage tretende Uneinigkeit unter ihnen (vgl. z. B. das
Vorwort von Fuchs und Kuhlmann S. 117 f£.) ist nicht
gerade ermutigend. Richtig erscheint mir die Kritk K.s an
der bisher auf protestantischer Seite iiblichen Auffassung der
paulinischen Anthropologie. Auch in den positiven Aus-
filhrungen steckt viel richtig Beobachtetes. Aber manche
Ausfithrungen werden nach meinem Verstindnis der Sach-
lage dem Text bei Paulus nicht gerecht; z. B. S. 131f.
Insbesondere die Kiritik von 1 Kor 15, 35 ff. Sorgfiltigere
Exegese der Aussagen Pauli und weniger modern-philo-
sophische Konstruktion und Deduktion wire fiir den Zweck
der Arbeit forderlicher gewesen — was nicht ausschlieft,
die durch die neuern philosophischen Diskussionen ge-
wonnenen tieferen Einblicke in die Anthropologie nutzbar zu
machen, um das schwierige Problem der paulinischen Anthro-
pologic immer mehr zu meistern.

Der Teil C (S. 137—186) bringt endlich die Erérterung
iber ,die Vorstellung vom Leibe Christi®. Er dient
in der Hauptsache dem Nachweis, daf der paulinische Gedanke
vom Christusleib nicht aus dem stoisch-griechischen Organismus-
begriff sondern aus dem gnostischen Aion-Verstind-
nis abzuleiten sei. Zuerst werden die Deuteropaulinen d. h.
Epheser und Kolosser (die K. nicht fiir paulinisch hilt), dann die
echten Paulinen behandelt.

Nach K. hat Schlier in seiner oben genannten Untersuchung
den Beweis geliefert, daf den Aussagen des Eph iiber die Kirche
der gnostische Aion-Urmensch-Mythus zugrunde liegt. Dasselbe gilt
nun auch fiir den mit Eph unlésbar zusammenhingenden Kol, mit
dem einen Unterschied, daf jeder der zwei Briefe ein anderes
gnostisches Schema aufweist. Der Eph vertritt das Leib-Haupt-
Schema, weil es sich in thm um die Herausstellung des Sinnes der
Kirche als solcher handelt; der Kol folgt mehr dem Eikon-Glieder-
Schema, weil in ihm nicht die Kirche, sondern die einzelnen
Christen in ihrem Verhiltnis zu Christus betrachtet werden. K.
behandelt in der Hauptsache nur den Kol. Es kommt ihm aber
weniger darauf an, dessen Lehre von Christus und der Kirche dar-
zustellen (daritber nur S, 156—159!), als die Beniitzung des
gnostischen Mythus nachzuweisen.

Aber leider ist der Verf. zu rasch geneigt, diesen Mythus
in Kol wiederzufinden. Ich kann hier nicht alle Bedenken
gegen seine Identifizierungen vorbringen. Am wenigsten
leuchtet mir ein, was er iiber die Agape sagt (S. 151—155),
die ein Aion sein soll. Uberhaupt wird bestindig mit dem
Begriff Aion operiert, aber nirgends genau gesagt, was
damit eigentlich gemeint ist. Nach S. 143 ist die Pistis der
himmlische Christus-Aion selber. S. 152 steht: ,,Der Aion
der Liebe steht dem Aion der dgp#) deod, in dem sich nach
Kol 3,6 ff. und Rom 1, 18 f. alle Laster zusammenfassen,
antitypisch gegeniiber.”” Nun faft zwar die dydmny nach
Kol 3, 14 die Tugenden zusammen, ist ihr ovvdeoude, aber
davon, dafs die dpysj die Laster zusammenfafit, steht nirgends
etwas. Diese ist der gottliche (Straf-)Zom, der iiber die
Lasterhaften hereinbricht (Kol 3, 6; Rém 1, 18: doy
eot). Exegetisch anfechtbar (zum mindesten ist hier des
Verf. Meinung nicht klar) ist auch seine Behandlung von
Kol 2,11—15 (S. 1394.). Wie denkt sich K. das
amexdvoduevoc Kol 2,152 Uberhaupt zeichnet den ganzen
dritten Teil eine merkwiirdige Unklarheit der Sprache aus,
so dafi der Leser oft gar nicht versteht, was der Verf. meint.

Man gewinnt auch keine klare Vorstellung, wie nach dieser
gnostischen Deutung — ihre Richtigkeit einmal voraus-
gesetzt — die Begriffe der beiden Briefe, die in Frage
stehen, nun zu verstehen sind (also whfowua, dvio véleioe,
xepali], dvaxepolawdoaodar u. a.).

Auch in den echten Paulusbhriefen findet sich nach
K. der gnostische Mythus. Schlier hatte das geleugnet. In
1 Kor 12,12 ff. und Rom 12, 4 ff. liege ein Vergleich vor, dessen
Grundlage das in der griechischen Popularphilosophie bekannte Bild
von Leib und Gliedern, iibertragen auf eine Gemeinschaft, darstelle.
Im echten Paulus finde sich also der griechische Organismusgedanke
angewandt auf die Kirche, wenn auch nur als Bild. In der Vor-
stellung von der Kirche als Leib gingen die beiden Briefgruppen
also ganz verschiedene Wege. Dagegen behauptet K., daf zwar an
den genannten Stellen der Organismusgedanke bei Paulus tatsichlich
vorliege, aber dieses griechisch-stoische Erbe weder den ganzen
Gedankengang von 1 Kor 12—14, noch das Verhilinis des
Christusleibes zur paulinischen Anthropologie, zum Sakrament und
zur Christologie letztlich erhelle. Es sei wirklich auch in den echten
Paulinen gnostischer Einfluf zu konstatieren. Das wird nun im
einzelnen zu zeigen versucht.

Auch hier stellen sich wieder dieselben Bedenken beim
Leser ein. Neben vielen guten Beobachtungen finden sich
zahlreiche kithne Konstruktionen. Auch hier erscheint wieder
die Agape als Aion. S. 173 A. 3 steht: ,,Wie in 2 Kor
3,11 entspringt der Gegensatz von minvew und uévew in
1 Kor 13,8 der Aion-Terminologie. Man verldft den Aion,
indem man aus ihm ,.fallt". Aber hier heifit es doch: die
Agape fallt nicht weg =— hort niemals auf (wahrend die
Charismen vernichtet werden, bzw. aufhoren) — nicht: man
fallt aus dem Aion. Gewichtige Zeugen vertreten das
iiblichere éxmimrewy (versagen). Wenn es S. 177 (zu 1 Kor
10, 14 ff.) heift: ,,Das Herrenmahl als Agape konstituiert
zugleich den Agape-Aion bzw. das mit diesem identische
odpa Xoworov,” so fragt man, wo auf einmal dydmy her-
kommt, das im ganzen Abschnitt nirgends steht. S. 178
deutet K. das xazayyéddw 1 Kor 11,26 so: ,.es ist die
Proklamation der mit Jesu Himmelfahrt verbundenen ,Inthro-
nisation® als Kyrios*. Nun sagt aber Paulus selber: ,,Sooft
ihr . . ., verkiindigt ihr den T od des Herrn, bis er kommt.*
Kann man da mit K. sagen: ,,Indem die Christengemeinde
im Herrenmahl als Christusleib konstituiert wird, proklamiert
sie . . . durch ihr faktisches Vorhandensein feierlich die Neu-
ordnung des L.ebens durch Gott in Jesus Christus fiir die
Welt*“? Schniewind erkldrt die Stelle so: ,,1 Kor 11,27...
meint nicht die Herrenmahlfeier als Tathandlung. Das fiele
aus der Analogie wie des Sprachgebrauchs von xazayyéllew,
so des Passah und der Mysterien. Man wird vielmehr an die
Worte denken, die bei der Herrenmahlfeier verkiindet
werden: der Tod des Herrn wird feierlich angesagt® (bei
Kittel, Theol. Worterbuch I, 70). Welcher von beiden
bleibt beim Text? Auch dvdurnow 1 Kor 11,24 will K.
als ,,Proklamation” im selben Sinne wie xarayyéldw ver-
stehen, mufs allerdings gestehen, daf vorliufig (!) noch kein
Material vorliege, das dieses Wortverstandnis stiitzen kénnte.
Nun ist aber 1 Kor 11, 24 ein Herrenwort und lautet: ,, Tut
dies zu meinem Gedichtnis. Zur Erlduterung des Sinns
dieses Ausdruckes gibt es wohl sprachliche Parallelen, die
allerdings in andere Richtung weisen; vgl. F. J. Délger,
Tydoe 11 (1922) 549 ff.; O. Casel, Jahrb. f. Liturgiewissen-
schaft VI (1926) 132ff.; H. Schlier, Ignatiusbriefe 71
A. 2. Sehr seltsam ist weiter S. 182: ,,Weil Paulus nur zur
Predigt gesandt ist, nicht zum Sakramentsvollzug (1 Kor
1,14 1.), ist sein Apostolat ein Apostolat der Ausnahme
und stofit sich mit dem der or¥io. Er kann das Sakrament
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nur voraussetzen, ohne es doch selbst zu vollziehen.** Aber
nach 1 Kor 1, 14 ff. hat doch Paulus faktisch auch getauft,
wenn auch nur gelegentlich. Und soll wirklich Paulus in
seinen Gemeinden keine Amtstrager geweiht haben (vel.
Apg 14, 23) ? Das sind nur einige Beispiele dafiir, daf man
oft statt einer soliden exegetischen Eruierung des Sinnes pau-
linischer Stellen sehr gewagte Konstruktionen erhilt.

Richtig ist zweifellos, daf man die Leibchristilehre der
paulinischen Briefe nicht aus dem griechisch-stoischen Bild
vom Leib und den Gliedern herleiten kann. Recht hat K. auch
in seiner Polemik gegen Schlier, von der oben gesprochen
wurde. Ich glaube auch, daf die Maglichkeit, ja Wahr-
scheinlichkeit gegeben ist, daf Paulus in der theologischen
Formulierung und sprachlich-bildhaften Darstellung seiner
Gedanken iiber die Kirche und ihr und der Gliubigen Ver-
hiltmis zu dem erhohten Christus von der (vorchristlichen)
Gnosis, speziell einem gnostischen Urmensch-Erloser-Mythus
beeinflubt ist. Aber mehr als eine Hypothese ist dies
bis jetzt noch nicht. Sowohl Schlier als K&semann scheinen
mir weit tiber das Ziel hinausgeschossen zu haben. Bei ruhig-
sachlicher Nachpriifung hilt vieles von ihren Behauptungen
und Parallelen zwischen Paulus und der Gnosis nicht stand.
Aber thre Untersuchungen, die eine Fiille von Vergleichs-
material beigebracht haben, fiir das jeder Exeget dankbar sein
wird, haben m. E. doch so viel gezeigt, dah der Versuch,
Paulus aus gnostischen Vorstellungen zu erlautern, nicht
aussichtslos ist, wenn er mit der ndtigen Zuriickhaltung ge-
macht wird. Es wird sich aber sicherlich auch herausstellen,
daff die von Paulus vorgetragenen Lehren
nicht aus der Gnosis abgeleitet werden
konnen. Die Meinung K.s dariiber kommt nicht klar zum
Ausdruck. Es will mir scheinen, dag er auch einen starken
sachlichen Einfluf der Gnosis auf die paulinische Theologie
anmimmt. Er hitte hier seinen Standpunkt deutlicher zum
Ausdruck bringen miissen.

Auf diese und andere Fragen, die K.s Schrift aufwirft,
gedenke ich in einer eigenen Untersuchung iiber die L.ehre
Pauli von der Kirche einzugehen.

Freiburg 1. B. A. Wikenhauser.

Junker, Dr. Hubert, Professor der Theologie an der philos.-
theol. Hochschule in Passau, Das Buch Deuteronomium
iibersetzt und erkldrt. [Die Heilige Schrift des Alten Testa~
mentes, hrsg. von F. Feldmann und H. Herkenne, II. Band,
2. Abt.] Bonn, Peter Hanstein, 1933 (X, 144 S. gr. 8°).
M. 4,80; geb. 6,40.

Seitdem Fr. v. Hummelauer im Jahre 1901 seinen
Kommentar zum Deuteronomium herausgab, ist von katho-
lischer Seite keine Auslegung mehr zu diesem Buche er-
schienen, welches von der neueren Pentateuchkritik vielfach
zum Ausgangspunkt fiir thre Aufstellungen genommen wird.
Wir sind dem Verf. der vorliegenden Erklirung um so
dankbarer, als er nicht nur den Kreisen, an welche sich das
Gesamtwerk in erster Linie wendet, neben einer recht
gewandten Ubersetzung alles Wesentliche bietet, sondern
auch die Forschung fordert und Anregungen gibt fiir ein
tieferes Eindringen in die Probleme, welche sich an das Dt
kniipfen.

