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Das Standardwerk der Urreligionen

Schmidt, P. W., S.V.D., Der Ursprung der Gottesidee.
Eine historisch-kritische und positive Studie. 1I. Teil: Die Reli-
gionen der Urvolker. VI. Band: Endsynthese der Reli-
gionen der Urvilker Amerikas, Asiens, Australiens,
Afrikas. Miinster 1. W., Aschendorffsche Verlagsbuchhandlung,
1935 (LIII, 600 S. gr. 8 mit 7 Karten als Textanhang und
6 Sonderkarten). M. 29; geb. M. 32.

Mit berechtigtem Stolz kann P. Schmidt heute auf den
Abschluk eines Werkes zuriickblicken, das am schmalen
Anfang als eine ,,Studie” gedacht war, um dem eingewur-
zelten Evolutionismus auf dem Gebiete der Religionswissen-
schaft — man kann auch sagen: dem areligiosen Dilettan-
tismus — entgegenzutreten; das aber im Laufe von fast
25 Jahren zu einem Lebenswerk wurde: das Standwerk
der Urreligionen von heute. Mit dem Anwachsen des
Materials, zum guten Teil in voller Verlassigkeit erst durch
Schmidt selbst und seine Schiiler gesammelt, erlangte das
Werk seine Bedeutung und seinen Umfang; sehr zum Heile
der Wissenschaft. Der V. Band enthielt schon sehr wichtige
Nachtrige, und auch der V1. enthilt solche (VII. Anhinge
tiber neue Forschungsergebnisse bei den nordamerikanischen
Indianern, den Rentier-Eskimos, den asiatischen Pygmien
und Pygmoiden, finnische und russische Varianten zur
Schopfungsmythe, sowie iiber das Vorkommen altpaldo-
lithischer Knochenwerkzeuge S. 509—570). Und um es
gleich vorwegzunehmen: Dieses System der ,,Nachtrige*
soll fortgesetzt werden. Das ist nur zu begriifen, um das
Werk auf der Hohe zu halten, wenn es in der Weise des
Herausgebers geschieht, der darin immer frithere Auf-
stellungen neu iiberpriift und wenn notig auch berichuigt.

Der Kernpunkt des neuen Bandes liegt natiirlich in dem,
was die Aufschrift besagt: SchlieBliche Zusammenfassung
der Ergebnisse der bisherigen Forschung. samt wissenschatt-
licher Auswertung und metaphysischer Deutung. Nach einer
kurzen (gesondert stehenden) Auseinandersetzung mit ver-
schiedenen Kiritikern, gibt die Einfithrung eine sehr dankens-
werte Ubersicht iiber die Methode der Kulturkreisforschung,
mit besonderer Betonung, daf die Kriterien der materiellen
Kultur und des Religidsen voneinander unabhingig sein
miissen, um wirkliche Kulturkreise festzustellen. Auf Grund
dieser Kriterien wird zuniichst die Einheit des arktisch-nord-
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amerikanischen Kulturkreises bestimmt, deren Ursprung in
Nordostasien in der Gegend des Sinanthropus von Chou-Kou-
Tien bei Peking und siidlich davon gesucht wird. Aus der
Einheit der Erd- und Menschenschopfungs-Mythen, der
Vorstellungen vom héchsten Wesen, der Seelenbegriffe und
Jenseitsanschauungen wird die einheitliche Religion dieses
Kulturkreises wiederhergestellt. Hier ist vor allem das Frei-
sein von Naturismus, Animismus, Magismus und Manismus
wichtig; wichtiger noch die Lichtgestalt des Hochsten
Wesens (Abschnitt I und IIT). Dazwischen (Abschn. II)
werden die Bezichungen zwischen den soweit auseinander-
liegenden Kulturkreisen der Arktiker und Nordamerikaner zu
den Feuerlindern aufgewiesen. Der IV. Abschnitt bringt
die Vergleichung der zentralen oder pygmaiischen Urkultur
mit der arktisch-amerikanischen Urkulturenfamilie zusamt
dem Abschluf, dem Gesamtbild der alten gemeinsamen
Religion dieser Urkulturen (S. 298—308). Im V. Abschn.
behandelt Sch. die siidostaustralische Urkultur im Ver-
gleich mit der pygmiischen und den arktisch-amerikanischen
Urkulturen (S. 309—367). Der VI. Abschn. ist der
wichtigste: Die letzte Synthese der Altesten gemeinsamen
Religion der Menschheit samt dem Versuche (S. 472 ff.),
das Ratsel der Herkunft der Gottesidee zu l8sen. Es wird
festgestellt: die Abwesenheit der pseudo- oder antireligiosen
Elemente des Naturismus usw., die Lichtgestalt des héchsten
Wesens, die Geistigkeit des altesten Menschen, sein Gottes-
kult und die Beziehungen zwischen Religion und Sittlichkeit.
Uber den Ursprung heift es: ,,Es ist das wirklich existierende
hochste Wesen, der tatsichliche Schépfer Himmels und
der Erde, und besonders des Menschen, der hier vor seine
vorzuglichsten Geschépfe, die Menschen, hintrat und sich
selbst, sein eigenes Wesen und Wirken ihnen offenbarte,
ithrem Denken, Wollen und Fiihlen sich enthiillte gleich nach
der Schopfung, als er in vertraulicher Gemeinschaft mit den
Menschen zusammen wohnte** (S. 493). Der Ursprung liegt
nach Sch. in der prilithischen Zeit, was durch die paldon-
tologischen Zeugnisse iiber die Knochenwerkzeuge gestiitzt
erscheint.

Die Ergebnisse sind derart, daf sie die gewohnten Vor-
stellungen iiber den Urmenschen geradezu umstiirzen. Nur
sparlich, aber sehr geschickt verwertet sind die Zeugnisse
der Paldontologie; wie schon frither einmal bemerkt, werden
diese und die Ethnologie sich sehr eingehend mit den Er-
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gebnissen Sch.s auseinandersetzen miissen. Die Urkultur
erscheint, wie noch in der Steinzeit, sehr stabil, verhaltnis-

miBig einheitlich, weil einfach, auf der ganzen damals

besiedelten Erde. Man wird iiberrascht sein, daf der
Ursprung der Kultur in der Gegend von Peking, zeitlich in
der pralithischen Periode gesucht wird. Die értliche Fest-
setzung ist durch den Fund des Sinanthropus bedingt; man
wird abwarten miissen, ob andere Funde auf andere Gegenden
weisen. Dic Zeit scheint — ohne die Moglichkeit chrono-
logischer Angaben — sichergestellt zu sein.

Die Beweisfithrung Sch.s fiir diese Punkte, sowie fiir den
Hochgottglauben, den sittlichen Charakter der iltesten
Religion, den Kult und iiberhaupt fiir das Wesen der Religion
ist ebenso vorsichtig wie methodisch klar und iiberzeugend-

Wir diirfen aber auch einige Bedenken anmelden dort, wo es
sich um dic metaphysischen Folgerungen handelt. Zundchst ein
psychologisches: Der Urmensch erscheint so ungewdhnlich aufgehdht
in der Richtung einer Geistigkeit und Rationalitit, dafi der Abstieg
zur Naturmythologie und Magie, getrieben von der aufkommenden
Technik und Naturbeherrschung, fast unversténdlich erscheint, Es
ist zwar richtig, daB die Anfinge der Kultur eine stirkere An-
spannung des Geistes zur Voraussetzung haben, als die Weiter-
fithrung. Gleichwohl wird eine vorsichtige Kinderpsychologie man-
chen Fingerzeig geben kénnen, da doch der Urmensch in mancher
Beziehung vom Kinde wiederholt wird. Metaphysisch gesehen, halte
ich den Schluf auf die unmittelbare Offenbarung Gottes an den
Stammvater fiir allzu rasch; wir haben zunichst nur Berichte
iiber eine solche, Religionsspychologisch gesehen, ist die Rolle der
von den Urvélkern selbst vielfach genannten ,,Seher” und Propheten
(vel. S. 473 ff.) sehr wichtig; sie ist fast gar nicht ausgewertet, ich
erinnere an die Ausdrucksweise der Propheten, etwa des Jeremias.
Der Schluf auf den persénlich sich offenbarenden Gott muf sich
auf breiterer Grundlage aufbauen, als sie bei Sch. gegeben ist,

Diese Bemerkungen wollen und konnen der anerkannten
Grofe und Bedeutung des nunmehr abgeschlossenen Werkes
keinen Fintrag tun. Es wird immer ein gewaltiges Zeugnis
deutschen GelehrtenfleiBes, deutscher Griindlichkeit und einer
echt religiosen Seele bleiben. Nur wer selbst im Tiefsten
religiés ist, wird religiose Urkunden lesen und deuten kénnen.
Darum wird die Gelehrtenwelt wie der religivse Mensch mit
Spannung der Folge entgegensehen, welche die zweite
religiose Stufe mit der Abwirtsentwicklung zum Magismus
und zur Mythologie bringen wird: Die Aufhthung des
Stammvaters zum Kulturheros, der Dimonen und animi-
stischen Gottheiten zu Géttern, die Entwicklung des Mythos
zur Pseudoreligion, die Bedeutung der Zwei-Geschlechter-
Theorie. Dafiir erscheinen schon in den Urreligionen einige
Ansatze als Uberlagerungen der alten Religion.

Einige Anmerkungen: Der Ort Velden liegt zweimal in
.Niederfranken (S. 226, 281) st. richtig in Mittelfranken
(S. 543). Der Ausdruck: Freiheit und Vollkraft der ,.Seelen™
(S. 387) wire lieber durch den des ,,Geistes” zu ersetzen. ,Nega-
tive Sittlichkeit* (S. 411) ist schwer verstandlich. — Die Beigabe
der K arten erfiillt einen alten Wunsch, doch nicht alle Wiinsche.
Man mochte in feiner Einzeichnung die jetzigen geographischen
Verhiltnisse (wie z. B, Staats- und Landesgrenzen, Stidtenamen
oder Bezeichnungen von Landschaften und Meeresarmen sehen, um
sich besser orientieren zu konnen, Es wire vielleicht auch maglich,
die jetzigen Wohnsitze der Volksreste zu bezeichnen, welche als
Quelle der Berichte zu gelten haben. Sie sind ja noch, wie mir
ein Aufenthalt dort gezeigt hat, zu finden, wenn auch sehr sparlich.

Regensburg. Jos. Engert.

Wahrheit und Evidenz

Wilpert, Paul, Das Problem der Wahrheitssicherung bei
Thomas von Aquin, Ein Beitrag zur Geschichte des Evidenz-
problems. [Beitrige zur Geschichte der Philosophie und Theo-
logie des Mittelalters, Band XXX, Heft 3.] Miinster i. W.,
Aschendorff, 1931 (XIV, 214 S. gr. 8°). M. 11,60.

Der Untertitel ,,Ein Beitrag zur Geschichte des Evidenz-
problems** trifft auf das Buch nicht ganz zu, wenn Geschichte
im strengen Sinne der geschichtlichenEntwicklung
verstanden wird. Des Thomas Lehre von der Wahrheits-
sicherung in der Evidenz wird von Wilpert vielmehr prag-
matisch als eigentlich historisch entwickelt. Gelegentliche,
wenn auch nicht wenige und nicht kleine historische Verweise
und Zusitze, wie vor allem in den Uberblicken uber
,,den Wahrheitsbegriff in der vorthomistischen Philosophie™
(S. 194) und iiber , die Lichttheorie des h. Thomas™
(S. 83f.), machen eine wesentlich pragmatische Dar-
stellung nicht zu einer historischen Entwicklung. Um
der methodischen Sauberkeit und der Ehrfurcht vor der
Geschichte willen sollte eine — selbstredend quellenméBige
— Darlegung der Begriffe eines Denkers nach ihrem
thematischen und problematischen Gehalt
nicht einfachhin als ,,Geschichte® ausgegeben werden, da zu
dieser die Quellenkritik und vor allem die Begriffsgeschichte
gehoren. Und was Begriffsgeschichte bedeutet, kann einem
am besten Baeumkers ,, Witelo** sagen. In Anlage und Auf-
bau zeigt sich Wilperts Buch deutlich von den sachlichen
Fragestellungen beherrscht. Darin erweist sich der Verf. als
Schiiler Jos. Geysers. Wird das Buch als eine pragmatische
Darstellung des Evidenzproblems bei Thomas von Aquin
genommen und gewiirdigt, so darf diese als trefflich und
griindlich bezeichnet werden.

Der Aufbau des Buches erfolgt aus der Sache heraus
und ist ebenso klar wie einfach. In einem ersten, grund-
legenden Teil werden durch umfassende und eindringende
Textanalysen die Grundbegriffe entfaltet, als da sind Wahr-
heit, GewiBheit und Evidenz. In einem zweiten Teil werden
sodann ,,die einzelnen Arten evidenter Erkenntnisse’ in ihrer
Bedeutung fiir die Wahrheitssicherung erdrtert; es sind drel
Arten: die mittelbare Evidenz der (aristotelisch verstandenen)
scientia, die empirische Evidenz und die apriorische Evidenz
der Prinzipien. Gerade diese kritische Analyse der einzelnen
Evidenzarten auf deren Anschauungsgehalt und Erkenntnis-
leistung hin darf als besonders gelungen gelten. In einem
kurzen Schluf (S. 207—211) werden ,,augustinische und
thomistische Evidenzauffassung®* gegenitbergestellt.

Mit Recht hebt der Verf. seine Analyse des allgemeinen
Wesens der Evidenz mit einer Klirung des Wahrheitsbegriffes an.
Denn nach der Lehre der Alten versteht sich der Evidenzbegriff
vom Wahrheitsbegriffe her, und nicht umgekehrt wie bei Descartes,
der gerade darin der Vater eines neuen Erkenntnisbegriffes wurde.
Descartes sagt: wahr ist, was evident ist — verum est, quod clare ac
distincte percipio. Thomas dagegen sagt mit Aristoteles, aber auch
mit Platon und Augustin: Was wahr ist, das weif ich evident
(unmittelbar oder mittelbar). Die Wahrheit ist nicht ein Gewifisein
der Evidenz, sondern die Evidenz ist das begriindete Gewifisein
der Wahrheit, wihrend die umgekehrte, neuzeitliche Denkweise
Wahrheit gleich GewiBheit setzt und so den Wahrheits- und
Evidenzbegriff in einen Bewufitseinszustand zuriicklsst. Der Wahr-
heitsbegriff geht dem GewiBheits- und dem Evidenzbegriff sachlich
voraus. Damit ist die Sachbezogenheit der Evidenz von vornherein
gewihrleistet in der Sachbezogenheit der Wahrheit. Der Verf. hitte
bei seiner durchaus thematischen Darstellungsweise diesen wesent-



477

1935 THEOLOGISCHE REVUE Nr. 12

478

lichen Unterschied zwischen dem alten und dem neuen Evidenz- |

begriff eigens herausstellen diirfen, zumal er auf Descartes (S. 52 ff.)
und Brentano (S. 146) zu sprechen kommt (Brentanos denkerische
Entwicklung geht vom aristotelisch-scholastischen zu einem karte-
sianischen Wahrheits- und Evidenzbegriff).

Die Wahrheit als adaequatio rei et intellectus ist ein Be-
ziehungsbegriff, und zwar eine gegenstindliche Beziehung. Dieser
objektive Relationscharakter der Wahrheit wird in seiner wesent-
lichen Eigentiimlichkeit fiir den aristotelisch-thomistischen Wahr-
heitsbegriff treffend herausgearbeitet. Aber ,,nicht nur die Relations-
cigenschaft der Wahrheit wird von Thomas festgestellt, auch die
andere in der Scholastik aufgekommene Frage nach dem Ver-
hiltnis der einzelnen Gebiete, in denen wir von Wahrheit sprechen,
zueinander, findet in ihm einen aufmerksamen Beobachter . . .
Obwohl die ontologische Wahrheit [veritas in rebus] den Grund
fir die Erkennbarkeit des Seins liefert, ist auf die Dinge der
Begriff der Wahrheit nur per analogiam anwendbar” (S. 32 f.).
Die Wahrheit ist eine Wesenseigenschaft der Erkenntnis
(S. 9 f.); der cigentliche Begriff von Wahrheit heift Erkenntnis-
wahrheit, und zwar in dem vollen Sinne der Wahrheit als ge-
wufite Eigenschaft der Erkenntnis. Triger dieser logischen
Wahrheit ist das Urteil (S. 32 ff.). Im Usteil habe ich nicht nur
einfach Wahrheit, sondern auch irgendein Bewufitsein von der
Wahrheit meines Urteils. ,, Neben der fiir jedes Urteil wesens-
notwendigen Bezichung auf einen Gegenstand, die ihm die Eigen-
schaft der Wahrheit oder Falschheit gibt, mufi somit das Urteil
noch in einer anderen Beziehung zu einem BewuBtseinsinhalt stehen,
der es in ausreichender Weise begriindet. Wir konnen diese zweite
Beziehung des Urteils als GewiBheitsbeziehung bezeichnen™ (S. 62).
.Das Erfassen der das Urteil sichernden Begrindung™ oder ,,dieses
Schauen des Begriindungszusammenhanges'* ist nun die Evidenz
(S75).

Evidenz ist also die Einsicht in die Beziehung, welche die
Wahrheit eines Urteils, d. h. seine Beziehung auf einen Sachverhalt,
mir gewif oder begriindet macht. So wenigstens hitte der Verf.
folgerichtig seine Darlegungen iiber das Verhltnis der drei Begriffe
Wahrheit, GewiBheit und Evidenz zusammenfassen miissen. Dann
freilich wire auch deutlicher geworden, dafi Wilpert die Gedanken
des h. Thomas nicht rein berichtend nachzudenken, sondern sachlich
weiter auszudenken sucht. Es ist mifilich, daf der sonst mit Text-
belegen nicht sparende Verf. an einer entscheidenden Stelle seines
Buches sich mit blofen Stellenangaben begniigt, namlich bei- der
Frage, inwieweit sich bei Thomas von Aquin ,ein prignanter
Gebrauch des Begriffs evidentia” findet oder wenigstens anbahnt
(S. 73 £.). Es wire nimlich offenbar geworden, daf nach Thomas
die Evidenz nicht ist das Schauen oder Erfassen der Gewibheit,
dieser ,,zweiten Beziehung™ iiber der (ersten) Wahrheitsbeziehung:
sondern die subjektive GewiBheit von der Wahrheit eines Urteils ist
objektiv begriindet in dem einsichtigen Erfassen der Urteilswahrheit,
also der ersten Bezichung selbst. Die GewiBheit kann freilich
als ein- Mehr, als eine neue Bezichung gegeniiber der Wahrheit
hingestellt werden, nimlich als ein Wissen um die Ubereinstimmung
des Utteilsinhaltes mit dem Sachverhalte, ocbwohl das mit der
,zweiten" Beziehung nicht iiberspitzt werden darf, zumal Thomas
die logische Wahrheit in ihrem vollen Sinne der Urteilswahrheit
gerade die GewiBheit, d. h. die Wahrheit als erkannte oder gewubte
miteinschliefen laft. Das Letzte ist doch unbestreitbarer Sinn der
vielberufenen und auch von W. mit guter Literaturkenntnis be-
handelten Texte S. theol. I q. 16 a. 2 (S. 37—52) und De verit.
g | a. 9 (S. 62—70). Ist so die Gewibheit etwas iiber die
schlichte Wahrheitsheziehung hinaus, so ist aber die evidentia
durchaus nur eine Seite, und zwar die objektive oder fundamentale
Secite der certitudo, die zunichst etwas Subjektives, wenn auch
nicht etwas rein Subjektives bedeutet, nimlich den assensus firmus,
die feste Zustimmung. Hinzu kommt, da von den Alten die
evidentia weniger als unser Schauen der Wahrheit denn vielmehr
als evidentia rei gemeint ist, mithin unmittelbar vom Sachverhalt
selbst her verstanden wird als praesentia rei, d. h. als uns
entgegenleuchtende Gegenwirtigkeit der erkannten Sache selbst.
Das alles sagt und weif auch W. an anderer Stelle, z. B. S. 80,

wo er sogar die Evidenz als ,,unmittelbares Schauen eines Sach-
verhaltes” bezeichnet und dieses in dem ,unmittelbaren Gegen-
wirtigsein des erkannten Objektes” bestehen li6t. Und dieser
Evidenzbegriff wird auch festgehalten und liegt den Darlegungen
iber die einzelnen Arten von Evidenz zugrunde. Aber W. hitte
sehen miissen, daf der Aufbau des ersten Teiles seines Buches, die
Verhiltnisbestimmung der drei Grundbegriffe Wahrheit, Gewifheit
und Evidenz, nicht mit dem Evidenzbegriff iibereinstimmt, den der
Verf. mit der sententia communis der Thomasausleger schlieGlich
festhalt. Im ersten Teil des Buches wird es nur zu deutlich, wie
die systematische Einstellung des Verf. die streng historisch sein
wollende Textanalyse durchkreuzt. Der Evidenzbegriff des Thomas
ist nicht, auch nicht rein der Sache nach das ,,Sehen des Gefordert-
seins eines Inhalts durch das, was ihn begriindet”, wie W. unter
Berufung auf seinen Lehrer Geyser einmal sagt (S. 80). Sondern
das Sehen selbst, im objektiven Sinne der evidentia oder praesentia
rei seu veritatis (ontologicae), ist das, was die Wahrheit eines
Urteils gewif macht oder begriindet. Das Grundgebrechen des
Wilpertschen Buches liegt darin, daB sich bei ihm zwei Termino-
logien kreuzen, die altscholastische Terminologie des Thomas und
eine neuscholastische Terminologie Geysers, die von dem Kampfe
gegen die subjektive Evidenz als Evidenzgefiihl geformt ist. Nach
alter Terminologie ist Evidenz die objektive Grundlage der Gewik-
heit, die Einsichtigkeit des Sachverhaltes ist selbst die sachliche
Begriindung; und nicht ist dariiber hinaus vonnoten ,,das Erfassen
der das Urteil sichernden Begriindung®,

Noch eine Einzelheit sei angemerkt. S. 39 Anm. 131 heift es
von dem Kommentator der S.c.gent,, Franciscus de Sylvestris aus
Ferrara: ,,Seine Erhebung zum Magister erfolgte erst 1516 in Bonn,
das Lektorat hatte er seit 1498 inne, und zwar nacheinander in
Mantua, Mailand und Bonn“. Bononia (Bologna) ist hier durch
irgendwelchen Zufall zu Bonn geworden.