Nachdem der Verf. im § 1 der Einleitung kurz iiber
Name und Inhalt referiert hat (S. 1f.), laft er in § 2
die Ansichten Revue passieren, welche seit Beginn des
19. Jahrh. von seiten der Kritik iiber das Dt vorgetragen

worden sind (S. 2—10). Es ist lehrreich, hierbei zu sehen,
wie die einst so radikale These von der Filschung eines
Gesetzbuches und von dem Betrug, dessen sich die Priester-
schaft von Jerusalem schuldig gemacht hitte und dessen
Opfer der Konig Josia geworden sein soll, immer mehr auf-
gegeben wurde und sich allmidhlich mehr besonnene Auf-
fassungen Geltung verschafften, indem man im Dt wieder
sehr altes Gut, sogar mosaisches, entdeckte, und zwar nicht
nur in den gesetzlichen Partien (Kap. 12 ff.), sondern auch
in den einleitenden Reden (Staerk), wie aber auch nicht
Riickschlige fehlen, indem einige Forscher (Holscher,
Horst) das Urdeuteronomium sogar in die exilische Zeit
datierten. Indem der Verf. in § 3 (S. 10—16) dazu iiber-
geht, die Stellungnahme der katholischen Gelehrten
zum Dt-Problem zu skizzieren, umschreibt er richtig die
Aufgabe der literarkritischen Forschung dahin, daf auf der
einen Seite der echte Kern der alten kirchlichen Tradition
iiber den mosaischen Ursprung festzuhalten ist, anderseits
aber nicht verkannt werden darf, dag das Dt im Laufe seiner
Uberlieferung eine Entwicklung durchgemacht hat, und
daf diese, soweit es noch moglich ist, herausgestellt werden
muf. Gerade auf katholischer Seite ist nach dieser Richtung
hin noch recht wenig getan worden; eine auch noch so
geschickte Widerlegung der These, das Dt sei eine Falschung,
geniigt da nicht. Der Verf. selbst wagt es nicht, eine ins
einzelne gehende Theorie iiber den Ursprung und die Ent-
wicklung des Dt zu seiner heutigen Gestalt vorzulegen. Er
will sich damit begniigen, die allgemeine Linie zu zeichnen,
wie wir uns etwa das Werden des Buches zu denken haben.
Er geht dabei nach dem Vorbild Hummelauers von dem
richtigen Grundsatz aus, daf das mosaische Recht fiir das
Leben geschaffen war und nicht antiquarischen Wert haben
sollte. Das von Moses gegebene Gesetz ist darum im Laufe
der Jahrhunderte den jeweils neu entstehenden Verhaltnissen
angepafit worden, es hat also Verinderungen und Vermeh-
rungen erfahren und ist doch ,,mosaisch®’, indem es von innen
heraus sich entwickelt hat. Der Verf. bringt zum Vergleich
ein passend gewdhltes Beispiel (S. 16) : das heutige romische
Brevier wird noch offiziell als ,,vom Tridentinischen Konzil
wieder hergestellt und von Pius V. herausgegeben® be-
zeichnet, und doch hat es seit jener Zeit bedeutende Ver-
anderungen und Erweiterungen erfahren.

Wie die Entwicklung im besonderen verlaufen ist, glaubt
der Verf. im Rahmen seines Kommentars nicht zeigen zu
konnen. Er fordert als Vorarbeiten rechtsgeschichtliche
Spezialuntersuchungen, welche bei den einzelnen Gesetzen
oder Gesetzessammlungen festzustellen haben, was alteres
und was jiingeres Recht ist. In diesem Punkte ist dem Verf.
gewis beizupflichten, und es ist nur zu wiinschen, daf
mancher jiingere Theologe sich veranlafit fiihle, seinerseits
einen Baustein zu dem noch aufzufithrenden Werke einer
katholischen Pentateuchtheorie zu liefern.

Indes hat der Verf. selbst an manchen Stellen Hinweise ge-
gegeben., So fithrt er bei der Erklirung des Kénigsgesetzes
Dt 17, 14—20 alles an, was fiir die mosaische Zeit geltend ge-
macht werden kann, entscheidet sich aber zuletzt doch fiir Samuel
als den Urheber (S. 82). Die Vorschriften iber die Erstgeburten
Dt 15, 19—23 vergleicht er mit dem Hlteren Gesetz Ex 22,29
(S. 76). Bei der Behandlung des Dekalogs Dt 5 macht er auf
die von ihm abweichende Fassung Ex 20 aufmerksam (S. 45); ich
halte es allerdings nicht fiir sehr wahrscheinlich, daf in der Stellung
Weib — Haus im Begierdeverbot eine héhere Bewertung des
Weibes gegeniiber der &lteren Zeit zu erkennen sei und diese auf
die prophetische Predigt zuriickgefithrt werden miisse; die Fir-
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zahlungen der Genesis wissen nichts von einem besonderen Tiefstand
des Weibes im alten Israel im Verhiltnis zur spiteren Kénigszeit,
und fiir die Wertung des Verhiltnisses zwischen Mann und Frau
in der alteren Zeit kommt doch auch die Paradiesesgeschichte in
Betracht. Auch heute noch ist fiir die Pentateuchforschung ein
wichtiger Punkt die Frage nach der Zentralisation des Kultus. Der
Verf, sieht in Dt 12, 1 ff. mit Recht die Forderung nach der Ein-
heit der Kultstitte, Zwar glaubt er, daf schon Moses nur eine
einzige Kultstatte zugelassen habe, doch erkennt er auch diesem
Gesetz eine gewisse Entwicklung zu: erst spiter sei der gesamte
Opferdienst und die Ablieferung aller kultischen Abgaben an das
offizielle Heiligtum gezogen worden, wihrend das urspriingliche
mosaische Gesetz Privataltire und Privatopfer gestattet habe, ,,Aus
dieser Entwicklung heraus erklart sich dann der zentralisierende
Charakter der dtn Gesetze gegeniiber andern #hnlichen Be-
stimmungen” (S. 67).

Fiir die Beurteilung des Dt ist von besonderer Bedeutung
der ,deuteronomistische Stil*. Ihm widmet der
Verf. den § 4 der Einleitung (S. 17—20). Im Dt haben
wir kein Gesetzbuch im gewohnlichen Sinne zu erblicken,
wie es die Gesetzessammlungen in Ex, Lv und Nm sind.
Das Buch will eine Mahnrede sein, daher die breite Aus-
fiihrlichkeit und der eindringliche Ton. Dieser Form be-
gegnen wir nun auch in anderen Biichern dort, wo parane-
tische Stiicke vorliegen. Zur Beurteilung dieser Eigenart darf
der Verf. auf Gunkels Untersuchungen iiber die literarischen
Gattungen hinweisen. Der Form kam in der alten Zeit eine
weit grofere Bedeutung zu als in der Gegenwart; die Indivi-
dualitit des Schriftstellers trat ihr gegeniiber zuriick. Darum
konnen auch andere sich eines Stils bedient haben, welchen
wir in Dt finden, wie z. B. Samuel in seiner Rede an das
Volk 1 Sm 12. Wir miissen uns also hiiten, dort, wo wir
diesem Stil begegnen, sogleich an Einschiibe zu denken. Die
Reden in Dt sind nicht literarisch zu werten, sondern sie
waren dazu bestimmt, dem Volke vorgelesen zu werden.
Wie nun die Gesetze Veranderungen und Erweiterungen er-
fuhren, so auch die Redestiicke, sie wurden der Sprachent-
wicklung angepaft, weil sie eben zum Vortrag dienten, es
wurden auch neue Gedanken in sie eingefiigt. So erklart es
sich, wenn in ihnen nachmosaische Verhiltnisse durch-
schimmern. Dazu kommt, daf das Dt lange Zeit selbstindig
existiert hat. Mit dieser Theorie scheint mir der Verf. gliick-
lich die Schwierigkeiten zu erkliren, welche das Dt in dieser
Hinsicht bietet.

Eine praktische Anwendung macht er z. B. in der Exklirung der
Rede Dt 1, 19—46, welche von der Aussendung der Kundschafter
handelt. Von dieser wird Nm 13, 14 erzihlt; die Abweichungen
begreifen sich daraus, daf Moses in seiner Rede das Verhalten des
Volkes in den Vordergrund riickt (S. 25 ff.). Historische Bemer-
kungen in den Reden, welche den Gedankengang unterbrechen, sieht
er als spitere Zusitze an, wie 2, 10—12.20—23; 3,9.11, In
Kap. 28 nimmt er nur einen Kern als urspriinglich an und meint,
daf besonders der Teil, welcher Fliiche enthielt, im Laufe der Zeit
iiberarbeitet worden sei (S. 110). Im Lied des Moses Kap. 32
und im Segen des Moses Kap. 33 sucht er spitere Erweiterungen
herauszuschilen (S. 122 ff.). Auch erkennt er voneinander ab-
weichende Volkstraditionen an (S. 28).

Nymwegen. Paul Heinisch.

Ketter, Peter, Christus und die Frauen. Frauenleben und
Frauengestalten im Neuen Testament, Diisseldorf, Verbands-
verlag weiblicher Vereine, 1933 (412 S. gr. 8°). M. 5;
geb. M. 6,50.

Das Buch madchte nicht blof wissenschaftliche Ergebnisse
bieten, sondern die am Evangelium gewonnenen Erkenntnisse

fir das Leben der Gegenwart fruchtbar machen. Das gibt
der Darstellung Eigenart und Reiz. Sie zeichnet zunichst
auf dem Hintergrund der heidnischen und jiidischen An-
schauungswelt (I) die wesentlichen Linien des christlichen
Frauenideals (II) und beleuchtet so das GroBe und Neue,
das in Jesu Gedanken iiber Frauenwiirde, Ehe, Mutterschaft
und Jungfriulichkeit liegt. Der Verf. entwickelt seine Ge-
danken in engster Anlehnung an das N.T. und mit sorg-
faltiger theologischer Begriindung, aber auch unter standiger
Bezugnahme auf die moderne Ideenwelt. Dabei wird be-
sonders die innere Einheit und Geschlossenheit der christ-
lichen Auffassung deutlich, fiir die sich das religisse Person-
lichkeitsideal des Evangeliums organisch in der echten Wer-
tung der Frauenpersénlichkeit, in dem Ethos der sakramen-
talen Ehe mit ihrer Verklarung von Mutter und Kind und
nicht zuletzt in der religicsen Weihe des jungfriulichen
Standes entfaltet. Diese grundsitzlichen Ausfithrungen ver-
anschaulicht der dritte und vierte Teil des Buches, wo zahl-
reiche Frauenbilder aus dem Evangelium und der Urkirche
exegetisch und psychologisch meisterhaft gezeichnet werden.