Meine Bedenken im ganzen und einzelnen sollen aber in
keiner Weise den wissenschaftlichen Ernst der Arbeit
schmialern. Wilpert hat sich ein sehr schwieriges Problem der
Erkenntnislehre, die Evidenz, ausgewihlt, und wer an dieser
Ecke baut, muf sich auf Kritik gefaft halten. Aber wenn
die grofen Denker, der h. Thomas nicht ausgenommen, in der
Frage der Wahrheitssicherung und des Evidenzbegriffs recht
viel zu wiinschen iibrig lieBen, wird man billigerweise vom
Verf. nicht fordern und erwarten, daf er in helle Klarheit
setzt und endgiiltig entscheidet, was jene allzusehr im Halb-
dunkel zuriicklieBen. Richtig bemerkt Wilpert: ,,Daf Tho-
mas das Problem der Evidenz als solches ausgesprochen oder
bereits in bestimmten Begriffen formuliert hitte, 1Bt sich
somit nicht behaupten** (S. 75). Die Bausteine fiir eine
Erkenntnis- und Evidenzlehre finden sich bei Thomas, jedoch
das Gebéude einer solchen miissen wir selbst auffithren. Das
geht aber nicht ohne eine systematische Textanalyse, die iiber
die rein historische hinausdenkt, wenn sie auch diese zum
Ausgangspunkte nehmen muf. Und in solche systematische
Textanalyse auf historischer Grundlage ist der Verf. mit
seiner grindlichen Arbeit tiichtig hineingewachsen, so daB
man weiteren Veroffentlichungen auf diesem Felde hoffnungs-
voll entgegenschauen wird.

‘Brentano, Franz, Wahrheit und Evidenz, Erkenntnistheo-

retische Abhandlungen und Briefe, ausgewshlt, erldutert und
eingeleitet von Oskar Kraus. [Philosophische Bibliothek. Bd.
201.] Leipzig, Felix Meiner, 1930. M. 8; geb. M. 10.

Die Gesamtausgabe des Schrifttums Brentanos, namentlich

‘auch seines reichen Nachlasses, in der Philosophischen Biblio-
‘thek von A. Kastil und O. Kraus ist hier um einen Band

fortgeschritten, der eine besondere Aufmerksamkeit verdient,
weil ‘er in einen Mittelpunkt des Brentanoschen Denkens
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hineinfithrt, nimlich in Brentanos Ringen um eine Kldrung
des Wesens der Evidenz. Als Brentano uns noch nicht in
dem Umfange seines gerade in den letzten Jahren bekannt
und zuganglich gewordenen Schrifttums vertraut war, ver-
kniipften wir mit dem Namen Brentano vor allem seine Lehre
von der ,,ausnahmslosen Evidenz der inneren Wahrnehmung*
(S. 149). Gerade die in dem neuen Bande vorgelegten
Abhandlungen belehren uns dariiber, daf Brentano das
Evidenzproblem, diese alte crux der Logik oder Erkenntnis-
theorie, in einem viel umfassenderen Sinne angegangen und
durchgedacht hat; sein Forschen in dieser Frage war keines-
wegs auf die innere Wahmehmung eingeengt, was er dem
Descartes ausdriicklich vorwirft (S. 143), wenn Brentano
auch an ihrer ausnahmslosen Evidenz stets festgehalten hat
(Fragment vom 12. VIL 1915, S. 149£.). Das Evidenz-
problem entfaltet sich bei Brentano in einer staindigen Aus-
einandersetzung mit der hergebrachten Adéquationstheorie
der Wahrheit: veritas est adaequatio rei et intellectus, Bren-
tanos scharfsinnige Bemiithungen um ein exaktes Verstindnis
der einzelnen Begriffe dieser Definition und die Aufdeckung
der in ihr verborgenen Schwierigkeiten wird den Kenner der
scholastischen Philosophie besonders fesseln, zumal im neu-
scholastischen Denken, unbeeinfluft von Brentano, die alte
Wahrheitsformel keineswegs als selbstverstindlich hingenom-
men wird und die Aporien, welche sie belasten, nicht ver-
kannt, eher noch tiefer empfunden werden (vgl. neuerdings
Jos. de Vries S.]J., Die Bedeutung der Erkenntnisme.ta-
physik fiir die Losung der erkenntniskritischen Frage. Eine
Erkldrung von De veritate g. 1 a. 9, in: Scholastik VIII 3
[1933] S. 321—58, S. 321 der Hinweis auf Mercier unfi
Sertillanges). Brentanos allmahliche Entwicklung vom ari-
stotelisch-scholastischen zu einem im wesentlichen kartesia-
nischen Wahrheits- und Evidenzbegriffe wird vom Heraus-
geber durch die Anordnung der Beitrige und in der aus-
fihrlichen Einleitung gut sichtbar gemacht.

Brentano greift das Evidenzproblem an der entscheidenden
Stelle an, wenn er nach dem Verhltnis von Wahrheit und Evidenz
fragt. Ist der Evidenzbegriff auf den Wahrheitsbegriff zuriick-
sufithren? Das wire der Fall, wenn Evidenz als (einsichtiges)
Erfassen der Wahrheit* (S. 31 Anm.) und diese Wahrheit als
Ubereinstimmung eines Urteils mit dem Sachverhalt verstanden
wiitde. Mithin wiirde die alte, aristotelische Adiquationstheorie
der Wahrheit auch fiir die Evidenz gelten; denn Evidenz wiirde
Einsicht in jene Ubereinstimmung von Urteil und Sache bedeuten,
also letzterdings Einsicht in die Sache selbst. Wobei dann nach
Brentano nicht zu vermeiden wire die Ungereimtheit des Ver-
gleiches zwischen der Sache, so wie sie in meinem Urteil erkannt
ist, und der Sache, so wie sie aufierhalb meines Urteilens an sich
besteht. Oder ist die Wahrheit auf die Evidenz zuriickzulgsen?
Ist der Wahrheitshegriff durch den Evidenzbegriff zu bestimmen?
Das wire im grundsitzlichen die neuzeitliche Wahrheitsbestimmung
des Descartes: verum est, quod clare ac distincte percipio.

Brentano hat in seiner aristotelisch-scholastischen Frithzeit weder
ganz, d. h. ohne Bedenken, bei der alten Adiquationstheorie (vel.
den 1. Vortrag, S. 3 f£.) noch in seinem spiteren Abriicken von ihr
ganz, d. h. ohne beachtliche Korrekturen, bei Descartes gestanden
(S. 62). Democh ist Brentano im wesentlichen in der Wahrheits-
und Evidenzfrage den Weg von Aristoteles zu Descartes gegangen.
Der neue, ausgereifte Wahrheitsbegriff wird S. 139 auf die Formel
gebracht: ,,Die Wahrheit kommt dem Urteile des richtig Urteilenden
zu, d. h. dem Urteile dessen, der urteilt, wie derjenige dariiber
urteilen wiirde, der mit Evidenz sein Urteil fillt; also der das
behauptet, was auch der evident Urteilende behaupten wiirde®.

Den Standpunkt Brentanos kennzeichnet der Herausgeber in
der Einleitung m. E. treffend (S. XIV): ,Unsere Erkenntnis
richtet sich nicht nach den Dingen, die Dinge aber ehbensowenig

nach unserer Erkenntnis, sondern gewisse Urteile iiber die
Dinge sind so, wie sieseinsollen, in sich gerechtfertigt,
als richtig charakterisiert und daher Norm fiir Wahr und Falsch,
Richtig und Unrichtig, und ein Urteil, das einer Erkenntnis wider-
spricht, kann unméglich evident, d. h. unmaglich eine Erkenntnis
sein”. Freilich kann man nun auch nicht schirfer, als es der
Herausgeber S. XV tut, herausarbeiten, welchen Erkenntnisbegriff
jener neue Wahrheits- und Evidenzbegriff einschlieft, wenn
O. Kraus auf des Protagoras homo-mensura-Satz zuriickgreift und
diesen im Sinne Brentanos so korrigiert: ,der einsichtig Ur-
teilende, d. h. der Erkennende ist das Maf aller Dinge, der
seienden, daf sie sind, und der nichtseienden, daf sie nicht sind”.

Mit dem Wandel des Wahrheitsbegriffes vollzieht sich in
Brentanos Denken nun auch ein Wandel des Gegenstandsbegriffes.
Was ist unter der res in der alten Addquationsformel zu verstehen?
Was allein kann mit der res unseres Urteilens gemeint sein? Nach
dem spiteren Brentano kénnen nur Dinge oder Realwesen ,,gedacht”
werden; die Irrealia sind blofe Fiktionen der Sprache (S. 105 f.
u. 209£.). In dem Urteil iiber das Sein der Unmaglichkeit eines
viereckigen Kreises wird ,,nicht die Unmoglichkeit eines eckigen
Kreises anerkannt, sondern hdchstens derjenige, der einen eckigen
Kreis evident verwirft; ich erkenne mich als einen evident Ver-
werfenden, der Leugnende ist ja etwas Positives” (S. 163). So
berechtigt Brentanos Abweisung der ultrarealistischen Tendenzen
der modernen Gegenstandstheorie ist, so zeigt sich doch in der Art
seiner Abweisung eine bedenkliche Gleichsetzung von Gedachtsein
und Realsein — und so ein anderer Ultrarealismus mit realistischem
statt wie dort mit idealistischem Vorzeichen. Gedachtsein und
Realsein sind gerade auch darin nicht identisch, daf vieles noch
blof gedacht werden kann, was nicht real ist (das muf Brentano
anderseits selbst zugeben, S. 117). Und noch eine andere bose
Gleichsetzung offenbart sich hier bei Brentano, und zwar aus seiner
letzterdings kartesianischen FEvidenztheorie, nimlich die Gleich-
setzung von Denken und Erkennen. Erkannt oder erfafit wird
allerdings nur Wirkliches oder Ansichseiendes, aber gedacht wird
auch das, was nicht an sich ist, sondern im Denken gehabt wird.
Und im Urteil vollzieht sich gerade auch die Scheidung zwischen
erkanntem Realsein und blof gedachten Irrealititen.

So sachkundig auch die grofien Einleitungen und vielen
und oft nicht kurzen Anmerkungen in der Brentano-Ausgabe
sind, so tun die Herausgeber doch gut daran, sich in Zukunft
Beschrinkung auf das zum Verstindnis Notwendige aufzu-
erlegen. Sonst kommt es wie auch bereits in diesem Bande
zu standigen Wiederholungen des schon in fritheren Banden
einleitend und anmerkend Gesagten. Vor allem ist eine
Ausgabe wohl nicht der Ort, die eigene Stellung gegen
phinomenologische Irrtiimer und Uberspanntheiten unter Be-
rufung auf den Meister darzulegen, mag diese Berufung
sachlich noch so sehr rechtens sein. Die Kritik, die Brentano
selbst an seinen Schiilern getibt hat, bedarf fiir den einsichtigen
Leser, sei er davon betroffen oder nicht, keiner Unterstreichung
und Weiterspinnung, wenigstens nicht in der Ausgabe selbst.
Der vorliegende Band umfafit 164 S. Text und — 80 S. Ein-
leitung und Anmerkungen des Herausgebers! Ich habe dabei
wie billig das Inhaltsverzeichnis und das Namen- und Sach-
register nicht eingerechnet. In dem III. Bande der Psycho-
logie Brentanos sind den 123 S. Text gar 95 S. Einleitung
und Anmerkungen beigefiigt. Ob die Herausgeber nicht
richtiger in einem besonderen Ergénzungsbande jene ent-
wickelnde Darstellung und vergleichende Wiirdigung Bren-
tanos zusammenfassen, zu der sie besonders berufen sind?

Bonn. Gottlieb Sohngen.
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EiBfeldt, Otto, Einleitung in das Alte Testament unter
Einschluf der Apokryphen und Pseudepigraphen. Entstehungs-
geschichte des Alten Testaments. [Neue theologische Grundrisse,
hrsg. von R. Bultmann.] Tiibingen, J. C. B. Mohr (Paul
Siebeck), 1934 (XVI, 752 S. gr. 8%). M. 1550; Lw.
M. 17,50,

Der rithrige Tiibinger Verlag, der sich besonders mit der
Pflege der protestantischen theologischen Literatur befafit,
bringt als 2. Band einer neuen Sammlung theologischer
Grundrisse nach der ,,Phinomenologie der Religion* von
G. van der Leeuw in folgerichtigem Aufbau eine alttesta-
mentliche Einleitung heraus. Die Grundlinien der Auffassung,
welche die kritische Exegese vom A. T. hat, stehen im all-
gemeinen und auch in vielen Einzelheiten fest, und auch diese
Einleitung hebt sich in den Unterscheidungslehren — um so
vielerlei mit einem Wort zu bezeichnen — ab von dem, was
konservative Exegeten in einer Einleitung vertreten erwarten.
Soweit geschichtliche Fragepunkte vorliegen, konnen aber die
Unterschiede nicht allzu grof sein. Die Einleitung E.s laBt
sich auch mit den Werken zusammenstellen, mit denen sie
in Wettbewerb zu treten bestimmt ist. Ich denke dabei
zunichst an die oft aufgelegte Einleitung von Sellin (° 1933).
Daf literarkritische Fragen im Vordergrunde stehen,
ist bei beiden zu erwarten. Aber E. geht darin noch mehr
in die Breite und in die Tiefe, und zwar gilt das auch,
wenn man in Rechnung stellt, daf E.s Werk einen vierfach
groferen Umfang hat. Infolgedessen hat man bei E. noch
mehr den Eindruck, daB er weit in das Gebiet iibergreift,
das fruchtbar und erfolgreich am besten die Einzelexegese
bearbeitet. Das Gefithl, daf die literarkritische Analyse nur
in genauester Einzeluntersuchung vorgenommen werden konne,
daf sie sonst unverstindlich bleibt, hat E. selbst hie und da
(vgl. bes. S. 293) angewandelt. Ich hielte eigentlich literar-
kritische Themen erst dann fiir die Aufnahme in eine Ein-
leitung fiir reif, wenn sich einigermafien ein iibereinstimmendes
Ergebnis herausstellen lieGe. Statt blof dasjenige in der Ein-
leitung zusammenzufassen, was aus dem vorwirts eilenden
und treibenden Strom der Forschung sich in einem gewissen
Beharrungszustand an seinen Ufern abgesetzt hat, zeugt auch
E.s Werk von dem Ehrgeiz, selbst in einem Grundrifi die
Losung der noch schwebenden Fragen kriftig zu fordern.
Da muf ein Bild von Zerfahrenheit und Zerrissenheit der
Anschauungen entstehen, wie es E. selbst mehr als einmal
zu empfinden scheint. So verzeichnet E. (S. 375) von einem
einzigen Exegeten vier aufeinanderfolgende verschiedene An-
schauungen in der Frage des Ebed Jahwe. Solche Fragen
mit threm wogenden Hin und Her scheinen mir fiir eine
Aufnahme in die Einleitung noch nicht geeignet, selbst wenn
man im Zweifel dariiber sein konnte, daf das ganze Riist-
zeug der Einzelexegese zu ihrem Verstéandnis erforderlich ist,
und dafiir ist in der Einleitung weniger der Platz. So lange
noch die kommentatorische Exegese die Kennzeichnung ver-
dient, daf sie sich fast ausschlieBlich in Literarkrtik er-
schopft, ist es freilich nicht anders zu erwarten, als daf auch
die Einleitung weit iiberwiegend zu einer Einfithrung in die
literarkritische Behandlung des A. T. wird. Erwégt man
dazu noch, dag E. fiir die literarkritische Analyse seit langem
als Spezialforscher betrachtet werden darf, so kann dieses
Ubergewicht der Literarkritik in seiner Einleitung noch
weniger wundernechmen. Aber gerade diese besondere
Schulung fiir die Literarkritik und seine Erfahrung darin hat
E.s kritischen Blick fiir die Schwachen der iiberspannten
Literarkritik geschirft. Mit Sorgfalt und Gewissenhaftigkeit

werden die GewiBheitsgrade der Analysen abgewogen (z. B.
S. 359). Freimiitig wird Seite um Seite, Fall um Fall ihre
Unsicherheit zugestanden und die Grenzen des iiberhaupt Mog-
lichen hervorgehoben (S. 195 ff. u. 6.) und, was einmal bei
der Beschrénktheit der menschlichen Erkenntnis unmoglich
ist, auch als unmoglich bezeichnet. Das ist neben der
erschopfenden Einfithrung in den gegenwirtigen Stand der
Literarkritkk ein Verdienst dieser Einleitung, welches die
mehr konservative Behandlung des A. T. nicht verkennen
wird, und ein mittelbarer Ruf zur Selbstbesinnung, den die
Anhanger der kritischen Exegese nicht iiberhoren sollten.
Ubrigens ist dieses Vorwalten der literarkritischen Analyse
bei E. auch in seiner Auffassung der Einleitung begriindet.
Er sieht darin keineswegs eine Literaturgeschichte (S. 5 f.),
sondern die Einleitung soll einer solchen erst den Weg ebnen.
Sie soll hochstens in einer knappen literaturgeschichtlichen
Skizze ausmiinden. Der Untertitel, den E. seiner ,,Einlei-
tung** beigibt: Entstehungsgeschichte des A. T., ist bestimmt,
darauf von Anfang an hinzuweisen. Freilich bietet E. trotz-
dem alles, was man sonst in einer Einleitung zu finden
gewohnt ist, die literaturgeschichtlichen Angaben, die Kanon-
geschichte und die Textgeschichte. Sie treten aber gegeniiber
der Analyse etwas in den Hintergrund. Auch kommen bei
dieser Auffassung der Einleitung Kanongeschichte und Text-
behandlung im Aufbau der Untersuchung naturgemif an
den SchluB, eine Anordnung iibrigens, die mir auch sonst
den Vorzug zu verdienen scheint. DaB bei dieser Stellung
die letzten Teile etwas knapp ausfielen, mufite gerade nicht
sein, ist aber zu verstehen, da der Umfang der ersten Teile
bei E.s Genauigkeit und bei seinem Bestreben, besonders
hierin Erschépfendes zu bieten, unter der Hand machtig
anschwellen mufite. Die sich fithlbar machende Raumnot
endet, wie meistens, mit einem Zusammenstreichen auf den
letzten Bogen.

Auch in die Tiefe geht E. mehr als die iibrigen geistes-
verwandten Bearbeiter der alttestamentlichen Einleitung. Das
zeigt sofort ein Blick auf die Hauptteile des Buches.
Als ersten Teil schickt E. voraus die ,,vorliterarische” Stufe:
die kleinsten Redeformen und ihr Sitz im Leben (S. 8—137).
Darin werden zusammengefaft alle die Formen, in denen
geistige Gehalte zum Ausdruck kommen konnen, soweit sie
sich in der alttestamentlichen Literatur noch erkennen lassen.
Es fallt dabei viel kultur- und geistesgeschichtliches Material
ab, welches, da bei der Erforschung des A. T. gewonnen,
am ehesten noch in der Einleitung seine Stelle finden kann,
bis eine eigene alttestamentliche Kulturgeschichte sich unter
den Zweigwissenschaften der alttestamentlichen Forschung
allgemeiner durchgesetzt haben wird. Die hebraische Poesie
(S. 61—69) findet hier eine passendere Stellung, als wenn
sie dem Teil der alttestamentlichen Literatur vorausgeschickt
wird, in dem die ausgesprochensten dichterischen Stiicke ihre
Stelle haben. Auch der zweite Teil: die ,,literarische Vor-
geschichte'* der Biicher des A. T. (S. 138—168), wiederum,
wie der erste Teil, dreifach, in Geschichte, Prophetie und
Poesie und Lehrschriften gegliedert, fithrt uns noch nicht an
die Biicher selbst heran, sondern umschreibt das Quellen-
material der alttestamentlichen Biicher, soweit es schon eine
literarische Fixierung erfahren, nicht bloE seinen Sitz im
Leben hat, d. h. geistige Ausdrucksform und AuBerung im
wirklichen Leben ist. Erst jetzt kommt das Kernstiick des
Buches, der dritte Teil (S. 169—613), der mit ,,Analyse
der Biicher des A. T.* tiberschrieben wird und a potiori diesen
Namen verdient, wenngleich er dem Drum und Dran der
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alttestamentlichen Literaturgeschichte daneben ein bescheidenes
Unterkommen bietet. Daf dieser dreiteilige Aufbau des sonst
spezielle Einleitung genannten Hauptabschnittes des Werkes,
so sehr er sich sachlich als berechtigt erweist, die Gefahr
von Wiederholungen mit sich bringt, ist klar. Durch sorgsame
Verweise vom Vorhergehenden auf das Folgende und beim
Spiteren auf das Friihere hat E. dem vorzubeugen sich
bemitht. Der vierte Teil: Geschichte des Kanons (S. 614—
692) enthilt auch die Apokryphen und Pseudepigraphen
(S. 630—692), wieder mit starker Hervorkehrung der
literarkritischen Analyse, und der fiinfte Teil: Geschichte
des Textes (S. 693—719), knapper noch als die fritheren
Abschnitte, schlieBt die Rethe der behandelten Gegen-
stinde. Der letzte Paragraph ,,Wirkungsgeschichte des
A. T.* (S. 720—723) enthilt ein klares zeitgemifies
Bekenntnis zum dauernden religivsen Wert des A. T., eme
WVoraussetzung fiir den Gegenwartswert, welcher ja erst der
mit unermiidlichem Eifer in diesem Grundrif durchforschten

Entstehungsgeschichte des A. T. das Interesse gewinnen soll. |

Im Einklang mit dem hauptsichlich Gebotenen reiht sich nur
mehr ein Stellenregister (S. 724—747) an, wihrend ein
eingehendes Inhaltsverzeichnis die Dienste zu leisten hat, die
sonst einem Sachregister obliegen.