Dem pessimistischen Urteil des Verf. iiber die Stellung der
Frau in der heidnischen Antike wird man im allgemeinen bei-
pflichten miissen. Doch diirfte es nicht ganz zutreffend sein, daB
die Frauen an den Mysterienfeiern zwar ,.einen gewissen Anteil*
hatten, ,,jedoch nicht als religiése Personlichkeit, . . . vielmehr als
Geschlechtswesen” (S. 6). Das gilt sicher nicht ohne weiteres von
den Mysterien der Isis und der Kybele, bei denen sich gerade die
Frauen durch den Emst ihrer Frommigkeit und ihrer BuBiibungen
hervortaten. Einzelne peinliche Vorkommnisse kénnen an diesem
Gesamteindruck wenig #ndern. — Wenn sich iibrigens die Frau
im religigsen Leben des Heidentums in hoherem MaBe durchsetzte,
so mag das mit der vom Verf. so stark betonten religissen Ver-
anlagung der Frau zusammenhiingen. Ob sich iibrigens der Satz,
daB ,.gerade die Frauenseele naturhaft fiir das Religitse besonders
empfanglich® sei (im Gegensatz zum Mann), so allgemein aus der
Geschichte der Frommigkeit belegen lieBe? Jedenfalls méchte ich
der Erklirung, die der Verf. von Mk 6, 44 gibt (S. 58), nicht
zustimmen. Danach wire die Bemerkung des Evangelisten ,von
den nichtgezéhlten Frauen und Kindern' cher eine Anerkennung
als eine Mifachtung der Frauen: ,Auch dem Evangelisten war es
bekannt, dafi zu allen Zeiten das Frauenherz sich bereitwilliger
dem Religitsen offnete als der mehr griiblerische Sinn des Mannes.
Mir scheint, daf dem Evangelisten solche Reflexionen, wenigstens
in diesem Zusammenhang, fern lagen, und daB er sich einfach der
allgemeinen, in seiner Quelle wohl vorgefundenen und heute noch
im Orient iiblichen Zihlweise anschlof. Darin lag weder eine
Geringschitzung noch eine besondere Anerkennung der Frau.
Ebenso kann es m. E. keine besondere Schwierigkeit machen, daf
der Frau im Altertum nur begrenzte Zeugnisfahigkeit zukam, und
dafi sich diese Auffassung gelegentlich auch im Evangelium kund-
gibt (Lk 24,11;22). Das muf keine geringere Bewertung der
Frau als Personlichkeit bedeuten (S. 58); es kann auch die An-
nahme bestimmend gewesen sein, daf die stirkere Eindrucksfihig-
keit der Frau ihr in gewissen Fillen die sachliche F eststellung eines
Tatbestandes erschweren kénne. — Aus Eph 5, 25—32 sucht der
Verf. den sakramentalen Charakter der christlichen Ehe zu be-
grinden. Wenn er in diesem Zusammenhang und mit Beziehung
auf die SchluBworte der Paulusstelle schreibt (S. 114): ,Aber nur
»in Christus und in der Kirche, d. h. in der Lebensgemeinschaft
mit Christus, zu der uns die Kirche befahigt und anleitet, gibt es
diese sakramentale Weihe', so geht diese Erklirung zweifellos iiber
den Sinn des Textes hinaus. So ist auch die weitere Folgerung
nicht unwidersprochen: ,Das Ehesakrament zu empfangen und zu
spenden, ist darum nur der Getaufte imstande, weil nur er in
Lebensgemeinschaft mit Christus steht.” Es gibt bekanntlich sehr
angesehene Theologen, welche der giiltigen Ehe eines Christen mit
einem Nichtchristen sakramentalen Charakter zuschreiben, wenn sich
dieser auch nur an dem christlichen Teil auswirkt. Aber auch die
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andere Auffassung beruft sich nicht so sehr auf die Unfihigkeit des
Nichtchristen, dem christlichen Teil das Sakrament zu spenden, als
auf die Einheit und Gleichférmigkeit des Ehebandes. — Die Stellung
der spdteren jiidischen Zeit zu Ehe und Jungfraulichkeit wird
durch Isaias 4, 1 (S. 131) nicht geniigend gekennzeichnet, Dem
Spitjudentum war das Ideal der Jungfraulichkeit im religidsen
Sinne nicht ganz fremd. Das zeigt eine Stelle wie Philo, de Cherub.
12—15, die eine hohe Auffassung der Jungfraulichkeit verrit und
den schonen Gedanken enthilt, daf auch verheiratete Frauen durch
den geistigen Umgang mit Gott gleichsam wieder Jungfrauen
wiirden. Eine ahnliche Denkweise begegnet Jud 8, 4:9,4: 1 Hen
108, 7—9; Test Is 2; cf. Luk 2, 36—37.

Zum Schlusse sei noch einmal nachdriicklich auf die
praktische Verwendbarkeit des trefflichen Werkes hinge-
wiesen, das ,,in Seelsorge und Unterricht, in Familienwochen
und Einkehrtagen, vor allem in kleineren Arbeitsgemein-
schaften und Bibelzirkeln** die besten Dienste leisten wird.

Mainz. August Reatz.

Van den Eynde, Damien, O. F. M., Les Normes de
PEnseignement Chrétien dans la littérature patristi-
gque des trois premiers siécles. [Universitas Catholica
Lovaniensis. Dissertationes ad gradum magistri in Facultate
Theologica consequendum conscriptae, Series II. Tomus 25.]
Gembloux, J. Duculot; Paris, Gabalda & Fils, 1933 (XXVIII,
364 S. gr. 8°). Fr. 50.

Was der Verf. unter ,,normes de I'enseignement chrétien**
versteht, sagt er dankenswerterweise im ersten Satz seiner
Einleitung: ,,Unter Normen der christlichen Unterweisung
versteht die Theologie und die Dogmengeschichte alles, was
der Glaube als Quelle seines Fiirwahrhaltens (source de
sa croyance) und als Regel (régle) seines religiosen Ver-
haltens im allgemeinsten Sinne des Wortes angenommen hat,
alles, was thm folglich als Richtschnur (critere) zur Fest-
setzung seiner Dogmen und seiner Sittenlehre, seiner Disziplin
und seines Kultes gedient hat™ (S. IX). Im einzelnen
werden dann sofort die besonderen Normen namhaft gemacht:
..Die gottliche Offenbarung, die HI. Schrift, die apostolische
Tradition, das Lehramt der Kirchen oder der Lehrer, die
Glaubensbekenntnisse, alles das hat in irgendeiner Weise
diese Rolle bei den Christen gespielt.” Welche Rolle diese
Einzelnormen im christlichen Gedanken der drei ersten Jahr-
hunderte spielten, wie sie unterschieden und beurteilt und
allmahlich in ein System gebracht wurden, das an der Hand
der altchristlichen Literatur zu zeigen ist das Ziel dieser
grofien Untersuchung.

Die Hauptergebnisse sind folgende. I. In der ersten
Zeit bis auf Irenius finden wir keine systematische Dar-
legung der Lehrnormen, sondern mehr gelegentliche Be-
merkungen. Aus ihnen ergibt sich etwa folgendes Bild:
1. Die apostolischen Viter und ihre nachsten Nachfolger
anerkennen als letzte Quelle der christlichen Lehre die gott-
liche Offenbarung, wie sie durch die Propheten und durch
Christus verkiindet wurde. Dabei legen Clemens von Rom,
Barnabas und die Apologeten besonderes Gewicht auf die
Worte der Propheten. 2. Den apostolischen Vitern ist
das A. T. eine Glaubensquelle, allerdings nur eine subsididre.
Ihr voller Sinn ist nur im Lichte des Evangeliums erfafbar.
Der erste, der das Wort Evangelium klar zur Bezeichnung
des geschriebenen Evangeliums verwendet, soll Justinus
(Apol. I 66) semm (S. 33, Anm. 3), wihrend es bei
Ignatius von Antiochien frohe Botschaft bedeutet. 3. Die
., Iradition’* als die durch die kirchlichen Autoritdten, be-
sonders durch die Bischofe iiberlieferte Glaubenslehre wird

als Glaubensregel anerkannt. Der Episkopat hat das Erbe
der Apostel iibernommen und gibt es weiter. 4. Die charis-
matischen Erleuchtungen werden zwar hochgeschitzt, stellen
aber keine besondere L.ehrnorm dar, sondern bilden nur ein
kostbares Hilfsmittel fiir die Unterweisung durch das Lehr-
amt. Der I. Teil schlie6t mit der Feststellung: ,,En somme,
la norme supréme en matiere doctrinale n’est autre que
I'Eglise elle-méme (S. 103). — II. In der Zeit von
180—300 findet sich eine tiefer eindringende und mehr
systematische Beschiftigung mit den Lehrnormen. 1. Auch
jetzt ist die letzte Norm die gottliche Offenbarung. Diese
ist uns gegeben durch die Propheten, durch Christus und
durch die Apostel, und sie ist enthalten im A. T., in den
Evangelien und in den Schriften der Apostel. Irendus wendet
als erster das Wort ,,Schnift™” auf die Schriften der Apostel
an (S. 111). 2. Es kommt eine christliche Gnosis auf, die
in ithren Vertretern, Clemens von Alexandrien und Origenes,
unter dem Buchstaben der HI. Schrift nach tieferen Geheim-
nissen fiir die ,,Vollkommenen** sucht, wihrend Tertullian,
Irendus und Cyprian mehr den allgemeinen Glauben betonen.
3. Die kirchlichen Schriftsteller des ausgehenden 2. Jahr-
hunderts, insbesondere Irendus, haben eine Theorie der Tra-
dition. Diese ist die Lehre der Apostel, wie sie von der
Kirche, insbesondere von der rémischen Kirche, dank der
bischoflichen Nachfolgereihe unversehrt bewahrt und weiter-
gegeben wird. 4. Tertullian, Hippolyt, Clemens von Alexan-
drien, Origenes dachten dhnlich wie Irenius tiber die Tra-
dition, wobei aber Clemens und Origenes nebenher die
gnostische Lehre betonen, fast mit einer Minderbewertung der
Bischofe, und Tertullian sich in seiner montanistischen Zeit
auf neue Offenbarung des Parakleten beruft. 5. In der Mitte
des dritten Jahrhunderts wird besonders die Lehrautoritit des
Episkopats hervorgehoben. Es wird weniger auf die Konti-
nuitdt der Lehre als auf ihre Reinerhaltung und Ausbreitung
durch das lebendige Lehramt geachtet. Bei Cyprian soll das
Wort ,,traditio* ausschlieflich die erste Lehrverkiindigung,
wie sie von Gott, von Christus oder von den Aposteln aus-
geht, bedeuten (S. 244). 6. Die Tradition ist, wie die Viter
von 180—300 lehren, in gewisser Beziehung der HI. Schrift
ibergeordnet, insofern sie die Kanonizitat der Hl. Biicher
(S. 263) und den Sinn der HI. Schrift festgestellt und auch
in gewissen Punkten des Kultus und der Disziplin iiber den
Inhalt der HI. Schrift hinausgeht. 7. Die ,,regula veritatis**
ist nicht das Glaubensbekenntnis, sondern die Gesamtheit der
hauptsichlichsten Glaubenslehren (S. 314).

Eine Zusammenfassung dieser FEinzelergebnisse ist der
Satz: ,,Die fundamentale und in gewissem Sinne einzige
Norm ist die Kirche selbst” (S. 314). Damit ist aber das
Problem der Kirche gestellt: Wie erkannten die h. Viter die
Unfehlbarkeit der Kirche? Eine gewisse Antwort liegt dem
§ ..La justification de la tradition* (S. 164 .).

Einige Einzelheiten: Die vielzitierten Worte von der pofentior
principalilas der rémischen Kirche bei Irendius, Adv. haer. 3,3, 1,
glaubt der Verf. auf ein griechisches doyaior, dGoyaidrns zuriick-
fithren zu konnen: Die rémische Kirche hat die stirkere Urspriing-
lichkeit wegen ihrer Griindung durch Petrus und Paulus
(S. 174—178). Diese Erklirung ist gut begriindet. Der Gebrauch
des Ausdrucks ,kirchliche Kanones™ im juristischen Sinne soll sich
zuerst bei Origenes, In / Cor, hom 4, finden (S. 305).

Nicht ganz richtig scheint mir eine Bemerkung, die sich auf
den typischen Sinn der HI. Schrift bezieht. Es wird gesagt (S. 23),
die Verfasser des N. T. hitten die sogenannte ,philonische
Methode®, die neben dem Literalsinn auch einen geistigen oder
allegorischen Sinn des A. T, anerkennt, in den Dienst des Christen-
tums gestellt, indem sie im A. T. aufier den offenkundigen



470

1934 THEOLOGISCHE REVUE Nr. 7

280

Prophezeiungen auch zahlreiche Weissagungen im figiirlichen oder
typischen Sinn fénden, z. B. das Osterlamm als Typus Christi. Es
ist mir nicht ganz klar, was der Verf. meint. Will er z. B. sagen,
der Satz des h. Johannes (20, 36): ,Das ist geschehen, damit das
Schriftwort erfiillt wiirde: ,Ihm soll kein Gebein zerbrochen
werden'  sei eine private Exegese, die der h. Johannes von dieser
Stelle des A. T. gebe, so kann dem nicht zugestimmt werden. Wir
haben hier, Joh 20, 26, ein Wort des HI. Geistes, das uns iiber
die typische Bedeutung einer von Gott im Alten Bunde getroffenen
Anordnung belehrt,

Man kann dem Verf. das Zeugnis geben, daf er sich
in die altkirchliche Literatur auBerordentlich gut hinein-
gearbeitet hat und auch zu anerkennenswerten Ergebnissen
gelangt ist. Vielleicht wire es von Vorteil gewesen, wenn
er gleich von Anfang an (auf Grund der gewonnenen Er-
kenntnisse) dem Leser eine mehr systematische Einteilung der
Lehmormen vorgelegt hitte. Die (S. IX) an erster Stelle
genannte Lehrnorm, die gottliche Offenbarung, ist eigentlich
nicht Norm, sondern Gegenstand, der mit Hilfe einer von
ithm verschiedenen Norm erkannt werden soll.

Eine besondere Beachtung und Bearbeitung verdiente die
in dem Buch vielfach genannte und behandelte (s. Index
S. 351) apostolische Nachfolge, successio, diadoysj. Reichen
Stoff iiber diesen Gegenstand bietet J. Salaverri S. J., La
sucesidn apostélica en la Historia eclesidstica de Eusebio

Cesariense in: Gregorianum 14 (1933) 219—247.
Valkenburg (Lb.). A. Deneffe S. ].

Quinti Septimii Florentis Tertulliani Apologeticum recen-
suit adnotavit praefatus est Josefus Martin, in Univ. Wirceburg.
prof. ord. [Florilegium patristicum edd. B. Geyer et ]J. Zellinger.
Fasc. VI.] Bonnae, P. Hanstein, 1933 (176 S. gr. 89). M. 6.

Diese Besprechung erscheint gerade zum 300jahrigen
Jubildum des Streites um die Textiiberlieferung des Apolo-
geticum. 1634 namlich wurde in Paris die Tertullianausgabe
des Nic. Rigaltius gedruckt, der zuerst die Lesarten des sog.
Fuldensis heranzog, ohne freilich sich zu fragen, ob F nicht
eine eigene Rezension darstelle neben der iibrigen hs. Uber-
lieferung (V). Die Phasen des Streites um diese Frage sind
bekannt genug. Nur auf die letzten AuBerungen dazu soll
hingewiesen sein: 1926 hat G. Thomell (Studia Ter-
tullianea [V, Upsala, Univ. Arsskrift) nochmals zu beweisen
versucht, daf F und V nicht nur verschiedene Rezensionen
seien, sondern daf beide auch von Tertullian selbst her-
rithren, die Rezension F aber ein gegen seinen Willen ver-
offentlichter unfertiger Text sei. H. Hoppe (Beitr. zur
Sprache und Krittk Tertullians, Lund 1932) hat bei-
gestimmt. Indes der Bearbeiter der hier zu besprechenden
Ausgabe kehrt sich von solchen (gewif recht kiinstlichen)
Theorien ab und erklart, daf trotz der weitgehenden Unter-
schiede zwischen F und V beide doch auf denselben Arche-
typus zuriickgehen miissen. Sie haben etwa 20 auffallende
Schreibfehler gemeinsam (die teils schon von anderen, teils
von J. M. selbst nachgewiesen und gliicklich verbessert
sind). Im iibrigen halt M. den Text F nicht etwa fiir besser
als V. Sowohl F wie V haben Fehler aller Art in Menge.

Martin macht besonders auf eine Art von Fehlern auf-
merksam, die sich nur so erkliren lassen, daf ein Korrektor
des Archetypus das Richtige iibergeschrieben hat, ohne das
Falsche zu tilgen. Infolgedessen ist nach M. mehrfach in
dem einen Zweig unserer Hss neben dem Richtigen auch
das Falsche stehen geblieben, in dem anderen Zwelg ent-
weder das Richtige oder das Falsche abgeschrieben. Beide
Arten des Fehlers finden sich sowohl bei F wie bei V.

In seiner Ausgabe konnte M. also nur einen Weg ein-
schlagen: er mufite von Fall zu Fall untersuchen, ob F oder V
recht hat, und falls beide Texte nicht befriedigen, aus dem Vier-
gleich beider Uberlieferungszweige das Richtige zu gewinnen
suchen. Damit kehren wir also beinahe zu Nic. Rigaltius
beatae memoriae zuriick, wenn auch unter Anwendung von
Methoden, von denen Rigaltius noch nichts wuBte. Denn
nicht nur der Text des Apologeticum ist von Stelle zu Stelle
zu priifen, sondern auch die zahlreichen Paralellen bei Ter-
tullian selbst, bei Cyprian, Laktanz und die Exzerpte des
Isidor von Sevilla kénnen wertvolle Fingerzeige bieten,

Ich kann es mir nicht versagen, wenigstens auf ein paar gliick-
liche Verbesserungen, die M. angebracht hat, hinzuweisen, die zu-
gleich fiir seine Ansicht vom WVerhiltnis des F zu V zeugen.
Apol. XXI, 8 spricht von der Geburt Christi: Non de sororis
inceslo nec de stupro filiae aut coniugis alienae deum patrem passus
est squamatum aul cornutum aut plumatum, amatorem in auro con-
versum. [Danaidis Jovis] Ista sunt numina vestra. Hier hat M.
wohl recht, wenn er meint, daB die Worte Danaidis Jovis ein
Glossem zu amalorem in auro conversum sind, womit alle anderen
Heilungsversuche an dieser Stelle dahinfallen. Und dieses Glossem
steht sowohl in F als in VI — Bei XXI, 14 schreibt V: . . . dum
ostendimus, quo modo Christus probetur et qui penes vos eiusmodi
fabulas aemulas ad destructionem veritatis istiusmodi praeministra-
veruni. Dazu bemerkt J. M.: istiusmodi ist Korrektur fiir eiusmodi,
aber an verkehrter Stelle eingesetzt, und das falsche eiusmodi ist
auch stehen geblieben. Also statt eiusmodi ist istiusmodi einzusetzen
und letzteres hinter verifatis zu streichen. Auch das ist wohl sicher
richtig. F hat hier aemulas hinter fabulas ausgelassen, dagegen nach

| veritatis steht in F istius aemulas.

Diese und die iibrigen bezeichnenden Fille hat M. in
der Einleitung in kiirzester Form dargelegt. Ich habe mehrere
Stellen nachgepriift und glaube, er wird mit seinem Urteil
durchdringen und der alte Streit wird nun bald begraben
werden. Philologische Arbeit aber kann trotzdem noch in
reichem Mafie auch am Apologeticum geleistet werden.

Ich notiere nur einen Fall, in dem M. wohl nicht richtig ent-
schieden hat. Im Schlubkapitel 50, 3 steht die beriihmte schwierige
Stelle: Sed occidimur. Cerle cum obtinuimus. Ergo viftcimus, cum
occidimur, denique evadimus, cum obducimur. M. glaubt, statt des
ersten occidimur, das F bietet, nach V obducimur lesen zu sollen.
Indes hier liegt ein eigentlicher Syllogismus vor. Der Obersatz steht
zwei Zeilen vorher: Victoria est autem, pro quo certaveris, obtinere.
der Untersatz heifit: Occidimur. Certe cum obtinuimus. Die Con-
clusio: Ergo vincimus, cum occidimur. Oder zu deutsch: Siegen
heifit das erlangen, was man erstrebt, Wenn wir erlangen, was
wir erstreben, werden wir getdtet. Also siegen wir, wenn wir ge-
totet werden. Dieser Syllogismus verlangt zweifellos, daf mit F
occidtmur gelesen wird.

J. Martin hat vor vier Jahren in seiner Minuciusausgabe
(Floril. patrist. fasc. VIII 1930) mutig und auch richtig
den Minucius nicht nur fiir jiinger als Tertullian, sondern
auch fiir jiinger als Cyprian erkldrt. Diesem Verdienst reiht
er in der vorliegenden trefflichen Ausgabe des Apologeticum
ein neues an. Es muf sich, wie ich glaube, endgiiltig heraus-
stellen, daf durch ihn in zwei wichtigen Fragen der alt-
christlichen lateinischen Literatur klare Bahn geschaffen ist.

Gaesdonck. F. Riitten.

Broel-Plater, X. Dr. Leon, Konstantin Wielki i koseiot
katelicki. Studjum historiczne. (Konstantin der GroBe und die
katholische Kirche. Geschichtliche Studie.) Wilno, Ksiegarnia
$w. Wojciecha, 1933 (87 S. 89).

Der Verf. wendet sich gegen mehrere Autoren

(T. Brieger, J. Burckhardt, K. Miiller, E. Schwartz,
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E. Seeberg), die in dem Verhilinis Konstantins zur Kirche
die politischen Momente iiberspannen. Er will auf Grund
der geschichtlichen Tatsachen beweisen, da es dem Kaiser
fernlag, die Kirche zu einer Dienerin des Staates zu machen.

Zunichst gibt er in drei Kapiteln einen Uberblick iiber
die Religions- und Kirchenpolitik Konstantins, iiber seine
Wendung zum Christentum und das Toleranzedikt sowie
iiber seine Stellungnahme in den donatistischen und
arianischen Streitigkeiten. In einem vierten Kapitel und in
einem Schlufabschnitt sucht er zu den Beweggriinden vor-
zudringen. Er sagt, aus Griinden der Staatsraison habe nahe-
gelegen, nicht die an Einfluf geringen und durch Spaltung
geschwichten Christen, sondern eher die Heiden zu be-
giinstigen. Der Kaiser sei, anfangs gegen seinen Willen, von
den Irrglaubigen zu Eingriffen in den kirchlichen Bereich
gedrangt worden. Die Synode zu Arles sei in thren Be-
schliissen von thm unabhingig gewesen, und zu Nizda sei er
.geradezu ein Werkzeug in der Hand der Bischofe®
(S. 44) gewesen. AuBer dem Bestreben, den Frieden in
seinem Reiche zu fordern, konne von weitergehenden Zielen
beziiglich der Kirche bei ithm nicht die Rede sein. Das
zeige auch seine schwankende Haltung gegeniiber dem
Avrianismus und seine Nachgiebigkeit gegen die wechselnden
Einfliisse seiner Umgebung (Hosius, Eusebius).

Die Arbeit gibt ein knappes und gutes Bild der Kirchen-
politlk Konstantins; nur die klar zutage liegenden und
unwidersprochenen Tatsachen werden angefithrt; die weit-
schichtige Literatur ist ausgiebig verzeichnet. Im Hinblick
auf das Beweisziel ist des Kaisers persénliche Stellung zur
Religion, besonders seine Bekehrungsgeschichte, zu fliichtig
behandelt. Der von Batiffol angezweifelte Brief Konstantins
an den Bischof Alexander von Alexandrien (324) wird
mit guter Begriindung fiir echt erkldrt. Eusebius wird vor-
sichtie verwertet; Konstantins ,,Rede an die Versammlung
der Heiligen” wird nicht erwdhnt. Es finden sich einige
unnotige Wiederholungen.

Aber die ganze Anlage der Schrift enthalt einen Fehler.
Die kirchenpolitischen Mafinahmen des Kaisers werden fiir
sich betrachtet ohne Zusammenhang mit seiner Personhch-
keit und mit seinen sonstigen staatsmannischen Bestrebungen,
und daraus soll dann Klarheit gewonnen werden iiber die
Ziele und Absichten, die Konstantin beseelten. Zur Be-
urteilung der Bewegeriinde des Kaisers gehort auch eine
Erorterung iiber die Bedeutung der religicsen Motive im
Rahmen seiner Gesamtpersonlichkeit und iiber das Ver-
halmis der Kirchenpolitik zu seinem Wollen als Staatslenker
und Herrscher iiberhaupt. Daher sind die Schluffolgerungen
nicht iiberzeugend.

Dankenswert ist, daB der Verf. seiner polnisch ge-
schriebenen Arbeit emen Anhang in franzosischer Sprache
mit einer gedringten Darstellung des Inhaltes beigegeben hat.

Wesel. B. Nisters.

Michel, Anton, Dr. theol., Professor an der Philosophisch-
Theologischen Hochschule zu Freising, Humbert und Eerul-
larios. Quellen und Studien zum Schisma des
XL Jahrhunderts. IL. Teil. [Quellen u. Forschungen
aus dem Gebiete der Geschichte, in Verbindung mit ihrem
Historischen Institut zu Rom hrsg. von der Gorres-Gesellschaft.
23. Bd.] Paderborn, Ferd. Schoningh, 1930 (XII, 491 S. mit
einer photographischen Tafel, gr. 87), M. 32,

Der Verf. dieses Werkes hat sich seit lingerer Zeit die
Exforschung des Schismas unter Michael Kerullarios

zur Aufgabe gestellt. 1924 lief er in der gleichen Samm-
lung als 21. Band den I. Teil ,,Studien‘’ erscheinen, in denen
der romische Gegenspieler des byzantinischen Patriarchen,
der bekannte Kardinal Humbert, im Vordergrund
stand (vgl. Theol. Revue 1928, S. 20 ff). Nunmehr liegt als
weitere Vorarbeit zu einer zusammenfassenden Gesamtdar-
stellung dieser umfangreiche II. Band vor, der neben Unter-
suchungen zu Einzelfragen hauptsichlich griechische
Quellen zu Kerullarios und seinem Schisma
bietet. Thre Veroffentlichung bedeutet eine wesentliche Be-
reicherung der Unterlagen zur Beurteilung der fithrenden Per-
sonlichkeiten und ihrer Kampfweise, nicht weniger aber fiir
die Erforschung des Schismas in seinem gesamten Verlauf.