Auch der grofe Umfang des dreispaltigen Stellenregisters
zeigt, welche Bedeutung hier der literarkritischen Analyse
zugemessen wird. Grundsdtzlich wird man dagegen nicht viel
einzuwenden haben. FEs wire ja im hdchsten Mafe zu
begriifen, wenn man dem Werden der einzelnen Biicher so,
wie es hier erstrebt wird, bis in die kleinsten Bestandteile
auf die Spur kommen konnte. Aber gerade die erschépfende
Zusammenstellung von wechselnden Auffassungen, wie sie
E. bietet, die sich vielfach schroff wie ein Ja und Nein
gegeniiberstehen, scheint zu zeigen, daB eine solche tief-
schiirfende Einsicht in den Werdegang der HI. Biicher kaum
mehr als ein Wunschziel sein kann. Gewif wird E. selbst
seltener als andere in die Zwangslage kommen, bestimmt
vorgetragene Memungen ebenso bestimmt spiter ablehnen
zu miissen, weil er seine Urteile zu gut abwigt. Aber wenn
wir alles dahin gestellt lassen, was einem ernstlichen Einwand
unterliegt, und wo ein ,.non liquet”, ein ,,ignoramus® oder
auch dazu ein ,ignorabimus” stehen muf und von E. in
irgendeiner Form gesetzt wird, was bleibt dann an wirklich
Errungenem iibrig? Nicht allzu viel. Trotzdem soll man
dieses stindige Hin- und Herschwanken von einer An-
schauung zur gegenteiligen Anschauung im literarkritischen
Abtasten des Textes nicht von vornherein der endgiiltigen
Ergebnislosigkeit iiberantworten. Auf dem Gebiete der sinn-
lichen Erkenntnis ist es gelungen, unendlich kleine Reize in
die Sphire des Wahrnehmbaren emporzuheben. Der geistigen
Erkenntnis kann man einen héheren und héchsten Grad der
Feinfiihligkeit nicht endgiiltiz absprechen. Aber es ist doch
gut, einer kombinationsfreudigen Forschung einmal zu sagen,
wie wenig sie noch auf festen Grund gelangt ist. Wenn es
auch nicht die ausgesprochene Absicht E.s gewesen sein wird,
das zu tun, so wird doch mancher dies aus den Darlegungen
E.s heraushoren, dem nicht der Optimismus des freudigen
Mitarbeiters den kritischen Sinn fiir das Erreichbare
geschwicht hat.

~ Wer nicht selbst mit kriftigem Schwunge im Strome der
literarkritischen Analyse mitschwimmt, den verlockt der Haupt-
inhalt des Gebotenen wenig, in eine kritische Wiirdigung
von Einzelheiten einzutreten. Aber es ist in E.s Werk doch
auch sonst Einleitungswissenschaftliches in reichlichem Aus-

i thn fir eine rein literarische Stilform nehmen.

mabBe enthalten, um auch einem zuriickhaltender Eingestellten
des Interessanten, Lehrreichen und Anregenden genug zu
bieten. Zur Charakteristik des Werkes nach dieser Seite hin
hebe ich aus den Notizen, zu denen die immer fesselnde
Lektiire anregte, Einzelheiten heraus, ganz weniges
und ohne sachliche Ordnung, was Anerkennung, Zweifel
oder Ablehnung hervorruft, durcheinander gemischt.

Unter den vorliterarischen Gebilden, die ihren Sitz im Leben
haben, spricht E. auch von den Reden, welche im A, T. vor-
kommen (S. 12 ff.). Aber E. bezieht das nur auf den Typus,

wie er vorkommen und gebrduchlich sein konnte. Dak solche wort-
lich angefithrte Reden doch vom Erzihler freihiindig gestaltet
sein mochten, 136t sich damit wohl vereinbaren. Den Vorgang
3 Kon 22, 17 ff. fafit E. als eine Vision auf (S.58). Ich wiirde
Erfreulich unab-
hingig stellt E. sich zur Mode, in den Psalmen Thronbesteigungs-

5 lieder zu finden; fiir solche liefert die Geschichte das vorausgesetzte
| Thronbesteigungsfest Jahwes nicht (S. 122 £.). Dagegen glaubte

er ofter des Hilfsbegriffes ,Liturgie”, ,prophetische Liturgie®,
Jliturgieartig®® nicht entraten zu kdnnen, m, Mn. nach kaum mehr
als emne exegetische Mode. E. hilt auch die Ansicht fiir erwidhnens-
wert, daf der Faden der Hexateucherzihlung nicht iiber Jos hinaus-
laufen sollte (S. 150), eine Anschauung, fiir die positive Anzeichen
sprechen. Freilich im weiteren Verlaufe tritt er doch wieder fiir
zusammenhingende Quellen bis 4, K&n. ein. Das Buch Jonas sollte
man, wenn man die literarischen Gattungen behandelt, auch nicht
als prophetischen Fremdbericht betrachten (S. 163). Es ist eine
Erzihlung mit erbaulichem Zwecke und in keiner Form ein prophe-
tisches Buch. Einen hoffnungsvollen Ausblick auf einen Ausgleich
zwischen der kritischen und konservativen Pentateuchbetrachtung
wiirde es eroffnen, wenn der S, 235 angedeuteten Moglichkeit nach-
gegangen wiirde. E. frigt da, ob nicht fiir die vier Faden der
Pentateucherzahlung ein gemeinsames uns nicht erhaltenes Vorbild
anzunchmen ist. Da kimen wir ja schlieflich doch einem mosaischen
Pentateuch niher. Die Erérterung iiber das Verbot profaner
Schlachtungen (Lev. 17) verrat das Empfinden, daf die zeitliche
Aufeinanderfolge Lev. 17—Dt 12 doch leichter verstindlich zu
machen ist als die umgekehrte (S. 274). Jde 21, 25 gehort doch
zu | Sm hiniiber und ist daher bei einer Beurteilung der Richter-
anhinge auBer Acht zu lassen (S. 292 f.). Gerade hier sollte
man das beachten, weil die Beziehung von Jdc und Sm wohl der
beste Beleg fiir einen Gedanken ist, den auch E, meiner Erinnerung
nach streift, daf namlich Einzelbiicher auch durch nachtrigliche
kiinstliche Teilung entstanden sein konnten. Niichterner als sonst
erortert E. den Ezechiel. In der Ubersicht iiber das Buch ist Kap. 33
itberschen, S. 419 erklart, wie das geschehen konnte: es gehdrt unab-
hingig von seiner Einreihung zum ersten Teil 1—24, von dem es
durch die Weissagungen gegen die fremden Volker abgesprengt ist,
und das ist richtiz. Bei dem Zitat Dennefeld (S. 435) ist der
Verweis auf Rech. (statt Rev.) de Science religieuse unrichtig und
unvollstindig. An der Charakteristik von Dn 2—6 (S. 568) nimmt
auch Dn 1 teil. Das Kapitel ist nicht lediglich eine Einleitung,
sondern eine den folgenden Kapiteln gleichwertize Episode. Die
Bezeichnung Edoos y* fiir Neh wollte ich E. als geschichtlich nicht
gleich glauben, Aber sie findet sich tatsichlich nach der neuesten
®-Ausgabe von Cambridge (1935), aber nur beim Korrektor C
einer Hs aus dem 14. Jahrh. und in einer Hs aus dem 13. Jahrh.
*Bodoos & fir 4 Esr konnte ich bisher nicht feststellen. Jedenfalls
ist es etwas zu knapp ausgedriickt, wenn man diese Bezeichnungen
der @ zuschreibt. Daf E. von einem paldstinensischen ,,Kanon®,
aber bloB von einer alexandrinischen ,,Sammlung" redet (S. 626 ff.),
ist richtiger, als einen alexandrinischen Kanon anzuehmen, Besser
noch 16t man jede Unterscheidung zwischen palastinisch und
alexandrinisch fallen. Der ndhere Aufbau dieser alexandrinischen
Sammlung bei E. scheint denn doch mehr konstruktiver Natur zu
sein, und die @ sollte man nicht in Bausch und Bogen als Zeugen
dieser. alexandrinischen Sammlung in jiidischen Kreisen anfithren
(S. 628). Auch E. nimmt keine Notiz davon, daf Dn 3,46—51
bei genauem Zuschen vom I vorausgesetzt wird (S, 645), Trotz
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des sichtlichen Bestrebens, sich bei der Textgeschichte méglichster
Kiirze zu befleifigen, hat mit Recht der § 99 iiber Buch und
Schrift eine etwas eingehendere Bearbeitung gefunden. Etwas
gewundert habe ich mich iiber die Notiz S. 718. Da gibt E. an,
die Vulgataiibersetzung ,,ist schlieklich durch Sixtus V 1590 bzw.

Clemens VIII 1592 als authentischer und unfehlbarer jateinischer |

Text publiziert worden”. Ich habe die Stelle mehr als einmal
darauf hin gepriift, ob der ,,unfehlbare” lateinische Text eine Folge
der knappen Fassung sein kann. E. hat sich iiberall knapp gefaBt,
hat dafiir manche Satzgebilde in Kauf genommen, die man zweimal
lesen muB, um ihren Inhalt vollstindig zu erfassen, konnte auch der
Vulgata kaum eine halbe Seite Text widmen. Aber alles in wohl-
wollendster Weise erwogen, ist man versucht, eine solche geschicht-
liche Unrichtigkeit angesichts der reichen Literatur zur Frage fahr-
lissig zu nennen, Verstiinde man E.s Aussage so, daf die Publi-
kation authentisch sei, nicht blof der publizierte Vulgatatext, so
whre auch das nicht richtig (vgl. dazu die Schrift F. Stummers,
Einfithrung in die lateinische Bibel, die E. selbst unter der Literatur
iber die Frage anfithrt), und dann blieben vom ganzen Satz nur die
beiden Papstnamen und die beiden Jahreszahlen. Bei dem Streben
E.s nach Kiirze muB allerdings der Satz nicht so verstanden werden.

Doch es wiirde dem Eindruck dieses drucktechnisch vor-
ziiglich durchgearbeiteten, sachlich reichen und gediegenen
Werkes nicht gerecht, wenn wir mit einer kritischen Bemer-
kung obiger Art von ihm scheiden wiirden, zumal dabei eine
Art Traditionsgebundenheit und das weniger lebhafte Inter-
esse fiir die lateinische Bibel nicht aufier Ansatz gelassen
werden darf. Die wissenschaftliche Genauigkeit 1aft nichts
zu wiinschen iibrig. Versehen sind gering an Zahl und an
Gewicht nicht schwer. So ist, um Beispiele anzufiihren,
S. 700° =on als neuhebriisch bezeichnet, aber aramaisch
punktiert, oder S. 711 in der Literaturangabe das ,;apocryphi’
bei Lagarde, Libri Veteris Testamenti syriace 1861, ausge-
fallen. DaB die origenianischen Zeichen des Asteriskus und
Obelos S. 714 verkehrt gedeutet erscheinen, ist vielleicht
etwas gewichtiger, versucht aber einen wiederum, ein bekanntes
orientalisches Sprichwort zu variieren: nicht blo die Eile ist
vom Teufel, auch die Kiirze kann vom Teufel sein. Den
Schriftbeflissenen, fiir die der Grundrift bestimmt ist, haben
Verf. und Verlag ein nach Form und Inhalt gediegenes,
reichhaltiges und zuverldssiges Lehrmittel in die Hand.
gegeben. Die Fachgenossen werden mit Nutzen die er-
schépfende Zusammenfassung des Standes ihrer Wissenschaft
verwerten und die Kritik am alten Bestand und das Neue
an Vorschligen priifend zur Kenntnis nehmen. Die konser-
vativen FExegeten werden sich durch den geschulten Vertreter
der kritischen Schule gerne unterrichten lassen iiber das, was
..die andere Seite' iiber die Fragen weifi oder auch meint,
deren Losung beiden am Herzen liegt, und daran den ecigenen
Standpunkt gewissenhaft iiberpriifen.

Neubiberg b. Miinchen. J. Goettsberger.

Vollmer, Hans, Verdeutschung der Evangelien und son-
stiger Teile des Neuen Testaments von den ersten
Anfiingen bis Luther. Beitrige zu ihrer Geschichte, Mit
neuen Texten in synoptischen Tabellen und 4 Tafeln nebst einem
Anhang ,Deutsche Bilder zum Dekalog”. Hrsg. in Gemein-
schaft mit Gerhard Bruchmann, Fritz Jiilicher und Willy Liudtke.
{Bibel und deutsche Kultur, Verdffentlichungen des Deutschen
Bibel-Archivs in Hamburg. Bd, V. Neue Folge der ,Materialien
sur Bibelgeschichte und religiésen Volkskunde des Mittelalters”.
Der Gesamtfolge Bd. IX.] Potsdam, Akad. Verlagsgesellschaft
Athenaion, 1935 (X, 293 S. gr. 8°). M. 24.

In der den Lesern dieser Zeitschrift bekannten Weise
(vgl. 1933, 480; 1935, 51) geben Vollmer und seine Mit-

arbeiter umfangreiche Tabellen zu Mt 2,1—12; 9,1—8;
Luk 2,1—14; Joh 2,1—11; 5,1—9a; Apeg 2,1—11;
Jak 3,14—18; I Petr 4,12—14; Offb Joh 14,1—5
heraus, denen sie, wenn auch nicht erschopfende, so doch
treffliche Einzelbemerkungen vorausschicken. Miihevolle Klein-
arbeit ist geleistet, die in sauberem Druck dargeboten wird.
Gute Beobachtungen sind gemacht. Fiir die Textkritik und
die Wertung von Ubersetzungen und Abschriften fallt wieder
allerlei ab.

Ein paar Einzelheiten! Wie frei man mitunter mit dem Wort-
laut umging, erhellt u. a. aus einer Stuttgarter Hs des 15. Jahth.
(HB I 78). Sie hat fiir ,mater Jesu” in Joh 1,3 ,Maria goites
miter”, fir ,ad eum® in V. 3 ,z0 Jhesu irem kind", — Aus
gleichen Fehlemn in verschiedenen Ubersetzungen soll man nicht
immer auf Abhingigkeit schliefien. So wenn die eben genannte Hs
geradeso wie eine Ziiricher aus dem 14, und eine Wolfenbiitteler
aus dem 13. Jahrh. aus Kana eine Gasse in der Stadt Galilaa
macht. Oder wenn die Reihenfolge in Joh 1,4 ,tibi et mihi®
statt des richtigen ,mihi et tibi®, die einige Vulgata-Hss bieten,
sich in manchen Ubersetzungen findet, ohne daf ein Zusammen-
hang vorhanden ist. (Daf so etwas auch heutzutage noch vor-
kommen kann, habe ich ,+Theologie und Glaube” 1928, 493
gezeigt.) — Ein Kreuz fiir den Exegeten sind bekanntlich die
Zahlenangaben. Wie leicht Zahlen verderbt werden konnen,
zeigen Hss zu Offb Joh 14,1.3. Aus der Zahl 144 000 hat man
44000, 124000, ja sogar ,vier C vi XL dusent” (Stuttgart 33
a. d. 15. Jahrh.) oder ,vier vnd vierzig hundert tusent” in V. 3
gegen ,,vier vnd vierzig tusent™ in V. 1 (Stuttgart 35 und demselben
Jahth.). — Und so manches andere, wie die Benutzer des Buches
selbst werden feststellen konnen.

Ein knapper Anhang bringt ,.Deutsche Bilder zum De-
kalog” nebst Beschreibungen und Vergleichen mit anderen
Bildwerken des Mittelalters.

Breslau.

Alfons Schulz

Lowe, Richard, Lic., Pfarrer in Essen, Kosmos und Aien.
Ein Beitrag zur heilsgeschichtlichen Dialektik des urchristlichen
Weltverstindnisses. [Neutestamentliche Forschungen hrsg. von
Prof. D. Otto Schmitz. Dritte Reihe: Beitriige zur Sprache und
Geschichte der urchristlichen Frommigkeit, 5. Heft.] Giitersloh,
C. Bertelsmann, 1935 (X, 161 5.:8%). M. 4.

Man darf sich mit Recht dariber wundern, dafi ein so
wichtiger neutestamentlicher Begriff, wie der der ,, Welt* bis
jetzt noch keine monographische Behandlung gefunden hatte,
um so mehr, als tiber den Kirchenbegriff und den des Reiches
Gottes im N.T. eine Menge Arbeiten erschienen sind. Der
Verf. der vorliegenden Untersuchung spricht im Vorwort von
den zuberen Schwicrigkeiten und Hemmungen, unter denen
sein Buch entstanden ist. Er hat ihm offenbar neben den
drangenden Aufgaben scines Pfarramtes nicht jenes Mak von
Zeit und konzentrierter Hingabe widmen kénnen, das wiin-
schenswert gewesen wire, und war, ferne von einer groferen
Bibliothek, insbesondere nicht in der Lage, die einschldgige
Literatur ausgiebig genug zu verwerten. Der gewaltige Um-
fang des Themas erlaubte es sodann nicht, ,,die tiberwalti-
gende Fiille der Probleme*, die das Wort ,, Welt'* umschliefit,
mit der gebiihrenden Ausfiihrlichkeit und tiefbohrenden
Griindlichkeit zu behandeln. Infolgedessen kommt seine
Untersuchung nur selten iiber ein deskriptives und paraphra-
sierendes Verfahren hinaus, um zur Analyse, zu eigentlicher
Exegese der Texte vorzudringen.

Die Arbeit behandelt in zwei Teilen 1. das Weltver-
stindnis in der Umwelt des Neuen Testaments (Griechentum
und Judentum), 2. Die Dialektik des neutestamentlichen
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Weltverstehens. Ein dritter Teil skizziert auf einigen Seiten
die ,,Umformung der Weltbeziehung in der nachapostolischen
Zeit', nimlich bel den apostolischen Vatern.

Auch die zwei Abschnitte des ersten, vorbereitenden Teiles
bringen nicht so schr eigene Forschung, als eine knapp zusammen-
fassende Danrstellung der Ergebnisse fremder Arbeiten. Bei den
Griechen kommen fast nur die einander abldsenden philosophischen
Systeme zur Sprache. Von der Gnosis, die L. als ,.ein Zeugnis
der ins Intellektuelle weiterentwickelten Mysterienfrommigkeit™
charakterisiert, wird blof das Corpus Hermeticum kurz besprochen.
Das grofe Werk von H. Jonas scheint L. bei Abschluf seiner
Arbeit noch nicht zuginglich gewesen zu sein. Im A. T. und im
Judentum findet L. mit Recht die Vorbereitung der ,,Dialektik
des urspriinglichen Weltverstindnisses™, namentlich die Ausbildung
der Aonenlehre. In der— in allen wesentlichen Punkten richtigen —
Skizze der Entwicklung sind leider die LXX und die rabbinische
Literatur allzu knapp behandelt, obwohl fiir die letztere Billerbeck
das Material bequem bereitgestellt hat. Es herrscht heute doch
wohl kein Streit mehr dariiber, daf wir die ,,orthodoxe” Ent-
wicklung des Spatjudentums in der Mischna und im Talmud zu
suchen haben und nicht in der Apokalyptik.