Das wichtigste hier von Michel erstmals veroffentlichte
Stiick ist die Panoplia (Text S. 207—281). Den Titel
gab ihm der Herausgeber, da in der einzig in Frage kom-
menden iiberlieferten Hs, dem Cod. Vindobon. gr. 306, die
Uberschrift verloren gegangen ist. Dieses Werk, nach Michels
Untersuchungen von Kerullarios selber verfaBt, besteht im
wesentlichen aus Schrift- und Viterstellen, die sich auf die
schwebenden Kontroverspunkte mit den Lateinern beziehen,
alles zusammengestellt als ein wahres ,,Arsenal** von Kampf-
mitteln gegen Lehre und Disziplin der Lateiner. Der Verf.
vertritt die einseitige These, daf es auBerhalb der griechischen
Kirche keine Kirche Christi gebe, eine Auffassung, die vor
Kerullarios dem Orient noch nie geldufig gewesen ist. Mit
Kerullarios” Ausfithrungen erhilt auch das Verhalinis dieses
Patriarchen zu Kaiser Konstantin IX seine Erklarung; denn
er bezeichnet die lateinerfreundlichen Fiirsten kurzerhand als
Haretiker und verbietet ihnen Gehorsam zu leisten. Die
Panoplia 1st nach und nach in Schichten entstanden. Ein-
zelne Stiicke reichen zuriick auf 1050—52. Vollendet war
sie im Sommer 1054. Erfreulich ist, daB gerade dieses Werk
uns durch Michel zugiinglich gemacht worden ist. Denn die
Panoplia ist im Abendland nicht bekannt geworden, hat hier
daher auch keinen Widerhall hervorgerufen. Dagegen war
sie fiir alle spateren Byzantiner eine Fundgrube, so daB ihre
Gedankenginge dauernd bei ithnen wiederkehren.

Unmittelbar aus der Kampfzeit stammen polemische
Schriften von I.eo von Achrida und Niketas Ste-
thatos. Der erstgenannte hat die Enzyklika iber
die Azymen an die Bischofe Apuliens geschricben (Text
S. 282—291). Hinter ihr steht als moralischer Urheber
Kerullarios. Sie ist ein Pamphlet gewdhnlicher Art, das im
Abendland die grofte Aufregung entfacht hat. Die latei-
nische Antwort darauf war der Dialog des Kardinals Hum -
bert v. J. 1053. In gleicher Weise sollte der Abwehr
dienen eine von L e o IX selber zusammengestellte ,,Schrift-
stellensammlung aus den Paulusbriefen*
(Text S. 292—297). Den Dialog Humberts erwiderte
dann Niketas Stethatos, ein Monch des Klosters Stu-
dion, mit seiner Dialexis und seinem Antidialog iiber
die Azymen (Text S. 320—342) nebst seiner Synthesis
iiber das Filiogue (Text S. 371—409).

Wenn Kerullarios das Haupt der extrem lateiner-
feindlichen Richtung innerhalb der griechischen Kirche ge-
wesen ist, wahrend der byzantinische Kaiser unter politischem
Gesichtspunkte vollig andere Ziele verfolgte (vgl. Bd. I,
S. 56f.), so waren in kirchlichen Kreisen doch auch andere
Stimmen zu horen. Hierher gehort der Patriarch Petros 111
vonAntiochien, dessen InthronistikenMichel eben-
falls veroffentlicht hat (Text S. 432—475). Es sind meh-

rere Schreiben, die Petros bei seiner Besteigung des bischaf-
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lichen Stuhles an die Patriarchen von Alexandrien und
Jerusalem sowie an Leo IX richtete. Dieser Patriarch,
der aus der Geistlichkeit der Hagia Sophia zu Konstantinopel
hervorgegangen war, nahm einen gemiBigten, friedfertigen
Standpunkt ein. Wenn er auch nicht die romische Auf-
fassung vertrat, so fand er doch bei Leo IX gebiihrende
Anerkennung. Kardinal Humbert nahm auf seine Denk-
weise weitgehende Riicksicht, wohl in der Hoffnung,
Bischofe dieser Art noch halten zu kénnen. FErst spater
infolge der dauernden Angriffe entwickelte Humbert sich
zum Gegner des gesamten Griechentums.

Neben den Textausgaben, die Michel mit eingehenden
Forschungen iiber ihre Quellen, Verfasser, Uberlieferung
hier vorlegt, liefert der Band noch eine Reihe einschlagiger
Untersuchungen zu Einzelfragen beziiglich des Schismas.

An erster Stelle steht eine Untersuchung itber den ,Ur-
sprung des Synodicons und die Neuaufnahme des Photios
durch Sergios I1** (S. 1—21). In alterer Fassung war dieser Bei-
trag schon 1922 im Hist. Jahrbuch veréffentlicht. Neu ist hier
Michels Auseinandersetzung mit V. Laurent Das Syno-
dicon, ein liturgischer Text, der in der griechischen Kirche am
|. Fastensonntag, dem Feste der Orthodoxie, verlesen wurde, galt
bislang als ein Werk des Kerullarios vom Jahre 1044, weil es den
Namen des Photios enthilt, wihrend der bilderfreundlichen Pipste
nicht gedacht wird, Wie jedoch Michel zeigt, ist das Stiick schon
842 durch den Patriarchen Methodios verfaft worden, Der Name
des Photios kam durch den Patriarchen Sergios II (999—1019)
in Aufnahme, ein Umstand, der eine Stiitze zu Michels These
bietet, daf das Schisma schon vor 1054 bestanden habe. Diesem
Thema ist eine weitere Untersuchung (S. 22—40) gewidmet mit
dem Ergebnis, daf der Bruch zwischen Rom und Byzanz schon
lingst vor Kerullarios gegebene Tatsache gewesen ist (,stummes
Schisma*), und zwar seitdem Patriarch Sergios 1012 den Namen
des Papstes aus den Diptychen hatte streichen lassen. Michel unter-
scheidet in dieser Entwicklung zum offenen Schisma mehrere
Etappen. So ein Schisma unter den deutschen und deutschgesinnten
Pépsten Gregor V' und Silvester IT (996—1003), eine Union unter
den byzanzfreundlichen Crescentiern und ihren Pépsten Johann XVII
und XVIII (1003—1009), dann wieder ein Schisma von Papst
Sergius IV (1009—1012) bis in die Tage des Kerullarios, Das
Wesen des Schismas liege ,nicht im Angriff, sondern in der be-
wufiten Isolierung”, Michel hat das schon in seinem I. Band

- (8. 7—42) dargelegt. Durch das hier versffentlichte Quellenmaterial
liefert er dafiir eine erneute Bestitigung. Gern lasse ich mich von
dieser Ansicht des Verf. iiberzeugen, will aber auch darauf hin-
weisen, dafi von anderer Seite Bedenken dagegen erhoben worden
sind. So von L. Bréhier in der Revue historiqgue 55 (1930),
324—326 und von P. Peeters in den Analecta Bollandiana
49 (1931), 169—172. Am eingehendsten richtet sich V. Lau-
rent in den Echos d'Orient 35 (1932), 97—110 gegen Michels
Aufstellung und deren quellenmifige Begriindung, auch gegen die
Echtheit der Panoplia des Kerullarios. Die Einwande Laurents hat
inzwischen Michel einer naheren Priifung unterzogen. Seine Eir-
widerung ,,Von Photios zu Kerullarios® in der Rém. Quartal-
schrift 1933 I, in der er an seiner fritheren Darstellung festhilt,
ist infolgedessen eine wichtige Erginzung zu seinen fritheren Dar-
legungen.

Fiir den umfangreichen Band, der von grofter Miihe und
Ausdauer zeugt, verdient der Verf. grofite Anerkennung der
Forscherkreise. Die finanzielle Hilfe beim Zustandekommen
des Druckes durch die Gorresgesellschaft wie die
Notgemeinschaft der deutschen Wissenschaft ist voll-
auf gerechtfertigt und verdient ihren Dank seitens der wissen-
schaftlichen Forschung.

Miinster 1. W. L. Mohler.

Arendt, Paul, Dr, Regens des Ermlindischen Priesterseminars
zu Braunsberg, Die Predigten des Konstanzer Konzils.
Ein Beitrag zur Predigt- und Kirchengeschichte des ausgehenden
Mittelalters. Freiburg i. Br., Herder & Co., 1933 (XI, 267 S.
gr. 8%). M. 5.

Von keiner Kirchenversammlung des Altertums und des
Mittelalters besitzen wir so viele Predigten, sermones und
Reden wie von der grofien Vélkerschau des Konstanzer
Konzils. Schon friih hat die Sammlung begonnen, aber erst
in H. Finkes meisterlichem Werk: Acta Concilii Constan-
ciensis ist das bisher erreichbare Quellenmaterial zusammen-
getragen, im zweiten Bande mit dem Resultat, daf ungefahr
200 Predigten (wenn auch nicht alle vollstandig) erhalten
sind. Diese reiche Sammlung und kritische Sichtung der
Predigten legt A. seinen Untersuchungen zugrunde. Gewif
werden bei der fast unerschopflichen handschriftlichen Uber-
lieferung zur Geschichte des groBen Konzils noch einige
Nachtrige zum Vorschein kommen, aber das vorliegende
stattliche Material liefert ein breites und tragfihiges Funda-
ment fiir die Forschung iiber das Wesen und die Bedeutung
der Konstanzer Konzilspredigten. Kleine Erginzungen er-
geben sich auch aus den Supplikenregistern der letzten
Monate des Konzils, z. B. Vat. Arch. Reg. Suppl. 106
fol. 125: Johannes de Campo, ord. b. Marie de Monte-
carmeli, oriundus de Perpiniano, qui tam in sermonibus quam
aliis scolasticis actibus more theologorum diversimode apud
hoc sacrum concilium insudavit,

In zehn Kapiteln behandelt A. unter den verschiedensten
Gesichtspunkten sein reiches Material: Das Quellenmaterial,
Die &uferen Umstinde der Predigten, Die Form der
Predigten, Die Hilfsmittel und die Stoffquellen der Prediger,
Der religidse und theologische Gehalt der Predigten, Die
Stellung der Prediger zu Papsttum, Kirche und Konzil, Die
Prediger und die Unionsangelegenheit, Die Prediger und die
Glaubensangelegenheit, Die Prediger und die Reform der
Kirche, Beurteilung und Wert der Predigten.

Der Schwerpunkt der Untersuchung ist auf die historische
Seite gelegt. Und mit vollem Recht. Fiir die Geschichte des
Konzils sind die Predigten bei all ihrer schematischen An-
lage und ermiidenden Breite, bei ihren Ubertreibungen und
Verallgemeinerungen doch eine Quelle von hervorragender
Bedeutung. In diesen Predigten spiegelt sich der Verlauf
des Konzils trefflich wieder, die sittlichen und religiosen Zu-
stande offenbaren sich mit eindringender Deutlichkeit, die
groBen geistigen Auseinandersetzungen und die erregten
Debatten leben wieder auf, mit einem Wort: die Stimmung
des Konzils wird noch einmal vor uns lebendig. Man ist
dem Verf. zu Dank verpflichtet, daf er sein schon seit
Jahren vorliegendes Manuskript doch noch zum Druck ge-
bracht hat.

Rom. Karl August Fink.

Coolen, Georges, Histoire de I'église d’Angleterre. Paris,
Bloud & Gay, 1932 (198 S. kl. 8°).

Coolen, Georges, L’Anglicanisme d'aujourd’hui. FEbenda
(203 S. kl. 89).

Wir besitzen auf katholischer Seite nicht allzu viele
Schriften tiber die geschichtliche Entwicklung und die heutige
Lage der anglikanischen Kirche.