Der wichtigste und selbstindigste Teil der ganzen Arbeit ist
der zweite, welcher die Dialektik des neutestamentlichen Welt-
verstehens behandelt. Was L. darunter versteht, sagt er in der
Zusammenfassung am Schluf dieses Teiles (S. 145): , Wir
fanden die Welt in der Bibel beschrieben als von Gott und durch
ihn, unter thm und gegen ihn, jetzt zu ihm, dann in ihm.” Die
Stoffgruppierung geschah nicht nach den einzelnen Personlich-
keiten, sondern nach den drei groBen sachlichen Gesichtspunkten:
1. Schopfung und Siinde — das ethische Gebiet, 2. Erwihlung
und Abgrenzung — das ekklesiologische Gebiet, 3. Katastrophe
und Vollendung — das eschatologische Gebiet. Man wird diese
systematisierende Einteilung als sachgemif bezeichnen diirfen,
zumal L. sich bemiiht, die Unterschiede zwischen den einzelnen
Autoren in der Begriffspragung nicht zu verwischen. Die Dar-
stellung 1st, wie schon bemerkt, eine vorwiegend beschreibende.
Das Ziel aber, den scharf umgrenzten Begriff der Welt bzw.
einen klaren Einblick zu gewinnen in die verschiedenen unter dem
einen Terminus #douos sich verbergenden Vorstellungen, wird nur
unvollkommen erreicht. Besonders vermifit man ein niheres Ein-
gehen auf das Verhiltnis der Welt zur odof bei Paulus und zur
duaoric bei Paulus und Johannes. Von der Arbeit E. Kisemanns,
Leib und Leib Christi (1933), die ich nirgends zitiert gefunden
habe, hatte L. mancherlei Anregung zu einer tieferdringenden Be-
handlung einzelner Probleme seines umfangreichen Themas ge-
winnen konnen. Der Begl‘iﬁ aidhy und die Lehre von den zwel
Aonen werden sachgemif im dritten Abschnitt des zweiten Teiles
behandelt. Richtig ist hier gesehen, worin der Grund fiir das
Fehlen der beiden Aonen bei Johannes liegt: Johannes hat weniger
Interesse an horizontalen Zeitgrenzen als an der vertikalen (L. ver-
wechselt diese zwei Begriffe S. 124 und 134) zwischen Zeit und
Ewigkeit, zwischen oben (Gott) und unten (Welt). Hier wire
G. Stahlins einschligiger Aufsatz (ZntW 1934, 225f.) mit

Nutzen zu verwerten gewesen.

Das mehr praktische als wissenschaftliche Interesse, dem die
Arbeit ihre Entstehung verdankt, bekundet der Verf. nochmals mit
emem das Ganze abschlieBenden Blick auf die kosmisch sehr
interessierte Gegenwart, der die Theologie eine sorgfiltige Ent-
faltung des urchristlichen Weltbegriffs schuldig ist.

Als beachtenswerten, wenn auch nicht abschliefenden
Beitrag zur Losung dieser Aufgabe wird man seine Arbeit
bewerten miissen.

Dillingen/Donau. Jos. Schmid.

Dalman, Gustaf, Arbeit und Sitte in Paldstina. Bd. IV:
Brot, Ol und Wein. [Schriften des Deutschen Palistina-
Instituts Bd. 7.] Giitersloh, C. Bertelsmann, 1935 (XIV, 452 S.
gr. 8° mit 115 Abb.). M. 24; geb. M. 27.

Dem 3. Band seines palistinischen Standardwerkes (vgl.
Theol. Revue 1934, Sp. 358/60) hat D., der am 6. Juni
1935 seinen 81. Geburtstag feierte, in kiirzester Frist einen
neuen Band folgen lassen. Brot, Ol und Wein als fiir das
Leben im alten Paléstina wichtigste Nahrungs- und Genuf-
mittel, das Ol auBerdem als Lichtspender, werden in diesem
Band vorgefiihrt. Der Inhalt ist nicht weniger reich als in
den fritheren Binden, dabei die Einzelbeobachtung von
derselben erstaunlichen Akribie und Vielseitigkeit.

Im 1. Teil, Das Brot (5. 1—152) behandelt D. in
je einem Abschnitt das Feuerungsmaterial fiir das Backen (Holz
Dornstriucher und Diirrkriuter, Stroh, Dung usw.), das Anziinden
des Feuers, das Backen ohne Backgerit in der Glutasche oder
auf erhitzten Steinen, mit Backgerit: a) auf dem vielgebrauchten
sdg (einer eisernen, konvexen, auf Herdsteinen ruhenden Schale;
b) im spezifisch paldstinischen fabiin, einer umgekehrten, gewolbten
Metallscheibe mit Rauchéffnung und Deckel, mit oder ohne Boden;
c) im selteneren, nur in Nordgalilia und im Libanon gebrauchten
tanniir, einem Tonzylinder von 70—100 cm Hohe, 50—60 cm
Durchmesser, der in eine Grube gebaut ist oder oberirdisch freisteht
und in biblischer Zeit gang und gibe war. Um seine Wirme
zusammenzuhalten, wird er meist in einer kleinen, fensterlosen
Backhiitte aufgestellt und zwar auferhalb der Wohnung oder am
Rand des Dorfes mit Vermeidung der Windseite, damit der iibel-
riechende Rauch des Dungfeuers nicht ins Dorf getrieben wird.
Die nur 3—5 mm dicken Teigfladen werden an die Innenwande
des Gerites geklatscht, daf sie hingen bleiben, um nach kaum
einer Minute ohne Wenden gar zu werden; d) im furn (lat.
furnus), dem Backofen des Berufsbickers in den Stadten Palistinas
und Syriens, @hnlich dem alten romischen Backofen, und in der
‘arsa, einer Art furnus in klemem MaBstab, in dem der Backraum
durch eine wagrecht eingebaute Tonplatte vom unteren Heizraum
getrennt ist. Eine 12 Seiten lange Abhandlung iiber die Fein-
bickerei und die Herstellung von Siifigkeiten schlieft diesen
1. Teil ab.

Der 2. Teil, Das Ol (5. 153—290) beschreibt in je
einer Abhandlung zunichst Herkunft, Gestalt, Schadlinge, Anbau,
Pflege, Veredlung des Olbaumes sowie die Olivenarten und die
Olivenlese; darauf das Ol selbst und zwar: a) seine Herstellung
in der Olivenmiihle und Olpresse, welch letztere Gewicht-,
Schrauben-, Balken-, Pfeiler- und Kreuzpresse sein kann; b) den
Vorgang der Olbereitung und des ,,Jungferndls®, meist ohne jedes
Gerit, des gewohnlichen Oles, sowie die Olbehilter; ¢) den Ge-
brauch des Oles zum Genuf, zur Kérperpflege, Beleuchtung, Seifen-
bereitung, in Wirtschaft und Handel. Der letzte Abschnitt erliutert
eincehend die privaten und staatlichen Olabgaben in heutiger und
biblischer Zeit, fiir letztere besonders die Pflicht des Olgenusses
im Heiligtum, pflichtmiBige und freiwillige Abgaben an das
Heiligtum und seine Diener.

Der 3. Teil, Der Wein (S. 291—413) beginnt mit
dem Weinstock und schildert, analog der Abhandlung iiber den
Olbaum, Herkunft, Gestalt, Schiadlinge, Anbau, Arten, Pflege
und Schutz des Weinstockes sowie die Traubenlese; darauf folgt
die Beschreibung der Traube, des Blattes, der Rosinen, des
Traubensaftes und seiner Verwendung; zum letzteren wird be-
sonders eingehend und mit steter Beziehung auf das jiidische und
biblische Altertum sowie auf die geschichtlichen und archiiologischen
Zeugen die Kelter beschrieben; ferner Herstellung und Gebrauch
von Most, Wein, Essig, Arak, Traubenhonig sowie die Rolle,
welche Trauben und Wein in Wirtschaft und Handel spielen, Am
Schluf folgt, @hnlich wie im 2. Teile, ein Abschnitt iiber die
Weinabgabe in alter und neuer Zeit; die Armenabgabe, den
Zehnten der Frucht des 4. Jahres, die Beschrinkung des Frucht-
baues am Sabbat- und Jobeljahr, sowie an die Diener des Heilig-
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tums abzuliefernden Friihfriichte, die Priesterhebe und den Leviten- | gehauene Olpressen und die noch heute meist in einem Olivenhain

zehnten, schlieBlich iiber die Weinspenden im Heiligtum.

Auf S, 414/16 und 451 f. folgen einige Nachtrige.

Welch gewaltiges, sachliches und sprachliches Material
verarbeitet wurde, zeigt auch ein Blick auf den Anhang
(S. 417—450), der analog demjenigen der fritheren Bande
in vier, dufierst dankenswerten Verzeichnissen die hebraischen,
araméischen und arabischen Worter, die besprochenen Sachen
und Bibelstellen registriert und so den Wert des Buches
erhoht und das Nachschlagen erleichtert. Die 115 Abbil-
dungen auf 55 Tafeln am Schluf des Bandes sind sowohl
foto- und drucktechnisch wie zeichnerisch gleich hervor-
ragend, dazu mit ausfihrlichen Unterschriften versehen, und
bieten hochwillkommenes, erstklassiges Anschauungsmaterial
zu den behandelten Gegenstinden.

Es ist bei der wissenschaftlichen Sorgfalt D.s selbst-
verstandlich, daf er auch in diesem 4. Band jeden Gegen-
stand bis ins kleinste Detail der einschligigen Terminologie
und Technologie verfolgt und bei seiner Meisterschaft als
Philolog und Lexikograph von jeder Sache und Handlung
die arabische Bezeichnung mitteilt, sehr oft auch die alt-
hebriischen, araméischen, griechischen und lateinischen Aus-
driicke heranzieht, arabische Lieder, Gedichte, Sprichworter
und Redensarten anfiihrt, etymologische und ethnographische
Exkurse einstreut, die ZuBerst interessant und fiir die Be-
griffsbestimmung der Warter wertvoll sind.

Da Brot, Ol und Wein eminent biblische Nahrungs- und
GenuBmittel sind, so ist der Ertrag der Gegenwartsschilde-
rung fiir die biblische Exegese grofer und die Exkurse
durchschnittlich viel reicher als in den fritheren Banden.
Welch einzigartigen, archdologischen, ethnographischen,
philologischen und historischen Kommentar zu ungezihlten
Stellen der HI. Schrift D. mit diesem neuen Band geschaffen
hat, sei mit zwel Beispielen wenigstens angedeutet.

1. S 34—38 wird das primitiyste und urspriinglichste
Backen ohne Backgerit fiir das (Glutaschen-)Brot nach-
gewiesen, das Abraham seinen drei Gisten vorsetzt (Gen 18, 6),
das ein Midianiter im Traume sieht (Ri 7,13), das Elias in
der Wiiste unter dem Ginsterstrauch erhilt (I Kg 19,6), das in
der hichsten Not einer belagerten Stadt mangels jedes anderen
Heizmaterials auf Kuhmist oder menschlichen Fakalien gebacken
wird (Ez 4,12. 15), das die Zauberin von Endor dem Kénig
Saul bereitet (1 Sam 28,24), auch dasjenige, mit dem der
Prophet Oseas (7, 8) das unter die Vélker sich mengende Ephraim
vergleicht und das Jesus nebst Fischen seinen Jiingern zum Friih-
stiick darbietet (Joh 21,9).

2. Der Olbaum wird seit Mosis Zeiten zu den charak-
teristischen Paléstina-Biumen gezihlt (Gen 8,11; Dt 28, 40)
und wegen seiner Lebenskraft und kostbaren Frucht von Propheten
und Dichtern gefeiert (Am 4,9; Is 17, 6; Sir 24, 14; Ps 52,10;
128,3); dem Propheten Oseas (14,7) ist sein kraftiger Wuchs
und seine Silberpracht heiliges Symbol des messianischen Gliickes.
Nach Job 29, 6 ergicft der Felsen Biche von Ol, nach Dt 32, 13
146t Gott im Lande Israel das Ol aus hartem Felsen fliechen. Den
besonders grofen Olivenreichtum Galildas beweist der Segen
Assers, der seine Fiife in Ol taucht (Dt 33,24). Aber auch
Samaria und Judia waren mit diesem Reichtum gesegnet, wie alte
Ortsnamen, der Olberg bei Jerusalem, sowie antike, in den Felsen

1 Wenn D, S. 156 (vgl. Vincent-Abel, Jerusalem I1 S. 319f.)
von den acht altersschwachen Olbiumen im Gethsemani-Garten
behauptet, sie stammten nicht aus der Zeit Jesu, konnten aber
500 Jahre alt sein, so steht er im Widerspruch mit den Botanikern,
die es fiir moglich halten, daf diese ehrwiirdigen Baumveteranen
Zeugen des nichtlichen Gebetes und der Todesangst Jesu gewese,
sind. Vgl. S. Killermann, Die Blumen des Heiligen Landes (Das
Land der Bibel, Bd. 1 6) S. 2f,

| liegenden Dérfer des Landes beweisen.

Die Abhandlung iiber den Gebrauch des Oles zum Genuf
und zur Korperpflege im Altertum, besonders des Salbdls bei
kultischen Handlungen im Heiligtum, sowie bei Priester- und
Konigssalbungen (S. 259/68), unter Heranzichung und Erkléarung
ungezihlter Texte aus Bibel und Talmud, bringen die ungewdhn-
liche Bedeutung dieses einzigartigen Produktes des palastinischen
Bodens zum lebendigen Bewufitsein,

Fir die Uberfiille und streng wissenschaftliche Be-
arbeitung des gebotenen Stoffes werden nicht blof Bibel-
exegeten und Archiologen, sondern auch Arabisten, Ethno-
graphen, Folkloristen und Talmudisten dem Verf. tiefsten
Dank wissen und sich dem Wunsche anschliefen, es moge
dem hochbetagten und hochverdienten Nestor der deutschen
Palistina-Forschung vergonnt sein, uns auch den 5. Band
seines Werkes zu schenken, das Spinnen, Weben, Kleidung,
Haus und hiusliches Leben ,,bewiltigen soll*’.

Z. Z. Krumbad, Bay. Schwaben. A.E. Mader.

Schultze, Victor, GrundriB der christlichen Archiologie.
Zweite, neubearbeitete Auflage. Giitersloh, C. Bertelsmann, 1934
(105 S. 8° mit 60 Abb.). M. 4.50; geb. M. 6.

Der nunmehr vierundachtzigjahrige Nestor der christlichen
Archiologen in Deutschland hat den 1919 erschienenen
,Grundrif der christlichen Archiologie®, der seinerseits ein
handlicher und zeitgemifer Ersatz der ,,Archdologie der
christlichen Kunst“ von 1895 war, wieder neu bearbeitet.
Die Vorziige des ,,Grundrisses von 1919 sind bekannt:
Uhbersichtlichkeit, Kiirze, vor allem wissenschaftliche Zuver-
lassigkeit und Sachlichkeit, Absehen von allen, wenn auch
lockenden, so doch unsicheren Theorien, besonders in der
Occident-Orient-Frage, endlich in den Anmerkungen sehr
gut orientierende Literaturangaben und Hinweise auf den
Stand der Forschung. Da der Grundrif zunichst fiir Stu-
dierende bestimmt war, denen in der Vorlesung oder in
crofieren Werken das Material in Abbildungen vorgelegt
wird, so hatte der Verfasser von Illustrationen ganz abgesehen.

Die neue Bearbeitung hat, wenn auch wenige, so doch
gut ausgewihlte, typische Illustration aufgenommen. Die
Anmerkungen sind grofenteils verkiirzt worden, auch die
Literaturangaben, wohl auch in dem Gedanken, daf dem
Studierenden mit dem Wichtigsten vielleicht mehr gedient
wird als mit einem groBeren Reichtum, der ihn vielleicht ver-
wirren konnte. Der Text hat an vielen Stellen Umarbeitungen
und Erweiterungen erfahren, teils mit Riicksicht auf neue
Forschungsergebnisse, teils um noch gréferer Klarheit und
Ubersichtlichkeit der Darstellung willen. Am meisten fallt
die Anderung im Aufbau des Buches in die Augen. Bisher
stand das Kapitel iiber den christlichen Grabbau an der
Spitze, jetzt ist es ganz an den Schluf gekommen, und das
Kapitel iiber den altchristlichen Kirchenbau macht den An-
fang, wie auch innerhalb der anderen Kapitel die Kirchen-
kunst immer der zometerialen vorangeht. Der Grund fiir
diese eingreifende Anderung wird aus dem Texte selbst klar:
der Verfasser bringt damit zum Ausdruck, daf wir schon
fiir die vorkonstantinische Zeit mit einer entwickelten Kirchen-
kunst rechnen miissen, wenn auch ihre Denkmailer sich nicht
erhalten haben (die letzte bedeutungsvolle Entdeckung einer
ausgemalten vorkonstantinischen Basilika, in Dura-Europos,
konnte er nicht mehr beriicksichtigen). Wenn es so ist, und
wir konnen nicht zweifeln, daB es so war, so kann in der Tat

*
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das starke in den Vordergrund Schieben der zometerialen
Denkmaler den Anfinger zu irrigen Vorstellungen fiihren.
Insofern scheint mir der vom Verfasser jetzt gewihlte Auf-
bau fiir einen archdologischen Grundrif besser zu sein,
wihrend die eigentlich kunstgeschichtliche Betrachtung auch
in Zukunft gezwungen sein wird, die zometerialen Denkmiler
an die Spitze zu stellen, weil sie eben die #ltesten erhaltenen
sind. So wird der Grundrif in seiner neuen Gestalt sicher
ebenso viele Freunde und Benutzer finden, wie er sie bisher
gehabt hat.

Bonn.

W. Neub.

Compernass, Johannes, Zwei Schriften des Arethas von
Kaisareia gegen die Vertauschung der Bischofssitze.
Estratto da Siudi bizantini e neoellenici, Vol.IV, 1935. Roma,
Tipografia del Senato, 1935 (S. 89—125 49).

Der rithmlichst bekannte Arethas-Forscher J. Compernass
bietet uns hier aus den Indedita des codex Mosquensis 315
einen Brief und eine Abhandlung des Erzbischofs von
Cisarea, die das gleiche Thema betreffen, nimlich den
Ubergang eines Bischofes von seiner urspriinglichen Diozese
zu einer anderen. Schon frithzeitig erliefen mehrere Synoden
in dieser Hinsicht strenge Verbote. Doch richteten sich diese
bis zur Mitte des 4. Jahrh. nicht gegen die Versetzung eines
Bischofs, die von einer dazu berechtigten Synode aus recht-
miBigen Griinden beschlossen worden war, sondern gegen
den von einem Bischofe eigenmichtig vollzogenen oder durch
eine Gemeinde oder auch durch Bischofe erzwungenen
Wechsel des Bischofssitzes. Spiter jedoch wurde jede Ver-
tauschung des Sitzes fiir rechtswidrig erklart. Allein immer
wieder kamen solche Fille vor. — Vgl. etwa Ella Heckrodt,
Die Kanones von Sardika aus der Kirchengeschichte erlautert.
Bonn 1917, S. 4—42.

Auch Arethas hat bestimmte Vorkommnisse oder Wiinsche
dieser Art im Auge. Der Brief (8. 92—94) wendet sich an
den Bischof Eustathius von Side, der aus Griinden, die Arethas
nicht angibt, einen anderen Bischofsstuhl begehrte und zur Recht-
fertigung darauf hinwies, daB auch der Apostel Petrus von seinem
ersten Sitze zu Antiochien nach Cisarea in Kappadozien und dann
nach Rom iibergegangen sei. Arethas zeigt ihm an einer Reihe
von Beispielen, daf nicht alles, was in der &ltesten Kirche geschah,
fiir die spiteren Zeiten mafgebend bleiben konnte, und fiigt die
Verbote der Translationen, die in den Apostolischen Kanones und
in den Kanones von Nicia und Antiochien enthalten sind, im
Wortlaute bei.

Das zweite von C. versffentlichte Stiick (S. 94—97) hat
die Aufschrift: ,,Gegen die, die unsere Synodalbeschliisse iiber die
Vertauschung der heiligen Sitze, die wir in {Jbereinstimmung mit
den heiligen Kanones bekanntgegeben haben, umstiirzen wollen®.
Auf welche Synode Arethas hier und am Ende der Abhandlung
anspielt, laBt sich nicht feststellen. Auch der Wortlaut des
Synodaldekretes fehlt leider. Der Beschluf hatte offenbar im
Klerus oder im Volke Widerspruch erregt. Man hatte die peza-
#éoeic mit Beispielen aus der Geschichte, besonders mit der Trans-
lation Gregors des Theologen von Sasima nach Konstantinopel zu
rechtfertigen gesucht. Arethas legt demgegeniiber weitliufig dar,
Ungeschriebenes kénne nicht gegen das geschriebene Gesetz, und aus
Unverstand eingefithrte Sitten konnen nicht gegen wohliiberlegte
Vorschriften geltend gemacht werden. Er geifelt die Habgier und
Ehrsucht, die oft zu dem Streben nach gewissen Bischofssitzen
fithre, Die Berufung Gregors nach Konstantinopel erkldrt er aus
den durch die Zeitverhilinisse diesem grofien Manne auferlegten
schweren Aufgaben. Endlich weist er auf das der Ehe vergleich-
bare geistliche Band hin, das zwischen dem Bischofe und seinem
Bistum gekniipft ist.

Der Herausgeber hat uns das Verstindnis der an sel-
tenen Worten und allzu gekiinstelten Satzbildungen reichen
Schriften durch ausfithrliche Anmerkungen erleichtert. Aus
den iibrigen Werken des Arethas sowie aus anderen kirch-
lichen und profanen Autoren bringt er eine von erstaunlicher
Belesenheit zeugende Menge von Belegen und Parallelen bei,
wie er auch die geschichtlichen Angaben und Anspielungen
in den beiden interessanten Stiicken aus anderen Quellen er-
klirt oder bestitigt. Weiteren Veroffentlichungen aus der
Moskauer Hs sehen wir erwartungsvoll entgegen.

Miinster 1. W. Fr. Diekamp.

Barion, Jakob, Plotin und Augustinus. Untersuchungen zum
Gottesproblem. [Neue Deutsche Forschungen, Abteilung Philo-
sophie, Band 5.] Berlin, Junker & Diinnhaupt, 1935 (175 S.
gr. 8°). M. 6.