Es ist ein Verdienst des Verlages Bloud & Gay, die
beiden vorliegenden Béndchen in seiner Sammlung ,,Biblio-
theque catholique des sciences religieuses** herausgebracht zu
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haben. Sie fiillen tatsichlich eine Liicke aus. Vielleicht
gelingt es in nicht allzu ferner Zeit, auch in deutscher
Sprache das zu bieten, was Prof. Coolen uns hier in fran-
zosischer Form vorlegt. Jedenfalls kénnen wir das in gleicher
Richtung liegende Buch von Paula Schifer: Die katholische
Wiedergeburt der englischen Kirche (Ernst Reinhardt,
Miinchen 1933) nicht als eine fiir unsere Zwecke voll-
kommen brauchbare Leistung werten. Zur Abfassung eines
solchen Werkes gehort nun einmal aufier einem volligen Ver-
trautsein mit dem einschligigen Schrifttum vor allem ein
durch jahrelange Schulung geschérfter Blick fiir den Geist
und die Art der anglikanischen Kirche, wie wir Katholiken
sie beurteilen. Nur so wird auch bei uns in Deutschland
eine Darstellung moglich sein, die der von Coolen gleich-
wertig sein konnte. Und notwendig wire sie. Denn auch bei
uns ist die Unkenntnis iiber die anglikanische Kirche, ihre
Geschichte und ihre Einrichtung nicht minder grof, wie sie
Coolen in der Vorrede zum 2. Bandchen (S. 8) fiir sein
Land kennzeichnet.

Der anglikanischen Form des Protestantismus sollte
gerade heutzutage von katholischer Seite eine erhohte Auf-
merksamkeit geschenkt werden. Aus den Reihen der angli-
kanischen Kirche sind in den letzten Jahren die stiarksten
Impulse zu Religionsgespriachen (wir denken an den eben
verstorbenen Lord Halifax) und zu den Anniherungs-
versuchen der Kirchen (die Konferenzen von Lausanne und
Stockholm) gekommen. Uberdies enthdlt gerade der Angli-
kanismus noch wertvolle Formen katholischen Erbgutes, die
wohl zur Uberwindung der Schwierigkeiten, der Trennung
unter den Christen dienen konnten, falls andere Wege
weniger gangbar waren. Gerade der Geist, in dem die vor-
liegende Schrift gehalten ist, kann hierin Vorbild sein.
Gegeniiber dem grofi angelegten Werk von Hilaire Beloc:
A history of England (London 1925 ff.), das ebenfalls
vom katholischen Standpunkt aus an die Betrachtung und
Wertung der englischen Kirchengeschichte herangeht, heben
sich diese beiden Bandchen auf jeden Fall wohltuend ab.
Bellocs Darstellung leidet gerade dort, wo die Reformation
und die dann folgende Entwicklung gezeichnet sind, zu sehr
an einer polemischen, manchmal sogar bitter-scharfen und
verletzenden Art. Ganz anders C. Seine Darlegungen fufien
auf griindlichstem Studium, sind unterbaut mit einer Fiille
von personlichen Beobachtungen, sind aber dennoch mit
einer Ruhe und Wiirde geschrieben, wie sie echt katholischer
Geisteshaltung wiirdig ist.

Nur eine Ausstellung sei gemacht. Es ist sehr zu be-
dauern, daf der Verlag die Bindchen der gewshnlichen
Auflage auf einem so holzhaltigen Papier drucken liefs : schon
jetzt, wenige Monate nach dem Erscheinen, beginnt ein
starker Vergilbungsprozef einzusetzen.

Abtei Griissau. Abt Albert Schmitt.

Karrer, Otto, Das Religitse in der Menschheit und das
Christentum. Freiburg i. Br., Herder, 1934 (X, 264 S. 8°).
M. 5,20; geb. M. 6,50.

Das Buch wendet sich an weitere Kreise, wie es auch
aus Vortragen und Kursen entstanden ist. Der Grofiteil der
Besprechungen wird deshalb wohl vor allem die Hauptlinien
seines Aufbaus herausheben. Daneben muf aber auch ins
einzelne gegangen werden, da das Buch auf griindlichen
Studien ruht und den Anspruch macht, ein wissenschaftlich
zuverldssiger Fiithrer zu sein. Die vorliegende Besprechung
will zu dieser Kleinarbeit einiges beitragen.

Zunichst Punkte, worin der Verf., wie mir scheint,
besondere Zustimmung und Beachtung verdient. Uber das
oft behandelte Thema Religion und Magie trigt K. eine
reife Ansicht vor: Religion und Magie, obwohl in sich
Gegensitze, sind im primitiven Menschen durchaus keine
Gegensitze und spielen unmerklich ineinander (vgl. 37, 39,
53, 105). Der weitgespannte Rahmen der allgemeinen
Religionsgeschichte erméglicht es K., den Theismus in
helleres Licht zu riicken, als es gewohnlich geschicht. Die
Antagonie Personlichkeit — Unendlichkeit ist grof geschaut
(1361f.), Fatum, Tao, ,,das Heilige" u. & werden mit
Recht zur Gottesidee gezogen (71, 205, wahrend Ameno-
phis IV wohl mit Grund und Absicht {ibergangen ist 17) ;
ebenso finden der Brahmanismus (23), der buddhistische
,»Atheismus* (44 ff.) und andere nicht monotheistische Reli-
gionen eine verstandnisvolle Wiirdigung, immer im Anschluf
an christliche Theologen, zumal Augustinus. K. behandelt
hier vollstindiger, was in dhnlichem Sinn etwa bei Schmidt,
Ursprung der Gottesidee II 410; III 351, 436, Burckhardt,
Weltanschauungskrisis und Wege zu ihrer Losung (Leipzig
1925) 504, Anwander, Einfithrung in die Religions-
geschichte 36 ff. zu lesen ist. — Das ,, Wesen des Christen-
tums®® ist von hoher Warte gesehen (30, 148), aber auch
das spezifisch Christliche ist eindrucksvoll herausgearbeitet
(166 ff.). Die Weitherzigkeit K.s in Deutung der veritas
catholica (233 ff., 247) und supernaturalis (165, 212,
227) ist im Zusammenhang mit der mystischen Einstellung,
die das ganze Buch durchzieht und die von K. bekannt ist
(siche bes. 95, 161), zu wiirdigen. Freilich werden hier
von theologischer Seite Bedenken angemeldet werden. —
Um auch einige gute religionspsychologische Ziige anzu-
merken, sei verwiesen auf die entschiedene Betonung der
religiosen Ehrfurcht (41, 52f., 115) oder auf die An-
erkennung des eigentiimlichen ,,realen Denkens* der Primi-
tiven (130ff.); beziiglich des Problems Geschlechtlichkeit
und Religion ist — unabhingig von der Theorie Winthuis® —
Wichtiges gesagt (130f.).

Nun die andere Seite. FEs ist klar, daB in einem Werk
von der Weite, Tiefe und Fiille der Gedanken, wie dieses
Buch sie bietet, nicht jeder Satz auf Zustimmung rechnen
kann.

Obwohl die alte Entartungshypothese in richtige Grenzen ge-
wiesen ist (S. 127, 149) und obwohl iiber die ,Uroffenbarung’
viel Gutes vertreten wird, scheint es mir doch, als sei die der
Haltung des Verf. entsprechende Bestimmung noch nicht gewonnen
(S. 119£, 211 f, 230£). Es liegt da freilich eine besonders
schwierige Aufgabe der Theologie, die auch das Genie
P. W. Schmidts in seinem Beitrag ,,Die Uroffenbarung als Anfang
der Offenbarung Gottes” in: Esser-Mausbach, Religion, Christen-
tum, Kirche nicht gemeistert hat. Vgl. Pinard de la Boullaye,
L’étude comparée des religions § 186 (1. Aufl. vol. I p. 374 n. 3).
— Im Zuge der Gedankenginge K.s miifite auch ither die aufier-
katholischen religiésen Institutionen, nicht bloB iiber den animus
credendi, eindringender geurteilt sein (S. 233), und der Abschnitt
iiber den ,,unsichtbaren Christus* diirfte erweitert werden., — Daf

das GesinnungsmifBige, das ,Formale" iiberall unterstrichen wird
(z. B. S. 4, 56, 73), ist notwendig, aber Inhalt und Gesinnung

" héngen doch nicht zufillig zusammen und die etwas unsicheren und

iibertreibenden AuBerungen K.s kénnten MiBverstindnisse erzeugen,
die der Sache schaden. Andererseits mochte ich mehr als K.
(S. 175) — unbeschadet der kirchlichen Entscheidungen — hervor-
heben, daf die dufieren und inneren Kriterien der Offenbarung doch
immer vice versa den Beweis stiitzen, ganz nach jenem Gesetz des
.»Sowohl — als auch”, das K. oft feinsinnig anwendet.

Gegeniiber den Theorien von Winthuis (S. 67 f., 1oL, 1174,
133), Dacqué, Frobenius, A. Jeremias, H. Wirth (S. 125) wiire
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grofiere Vorsicht und weniger Weitherzigkeit zu wiinschen ge-
wesen. Die in bunter Mischung und ohne genauere Belege er-
folgende auferordentlich haufige Zitierung von Autorititen kommt
zwar der Lebendigkeit und Plastizitit des Ausdrucks zugute, er-
schwert aber manches Mal das Urteil (etwa S. 169, 213, 229,
231 £.) und konnte Leser, fiir die das Buch berechnet ist, auf
falsche Fahrte leiten. Wer z. B. J. W. Hauer nur aus den Zitaten
K.s kennt, erhilt kein richtiges Urteil iiber das Wollen dieses
Mannes.

Der Wichtigkeit der Sache wegen sei noch berithrt: ,,Wer
nur eine Religion kennt, kennt keine™ (S. 5) sagt nicht Harnack,
sondern M, Miiller. Die Raum-Zeit-Gleichung (S. 9) ist nicht
ohne weiteres richtig. Der germanische Charakter der nordischen
Steindenkmiler ist nicht so allgemein zu behaupten (S. 14). Ob
nicht der sittliche Stand des Hinduismus, Neuplatonismus und der
kynisch-stoischen Popularphilosophie zu hoch gewertet ist (S. 78,
150)? S. 120 fehlt Bonaventura, er wird aber S. 229 u. . nach-
geholt. Das Urteil iiber die buddhistische Liebe namentlich im
Mahayana diirfte die Passitivitit tiberbetonen (S. 181). Da K.
notgedrungen vieles ohne eigene Priifung iibernehmen mufite, werden
die Fachleute wohl noch verschiedene andere Verbesserungen vor-
schlagen. Im ganzen gesehen ist die Durchdachtheit, sprachliche
Prézision und Druckreinheit dieses Buches, das auf wenigen Seiten
den schwierigsten Dingen mutig ins Angesicht schaut, eine seltene
Leistung. — Etliche Druckfehler: S. 14, 20, 52, 82, 156, 180
und ungleiche Namenschreibungen: S. 25, 28, 55, 77, 95, 115, 117.

K.s von der Zeit gefordertes Buch will jeder Wahrheit
und jedem Wert ehrlich und edel gerecht werden. Alles
religiose Sehnen und Suchen der Menschheit findet liebevolle
Wiirdigung, auch der Irrtum wird giitig zuriickgewiesen.
Scharfe Worte fallen nur gegen den Zelotismus (242f.).
Uber allem schwebt das Ideal der catholica veritas.

Pocking (Obb.). A. Anwander.

Marquardt, P. Generosus, O.F. M. Das Wunderproblem
in der deutschen protestantischen Theologie der
Gegenwart. Miinchen, Max Hueber, 1933 (VIII, 336 S. 8°).
M. 8,25; geb. M. 9,50.

Das Wunderproblem bleibt fiir die katholische Apolo-
getik immer aktuell. Wunder sind nun einmal das untriig-
liche und allen verstindliche Gotteszeugnis fiir den iiber-
natiirlichen Ursprung der christlichen Religion und der katho-
lischen Kirche (Vat., Sess. III, Cap. 3; Motu proprio
,»oacrorum Antistitum® 2°). Beides iiberzeugend nachzu-
weisen ist aber die wesentliche Aufgabe der Apologetik.
Noch mehr. An der Stellung zum Wunder entscheidet sich
die Stellung zur Ubernatur iiberhaupt. Das katholische
Christentum ist aber, wie in seinem Ursprung, so auch in
senem Inhalt und Ziel iibernatiirlich. Eine grundsatzliche
Ablehnung des Wunders bedeutet also nicht blof eine Ab-
lehnung des vorziiglichsten Offenbarungskriteriums, sondern
der Offenbarung selbst, des ganzen katholischen Christen-
tums. Jede naturalistische Verbiegung des Wunderbegriffs
dringt zu einer naturalistischen Umdeutung des Offen-
barungsbegriffs, ja zu einer naturalistischen Verwasserung der
christlichen Religion. Bei dieser Sachlage kann die Wunder-

frage von der Apologetik kaum je sorgfaltis genug bearbeitet

werden.

Einen sehr dankenswerten Beitrag dazu liefert die vor-
liegende Dissertation. Nicht polemisch, sondern rein refe-
rierend gibt sie einen tiefen Einblick in das geistige Ringen
mit dem Wunderproblem innerhalb der protestantischen Theo-
logie der letzten dreifiig Jahre. Die einzelnen Theologen,
die sich eingehender mit der Wunderfrage befafit haben, sind
nach ihrer Schulgemeinschaft aufgefiihrt. Der Verf. unter-

scheidet: die religionsgeschichtliche Schule, die Ritschlsche
Schule, die modern-positive Theologie, die Lutheraner, die
Biblizisten, die Theologie der Krisis. Gegen diese Gliederung
und noch mehr gegen die Eingliederung des einzelnen lassen
sich, das erkennt auch der Verf. an, Bedenken geltend
machen; sie hat nur relativen Charakter. Aber sie wird doch
aus der allgemeinsten geistigen Grundhaltung der verschie-
denen Richtungen und ihrer Vertreter gut begriindet. Jeden-
falls hat diese Art der Darstellung das Gute, daf sie das
Wounderproblem nicht isoliert, sondern in der Gesamtent-
wicklung der neueren protestantischen Theologie betrachtet
und so in diese selbst Einblick gibt. Ebenso, daf sie von der
Stellungnahme des einzelnen in der Wunderfrage ein ge-
schlossenes Bild vermittelt.

Erfreulich ist das Gesamtbild nicht. Auch unter den Ver-
tretern der strengsten Orthodoxie begegnen wir keinem ein-
zigen, der in der Wunderfrage voll und ganz den katho-
lischen Standpunkt einnimmt. Zum wenigsten bestreitet man
eine natiirliche, vom Glauben unabhingige Erkennbarkeit des
Woaunders. Der alles beherrschende, verhingnisvolle Einfluf
von Kant und Schleiermacher wird hier deutlich sichtbar.
Ohne Abkehr von deren erkenntnistheoretischen Prinzipien
und riickhaltlose Anerkennung der philosophia perennis ist
auch eine Verstindigung in der Wunderfrage nicht zu er-
reichen. Man wird stets aneinander vorbeireden. Immerhin
ist das Bekanntwerden mit den Auffassungen, Frage-
stellungen, Schwierigkeiten der heutigen Wundergegner fiir
den katholischen Apologeten duBerst wertvoll. Das ermog-
licht thm eine zeitnahe Behandlung des Wunderproblems,
gibt ihm Fingerzeige fiir die eigene Fragestellung, die Fassung
seiner Beweise, die Richtung seiner Polemik. So weift er dem
Verf., der thm mit dem Durchackern der gesamten neueren
protestantischen Wunderliteratur viel Arbeit abgenommen
hat, aufrichtig Dank.

Miinster 1. W.
P. Bernardin Goebel O.M. Cap.

Schilling, Otto, Dr. theol. et sc. pol., Professor an der Univer-
sitit Tiibingen, Christliche Sozial- und Rechtsphilosophie.
Miinchen, Max Hueber, 1933 (VIII, 260 S. gr. 89). M. 7,20.

Mit diesem neuen Werke fiillt Professor Schilling eine
langst schmerzlich genug gefiihlte Liicke in der katholischen
Sozialliteratur aus, wofiir ihm heute um so mehr zu danken
ist, als gerade die entscheidenden Prinzipien der katholischen
Sozialphilosophie unter ganz neuen Gesichtspunkten verteidigt
werden miissen. Nach einleitenden Darlegungen iiber Begriff
und Methode der Sozialphilosophie werden in einem histo -
rischen Teile die verschiedenen neuzeitlichen Richtungen
der Sozialphilosophie behandelt. Im systematischen
Hauptteile werden zunichst die Grundvoraussetzungen der
allgemeinen Gesellschaftslehre erdrtert, darunter vor allem die
Bedeutung der Metaphysik fiir die Sozialphilosophie, ihre welt-
anschauliche Grundlage, das Naturrecht als ihre Grundlehre,
sowie Aufgaben, Gegenstand und Prinzipien der Gesell-
schaftswissenschaft entwickelt; dann werden die gewonnenen
Prinzipien auf den Staat und seine Ordnungen angewendet,
es kommen dabei die heute aktuellsten Fragen zur Erérte-
rung, die sich bewegen um Volk, Nation, Staat; Stand,
Klasse, Partei; Volkswirtschaft und soziale Frage; es wird
dann zufolge der wesenhaften Verbindung von Sozial-
und Rechtsphilosophie das Recht im allgemeinen und im
besonderen behandelt, werden die gerade heute so wichtigen
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Prinzipien iiber den Begriff und das soziale Wesen des
Rechtes, seine Aufbauelemente und die Rechtsverwirk-
lichung dargelegt und wird im einzelnen eingegangen auf
die sozialphilosophischen Grundlagen des Staats-, Verwal-
tungs-, Straf-, ProzeB-, Volker- und Kirchenrechtes. Ab-
schlieBend wird in einem kritischen Teil zu den ver-
schiedenen sozialphilosophischen Richtungen (Positivismus,
Historismus, materiale und formale Soziologie, Idealismus,
Utilitarismus, Pragmatismus) unter Voranstellung einer ge-
radezu klassisch zu nennenden Darlegung der aristotelisch-
thomistischen Prinzipien der Sozialphilosophie Stellung ge-
nommen. AuBerordentlich reiche Literaturnachweise sind
allen Paragraphen angefiigt. Die uniibertrefflich klare
Herausarbeitung der Grundsatze katholischer Lehre sowie
die meisterhafte Art threr Darstellung werden auch diesem
Buche des bekannten Tiibinger Lehrers eine grofe Leserschar
gewinnen. Es bleibt nur der Wunsch, daf bei einer Neu-
auflage auch die durch den Nationalsozialismus aufge-
worfenen Fragen eingehender behandelt werden.

Wien. Johannes MeGner.

MeBner, Johannes, Die soziale Frage der Gegenwart. Eine
Einfithrung. Innsbruck-Wien-Miinchen, Tyrolia, 1933 (684 S.
gr. 8°). Glw. 8. 25 = M. 15.

Seit Biederlack und Schindler in kleinen, allerdings fiir
thre Zeit bahnbrechenden Biichlein die ,,soziale Frage® be-
handelten, hat die Entwicklung der Dinge, hat aber — Gott
sei Dank — auch unsere Erkenntnis gewaltige Fortschritte
gemacht. So war es an der Zeit, in einem wesentlich um-
fangreicheren Werk die ,,soziale Frage der Gegenwart®* zu
behandeln, und J. MeBner war gewif berufen, dieser Auf-
gabe sich zu unterziehen. In der Tat ist sein Werk eine
sehr wertvolle Bereicherung unseres Schrifttums; es fiillt in-
sofern auch eine Liicke aus, als wir bisher gendtigt waren,
uns mit weit verstreut liegenden Einzelabhandlungen in Nach-
schlage- und Sammelwerken sowie mit Zeitschriftenaufsitzen
zu behelfen, was jetzt durch die zusammenfassende Gesamt-
darstellung ersetzt ist. Was Weber-Tischleders Handbuch
fiir den Bereich der Wirtschaftsethik, das leistet MeBners
Werk fiir den Umkreis der ,,sozialen Frage®.

Der Aufbau ist eigenartig, wenn man will sogar frag-
wiirdig, bietet aber, wie die nihere Beschiftigung mit dem
Werke zeigt, manche recht beachtliche Vorteile. Verf. be-
handelt in drei Hauptteilen den Kapitalismus, den Sozialis-
mus und die chrstliche Sozialreform; jeder Hauptteil ist
gleichmiBig in sicben Abschnitte gegliedert: 1. Begriff und
Entwicklung, 2. philosophisch-weltanschauliche Grundlagen,
3. Wirtschaft, 4. Gesellschaft, 5. Staat, 6. Kultur, 7. Wand-
lungen (so bei Kapitalismus und Sozialismus) bzw. nichste
Aufgaben (bei der christlichen Sozialreform).

Die sachliche Berechtigung zu diesem Aufbau, der
tibrigens genau der Gliederung des 3. Hauptteils von
.»Quadragesimo anno*‘ entspricht, leitet sich daher, daf tat-
sachlich die kapitalistische Wirtschaft es gewesen ist, die die
gesellschaftliche Ordnung aus den Angeln gehoben und da-
mit, wie die neuzeitliche Staats- und Kulturkrise herauf-
beschworen, so auch die,,soziale Frage* geschaffen hat. In I 1
§ 12 und I 3 § 16 faht Mefiner dies meisterhaft zusammen:
das ,,Verhingnis'* bestand darin, daf die kapitalistische
Wirtschaft zum Instrument wurde des individualistischen
Geistes, mittelst dessen dieser die Welt entgliederte, zer-
faserte, alle gesellschaftliche Bindung und Ordnung aufloste;

eben darum ist ,,das Kapitalismusproblem ein Ordnungs-
problem®’, namlich die Aufgabe der Aufrichtung einer solchen
gesellschaftlichen Ordnung, welche die Krifte der kapita-
listischen Wirtschaft ziigelt und regelt, womit MeBners
Stellungnahme folgerichtig gipfelt in den Worten Pius’ XI,
mit denen dieser Papst die Stellung Leos XIII und seine
eigene zum Kapitalismus in ,,Quadragesimo anno** (n. 101)
umschreibt.

So hat MeBner in I 1—3 seine Kapitalismuskritik bereits
im wesentlichen zum Abschluf gebracht; I 4—7 bringen
daher in der Hauptsache nur noch die weiteren Belege und
ins Einzelne gehenden Ausfithrungen, die das Bild bereichern
und abrunden. Man kann sagen, daf in diesen Abschnitten
so ziemlich alles zusammengetragen und aufgearbeitet er-
scheint, was die bisherige wissenschaftliche Befassung mit
dem Gegenstande an dauerhaften Ergebnissen geliefert hat.

Nicht ebenso gliicklich wie die Kapitalismuskritik er-
scheint die Behandlung des Sozialismus, der als der Gegen-
spieler des Kapitalismus behandelt wird, ohne doch als gleich
geschlossene, fest umrissene Figur aufs Spielfeld zu treten.
Gewif liegt dies in der Hauptsache am Gegenstande selbst,
bei dem diese Einheitlichkeit nun einmal nicht vorhanden
ist; es liegt aber zum Teil auch an einer Grenziiberschreitung,
die Mefner begeht. Mefner bezieht den Nationalsozialismus
in seine Darstellung ein, was ,,Quadragesimo anno** be-
kanntlich nicht tut. Eben damit aber wird der Rahmen
gesprengt. GewiB 1st der Nationalsozialismus betont anti-
kapitalistisch, aber er ist nicht in dem Sinne Gegenspieler
des Kapitalismus, wie derjenige Sozialismus, den man heute
in Deutschland als Marxismus zu bezeichnen sich gewohnt
hat; jenes Gegenspiel spielt sich ja ab im Schema des
Klassenkampfes oder doch der Klassenauseinandersetzung,
wihrend der Nationalsozialismus nicht nur den Klassensampf
verwirft, sondern iiberdies die Klassenlage selbst nicht an-
erkennt und demgemdf auch die Klassenauseinandersetzung
nicht gelten laBt. Gewif bemiiht MeBner sich ehrlich, dem
Nationalsozialismus gerecht zu werden (siehe S. 422);
nichtsdestoweniger ist schon die Eigenart dieses ,,Sozia-
lismus** nicht deutlich herausgearbeitet; noch weniger ist die
Eingliederung in die Gesamterscheinung des Sozialismus ge-
lungen. Vielmehr ist jene Einheit des Sozialismus, mit der
,Quadragesimo anno'* arbeitet, gesprengt, ohne daf die
hohere Einheit einer umfassenderen antikapitalistischen Be-
wegung an die Stelle gesetzt wire.