Das in sorgsamen Untersuchungen Schritt fiir Schritt
vorangehende, in vorsichtigen Urteilen sorgfiltig abwigende
Buch stellt einen bedeutsamen und griindlichen Beitrag zur
Losung der nicht zur Ruhe kommenden Frage nach dem
Verhilinis von Plotin und Augustinus dar, und zwar in
einem Bezirk, in dem sich die philosophischen und theo-
logischen Bemiihungen Augustins und Plotins wie in einem
Mittelpunkte sammeln. Mit seinen Feststellungen iiber Stand
und Aufgabe der Plotinforschung ist es zugleich eine griind-
liche Einfithrung in das Plotinproblem und eine gliickliche
Wertung der plotinischen Philosophie und ihrer geschicht-
lichen Bedeutung.

Mit Recht erscheint B. Plotin als ein Denker, der zwar
im Anschluf an die Alten, aber doch selbstindig und tief
manche Fragen vorgetriecben hat und dessen Lehre das
geistige Antlitz eines ganzen Jahrtausends mitpragte. Augu-
stinus, Dionysius Areopagita und Johannes Scotus Eriugena
bilden neben der arabischen Philosophie die Hauptstadien
des Weges, auf dem der Neuplatonismus in das Mittel-
alter einzog, um in die Hochscholastik hinein wirksam zu
bleiben. In der Beurteilung des Verhiltnisses von Plotin
und Augustinus im allgemeinen folgt B. im wesentlichen
den griindlichen Untersuchungen Norregaards.

Das wichtigste Ergebnis der Untersuchungen iiber Plotins
Lehre vom Dasein und Wesen Gottes sehe ich in zwel
Punkten: 1. Fiir Plotin steht Gott im Mittelpunkt des
Denkens, nicht ein religioses oder ethisches Interesse, wenn-
gleich dieses eine hervorragende Stelle in Plotins Denken
einnimmt. Seine Philosophie ist im strengen Sinne ein Denken
von Gott aus. 2. Wenn auch die Einfachheit des Einen
und seine Erhabenheit iiber alle unsere Begriffe und Worte
auf das stirkste betont wird, so wird er doch zugleich als
der Grofite, Michtigste und Vollkommenste geschildert.
Ohne irgendwo zu sein, ist er iiberall. Er geniigt sich selbst,
ohne irgend etwas zu bediirfen. Seine Tatigkeit ist sein
Wesen. Er handelt in vollkommener Freiheit. Da jede
Eigenschaft Gottes als ein Ganzes und Universelles ange-
sehen werden muf, so muB in jeder alles enthalten sein.
Dann muf auch die Zukunft als gegenwirtig in Gott
enthalten sein. — Diese Untersuchungsergebnisse zeigen,
daf man nicht Augustins Begriff von Gott als der reichsten
Seinsfiille dem plotinischen Begriff Gottes als des inhalts-
losen, abstrakten Seins gegeniiberstellen kann. Vielleicht
hitte trotzdem der Unterschied von Plotin und Augustinus
hin und wieder stirker betont werden sollen. Freilich
scheinen sich manche Bestimmungen Gottes im plotinischen
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Denken zu durchkreuzen, so wenn es auf der einen Seite
heift, daf Gott das Sein abzusprechen ist, auf der anderen, |
daf er das wahrhaft Seiende ist, oder daf er nicht schon,
sondern die Ursache der Schénheit ist, und wiederum, daf
er die hochste Schonheit ist.

Ganz offensichtlich wird der Unterschied zwischen Plotin
und Augustinus in der Hypostasenlehre und in der Lehre
vom Gott-Welt-Verhdlmis. Gut zeigt B., da Augustinus
von Anfang an die Dreiheit einander vollig gleicher Personen
bei Einheit des Wesens lehrte (also das eigentliche Scandalum
des christlichen Trinitdtsglaubens), wihrend P. ein Sub-
ordinationsverhiltnis annahm. Eine stiarkere Verwendung
des Werkes von Ernst Benz, Marius Victorinus und die
Entwicklung der abendlandischen Willensmetaphysik, Stutt-
gart 1932, hitte hier zur Losung noch mancher wichtiger
Fragen AnlaG gegeben. Augustinus verdankt der plotinischen
Trinitdtslehre einige Anregungen zur gedanklichen Auf-
atbeitung des christlichen Trinitatsglaubens, insbesondere die
Bezeichnung des Sohnes Gottes als forma Dei.

Das Gott-Welt-Verhaltnis sah Augustinus vom christ-
lichen Schopfungsbegriff aus, wenngleich er keine restlose
philosophische Losung dieses Begriffs gab. Bei Plotin findet
man keine eindeutige Bestimmung des Verhiltnisses Gottes
zur Welt. Doch darf man es nicht als pantheistisch oder
emanatistisch verstehen. Die Transzendenz des Einen wird
immer wieder klar betont. Vielleicht kann man am besten
von Panentheismus sprechen. Ja B. findet so viele Anklange
an eine Schopfungslehre, daf einem christlichen Interpreten
die Gegensitze zu einer Schopfung aus Nichts unbedeutsam
erscheinen konnen.

Wenn Gott auch jenseits unserer Erkenntnismoglich-
keiten liegt, so gibt es doch eine unmittelbare Gotteserfahrung
in der Ekstase. Sie wird von B. geschildert als ein Zustand
der Einfachheit und Ruhe der Seele, der ihr groftes Gliick
und Wonne bringt, als Hingabe ihres ganzen Selbst, um
teilhaftig zu werden des hochsten Gutes, als Erfiillung
ihres naturgemafen Strebens in inmigster Vereinigung mit
dem Einen, in dessen unendlicher Erhabenheit sie dennoch
nicht vollig aufgeht. Weithin stimmt Augustin in der sprach-
lichen Form und in der Schilderung des mystischen Erleb-
nisses mit Plotin iiberein.

Miinster 1. W. M. Schmaus.

Meersseman, G., O. P, Geschichte des Albertismus.
Heft 2. Die ersten Kélner Kontroversen, [Insti-
tutum Historicum FF. Praedicatorum, Romae ad S. Sabinae.
Dissertationes Historicae, fasc. V.] Roma, Istituto Storico

Domenicano S. Sabina Aventino, 1935 (130 S. gr. 8°).

M., der im ersten Bande die Pariser Anfiange des Kalner
Albertismus geschildert und einen Traktat des Johannes a
Nova Domo De esse et essentia veroffentlicht hatte, gibt hier
eine Analyse des Inhalts und der Quellen der Streitschriften
des Heymeric van der Velde (a Campo) und Gerhard ter
Steghen (de Monte). Nach einer sorgfiltigen Lebensskizze
der beiden Gegner folgt die Analyse der wichtigsten Schrift,
des Traclatus problematicus, in der H. die philosophischen
Unterscheidungslehren zwischen Albertisten und Thomisten
einander gegeniiberstellt. Darauf gibt M. den Inhalt des
Tractatus concordiae wieder, in dem G. den Nachweis ver-
sucht, daf die Unterschiede bei Thomas und Albert gar nicht
bestinden. H. antwortet in einem sehr heftigen Brief an die
Kolner Magistri, dem G. eine Apologia entgegenstellt. Im

Anhang ist der Anfang des Briefes H.s und die Apologia
nach einem Kolner Druck von neuem veroffentlicht.

Das Buch erméglicht einen genauen Einblick in den
Inhalt und die Natur der Kontroverse, die in ithrem Aufieren
manche Ahnlichkeit mit dem &lteren Korrektorienstreit zwischen
Thomismus und Augustinismus besitzt. Vielfach sind es die
alten Differenzen auf dem Gebiete der Naturphilosophie und
Psychologie. Von den beiden Gegnern bemiiht sich der
Thomist G. entschieden mehr um das Verstandnis der Texte,
wiahrend H. die Unterschiede gibt, wie sie damals in den
Schulen bestanden, unbekiimmert darum, ob diese Unter-
schiede wirklich von Albert und Thomas so vertreten wurd:n.
AuBerdem schreibt er ein so gekiinsteltes und geschraubtes
Latein, daf die Lesung seiner Schriften vielfach hdchst uner-
quicklich ist. Die Materialien sind aber deshalb interessant,
weil sie den Einblick in den Zustand der Philosophie an
einer bedeutenden Universitat des 15. Jahrh. gestatten. Man
versteht den teilweisen Niedergang: iiber der Wahrheit stand
nur zu oft die Partei; an der Erforschung neu auftretender
Fragen hinderte die Ercrterung hundertmal disputierter und
festgefahrener Probleme. So war der Realismus trotz manchen
viel solideren Positionen dem Nominalismus, der sich be-
geistert mathematischen und naturwissenschaftlichen Unter-
suchungen zuwandte, uierlich nicht gewachsen, zumal soweit
die Naturwissenschaften in Betracht kamen.

Rom. F.Pelster S. ].

Peschke, Erhard, Die Theologie der Béhmischen Briider
in ihrer Friihzeit. |. Bd.: Das Abendmahl. I. Unter-
suchungen. [Forschungen zur Kirchen- u. Geistesgeschichte,
hrsg. von E. Seeberg, § E. Caspar, W. Weber, Bd. V.] Stutt-
gart, W. Kohlhammer, 1935 (XVII, 382 S. gr. 8%). M. 21.

Auch wenn Peschke nur die Abendmahls- und Kirchen-
lehre der Bohmischen Briider untersucht, kann er sein
auf 2 Doppelbénde (je 1 Halbband Darstellung und
| Halbband Texte) berechnetes Werk mit Fug und Recht
».Die Theologie der Bohmischen Briider'* betiteln. Denn
einerseits stellen Abendmahl und Kirche die Grundpfeiler
des Systems der Bohmischen Briider wie iiberhaupt des
bohmischen theologischen Denkens im 15. Jahrh. dar.
Anderseits steckt Peschke, wie der vorliegende 1. Teil des
1. Bandes zeigt, den Rahmen seiner Untersuchung so weit,
daf wir mit seinem Werk tatsichlich eine Gesamtschau
iiber die Theologie der Bohmischen Briider erhalten. Es
werden nicht nur die geistesgeschichtlichen Voraussetzungen
der briiderischen Abendmahls- und Kirchendogmatik so weit
nur immer moglich enthiillt; die Hauptlehren selbst werden
auch in ihrer Verklammerung mit den iibrigen philosophischen
und theologischen Anschauungen der Briider gewiirdigt.

So beginnt in dem vorliegenden Bandteil die Darstellung
der briiderischen Abendmahlslehre erst S. 193, d. i. fast
genau in der Mitte des Bandes. In den vorausgehenden
Abschnitten macht uns Peschke aufs genaueste bekannt mit
den Abendmahlsanschauungen des Matthias v. Janov
(f 1394), der die Abendmahlsidee stark vergeistigt, des
Ritters Thomas Stitny (f 1401), der zwischen Trans-
substantiation und Konsubstantiation schwankt, der Utra-
quisten Jakob v. Mies, Jan Rokycana und Johann Piibram,
der Taboriten und Pikarden, des Peter ChelCicky ( 1460),
der sich im Gegensatz zu den Taboriten und Pikarden zur
Konsubstantiation bekennt. Im Vorbeigehen weist Peschke
auch nach, daB Johann v. Saaz, der Verfasser des be-
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kannten Streitgedichtes ,,Der Ackermann aus Bohmen*, nicht
personengleich ist mit dem Taboritenpriester Johann v. Saaz,
daf also Bezichungen dieses Streitgedichtes zu Husitismus
und Taboritismus nicht bestehen. Beziiglich der Abendmahls-
dogmatik der Briiderunitat selbst lehrt uns Peschke zwei
Perioden unterscheiden, eine dltere und eine jiingere. Ge-
meinsam ist beiden die Einreihung des Abendmahls unter
die zum Heil nicht unbedingt notwendigen, also nur ,,dien-
lichen** Dinge. Gemeinsam ist ihnen ferner eine gewisse
Verschwommenheit in den Spekulationen iiber das Wesen
des eucharistischen Sakraments. Die Zltere Generation, der
Bruder Gregor (¥ 1494) das Geprige gibt, scheint kon-
substantialistisch zu denken. Die zweite Generation, der
Bruder Lukas v. Prag (f 1528) den Weg weist, entfernt
sich von Konsubstantialismus und Transsubstantialismus;
nach Br. Lukas ist das Brot ,,bei der Bezeugung und Weihe
nicht aus dem natiirlichen Sein des Brotes, sondern nur
aus der Allgemeinheit in eine heilige Besonderheit und zu
einem hochwiirdigen und sakramentlichen Sein gewandelt™
(S. 285), d. h. es bleibt in seiner irdischen, vergénglichen
Wesenheit, auch nachdem es zum heiligen Gebrauch geweiht
ist. An den Abendmahlsspekulationen des zum Reformator
erwachenden Luther ist, wie Peschke im Schlufiabschnitt
iiberzeugend nachweist, die Abendmahlslehre der Briider-
unitit nicht spurlos voriibergegangen.

Das ist in kurzen Strichen das Ergebnis der tiefgrabenden
Studie Peschkes. Es war eine entsagungsvolle Arbeit, aus
den vielfach recht wenig klaren, lateinischen und tschechischen
Quellenschriften ein verlassiges Bild der briiderischen Abend-
mahlslehre zu formen, ihre Abhsngigkeit von Mystik,
Scholastik, Humanismus und Wiclefitismus aufzuzeigen und
ihre Figenart gegen die ihrer Vorlagen abzugrenzen, und
die Wissenschaft muf dem Verf. aufrichtig dankbar sein,
dab er sich dieser Miihe unterzogen hat. Mdge seine Kraft
gegeniiber den Schwierigkeiten, mit denen seine Unter-
suchung noch zu kiimpfen haben wird, nicht erlahmen!

Dillingen a. d. D. Friedrich Zoepfl

Lindner, Dr. Dominikus, o. Prof. des Kirchenrechts an der
phil.-theol. Hochschule in Freising, Die allgemeinen Fasten-
dispensen in den jeweils bayerischen Gebieten seit
dem Ausgang des Mittelalters. Ein Beitrag zur Geschichte
des kirchlichen Dispensationswesens und Dispensationsrechtes.
[Miinchener Studien zur historischen Theologie, Heft 13.]
Miinchen, J. K&sel & F. Pustet, 1935 (XIV, 211 S. 8°), M. 5.

Die hier vorgelegte Geschichte der allgemeinen Fasten-
dispensen ist in Wirklichkeit eine Geschichte des partikularen
Fastenrechts in den behandelten kirchlichen Hoheitsgebieten.
Uber die zeitliche und &rtliche Abgrenzung der Untersuchung
konnte man streiten, aber man wird sich der vom Verf.
gegebenen Begriindung beugen miissen. Im Blickpunkt des
Verf. stehen die allgemeinen Fastendispensen, d. h. jene
Dispensen von den Fastengeboten, die iiber den Kreis einer
Familie hinausgehen und ganze Ortschaften, Gebiete, Berufs-
gruppen (Heer, Quartierleute) und Bistiimer erfassen. Die
Entwicklung derartiger Dispensen wird aus einer reichhaltigen
Fiille von meist ungedrucktem Quellenstoff dargestellt. Verf.
sucht den jeweiligen Anlaf solcher Dispensen zu ergriinden
und geht mit sichtlicher Vorliebe der Frage der Dispens-
befugnis nach. Hat der Bischof das Recht zu solch weit-
gehenden Befreiungen aus eigener Machtvollkommenheit
oder handelt er ausdriicklich oder einschlufweise auf Grund
papstlicher Vollmacht? Die Frage wurde verschieden geldst.

Dabei spielen die Begriffe des Notstands und des Gewohn-
heitsrechtes eine Rolle, aber auch der episkopalistische Kampf
gegen die kirchliche Zentralgewalt findet seinen Nieder-
schlag. Die jeweilige Praxis vergleicht der Verf. mit der
Lehre der gleichzeitigen Moraltheologen und Kanonisten.
Die formalrechtlichen Darlegungen erwachsen aus dem
kulturgeschichtlichen und moraltheologischen Hintergrund
des gesamten partikuliren Fastenrechts, so daB das Buch
mehr enthilt, als sein Titel und Untertitel verrat. Wir sehen
zu, wie das Gebiude der mittelalterlichen Fastenordnung
langsam, aber sicher abgetragen wird, wie es unter dem
Einfluf der Zeitstiirme selbst abbrockelt, manchmal noch
mithsam, wenn auch vergeblich gestiitzt durch mehrfaches
Eingreifen der kirchlichen Autorititen, bis zur gegenwértigen
deutschen Fastenordnung, die ja das neueste gemeine Fasten-
recht schon wieder abgebaut hat.

Schon der Begriff ,,allgemeine Dispens** deckt ungewollt
einen sehr lehrreichen Sachverhalt auf. Nach geltendem
kanonischen Recht (can. 80) ist Dispens die Aufhebung
einer gesetzlichen Verpflichtung in einem Einzelfall. Somit
wire eine allgemeine Dispens ein Widerspruch. Diese
Feststellung soll keine kleinliche Norgelei an der Tatsache
sein, daB die Praxis und die kirchliche Verwaltung sich eines
Sprachgebrauchs bedienen, der den schulméfigen Begriffen
des ziinftigen Kanonisten widerspricht. Im Gegenteil! Es
soll vielmehr darauf hingewiesen werden, daf ,,allgemeine
Dispens** nichts anderes bedeutet als eine aus inneren kirchen-
politischen Griinden vorgenommene Umschreibung fiir
Setzung von partikulirem Recht, namentlich wenn es sich
um allgemeine Dauerdispensen handelt. Der Gesetz-
geber will eben sein allgemeines Gesetz grundsitzlich auf-
rechterhalten, trotzdem manche Rechtssitze in grofien Teil-
gebieten nicht beobachtet werden, auch oft nicht beobachtet
werden konnen. Der Streit der Tatsachen des Lebens mit
der Rechtsnorm — und unser Buch gibt uns davon viele
farbige Bilder — veranlafit den Gesetzgeber formell zu
dispensieren, noch dazu befristet; sachlich wird aber neues
Recht gesetzt.

Verf. hat darauf verzichtet, auf solche Gedankenginge
einzugehen, aber sein Buch regt zwingend dazu an. Die
vom Verf. erschlossenen, vielfaltigen Quellen werden den
aufmerksamen Leser zum Nachdenken iiber eine Reihe
weiterer Fragen veranlassen. Es sei hier nur hingewiesen
auf die den Moraltheologen berithrende allgemeine Be-
oriindung des Fastengebots (vgl. z. B. das auf S. 169 ff.
inhaltlich versffentlichte Gutachten des Freisinger Professors
Benedikt Weinhart), oder auf die Frage: Epikie und Dispens.
Daraus eraibt sich, daf das Buch mehr bietet, als es auf den
ersten Blick vermuten l36t.

Den unschén klingenden Ausdruck ,Quadrages” auch dort
beizubehalten, wo er nicht quellenmifig ist, wird sich nicht
empfehlen. — Der auf S. 182 f. vorgetragenen Auslegung der
Tragweite der Kommissionsentscheidung vom 29. Oktober 1919
(in Wirklichkeit eine Entscheidung des Kommissionsvorsitzenden)
ist zuzustimmen, — Als Beilagen sind angeschlossen die Verdffent-
lichungen eines Fastenindults fiir die Stadt Miinchen, die papstliche
Ausdehnung eines ,,Butterbriefs”, eine landesfiirstliche Mahnung
7u Ersatzleistung bei Dispens vom Laktizinienverbot, ein Mahn-
schreiben des Wiener Nuntius an den Fiirstbischof von Freising, —
Ein praktisches Register erhdht den Wert des Buches.

Wiirzburg. Karl Hofmann.
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Hoffmann, Hermann, Die Geschichte des Breslauer Alum-
nats. Ein Beitrag zur Geschichte der Priesterbildung in Schle-
sien. [Zur schlesischen Kirchengeschichte Bd. 12.] Breslau,
Frankes Verlag u. Druckerei, Otto Borgmeyer, 1935 (VII,
281 S. 89). M. 5.

Seinen zahlreichen Arbeiten aus dem Gebiete der schle-
sischen Kirchengeschichte hat H. Hoffmann mit diesem
Bande cinen neuen schitzenswerten Beitrag beigesellt, in dem
er®aus Anlaf der Errichtung eines neuen Alumnatsgebiudes
nicht nur die mehr als zweihundertjahrige Alumnatsgeschichte,
sondern auch die der gesamten Priesterbildung Schlesiens
mit vieler Liebe behandelt hat. Wie Hoffmanns friihere
Arbeiten ist auch die neue Publikation auf verldlichen
archivalischen Grundlagen aufgebaut, und zwar auf Akten-
material, das dem Staatsarchiv, dem Didzesanarchiv, dem
Archiv des Domkapitels und dem der erzbischoflichen
Geheimkanzlei entnommen ist. So ist Hoffmann in die Lage
gekommen, eine hochinteressante Geschichte der Priester-
bildung in Schlesien zu entwerfen, die in den beiden ein-
leitenden Kapiteln die Zeit bis zur Reformation und von
dieser bis zur Griindung des Breslauer Priesterseminars im
Jahre 1565 umfafit. Es folgt dann in drei weiteren Kapiteln
die Geschichte des Priesterseminars (1565—1731) und an
diese schlieBt sich die Geschichte des heutigen Alumnats von
seiner Griindung bis auf unsere Tage (I 724—-1935). —

Mit si n Strichen sind die einzelnen P iner Ent- | :
sichere ichen sind die cinzelnen Phasen seimer Znt- | Analysen des menschlichen Seins vor dem nahen oder fernen Tode

wicklung festgehalten und in ihren Einzelheiten geradezu er- |

schopfend zur Darstellung gebracht. Insbesondere sind die
Rektoren, die Spirituale, die Subregenten und die Senioren
in ausfiihrlichen Biographien gewiirdigt, zehn von ihnen auch
nach alten, meist noch unverdffentlichten Vorlagen bildlich
wiedergegeben worden. In der Tat eine Alumnatsgeschichte,
die sich sehen lassen kann und nach der man auch auferhalb
der Breslauer Erzdiozese gerne greifen wird.
Miinster.