Der letzte Hauptteil iiber die christliche Sozialreform
bringt in Wahrheit einen Abrit der christlichen Soziallehre
iiberhaupt. Den ersten Abschnitt bildet ein Uberblick iiber
die vielfdltigen Bemiihungen, von christlicher Seite mit der
sozialen Frage fertig zu werden, etwas befremdlich als
..Losungen** bezeichnet, wihrend es doch nur Versuche
waren, von dieser und jener Seite her den Dingen beizu-
kommen, wogegen zur Lésung die Zusammenfassung alles
dessen gehort, was in den Teilbestrebungen und Einzel-
versuchen an Wertvollem und Richtigem steckte. Die Bei-
behaltung der Reihenfolge Wirtschaft — Gesellschaft —
Staat — Kultur, die beim Kapitalismus geradezu von selbst
gegeben, aber auch beim Sozialismus sachlich voll gerecht-
fertigt war, bereitet in diesem letzten Hauptteil gewisse
Schwierigkeiten, mufi doch gerade im Gegensatz zur indi-
vidualistischen und kollektivistischen Irrung die Wirtschaft
als gesellschaftlicher Lebensvorgang dargetan werden, wo
die christlich-naturrechtliche Auffassung der Gesellschaft
selber noch nicht entwickelt ist. So ergibt sich zwangslaufig
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ein gewisses induktives Verfahren, das methodisch-systema-
tisch gesechen an Schwichen leidet, die allerdings durch
didaktische Vorziige aufgewogen sein mogen. Der Abschnitt
iiber die Kultur enthdlt sehr viel Schones und Gediegenes,
so viel, daf der letzte kurze Abschnitt iitber die nichsten
Aufgaben der Sozialreform einigermafen dagegen abfillt.

Einen besonderen Vorzug von Mefiners Werk bildet
die Niichternheit seiner Auffassung und die darin begriindete
Klarheit und leichte Lesbarkeit seiner Darstellung. Vielleicht
wird mancheiner durch diese Niichternheit und Leicht-
verstandlichkeit enttduscht sein. Es ist aber ganz gewiB ein
sehr grofies Verdienst MeBners, dafi er es wagt, auf all die
hohen Worte und tiefsinnig-dunklen Redewendungen, an
denen unser Schrifttum der letzten Jahre so reich ist, vollig
zu verzichten, um zuriickzukehren zur Schlichtheit und
Natiirlichkeit der Scholastik, zur unbefangenen, unvor-
emngenommenen Auslegung unserer christlich-sozialen Tradi-
tion und der papstlichen Rundschreiben. Gewif wird im
Einzelnen die Kritik dieses und jenes zu berichtigen oder
doch zu verbessern haben; gewif wird es auch tiber diese
»»Einfiihrung™ hinaus wieder eine Fortfithrung geben. Fiir
den Augenblick aber und die nichstabsehbare Zeit haben
wir in MeBners sozialer Frage der Gegenwart das Handbuch,
das unser geistiges Riistzeug hand- und kunstgerecht ver-
mittelt und vom Priester wie von den Laien der Katholischen
Aktion fleifig und dankbar benutzt werden sollte.

Frankfurt (M.). O.v. Nell-Breuning$S. J.

Kleinere Mitteilungen.

»Jahrbuch fiir Liturgiewissenschait, Registerband
zu den 10 ersten Bdnden Minster, Aschendorff, 1933
(48 S. gr, 89). M. 4,50, gb. M. 5,50.« — Dieser von den Lesern
und Benutzern des Jahrbuches so lange gewiinschte und erschnte
Registerband ist endlich erschienen. Der Kreis derer, die diese
Neuerscheinung dankbar begriifien, ist sehr grof, da in den Auf-
satzen und Abhandlungen wie auch in den reichhaltigen Literatur-
verzeichnissen der einzelnen Binde ein weitschichtiges Material an-
gehduft ist, das nicht nur die Liturgiefreunde, sondern auch ganz
allgemein die Kirchen-, Kultur- und Religionshistoriker interessiert.
Natiirlich war es sehr schwer, bei der Fiille des Stoffes und der
Verschiedenartigkeit der Interessen eine alle befriedigende Voll-
standigkeit zu erzielen. Wie gelegentliche Stichproben ausweisen,
hatten denn auch die Angaben des Registers noch vermehrt werden
kénnen. So wiinschenswert das auch gewesen wire, so scheint man
doch bewufit sich in der Anlage des Registers vor allem dem
eigentlichen Zweck des Jahrbuches und damit dem engeren
Interessenkreis der Liturgiefreunde angepaft zu haben, Es wurden
besonders die Stellen gesammelt, ,wo iiber einen Gegenstand der
Liturgiewissenschaft sachlich gehandelt wird" (Vorwort). Die
Verfassernamen wurden ebenfalls nicht aufgenommen, da sie in
den einzelnen Jahrbiichern verzeichnet sind. Aber auch so bietet
das Register immerhin eine wertvolle Hilfe fiir die Auswertung
der einzelnen Binde. Die nicht leichte Arbeit der Zusammen-
stellung haben fleifiige Klosterfrauen der Abtei vom HI. Kreuz zu
Herstelle — von denen jene, die an erster Stelle beteiligt war, in-
zwischen schon zu Christus heimgegangen ist — geleistet. Fiir ihre
Miihe wird ihnen jeder um so mehr Dank wissen, der selbst schon
mal ein Register angefertigt hat. | 0

»Hudal, Mons. Dr. Alois, Titularbischof von Ela, Die
deutsche Kulturarbeit in Italien. [Deutschtum und Ausland
55./56. Heft.] Miinster i. W., Aschendorff, 1934 (XVI, 320 S.
80. Mit 24 Abb.). M. 8,80; gbd. M. 9,90.« — Der hoch-
wiirdigste Rektor der Anima in Rom hat unter Mitarbeit und
Hilfe einer Reihe von Personlichkeiten, deren im Vorwort dankbar
gedacht wird, eine interessante und wertvolle Zusammenschau ge-

schichtlicher und gegenwartskundlicher Art itber das Thema das
Deutschtum in Italien (nicht blof iiber die deutsche
Kulturarbeit in Italien) geschaffen. In 10 Abschnitten wird
das vielgestaltige Material gegliedert. FEin eigener Abschnitt ist
dem deutschen Protestantismus in Italien (S. 166—180) und ein
anderer den interkonfessionellen Vereinen und Organisationen der
Deutschen in Italien (S. 266—274) gewidmet. Das 24 Seiten
umfassende Register gibt dem Nachschlagenden alle Maglichkeiten
der Informierung und Benutzung. Die Literaturangaben zu den
einzelnen Materien sind eine reiche, vielleicht iiberreiche Zugabe,
aber fiir die wissenschaftliche Arbeit von besonderem Wert, Die
Frage sei gestattet: Hitte nicht die Kulturarbeit der deutschen
Kaiser in Italien — ich denke besonders an die Staufenzeit — eine
grofiere Beriicksichtigung verdient, iiber das in ,,Einleitendes
(S. 3) Gesagte hinaus?

»Jansen, Bernard, Lia philosophie religiense de Kant.
Traduit et adopté de l'allemand par Pierre Chaillet. Paris,
J. Vrin, 1934 (181 S, 89). 25 Fres.« — Die wertvolle Arbeit
Jansens ,,.Die Religionsphilosophie Kants. Geschichtlich dargestellt
und kritisch-systematisch gewiirdigt. Berlin-Bonn 1929 (vgl.
Theol Revue 1931, Sp. 381 £.) hat eine Ubersetzung und Uber-
arbeitung, vielleicht kann man sagen eine Umgiefiung fiir die
franzosische Leserwelt unter Billigung und Mitarbeit des Autors
erfahren. Der Bearbeiter legt die Gedanken, die ihn bei der Um-
gichung leiteten, im Awvantpropos (S. 10f) dar. Der kritisch-
systematische Teil des Originals ist ausgeschieden, der historische
Teil nach mehreren Gesichtspunkten erweitert. Kant ist mit seinen
eigenen Worten (meist nach den bekannten franzosischen Uber-
setzungen) in ausgedehnterer Weise in den Text aufgenommen
worden. Die Bibliographie ist entsprechend durch franzésische
Literatur erginzt. Das Ganze ist somit eine Arbeit ,sehr getreu
und sehr frei”, damit der Leser seinen Nutzen aus ihr zieht
gewissermafien ohne den urspriinglichen Verf. und dieser doch in
allem seine eigenen Gedanken wiederzuerkennen vermag (S. 11).

vAdam, Karl, Das Wesen des Katholizismus. 7. Auf-
lage. Diisseldorf, L. Schwann, 1934 (295 S. gr. 8°). Glw.
M. 6,80.« — Wir freuen uns mit dem verdienten Verf., daB er
eine neue Auflage (26.—31. Tausend) seines zu Weltruhm ge-
langten Buches hat herausbringen diirfen und zugleich die Uber-
setzung in sechs Sprachen melden kann. Eine Reihe von kleinen
Anderungen, die z. T. auch Verbesserungen sind, jedenfalls aber
gewissen Formulierungen jede MiBdeutungsmoglichkeit genommen
haben, sind angebracht worden. — Man darf vielleicht die An-
regung aussprechen, daf in dem selbstverstandlich auf das Mindest-
mafi zu haltenden Anmerkungsapparat die Literaturnachweise nicht
auf die zur Zeit des ersten Erscheinens des Buches vorliegende
Literatur beschrinkt bleiben, und die neueren Auflagen der zitierten

Schriften verwertet werden méchten. — Die Anmerkung 43 hat
auch jetzt wieder Bohminghaus statt Bominghaus, offenbar wegen
der Stereotypisierung der Druckplatten, o

»Demschke, Dr. Max, Glaube aus dem Blut? Die
heidnisch-religidsen Stromungen der Gegenwart und das Christen-
tum. Berlin, Buchverlag Germania, 1934 (30 S. gr. 8°).
M. 0,50.« — Diese Broschiire ist eine zur Einfithrung in die sog.
Deutsche Glaubensbewegung, ihre verschiedenen Schattierungen,
Organisationen, Wortfiihrer, Formulierungen, Ziele, ausreichende
und die grundsitzliche Kritik kurz darbietende Schrift. Inzwischen
ist nach dem Bericht der Presse eine iiber den in der Schrift ge-
schilderten Zusammenschluf der sog. Deutschglaubigen hinaus-
gehende Einigung der in Frage kommenden Organisationen erfolgt
und das Programm der Arbeit straffer und einheitlicher geworden.
Wissenschaftlich weniger, aber praktisch desto mehr dringt wahr-
haftig die Auseinandersetzung mit diesen in breitester Offentlichkeit
sich vordringenden jedes Christentum verneinenden Ideen.

»Geuser, Marie Antoinette de, Briefe in den Karmel.
Briefe von M. A. de G. (Maria von der h. Dreifaltigkeit) an

eine Karmeliterin. Mit Geleitwort von Gertrud von le Fort.
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Regensburg, Friedrich Pustet, 1934 (279 S. 8°). Kart. M. 4;
geb. M. 4,80.« — Diese hochstehenden, mit feiner Einfithlung
priachtig ins Deutsche iibersetzten Briefe legen ein lautes Zeugnis
dafiir ab, daf auch in unseren Tagen der Not und Gottlosigkeit
mitten in der Welt gottsuchende Seelen leben, die eine erstaunliche
Tiefe mystischen Lebens erreichen. M. A, de Geuser, mit ihrem
religiosen Namen Maria von der h. Dreifaltigkeit, bringt, durch
eine geheimnisvolle Krankheit am Eintritt bei den Karmeliterinnen
verhindert, ihre Berufung zum Ordensstand Gott grofmiitig zum
Opfer, erhdlt dafiir aber die Gnade der Berufung zu einem voll-
stindigen Leben in Gott mitten in der Welt. Sie geht dabei den
kleinen Weg der h. Theresia vom Kinde Jesu und fiihrt ihn folge-
richtig und unerbittlich durch bis zum Letzten. In der sich lang-
hinziehenden Krankheit, in den mannigfachen Beschiftigungen des
Tages, in den Wechselfallen des Lebens ihrer Familie, zumal im
Weltkriege, bleibt diese Seele wunderbar stark und ruhig in ihrer
Verankerung im Willen Gottes, der ihr iiber alles geht, den zu er-
filllen sie sich zur ,hostia laudis macht. ,,Ich begreife, daf Gott
allein alles ist, und da ich nichts mehr in mir dulde als ihn allein,
finde ich alles in ihm.“ Awus diesen so natiirlich und wahr
klingenden, die Tiefen der Mystik so schlicht offenbarenden und
dabei so fein gesetzten Briefen liest man mit Ergriffenheit den ver-
borgenen Weg ihrer Seele, der zur Freude und Vollendung in Gott
fiihrt, so daf der Leser seinen eigenen Lebensweg tiefer begreift
und sich angetrieben fithlen muB, ihn auch vollkommener in Gott
zu gestalten. Fiir Priester, Lehrpersonen, gottsuchende Seelen, auch
wenn sie im Strudel der Arbeit stehen, eine zu Herzen sprechende,
aufriittelnde und frohmachende Lektiire.  Salesius Elsner O, F. M.
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