F. Albert.

Sternberger, Adolf, Der verstandene Tod. Eine Unter-
suchung zu Martin Heideggers Existential-Ontologie. Mit einer
monographischen Bibliographie Martin Heidegger. [Studien und
Bibliographien zur Gegenwartsphilosophie. Hrsg. von Dr. Werner
Schingnitz, Privatdozent an der Universitit Leipzig, Heft 6.]
Leipzig, S. Hirzel, 1934 (X, 155 S. gr. 8°). M. 4,50.

Was Martin Heidegger vom Tode sagt — im ersten Band
des Werkes ,,Sein und Zeit** S. 231 bis 267 —, gehort
fiir den Philosophen und den Theologen wie fiir den Psycho-
logen zum Beachtenswertesten, was iiber den dunkeln Gegen-
stand gesagt worden ist. Daran #ndert die Tatsache nicht
das Geringste, daf Heideggers Ausfithrungen gerade im
Allerletzten und Tiefsten unzuldnglich sind. Nur entsteht
fir den Philosophen und den Theologen, auch fiir den
phinomenologischen Psychologen, die sehr dringliche Auf-
gabe, in Heideggers Darlegungen tiber den Tod das Wahre
vom Falschen, das Zulingliche vom Unzulinglichen begriff-
lich klar zu scheiden. Wer es iibernimmt, diese Scheidung
aus eigener Sachkenntnis und Sachschau und von einer hin-
reichend weiten und tiefen Erfahrung her zu geben, wird
nicht nur sich selbst wertvolle Erkenntnisse zeugen, sondern
auch der denkenden Menschheit einen nicht geringen Dienst
erweisen.

Der eigentliche Kern der Heideggerschen Lehre vom
Tode, soweit dieser. Kern aus dem ersten Band von ,,Sein
und Zeit" erkennbar ist, liegt in der Meinung: in der Angst,
die stets auf das drohende Nichts gerichtet ist und dieses

offenbart, macht sich der Tod des Menschen, des ,,Daseins'’,
wie Heidegger meistens sagt, kund als das Sein zum Nicht-
Sein, als die unablosbare Maglichkeit zur schlechthinnigen
Unmoglichkeit des ,,Daseins* und seiner Existenz; der Tod,
der das Ende des Seins des ,,Daseins’ und damit der Ab-

schluf dieses Daseins und die Ermdglichung einer Erkenntnis

' und Bejahung der Ganzheit dieses ,,Daseins® ist, sofern er

dieses ,,Dasein’* und sein Sein zum endlichen, d. h. in der
Zeit endenden Sein bestimmt; der Tod, der als Offenbarer
der Ganzheit des ,,Daseins’ in ganz besonderer Weise der
Offenbarer des Seins des ,,Daseins** ist und damit auch des
Wesens Mensch.

Drei Fragen stellen sich dem Rezensenten eines Buches
iiber die Heideggersche Lehre vom Tode in dieser theolo-
gischen Zeitschrift: zunichst, ob das psychologische, genauer
das unmittelbar gelebte und erlebte, ,,phanomenale’* Sein
des Menschen angesichts des Todes und zu seinem Tode hin
von Heidegger hinreichend, d. h. vollstandig gesehen und
gezeigt ist; zweitens, ob metaphysich-ontologisch die von
Heidegger angedeutete Lehre eines Seins zum Tode als der
Moglichkeit der schlechthinnigen Unmoglichkeit des Seins
des Menschen wahr ist; drittens, ob theologisch eine solche
Lehre irgendeinen Halt und eine Wahrheit haben kann.

1. Die psychologische Frage verneine ich auf das Bestimm-
teste. Heidegger weist in seinen manchmal geradezu erschiitternden

viele Erlebniswahrheit auf, aber doch nur einige, und, wir sagen
es vom Leben selbst aus, gerade die entscheidenste fiir eine Lehre
vom Tode nicht. Er weif, wie man den Eindruck gewinnt, nur
die Angst vor dem Tode und die Flucht vor dem Tode, vielleicht
noch die Flucht in den Tod aus Angst und Furcht vor andern
Ubeln des menschlichen Lebens und Erlebens; aber er zeigt nicht
jene dem tiefgewordenen Christen und besonders dem Mystiker
und Heiligen beinahe selbstverstindliche Liebe des Todes, die
Licbe, die da entspringt aus einer Wesensschau des Menschen als
Sein, freilich zum Tod, aber zum Tod als Ende des ,,Daseins" in
Leibgebundenheit und nicht als Ende der Person; womit nichts
anderes gesagt sein will als dies: Heidegger iibergeht, mindestens
in der bisher vorgelegten Analyse, daf dem Christen grundsitzlich
und wesentlich, wenn nicht stets erlebnismifig, der Tod niemals
Sein zum Nichts, Méglichkeit der Unmoglichkeit der Existenz ist,
sondern geradezu Sein zum Leben, wenn auch durch ein dienst-
bares Sein zum Nicht-mehr-in-der-Welt-sein riumlich-materieller
Daseinsweise. Wenn dies Phénomen des christlichen Erlebens an-
gesichts des Todes — ich weif aus Erfahrung herrlichste Beispiele;
ich verweise geschichtlich auf die letzten Lebenszeiten und auf das
Sterben eines hl. Sir Thomas More, des Humanisten und einstigen
Kanzlers Heinrich VIII von England — auch nur einmal vorge-
kommen wire, es ware gerade im Sinne Heideggerscher Analysen
mit ausschlaggebend fiir. die ontologische Bestimmung des Seins
und Wesens des Menschen iiberhaupt.

2. Ich gebe — gegeniiber unzulinglichen Betrachtungsweisen
jeglicher Richtung und Art — Heidegger durchaus Recht, wenn
er die Verkniipfung zwischen dem Sein des ,Daseins™ und dem
Totalerleben des ,,Daseins”, das ist des Menschen, so eng als még-
lich setzt und in den Erlebens- und Lebensphéinomenen des immer
schon erkennenden, strebenden, gesinnten und gestimmten Menschen
eine Offenbarung des Seins des Menschen und damit seines Wesens
sicht. Aber die aus seinen bisher vorgelegten Andeutungen sich
nahelegende Auffassung von der wesenhaften Endlichkeit, namlich
der zeitlichen Begrenztheit des Menschen als Person (wir sind zu
jeder Korrektur bereit, wenn wir hier mifiverstanden haben und
Falsches sagen), die Auffassung also von der wesenhaften Sterb-
lichkeit nicht nur des Menschen in der Welt und Leiblichkeit,
sondern auch der menschlichen Person, ldBt sich metaphysisch-
ontologisch nicht halten: dann nicht halten, wenn die gesamten

menschlichen Erlebnisse, so wie diese wirklich sind, in Betracht
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gezogen werden. Das hier auch nur kurz auszufithren, ist unmog-
lich; aber Heidegger hat bisher wenigstens in seinen Schriften,
vor allem in ,,Sein und Zeit" nicht ein Wort des Beweises fiir
die These vom Sein zum Nichtsein und gegen die vom katholischen
Gliubigen und vom katholischen Philosophen festgehaltene Auf-
fassung vorgebracht. Genauer sage ich folgende drei Dinge:
erstens, nicht so ist es, wie Heidegger sagt, daf die Angst vor dem
Nichts den Tod erst méglich mache; vielmehr ist es zweifellos so,
daB erst eine vollig anders fundierte Erkenntnis des Todes als des
Endes formal menschlicher Daseinsweise im korperlichen Seins-
modus gegeben sein muf, damit jene Angst entstehen konne; und
trotz Heidegger weif der durch metaphysische Erkenntnis oder
durch den Glauben nicht Erleuchtete den Tod zunachst nur aus
der Beobachtung des Todes an anderen Menschen, vielmehr am
Nichtmehrsein von Menschen, die als Menschen waren, Zweitens,
eine ganz bestimmte, nur vom Leugner oder Bezweifler der Un-
sterblichkeit des menschlichen personalen Geistes erlebte und er-
littene Angst vor dem Nichts als einmal zu erwartender Unmég-
lichkeit des Daseins und der personalen Existenz, oder, in etwas
anderer Weise, nur noch die vom Todessiinder erlebte und erlittene
Angst vor der letzten moralisch-sittlichen und religiésen Vernich-
tung in der Verwirrung der Schuld und Strafe — nur diese Angst
des verdunkelten Menschen hat Heidegger gesehen oder doch in
seinem Werke angegeben und meisterlich beschrieben; die ganz
andere Angst des guten oder doch noch gut sein wollenden Men-
schen, Angst vor dem Gerichte Gottes, Angst vor dem Verluste
eines ewigen gotterfilllten Seins, hat er nicht erwihnt und nicht
mit einbezogen in die Phinomen-Erkundung und in die ontologische
Vorzeichnung: ob der zweite Band das noch erginzt, ist abzu-
warten. Drittens endlich, was hier entscheidend wird, Heidegger
hat bis jetzt wenigstens keinerlei ontologische Gesamtlehre vorgelegt,
die die Endlichkeit des Seins des Menschen als eines wesenhaften
Seins zum Nichtsein, als eines Seins zur Maglichkeit der schlecht-
hinnigen Unmoglichkeit der Existenz irgendwie als rechtmiBige
Folgerung enthielte; sein Werk vielmehr stellt sich als erstmaliges
Suchen nach einer vom Menschen aus gesehenen und bestimmten
Ontologie, einer Seinslehre radikaler Art dar; schon scheinbar oder
witklich aufgestellte Sdtze — wie vom Anfang des Bandes I
»oein und Zeit" an die Lehre iiber die Identitit von Wesen und
Dasein im Menschen — stehen im Widerspruch zu manchem Satze,
den Heidegger gerade im Abschnitt iiber den Tod selbst ausspricht;
eine radikal fundierte Ontologie des Menschen aber, die vom
Ganzen der wesenhaften Erscheinung ,Mensch® herkommt, zeigt,
wenn diese Ontologie weit und tief genug geworden ist, daf das
Sein zum Tode und zum Nicht-mehr-in-der-Welt-sein zusammen-
geht mit dem Sein zum andern Leben in der unkérperlichen Exi-
stenz des personalen Ich nach dem Tode.

3. Theologisch ist nur ein Satz hier am Platze: die Lehre,
wie sie Heidegger aus bisher unzureichender, weil einseitiger
Problemstellung und Phénomenbeschreibung herzuleiten scheint,
widerspricht der Offenbarung und dem ausdriicklichen Dogma der

Kirche wie jeder gesunden Theologie. A
Nach dieser auf die Sache selbst gehenden Erw'zigung’ﬂ

nun zum angekiindigten Buche, das damit zum grofen Teile
schon selbst besprochen ist. Der Verf. hat zweifellos unge-
mein fleifige Arbeit geleistet. Er sucht die vielfach sich ab-
wandelnden Heideggerschen Formulierungen von hypothe-
tischen Deutungen eigener Formulierung her zu fassen, zu
vergleichen, schlieflich irgendwie zu verstehen, bald, wir
miissen das sagen, mit Gliick, bald aber ohne hinreichenden
Erfolg. Daf dabei der MiBerfolg iiberwiegt, hat, soweit
wir sehen, zwei Griinde. Einmal ist Sternberger, soweit die
Schrift erkennen ldft, metaphysisch-ontologisch und er-
kenntnistheoretisch viel zu wenig zu eigener grundsitzlicher
und systematischer Klarheit durchgedrungen, um imstande
zu sein, den #uBerst schwierigen Gegenstand ,,Mensch in

der Welt" und ,,Mensch an sich®, ,,sterblicher Mensch und

l

unsterbliches geistiges Ich** klar zu fassen. Dann aber ist |

v

Sternberger ohne jeden Zweifel der Auffassung, daf hinter
Heideggers so unsaglich mithsamer Gelistesarbeit viel weniger
metaphysisch-ontologischer und echt psychologisch-phéno-
menologischer Sinn und viel weniger eben solche Wahrheit
sich zeigt und verbirgt, als wirklich der Fall ist. Man priife
das an einzelnen Beispielen nach, etwa gleich bei den ein-
leitenden Untersuchungen des ersten Kapitels. Man wird
dann finden, daf Sternberger sehr stark in die Fehler
Heideggerscher ,,Sprachhorigkeit* verfillt, die er so sehr be-
kimpfen mochte, und daf ihm dabei das machtige ontolo-
gische Gefithl und Gesicht, die Schaukraft zum Sein hin,
wie es Heidegger eignet, doch fehlt. Aber man wird beim
Lesen des ganzen Buches auch das andere finden, daf Stern-
berger klarer als Heidegger das Ganze der Phinomenalitit
des ,,Daseins** zum ,,Tode** geschaut hat. Denn das ist der
eigentliche Wert dieses im einzelnen sehr beachtenswerten,
wenn auch im einzelnen oft ungeniigenden Buches, dag hier
das oben metaphysich und theologisch Angedeutete minde-
stens mitgesehen wird: das Phiinomen Tod bedarf einer
vollig verschiedenen Deutung oder Interpretation ontolo-
gischer Art, je nachdem es rein diesseitig oder aber dies-
seitig und jenseitig zugleich betrachtet wird; was hier zu-
nachst besagen muf: man hat es, wie in unserer eigenen
Stellungnahme zu Heidegger oben schon hinreichend betont
wurde, mit zwel absolut verschiedenen ,,Phanomenen® oder
Erlebnis- und Denkweisen des Todes zu tun, wenn man im
einen Fall blof diesseitig und von blofen Phinomenen des
Verschwindens und Untergehens der Erscheinung ,,Mensch*
oder ,,Dasein und von der Vernichtungsangst aus eine
Ontologie aufbauen will, im andern Fall aber aus sehr
realen und tiefen Griinden beides zusammennimmt: das dies-
seitige Phénomen und das Noumenon, das Sein des Jen-
seits, das entweder in der Glaubenswahrheit und Glaubens-
gewiBheit oder aber in der echt metaphysischen Erfassung des
Seins Gottes, des Seins des menschlichen personalen Geistes
und des Seins der geistigen Unsterblichkeit, damit aber auch
in der theologisch-glaubigen oder metaphysisch-wissenden
Erfassung der Moglichkeit einer Auferstehung und einer
neuen Seinsweise des ,,Daseins’* selbst.
Beuron (Hohenzollern).
Daniel Feuling O.S.B.

Hippel, Dr. Emst von, o. Professor an der Universitit Kénigs-
berg, Mensch und Gemeinschaft. Die Stufen des politischen
Bewufitseins und die Aufgaben der Gegenwart. Leipzig, Quelle
& Meyer, 1935 (VII, 181 S. gr. 8°), M. 5,80.

Fiir ,,Die Stufen des politischen BewuBtseins* wird der
Osten sowohl als zeitgeschichtlicher Anfang wie als ideelle
Grundlage angesehen, auf die sich die Gegenwart zuriick-
finden muf. Den Zugang zum &stlichen Wesen sieht v. H.
in der indischen Lehre, daf es ein Wissen gibt, welches nicht
auf Verstand und HuBere Sinne sich griindet — eine iiber-
sinnliche Anschauung. Dawider steht der westliche (euro-
paische) ,,Materialismus*® mit der selbstverstindlichen An-
sicht, daf der Mensch als Erkenntnismittel die Fahigkeit des
Denkens und der Sinneswahrnehmung hat. v. H. tritt fiir
die ,,iibersinnliche Anschauung®® des Ostens ein und will den
»»Materialismus** des Westens iiberwunden sehen, weil in thm
das geistige Vermogen des Menschen verdunkelt sei. (S. 7).

Die iibersinnliche Anschauung stiitzt sich auf das Dasein einer
iibersinnlichen Welt, die der Mensch vor Eintritt in die Kérper-

lichkeit (Praexistentalismus) kennen lernte, und die ,,weit weniger
fragwiirdig erscheint als die Wirklichkeit der leiblichen Existenz"
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(S. 8.). Die sufere Welt mit ihren sozialen und politischen Ord-
nungen hat die iibersinnliche Welt d. i. den geistigen Kosmos zum
Ausgangspunkt, weil nur dem geistigen Kosmos die Wahrheit zu-
kommt. Ja, die irdische Ordnung wiederholt nur im Abbild die
Gesetze und Rhythmik des geistigen Kosmos (S. 11). Das eigent-
liche Problem fiir den Osten ist die menschliche Person-
lichkeit, ,,das Ichwesen zu gebiren aus der Dumpfheit unter-
bewuBter Zusammenhinge” (S, 11). Der &stliche Mensch lebt
noch als Teil des Kosmos und empfindet sich noch nicht als ein von
ihm getrenntes Ichwesen. Dieses Problem ist von der Antike
gelost. Das Griechentum hat ,,das Ichwesen aus der Gruppenseele”
geboren (S. 29). Das Mittel ist Sinneswahrnehmung und Denken.
Der Grieche ist ,,vollig auf die Erde herabgestiegen™. Die Zuferen
Ordnungen sind nicht Abbild und Schein des geistigen Kosmos,
sondern Wirklichkeiten, vom freien Menschen geschaffen. Das
Christentum ist in der Sicht des Verf. die Verbindung und
zugleich Vollendung der kosmischen Weisheit, die nun auch das Ich
begreift, und der ichbetonten Antike, die wieder zur kosmischen Auf-
fassung zuriickgefiihrt wird. Die kosmische Weisheit des anfdng-
lichen Christentums wird bald ,.ein latinisiertes und in Dogmen er-
starrtes Christentum” (S. 43). — Das frilhe Germanentum
weiB noch um seine kosmische Verbundenheit und ist noch wenig zu
dem Ich erwacht. Abbild in der duBeren (Reichs-)Ordnung ist die
Bluteinheit. Die Einfithrung des Christentums bedeutet in dem Siege
des denkenden Ich das Ende der kosmischen Stufe des germanischen
Bewufitseins (S. 49). Die nachfolgende Zeit behandelt der Verf.
als ,,Zeitalter des Glaubens, Zeitalter der Vernunft und Zeitalter
der Materie”. Das Zeitalter des Glaubens ist durch die Herr-
schaft des religissen Lebens gekennzeichnet; auch alle Politik lebt
zutiefst aus der Religion (S. 54). Das Zeitalter der Vernunft
ist der volle Verlust des ,kosmischen BewuBtseins'; der Mensch
fihlt sich nicht mehr als Teil des All, der Gemeinschaft, sondern
souveran; die soziale wie politische Ordnung nimmt ihren Ausgang
vom Ich her. Es ist der Sieg des Intellektualismus. Das Zeitalter
der Materie ist ,,Abfall von der hoheren Welt* (S. 96). Die

Erde ist die wahre Wirklichkeit. v. H. gibt dann einen Uberblick |

iiber das parlamentarische Staatssystem und dessen sozialistischen
Zug, iber die Kultur (Religion, Wissenschaft, Recht, Erziehung,
Politik, Wirtschaft) dieser Zeit, um in einem letzten Kapitel die
w~Aufgaben des beginnenden Zeitalters” aufzuzeigen. Hier ordnet
sich v. H. geschickt in die heutige Geistesstromung ein, die Willen
und Charakter gegenitber Wissen und Intellekt vorbetont. In seinen
sozialpolitischen Erérterungen riickt er den Gemeinschaftsgedanken
(blutverbundenes Volk) in den Vordergrund und verlangt in An-
wendung auf die Sozialreform , Ablésung des Lohnes von der
Arbeit” d. h. Garantierung des zustehenden Lohnes durch die
Gesellschaft. Zur L8sung der ,,Aufgaben des beginnenden Zeit-
alters wird aber als Erstes iiberall ,,das Wissen um den Geist"
gefordert d. i. die Wiederfindung des Ich im kosmischen Geiste.
Diese Forderung ,.findet durch Rudolf Steiner heute wissenschaft-
liche Grundlagen” (S. 132).

Es erscheint kaum notig, die Staatslehre v. H. im einzelnen
darzulegen. Sein Buch ist ein Versuch, die wirklichkeits- |
fremde Anthroposophie der Wirklichkeit nahezubringen. Ob
die weitausholende Darstellung der ,.Stufen des politischen
Bewufitseins** dafiir das rechte Ausdrucksmittel war?

Dorsten. Desiderius Breitenstein O.F.M.

Angermair, Dr. Rupert, Die Schutzaufsicht eine Pflicht
der christlichen Gemeinschaft. Eine moraltheologische Un-
tersuchung. 2 Teile. [Schriften zur Caritaswissenschaft, Bd. 6.1
Freiburg i. Br., Caritasverlag, 1934 (XVI, 348; VIII, 329 S.
gr. 8%). Kart. M. 6; geb. M, 7,50.

Nach ihrem ,,tieferen Wesen** wird die Schutzaufsicht be-

stimmt als ,.ein seelisch emporbildendes solidarisch-schopfe- |
risches Verhiltnis zwischen einem sittlich Starken und einem |
charakterlich Schwachen zur totalen inneren Reorganisierung |

des letzteren fiir die Anforderungen des freien Lebens® (II,
S. 143), ,in ihrem letzten SchluBziel soll sie sein ,,«Ent-
bindung des autonomen, normativen Geistes» (Spranger) in
einem vordem innerlich zu schwachen und AuBerlich zu ab-
hingigen Menschen" (II, S. 139), erstrecken soll sie sich
eigentlich nur auf die von ihrer Umgebung gefihrdeten
Mitmenschen, nicht auf gefihrliche Subjekte. Da aber die
Grenze zwischen ,,gefihrlich® und ,,gefdhrdet” ,.sehr oft
schwer zu entdecken ist” (S. 92), ist sie auch vom Verf.
kaum eingehalten worden: der Schutzaufsicht ,,in der Krisis
der staatlichen Strafpraxis* werden rund 100 Seiten gewid-
met, wihrend ihrer Darstellung ,,in der Krisis der Anstalts-
behandlung® und ,,in der Krisis des freien Lebens® zusammen
kaum 80 Seiten eingerdaumt sind. A. sammelte seine Erfah-
rungen als Seelsorger an emmem kleinen Amtsgerichtsgefing-
nis und verspricht sich von einer richtic durchgefiihrten, nicht
als Strafe aufgefafien oder auffaBbaren Schutzaufsicht sehr
viel. Wo er freilich in dieser Hinsicht von ,,Verbrechern®,
»Gefangenen”, ,,Straffilligen* usf. redet, ,,will dabei immer
nur an jene Menschen gedacht sein, bei denen immerhin mit
hdchster moralischer Wahrscheinlichkeit von Besserungsfahig-
keit und von prinzipieller Besserungswilligkeit gesprochen
werden kann* (S. 157). Unter den einmal riickfalligen
Zuchthausgefangenen hilt er in Ubereinstimmung mit Theo-
retikern und Praktikern ,.kaum recht viel mehr als 30 Proz.
wirklich noch von innen heraus fiir erziehbar (S. 155).
Wenn die Verbrecherbehandlung nicht mehr den grofien
Fehler macht, daf sie ,gerade auf jene 70 Proz. der
Schwerstverbrecher die Hauptkraft verwendet, die mit mora-
lischer Sicherheit doch nicht mehr fiir das freie Leben ge-
rettet werden konnen®, wenn ,,wir den Mut zur Verantwor-
tung bekommen, wenigstens 50 Proz. der wiederholt riickfal-
ligen schweren Verbrecher konsequent in geschlossener Ver-
wahrung zu halten” (S. 156), wird die Schutzaufsicht er-
folgreicher werden, weil sich das allgemeine Vertrauen zu
den Entlassenen hebt. Bis jetzt hat sie anscheinend versagt;
denn die Feststellung, daf ihre Erfolgszahlen sich zumeist
um 85 Proz. halten, scheint ithr ganzes Gewicht zu verlieren,
~wenn man findet, daf die Statistiken der strafrechtlichen
Bewahrungsfrist ohne jede Schutzaufsicht fast dieselben Er-
folgszahlen aufweisen” (S. 6). Aber der Verf. gibt seine
Sache nicht verloren, sondern erkliart kurzweg: ,,Nicht die
Schutzaufsicht hat versagt, sondern die Menschen haben ver-
sagt' (S. 15), und will darum ,,zum erstenmal vom ethischen
Standpunkt aus die einheitliche Linie fiir alle Anwendungs-
gebiete der Schutzaufsicht® aufzeigen (S. 5). Ja, in dieser
moralischen (nicht eigentlich pidagogischen) Blickrichtung
schrickt er nicht zuriick vor der Behauptung, in der ein anderer
Autor einen ,,Aberglauben® findet: ,,Eine erfolglose Schutz-
aufsicht im Vollsinn des Wortes kann es ... iiberhaupt nicht
geben® (S. 147); denn diese ,,s0ll u. a. durch die Bemiihun-
gen des Helfers Mitsithne der Gemeinschaft fiir ihre Mit-
schuld an Gefihrdung oder Fall des Schiitzlings sein®, und
.,diese Entsithnung der Gemeinschaft tritt bei ehrlicher Pflicht-
erfillung des stellvertretenden Helfers auch dann ein, wenn
die Schutzaufsichtsbemithungen am Schiitzling selbst ab-
prallen® (S. 1461.).

Dieser Gedanke von der Mitschuld und hiufig ‘sogar
ersten Schuld der Gesellschaft ist grundlegend fiir das ganze
Werk und zugleich pidagogisch wichtig; denn ,,besonders,
wenn die Gesellschaft dem Bestraften gegeniiber gar keine
Mitschuld anerkennen will, zahlt der Verbrecher (mit einem
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gewissen natiirlichen Recht!) Einsichtslosigkeit mit Einsichts-
losigkeit zuriick und tritt nun jedem angriffslustig, gereizt und
feindselig gegeniiber, der die aus seiner Selbstbetdubung und
Selbstiiberredung entstandene «seelische Verlarwung» auf-
decken konnte*, kurz, er lemt ,,sich als Mirtyrer fithlen™
(S. 175). Diese ,soziale” oder ,solidarische Mitschuld,
diese ,,metaphysische Solidarschuld® ist nach dem Verf., der
sich an der entscheidenden Stelle (S. 127) nur auf Exod
20, 5 f. beruft, ein urchristlicher Gedanke, kein sozialistischer
Sondergedanke, und wohl zu unterscheiden von der von auficn
kommenden Milieuschuld, beziiglich deren Groke wir ,,wen‘g-
stens mitunter emige Wahrscheinlichkeit gewinnen kénnen®,
wahrend uns ,,das Maf der metaphysischen Solidarschuld
stets verborgen" bleibt und bei allen konkreten Einzelcelegen-
heiten fiir uns der Schleier des Geheimnisses iiber der Frage
liegt, ,,wo nun gerade in diesem Sonderfall die Einzelverant-
wortung endigt und wo die Gesamtverantwortung beginnt®,
Aber ,,gerade die Tatsache des Geheimnisses muf uns ganz
generell zu Konsequenzen anregen, wie z. B.: Verurteile kei-
nen, auch wenn du keine dufiere Milieuschuld nachweisen
kannst, denn wir sind noch auf einer viel breiteren Ebene mit-
beteiligt am Tun unseres Nichsten, als die gewohnliche
Milieuschuld ist. Sei vorsichtig mit dem Gedanken, daf du
nur aus reiner Liebespflicht helfest; denn zu einem betracht-
lichen Teil tritt uns eine Gerechtigkeitspflicht entgegen, die
wirklicher solidarischer Mitschuld entspringt! Das ,,einge-
schliferte Sozialgewissen muf angesichts der Gefahr eines
,,0den Pharisdismus” und einer ,kindischen Scheinheiligkeit*
geweckt werden durch eine mehr von der egozentrischen Bin-
dung losgeloste Predigt- und Gebetbuchliteratur. ,,Besonders
die Fragen im «Beichtspiegel» miifiten mehr der wichtigen
Frage angeglichen werden, die beim letzten Gericht unsere
Grundgesinnung erforschen wird: «Ich war krank; habt thr

mich besucht ...?»* (II, S. 239).

Mancherlei MiBstinde und Irrtiimer werden herausgestellt. Vor
mehr als 50 Jahren sprach noch Ratzinger neben anderen dem
Staat alle Berechtigung zur Armenpflege ab (I. S. 39, I1. S. 62).
Seit 1716 verstummte die staatliche Schutzidee auf 60 Jahre
(S. 48). Bis zum Anbruch des Dritten Reiches stritten Staat und
freie Gesellschaft um ihr ,,Recht”, den Gefihrdeten zu helfen, und
keiner der Streitenden klopfte an seine eigene Brust, sondern jeder
an die Brust des anderen (S. 94). In einigen Stidten kam man erst
von Tierschutzbestrebungen her auf den Gedanken, daf Kinder
ahnlich zu schiitzen seien (S. 24). In England kam es noch vor
100 Jahren vor, daf Kinder von neun Jahren wegen geringfiigigen
Diebstahls zum Tode verurteilt wurden (S. 58). In dem seit 1908
neu entbrannten Streit der Strafrechtsschulen beruhigten sich manche
mit dem Ausspruch des Pidagogen Bormann, daf nun einmal fiir
den staatlichen Richter mitunter das Pflicht sein miisse, was fiir den
Pidagogen Torheit sei (S. 80). Als ein typisch deutscher Fehler
wird es bezeichnet, dak zu viel denunziert wird. Jeder sechste
deutsche Mann ist vorbestraft, in Deutschland werden viermal soviel
Strafverfolgungen eingeleitet als in England (S. 262), Das Lob
der kirchlichen Caritas darf nicht in einer Weise gesungen werden,
als ob es bei allen Arten von Hilfe ein eigentliches Uberverdienst
wire, daf die christliche Gemeinschaft ihre wahre Pflicht erfiillte
(S. 108). Liebespflichten, die sich schon naturrechtlch erweisen
lassen, stehen dem caritativ Denkenden immer doppelt im Kurs
(S. 112). Die einst von Wichern gerithmte Fiirsorge des St.-Vin-
zenz-Vereins fiir Strafentlassene (S. 62) geht sehr zuriick etwa von
dem Jahr 1895 an, als die Vereine enger in den amtlichen staatlichen
Apparat eingebaut wurden (S, 74). Die konfessionelle Gemein-
schaft hat sich bei jedem staatlichen Eingreifen zu priifen, ob diese
Notwendigkeit nicht auf ein vorangegangenes Fiasko ihrerseits
deutet (II, S. 172). Was die Schutzaufsicht iiber Heilpfleglinge

betrifft, so werden gerade von geistlichen Anstaltsleitern ihre geist-
lichen Kollegen in der Pfarrseelsorge mitunter bitter angeklagt
(5. 15):

Das umfangreiche Werk bringt eine Uberfillle von Zitaten.
Trotzdem A, bei der sozialen Diagnose ,unheimlich viel Spezial-
literatur® (S, 240) unerwihnt laBt, umfaBt das Schriften-, Per-
sonen-, Orts- und Linder- sowie Sachverzeichnis rund 80 Seiten.
Dabei sind dem WVerf. zahlreiche Fehler unterlaufen, die nicht
immer bloBe Druckfehler sind. Wir nennen nur wenige Beispiele:
falsche Jahreszahlen S, 46, 57, 66, 74, 87; falsche Namen oder
Titel: II, S. 45, 62, 157, 272, 276, Zu II, S. 134 hitten wir
gern Namen und Schriftstellen angefiihrt gesehen zur Begriindung
des , frilher” in dem Satz, der beginnt mit den Worten: ,,Seit
Pestalozzi und frither®,

Solche Ungenauigkeiten fallen freilich nicht sehr ins Ge-
wicht gegeniiber dem sachlichen Ernst des Konigsproblems
priesterlicher Hirtenliebe (II, S. 237), gegeniiber der Tat-
sache, dak ,,die Zahl der fiir Schutzaufsicht passenden Fille
Million* ist (S. 166). Wir pflichten dem Verf. bei, wenn er
sagt: ,,Nicht von den theoretischen Darlegungen iiber den
idealen Sinn der Gefangnisstrafe, sondern von der wirklichen
Einstellung der Gefangenen muf ausgegangen werden®
(S. 176). In der Tat bietet A. manchen Tiefblick in das
Seelenleben der Gefallenen und Gefahrdeten, und mit Recht
warnt er davor, dem Schiitzling ,,sein Geltungsstreben zu
lahmen und i1hn so um die urgewaltigste Seelenkraft zu brin-
gen, auf die er einzig und allein aufbauen kann* (II, S. 16).
A. kennt auch die Gefahren, die dem drohen, der die Schutz-
aufsicht ausiibt oder ausiiben sollte, er verschlieft seine
Augen nicht vor jener ,,weiteren Gesellschaft*, die ,,den Ge-
fahrdeten oft mehr Sand in die Augen als Liebe ins Herz
gestreut’* und ,,sich dann wieder schlafen gelegt'* hat, ,.die
einen unter dem Schuiz der Polizeimacht, die doch stirker
war als der Ansturm der Gefahrlichen, die anderen «m
Schatten des Felsens Petri», dem doch ewige Dauer prophe-
zeit ist (Fr. Keller)“ (S. 90). Kurz, das umfassende Werk
zeichnet sich durch Griindlichkeit aus, da der Verfasser sich
nicht vermifit, ,,fiir alle Fille schematische Patentlosungen®
anzugeben (II, S. 227), sondern rechnet mit jener ,,Polaritit
zwischen Staat und Gesellschaft, die keine absolute Losung
durch trockene Buchweisheit zulaft, an deren Hin- und Her-
fluten sich vielmehr Staat und Gesellschaft stiandig neu
emporentwickeln miissen” (II, S. 189).

Regensburg. Georg Grunwald.

Kleinere Mitteilungen.

»Sbath, Paul, Prétre syrien d'Alep, Bibliothéque de
Manuscrits Paul Sbath. Catalogue, tome III. Cairo,
Impr. ,,Au prix cofitant”, 1934 (146 S. 8°).« — Der syrisch-
unierte Priester P. Sbath legt hier den 3. Teil des Kataloges seiner
Sammlung vor, der die Nrr. 1126—1325 umfaft; die Anlage ist
die gleiche, wie die der ersten beiden Teile, iiber die ich Theol.
Revue 1929, Sp. 344 berichtete, jedoch hat er im 3. Teil bei
einigen Hss zu der Inhaltsangabe ihm wichtig erscheinende Ab-
schnitte auszugsweise mitgeteilt. AuBer mehreren tiirkischen und
persischen Texten begegnen uns nur ein syrischer (maronit. Brevier)
und einige griechische und koptische Stiicke; alle anderen sind
arabisch. Gegeniiber den islamischen Werken sind die christlichen
wiederum stark vertreten, unter den profanwissenschaftlichen die
medizinischen. — An einzelnen Stiicken wiren hervorzuheben: eine
Ubersetzung der Apokalypse v. J. 1302 in der Hs 1126, die
daneben, wie 1127, Texte zur koptischen Myronweihe enthilt;
eine weitere Hs des arab. Diatessarons (1280); ein Sabastypikon
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(1225); Heiligenviten (1214); ein Kommentar zu den Episteln
und Evangelien fiir die Fastenzeit der kopt. Kirche (1279); eine
Sammlung von arab. Mémré des Syrers Jakob v. Sarug zur Vor-
lesung an den Festen des koptischen Kirchenjahrs (1184); Schrif-
ten des Elias v. Nisibis (1130/31). Zahlreich sind wiederum
die Kontroversschriften, darunter (1129) eine Apologie an Juden
und Mohammedaner von einem ungenannten Nestorianer v. J. 1089;
ferner Ubersetzungen abendlindischer aszetischer und dogmatischer
Literatur; besonders zu beachten ist wohl eine Hs der arabischen
Geoponica (1200), die einer Geschichte der Beherrscher von
Byzanz (1305) und einer Geschichte der Araber (1176/77).
Uber die Pferdeheilkunde (1201) und einige andere Schitze seiner
Sammlung hat der Besitzer in den Communications de Ulnstitut

d'Egypte Bd. XIII—XV berichtet. A. Riicker.

»Hiibner, Johannes, Bibliographie des Schlesischen
Musik- und Theaterwesens. [Schlesische Bibliographie VI, 2.]
Breslau, Wilh. Gottl. Korn, 1934 (XV, 280 S.).« — Schlesien
hat mit dem hier angezeigten Buche ein Werk erhalten, das es
fiir kein anderes Land und keine andere Provinz Deutschlands
gibt. Es stellt das Schrifttum zusammen fiir Film, Theater und
Musik. Fiir Musik also findet man alles iiber Nachschlagewerke,
Zeitschriften, Sammlungen, das schlesische Lied und das schle-
sische Liederbuch, Leben und Werke geborener Schlesier und in
Schlesien wirkender Musiker, Musikgeschichte und Musikpflege,
selbstverstindlich auch iiber das kirchliche Lied, das kirchliche
Liederbuch, die kirchlichen Musiker, die kirchliche Musikpflege.
Ahnliches wird fiir das Theater geboten, das geistliche Volks- und
Laienspiel ist dabei voll beriicksichtigt. Es ist gar kein Zweifel,
daf diese neuartige Bibliographie Schule machen wird, lhr Wert
wird nicht geringer, wenn auch Fachleute Ergiinzungen machen
konnen, Das ist das Los jeder Bibliographie. Fiir das Jesuiten-
drama z, B. wire nachzutragen Joh. Schmidt, Historia S. J. pro-
vinciae Bohemiae, Prag 1747 ff. — Ferdinand Mentik, Pfispevki
k dejinam &eskeho divadla, Prag 1894. — Paul Prohasel, Das
Schultheater am Gymnasium zu Glatz. In der Festschrift...des
Gymnasiums 1897, — August Wissowa, Uber eine Anzahl Schul-
dramen a. d. Bibl. des kath, Gymnasiums, Progr. des kath, Gymn.
in Breslau 1861, — Oswald May, Schulkomédien der Jesuiten
in Neisse. Mitt. der Ges. f. deutsche Erziehungs- und Schul-
geschichte 3 (1893). Hermann Hoffmann.

»Schuster, Hermann, Prof. D., Das Alte Testament heute.
Frankfurt a. M., Moritz Diesterweg, 1935 (IV, 110 S. gr. 8%).
Kart. M. 3,60.c — Eine von den zahlreichen Verteidigungs-
schriften auf die Angriffe, denen heute das A.T. ausgesetzt ist.
Der Verf, macht einen scharfen Schnitt zwischen dem heutigen
Judentum und dem Judentum zur Zeit Christi, noch mehr aber
gegeniiber dem Volk Israel zur Zeit der grofien Propheten. Er
ist weit davon entfernt, das A.T, als ein ,Judenbuch® zu ver-
werfen, aber er trennt es auch deutlich vom N.T. Menschliches
im A.T. erkennt er an, Allzumenschliches scheidet er aus, damit
seine Ewigkeitswerte um so besser hervortreten sollen. Zu diesen
Ewigkeitswerten rechnet er u. a. die Strafreden der Propheten
gegen ihr Volk, die wir nicht lesen diirfen mit der Empfindung:
,Ich danke dir, Gott, daB ich nicht zu diesem verruchten Volke
gehore’ (49) — hier werde vielmehr jedem, auch unserem Volke,
ein Spiegel vorgehalten. Wenn er mit Riicksicht auf Dinge, die fiir
uns anstofig erscheinen, einer Schul- oder Familienbibel das Wort
redet, so hitte er in diesem Zusammenhang erwihnen konnen, daf
die katholische Kirche von jeher Bedenken gehabt hat, jedermann
die unverkiirzte Bibel in die Hand zu geben, Das hitte besser zu
dem Gegenstand gepaft als etwa die folgenden unglaublichen An-
griffe auf die katholische Kirche: ,,Alles was in das Gebiet . . .
der Sakramente, des Mefopfers gehort, das entstammt der unteren
naturhaften Stufe der Frommigkeit. In ihm lebt ja unter leichtem
kirchlichem Firnisglanz derb das alte Heidentum weiter” (102).
.Die Bettelmdnche diinkten sich soviel besser als die anderer

Mbénche (die schon durch ihr dreifaches Ordensgelitbde iiber Welt-
geistliche und Laien hocherhaben waren), als sie noch das vierte
Geliibde des Bettelns als Haochstleistung dazu itbernommen hatten®
(103). Schade! Alfons Schulz.

»Just, Leo, Clemens XI wund der Code Léopold
(1701—10). Die kuriale Politik im Kampf mit dem lothringischen
Staatskirchentum zu Beginn des 18. Jahrhunderts. Frankfurt (M.),
Wissensch. Institut der ElsaB-Lothringer im Reich, 1935 (XVI,
103 S. gr. 8°). M. 3,60.« — Die Jurisdiktionsstreitigkeiten
zwischen Klemens XI und Lothringen werden hier, vorwiegend
an der Hand der einschlidgigen Bestinde des vatikanischen und des
lothringischen Archivs zu Rom und Nancy, aber auch der spirlichen
Literatur dariiber (von Calmet, Baumont, Martin usw.), insbesondere
unter kurialem Gesichtspunkt behandelt: Nach einer Einleitung im
1. Kap. die Vorgeschichte (Kurie und kirchenpolitische Streitig-
keiten in Lothringen bis zur Anzeige des Code Léopold in Rom
1698—1702 [Riickblick auf die kirchenpolitische Entwicklung bis
zum Ryswiker Frieden d. h. bis zur Wiederverselbstandigung
Lothringens aus den Klammern franzésischer Annexionspolitik;
Zusammenstofie zwischen der neuen lothringischen Regierung und
den Bischéfen 1698/99; Eintritt der Pariser Nuntiatur in die
Verhandlungen]); im 2. Kap. die strittigen Bestimmungen des
Code Léopold nach der staatskirchlichen Seite (d. h. der ,,Ordon-
nance de Léopold I vom Juli 1701) in Verbindung mit der
lothringischen Kontroverse zwischen Obédienzland (nach der Kurie
im Unterschied zu Konkordatslindern) oder Gewohnheitsland (nach
der These von Bourcier), andererseits seine Verurteilung durch
Klemens XI; im 3. Kap. das Anfangsstadium des Konflikts, zu-
nichst die Appellation Bourciers und die Erlduterung oder Mil-
derung in der ,,Ordonnance ampliative”, dann die herzogliche
Gesandtschaft nach Rom, der Vermittlungsversuch des Bischofs
Bissy von Toul und die Konferenz von La Malgrange (1703/4);
im 4. Kap. die kuriale Politik bis zur Beilegung des Streits
(Sendung Lenoncourts und Verhandlungen Lefebvres 1705/7; der
2. Code Léopold von 1708/9; Friedensschluf durch Annibale
Albani 1709/10). Im Schluf wird auf den Scheincharakter des
kurialen Pyrrhussieges hingewiesen und das Urteil iiber Klemens XI
als eines allzu weichen, schwachen und unselbstindigen Papstes
bestdtigt, aber auch zu seinen Gunsten nach der religitsen Richtung
modifiziert, wiahrend sechs Beilagen den Streitfall urkundlich
illustrieren und ein alphabetisches Register das Nachschlagen er-
leichtert. Schm.

»Connell, Franciscus J., C. SS. R., De Sacramentis Eccle-
siae tractatus dogmatici. I. De Sacramentis in com-
muni, De Baptismo, De Confirmatione, De SS.
Eucharistia, Briigge, Carl Beyaert, o. J. (XX, 303 S. gr. 89).
Belga 10.« — Der Verfasser legt ein Handbuch vor, das in
schlichter Sprache und klarer, iibersichtlicher Textgestaltung bietet,
was fiir die erste Einfithrung in die Sakramentenlehre notwendig
ist, Insbesondere baut er unter reichlicher, wenn auch nicht voll-
stindiger Benutzung der neueren und neuesten Literatur die Resul-
tate der historischen Forschung auf dem Gebiet der Sakramenten-
lehre in sein System ein. Mit Riicksicht auf die historischen Er-
kenntnisse ist er geneigt, der These zuzustimmen, daf Christus die
Form und Materie wenigstens gewisser Sakramente wie der Fir-
mung und des Ordo nur in genere bestimmt und die nihere Be-
stimmung der Kirche iiberlassen hat. Kontroverse Fragen behandelt
er kurz und prézis, In der Frage nach der Art der Wirksamkeit
der Sakramente stellt er sich auf die Seite jener, die die physische
Kausalitdt verfechten, obwohl er die Schwierigkeit nicht verkennt,
die sich aus dieser Theorie fiir die reviviscentia mancher Sakramente
ergibt. Ein gutes Register erhoht die Brauchbarkeit des Buches.

J. Bilz.

»Tractatus de Novissimis, quem praesertim ex annotationi-
bus G, van Noort, S. Th. D., Decani Amstelodamensis, concinna-
vit J. P. Verhaar, S. theologiae professor in Seminaric Warmun-
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diano, Hilversum, Societas anonyma Pauli Brand, 1935 (140 S.
gr. 89). Fl. 2,10.« — Verhaar, der Nachfolger van Noosts auf
dem Dogmatiklehrstuhl zu Warmond, der nach dessen Ubergang in
die Seelsorge schon die Sakramentenlehre van Noorts im ersten Teil
neu herausgegeben und durch den zweiten Teil erginzt hatte (vel.
Theol, Revue 1928, S. 327 £.), gibt nun dem geschitzten Dog-
matikwerke des genannten Autors mit dem Traktat De novissimis
mit gliicklicher Hand seine Vollendung und Krénung, Er konnte
sich dabei weithin auf die Niederschriften seines Vorgingers
stiitzen, so daf die Einheitlichkeit des Gesamtwerkes gewahrt ist.
Im positiven Beweis vorsichtig abwagend, in der Spekulation niich-
tern, in den kontroversen Fragen zuriickhaltend, bietet der vorlie-
gende Traktat in gedringter Kiirze und einfacher, schlichter Dar-
stellung die gesunde kirchliche Doktrin auf dem vielfach dunklen
Gebict. In die Lehre von den letzten Dingen ist auch die Com-
munio Sanctorum einbezogen, wohl weil im Gesamtwerk eine eigent-
lich dogmatische Darstellung der Lehre von der Kirche fehlt, wo
sie systematisch richtiger ihren Platz hitte. Die Literaturverweise
sind zahlreich, wenn auch Vollstandigkeit nicht erstrebt ist. Der
Druck ist ibersichtlich und klar. In den griechischen Zitaten
S. 4%, 31%, 106 sind die Akzente richtigzustellen, In den deut-
echen Zitaten S, 66° und 96° haben sich ebenfalls Druckfehler ein-
geschlichen; ,.coram plebem” S. 41 ist wohl auch nur Druck-
fehler. J. Bilz.

»Grdber, Dr. Conrad, Erzbischof von Freiburg, Die Jugend
zu Christus. Ein zeitgemaBes Biichlein fiir Jung und Alt. Frei-
burg i. Br., Herder & Co., 1935 (49 S. kl. 8%). Kart. M. 0,70« —
Christus, der nur die Kindheit und Jugend erlebte, erscheint dem
hohen Verfasser als Kind, nicht wie einer, der mit seinen durch-
bohrenden Juppiteraugen und widerspenstigen dunklen Haarwischen
wie auf Raffaels ,Sixtina" die andern fast erschreckte und ver-
scheuchte, sondern wie einer, der sich auch spéter noch an die Kinder-
spiele und Kinderreime seiner Jugend erinnert. Die lyrische Erzahlung
bei Matth. 19, 13 ff. berichtet von der schonsten Jugendweihe der
Welt, Indem das Kind von Christus als Vorbild fiir andere hin-
gestellt wird, erscheint die Kindesseele fast noch hoher als jede
andere, Es muB nicht gerade korperlich geschlagen werden, Der
Heiland nahm nur einmal eine Geifel in die Hand, und da galt
sie weniger den Menschen im Tempel als den Stieren und Schafen.
— Da das Schriftchen in gegenwartsnaher Weise Christus als den
besten Jugendfreund und unvergleichlichen Jugendfithrer dem Her-
zen nahebringt, kann es bei der Jugend wie bei den Erziehern
Segen stiften. G. Grunwald.

»Kieffer, Dr. G., Rubrizistik oder Ritus des katholischen
Gottesdienstes nach den Regeln der h. romischen Kirche, 8., nach
den neuesten Dekreten wumgearbeitete Auflage. Paderborn,
F. Schéningh, 1935 (366 S. gr. 8%). Geb. M. 7,80.« — Dieses
Buch benétigt keine Besprechung, da es durch die Praxis bewahrt
ist. Die erginzende und bessernde Hand ist auch in dieser neuen
Auflage zu spiiren, so daf das Buch als iiberaus zuverldssiger
Fihrer jedem Geistlichen zu empfehlen ist. Die allgemein-deutsche
Bedeutung des Werkes wiirde deutlicher hervortreten, wenn Partien
wie § 107 (Feierliche Installierung eines Pfarrers) und § 106
(Erste h. Messe eines Priesters) nur das allgemein Giiltige oder
doch nur das in den meisten deutschen Ditzesen Giiltige enthielten.

Personennachrichten., Auf den Bischofsstuhl von Mainz
wurde der Professor der Dogmatik am Priesterseminar in Mainz
Dr. Albert Stolz, auf den Bischofsstuhl von Eichstitt der Pro-
fessor der Dogmatik an der Phil.-theol. Hochschule zu Eichstatt
Dr. Michael Rackl berufen. — Es wurden berufen: der o. Pro-
fessor der Caritaswissenschaft in Miinster Dr. Heinrich Weber in
gleicher Eigenschaft an die Kath.-theol. Fakultit der Universitit
Breslau; der o. Professor der Moraltheologie in Breslau Dr. Theodor
Miincker in gleicher Eigenschaft an die Theol. Fakultit der
Universitit Freiburg 1. B.; der o. Professor der Alttest. Exegese
Dr. Friedrich Stummer in Wirzburg in gleicher Eigenschaft

an die Theol. Fakultit der Universitit Miinchen. — Es wurden
ernannt der a. o. Professor der Dogmatik u. Apologetik an der
Hochschule in Regensburg Dr. Albert Lang zum o. Professor
der Apologetik an der Theol. Fakultdt der Universitdit Miinchen;
der Privatdozent an der Kath.-theol. Fakultit der Universitat
Miinster Dr. Heinrich Kaupel zum o. Professor der Alitest.
Exegese in derselben Fakultdt; der a. o. Professor an der Kath.-theol.
Fakultit der Universitit Miinster Dr. Ludwig Mohler zum
o. Professor der Kirchengeschichte an der Theol. Fakultat der
Universitat Wiirzburg. — Es wurden von den amtlichen Ver-
pflichtungen entbunden: Dr. Wilhelm Engelkemper, o. Pro-
fessor der Alttest. Exegese und Dr. Richard Stapper, o. Pro-
fessor der Pastoraltheologie an der Kath.-theol. Fakultat der Uni-
versitat Miinster; Dr. Bartholomius Heigl, o. Professor der
Neutest. Exegese an der Phil.-theol. Hochschule zu Freising. —
Es sind gestorben: der Professor der Pédagogik und Katechetik an
der Bischoflichen Akademie zu Paderborn Dr. Joseph Brogger,
der emeritierte o. Professor der Alttest. Exegese an der Kath.-theol.
Fakultit der Universitait Titbingen Dr. Paul Riefler am 19.
September 1935 im Alter von 70 Jahren, der o. Professor der
Pidagogik und Katechetik an der Theol. Fakultdt der Universitit
Miinchen Geh. Regierungsrat Dr. Joseph Géttler am 15. Oktober
1935 an den Folgen eines Ungliicksfalles, der o. Professor der
Alttest. Exegese an der Phil.-theol. Hochschule zu Regensburg
Dr. Joseph Lippl am 16. November 1935.

Erklirung zu Theol. Revue 1935 Nr. 10 Sp. 391/2.

In der Besprechung wird behauptet, daf die Anmerkungen
zum 1. B. Mos. ,s0 ziemlich das Gegenteil von dem aus dem
Text herauslesen, was der biblische Schriftsteller gesagt hat™.

Die dafiir aus meinem Biichlein angefithrten Beispiele sind
simtlich falsch. Rezensent fithrt an: ,,Die kalten, heimlichen und
einfiltigen Wassertiere sind abschreckende Sinnbilder der siind-
haften Menschen. Die leichtbeschwingten und mit zartem Wohllaut
begabten Lufttiere bedeuten die Menschen, insofern sie in der
Himmelsluft der Gnade leben konnen'. Rezensent lafit fort: ,Die
Erdtiere aber erinnern an unser natiirliches Leben, von dem wir
uns nicht scheiden kénnen, wie auch die Vidgel immer wieder auf
dem Festen ruhen miissen” (S. 13). Als dann der Ausleger darauf
hinweist, daf der h. Text nur von der Vermehrung der Wassertiere
und Végel erzahlt, nicht aber der Erdtiere, was sehr merkwiirdig
ist, und daraus eine Anwendung auf das Sinnbild, den natiirlichen
Menschen, macht, springt der Rez. aus dem Gleichnis heraus, das
er weggelassen hat, und korrigiert: sehr wohl spricht der Text von
der Fortpflanzung der Menschen: Gen 1,28! — Es werden Tiere
als Sinnbilder guter und schlimmer menschlicher Seelenziige ange-
fithrt. Hat Gott schlecht geschaffen, wenn er auch Sinnbilder des
Bosen schafft? Der Rez.: ,,Hat Gott nicht alles, auch die Wasser-
tiere ,gut' erschaffen?” — Mit keinem Worte ist S. 13. 14 von der
Verschlechterung der Dinge nach dem Siindenfalle die Rede. Der
Rez: ,Ja, hat denn der Sperling vor dem Siindenfalle licblich
gesungen? — Das Buch schreibt (S. 21): oZu seinem ersten
Erscheinen bereitete ihm die Giite Gottes von langer Zeit
her eine besonders geeignete Wohnstatte''. Es folgt (Rez. lafit es
weg): .Uraltehrwiirdige Bdume, von Wassern lieblich
durchstrémt, empfangen die ersten Menschen unter ihrem Schatten®,
Rez: ,,Das Paradies war nicht von Anbeginn, sondern die Erde
war wiist und leer. MuB etwas ,von Anbeginn® sein, um ,von
langer Zeit her” vorbereitet zu seind — Mit dem Unterschied von
Gen | und 2 habe ich dabei nichts zu tun; von dem habe ich
genau vier Semester eher gehort, als der Rezensent, nur bin ich
noch heute wie damals véllig anderer Meinung iiber die Tragweite
dieses Unterschiedes. — Wenn die Arche ein anerkanntes Sinnbild
der Kirche ist, liegt und lag es allezeit im Interesse des Gebets-
iebens, auf die Einzelheiten einzugehen. Der Rez. nennt das
Kiinstelei. Daritber entscheidet der Geschmack und die Auf-
fassung von der HI. Schrift als jenem tiefen religidsen Geheimnis,
wie es der h. Paulus verehrte. ,Denn es steht geschrieben im
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Gesetze Moses: Du sollst dem dreschenden Ochsen nicht das Maul
verbinden. Tragt Gott etwa fiir die Ochsen Sorge? Oder sagt er
dies nicht vielmehr unsertwegen? Ja unsertwegen ist es geschrieben
(1. Kor 9,9. 10)." ,Wenn das keine Kiinstelei ist!"* — Wenn
endlich der Rez. sagt: ,,Nach S. 152 betrog Rebekka mit Jakob
den alten Isaak, weil sie den ,Segen Abrahams retten' wollte. In
Wirklichkeit war es thr nur um ihren Liebling zu tun®, so wird die
Differenz ernst, und ich verweise nur auf Gen 25,22 ff., Osee
12,3 und Rém 9,11—13, die ich simtlich an Ort und Stelle
angefiihrt habe. Oder ist etwa Rebekka nicht nur eine eigenniitzige
Liignerin, sondern auch glaubenslos und rationalistisch gewesen,
oder haben der Apostel und der Prophet die Bedeutung von
Gen 25,22 so stark iiberschitzt? — Der Rez. schlieft: ,,Diese
Stellen diirften zeigen, daf der Ausdeutung der HI. Schrift ein
Eindringen in sie hitte vorausgehen miissen’., Dieses Deutsch ist
sehr schlecht; aber der Sinn ist richtig und wird auch von mir
zugegeben. K. Zjesché.
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morale. Messina, tipogr. Puglisi, 1934 (80). L 2.



515

1935 THEOLOGISCHE REVUE Nr 12

516

Schuster, J. B, Ist das Opfer hochstes Kriterrum fiir den | Althaus, P, Politisches Christentum. Ein Wort iiber die
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Nov., 449/63).
Piper, O., Sinn u. Geheimnis der Geschlechter, Grundziige
einer evang. Sexualethik. Berl., Furche-Verl. (250). M 3,80.
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Soeben erscheint
in guter Ausstattung die 3. Auflage von

Die
fecelidbeit

der tatholifthen Kirdye
in ibrer
4] A

vergmﬂ'ene 2. Auflage:

P. GISBERT MENGE
0. F. M.

275 Seiten, br. 2.50 24
Ganzleinenbd. 4. — 24
Durch jede Buchhandlung
F. Borgmeyer
Verlag
Hildesheim

P. Victor Cathrein S. J. ur-
teilt: Schriften, welche die ge-
bildetenkatholischen Laiengriind-
lich in das Verstéindnis der Kirche
einfiihren . . . haben wir wenige,
kaum eine einzige aus neuester Zeit, abgesehen allein
von dem schonen und empiehlenswerten Buch des
Franziskaners Gisbert Menge: ,Die Herrlichkeit der
katholischen Kirche in ihrer Lehre“.

Dr. A. Scheiwiller schreibt in , Monatsrosen®: Der
Vertasser behandelt nicht bloB einzelne Glaubenswahr-
heiten, sondern das ganze katholische Glaubensgut.
Dieser liickenlose Aufbau, wie er vor dem Geiste des
Lesers sich vollzieht, muB auch auf den Andersden-
kenden Eindruck machen. Besonders ausfiihrlich ist
die Gnadenlehre als ontologische, ethische und psy-
chologische Grundlage des ganzen Glaubensgebdudes
behandelt. Die Lehre iiber die Kirche als Spenderin
der Gnaden durch das Lehr-, Hirten- und Priesteramt
und als Heim der Gotteskinder ist unter dem Gesichts-
punkt der Gotteskindschaft dargestellt. Dadurch kommt
die enge Verbindung der einzelnen Wahrheiten unter-
einander zustande, was den Uberblick iiber das Sy-
stem der katholischen Glaubenslehre erleichtert. So-
wohl der Theologe als auch besonders der gebildete
Laie, fiir die das Buch gedacht ist, werden Verstindnis
und, was noch wichtiger ist, Freude und Liebe zur
Kirche und ihrer herrlichen Glaubenslehre aus diesem
Buche schopfen.

A W A (LR B VTS T L B s SRR L B St AR v
e TR

Tt
| P. DR. FERDINAND |
DOELLE O.F. M. +

In unserem Verlage sind erschienen.:

Reformtiitigkeit des Provinzials Ludwig Henning
in der séichsischen Franziskanerprovinz (1507
bis 1515). Beih. 3der FS. 1915. XVI, 104 S. ## 4.05

»P. Doelle fiihrt uns in die Zeit unmittelbar vor Luther. Auf
Grund der chronikalischen Aufzeichnungen Hennings und um-
fangreicher archivalischer Forschung gewéhrt er uns einen Ein-
blick in das Leben und Treiben der damaligen Franziskaner-
welt in der sédchsischen Ordensprovinz.“ (Literar. Beilage der

Koln. Volksztg. Nr. 8, 1916.)

Die ObservanzbewegunginderséchsischenFran-
ziskanerprovinz (Mittel- und Ostdeutsch'and)
bis zum Generalkapitel von Parma 1529. Heft 30
und 31 der RST. 1918 XXIV, 280 S. (Vergriffen.)

»~Man kann sagen, daB P. D. uns mit seiner Arbeit die erste

grundlegende Abhandlung iiber die Observanz in Mittel- und
Ostdeutschland geschenkt hat.“ (Franzisk. Studien 1918, 2301.)

Die Martinianische Reformbewegungin dersich-

sischen Franziskanerprovinz (Mittel- und Nord-
ostdeutschland) im 15. und 16. Jahrhundert.
Beiheft 7 der FS. 1921. XII, 160 8. ## 5.85.
»Der Verfasser, aus dessen Feder bereits eine Reihe von Ar-
beiten zur Geschichte der sichsischen Franziskanerprovinz

geflossen ist, hat auf die Arbeit groBe Sorgfalt verwandt.”
(Histor. Jahrbuch 1926.)

Arbeiten des kirchenhistorischen Seminars der

Franziskaner zu Paderborn. 1930. Mit 1 Tafel.
124 S. 24 450

»Diese gesammelten Arbeiten sind das beste Zeugnis, da8 der
Geist, der in sieben Jahrhunderten die siichsische Ordenspro-
vinz belebte, immer noch wirksam ist: eine wahrhaft schione

Juhﬂaumsgabe " (Ztschr. tiir kathol. Theologie 1932,228.)

Der Klostersturm von Torgau im Jahre 1525.
Beiheft 14 der FS. 1931. 126 S. 2# 6.10
»P. Doelle hat mit seiner neuen Arbeit einen guten Beitrag

zur Geschichte seines Ordens und der Glaubensspaltung ge-
(H. . Wurm in ,Theologische Revue“ 1932, Nr. 2.)

liefert.*
Reformationsgeschichtliches aus Kursachsen.
VertrelbungderFranziskaner aus Altenburgund
Zwickau. 1933. Mit 1 Bild. XXIV, 300 S. 24 14.30
geb. £# 16.30
. eine sehr aufschluBreiche wissenschaffliche Arbeit .
deren Einzelheiten vielfach iiber die ortlichen Bezlehungen

hinaus beachtet werden miissen.“ (Friedr. Schneider in ,,Zeit-
schrift fiir Kirchengeschichte®.)

VERLAG ASCHENDORFF

MUNSTER I. W.

i
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WERKE DER GRIECHISCH-KATHOLISCHEN

THEOLOGISCHEN AKADEMIE

unter Leitung des Professors Dr. J. SLIPYJ herausgegeben

Band I—II

Die Geschichte des griechisch-katholischen Priesterseminars in Lemberg
Lemberg 1935, 89, 243 Seiten (ukrainisch).

Band III

Die Geschichte des griechisch-katholischen Priesterseminars in Lemberg
Lemberg. — Im Druck (ukrainisch),

Band IV—V

Die aszetischen Werke des hl. Vaters Basilius des Groflen. Aus dem Griechischen
iibersetzt vom Metropoliten Andreas Szeptyckyj. Lemberg 1929, 80, XIV und 490 Seiten (ukrainisch).

Band VI

Dr. Basilius Laba: Biblische Hermeneutik
Lemberg 1929, 80, 148 Seiten (ukrainisch).

Band VII

Jul. Dzerovy¢: Katechetik
Lemberg 1930, 8, 178 Seiten (ukrainisch).

Band VIII

Dr. Jaroslaus Levyckyj: Die ersten ukrainischen Predigten und ihre Werke
Lemberg 1930, 8°, 106 Seiten (ukrainisch).

Band IX

Dr. Basilius Laba: Patrologie (I. Teil: Die vornizinische Periode)
Lemberg 1931, 8°, 164 Seiten (ukrainisch).

Band X

Dr. Basilius Laba: Patrologie (II. Teil: Die Bliitezeit)
Lemberg 1932, 89, 217 Seiten (ukrainisch),

Band XI

Dr. Jaroslaus Levyckyj: Homiletik
Lemberg 1932, 80, 137 Seiten (ukrainisch).

Band XII

Dr. Basilius Laba: Patrologie (III. Teil: Die Dimmerung der patristischen
Literatur)

Lemberg 1434, 89, 147 Seiten (ukrainisch).

Band XIII

Dr. Vlad. Zaloziecky: Ubersicht der Geschichte der altchristlichen Kunst
Lemberg 1934, 8°, XLII und 122 Seiten (ukrainisch).

Band XIV
Die Schriiten des Metropoliten Andreas Szeptyckyj: Die Hirtenbriefe an

die Geistlichen und die Gliubigen der Stanslauer Didzese
Lemberg 1935. 8°, 257 Seiten (ukrainisch).
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