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Zum Cartesius-Jubilium

1. Cartesio nel terzo centenario del ,,Discorso del metodo®,
Ergianzungsband zu Band 19 der ,,Rivista di filosofia neo-sco-
lastica”, hrsg. von der Philosophischen Fakultit der Mailénder
Katholischen Universitit. Mailand, ,,Vita e Pensiero, 1937
(XII, 808 S, gr. 89). L. 75.

Unter den verschiedenen Sammelwerken und Sonder-
heften, die im vergangenen Jahr zur Dreihundertjahrfeier des
fiir das Werden der modernen Philosophie so bedeutsamen
»Discours de la méthode® erschienen sind, steht diese Ver-
offentlichung der Mailinder Katholischen Universitat sowohl
an Umfang wie an Wert der Beitrige wohl an erster Stelle.
Der stattliche Band enthdlt aufer der vom Rektor der
Universitit A. Gemelli O.F. M. geschriebenen Einfiih-
rung nicht weniger als 60 Abhandlungen katholischer Philo-
sophen aus allen Landern, darunter 12 in deutscher Sprache.
Eine Menge von Fragen, die durch die Philosophie Descar-
tes’ aufgeworfen werden oder mit ihr zusammenhingen,
kommen in diesen 60 Beitrigen zur Behandlung.

Am zahlreichsten sind die Arbeiten, die bestimmte Ein-
zelpunkte des kartesianischen Systems zu klaren und aus dem
Systemganzen zu verstehen suchen. So sind mehrere Beitriage
dem kartesianischen Zweifel, dem ,,Cogito”, der mechani-
stischen Physik gewidmet. Interessant ist, daf die vier in
diese Klasse gehorenden groferen deutschen Beitrage sich
samtlich mit Fragen beschiftigen, die mit dem unnatiirlichen
Dualismus in der Anthropologie Descartes’ zusammen-
hangen. So untersucht R. Allers die Willenslehre Des-
cartes’, A. Mager O.5.B. seine Affektenlehre, J. Gey-
ser zeigt das Ungeniigen der kartesianischen Begriindung
der Immaterialitit der Seele, J. Bernhart das Unnatiir-
liche seiner Auffassung vom Tier.

Andere Arbeiten gelten vorziiglich der Untersuchung
geschichtlicher Abhéingigkeitsverhaltnisse zwischen den Leh-
ren Descartes’ und denen fritherer oder spaterer Denker.
Hierher gehdrt der interessante Beitrag M. Grabmanns
iiber die Euchanstielehre des Minimen E. Maignan, der die
katholische Lehre von den eucharistischen Gestalten mit der
kartesianischen Leugnung real distinkter Akzidentien zu ver-
einbaren suchte. Auch der Beitrag des Referenten tiber die
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(mittelbare) Abhingigkeit der neuscholastischen Auffassung
der Prinzipien als ,analytischer Urteile” von Descartes
gehort hierher, weiter die Abhandlung A. Dempfs iiber
die einander entgegengesetzte Stellung Giinthers und Deutin-
gers zum kartesianischen Dualismus. In andern Arbeiten
wird der Einfluf Descartes’ auf Arnauld, die franzosische
Aufklirung (Voltaire, D’Alembert), Hume, Balmes, Maine
de Biran, Laberthonnitre, Husserl behandelt.

All diese Einzelforschung soll schlieflich einer Gesamt-
schau der Gestalt des Philosophen und seiner geistes-
geschichtlichen Bedeutung dienen. Dem einheitlichen Wesens-
erund, der das ganze System zusammenhilt, spiiren vor
allem M. Blondel und Fr. Olgiati nach. Blondel be-
trachtet den — freilich recht zu verstehenden — ontologischen
Gottesbeweis als den ,,GewolbeschluBfistein® des Systems.
Olgiati sieht in einem ,rationalistischen Phianomenismus® die
»Seele” des kartesianischen Denkens (vgl. die Besprechung
seines Werkes ,La filosofia di Descartes”, S. 83): indes
wird man hier eher V. Kuiper O.P. (Rom) zustimmen,
der bei aller Kritkk an Descartes’ Methoden der Wahrheits-

sicherung doch seine realistische Grundhaltung anerkennt.

Um eine geistesgeschichtliche Deutung des bleibenden
Einflusses Descartes’ bemithen sich B. Jansen S.].,
E. v. Ivanka (Budapest) und B. Schwarz (Freiburg
i. d. Schw.). Jansen sieht das Entscheidende in der an
Naturwissenschaft und Mathematik ausgerichteten Metho-
denlehre, dhnlich v. Ivanka, der vor allem die Ahnlichkeit
mit Platon im Apriorismus und den Gegensatz zu ihm im
Mathematizismus betont. Wenn so vor allem die Bedeutung
Descartes” fiir die rationalistische Stromung innerhalb der
neueren Philosophie gekennzeichnet wird, so dringt
B. Schwarz wohl noch tiefer vor, indem er in der Loslosung
des philosophischen Systemdenkens von der Theologie, die
Descartes zuerst bewufit durchfiihrt, die entscheidende Wen-
dung zur ,,modernen* Philosophie iiberhaupt sieht, eine Auf-
fassung, die er in seinem Buch ,,Ewige Philosophie” (Leip-
zig 1937, Hegner) ausfiihrlicher darlegt und begriindet.

Sehr beachtenswert, obwohl in nur losem Zusammen-
hang mit dem Gesamtthema des Bandes stehend, ist die in
ihrer Lebendigkeit iiberaus anregende, neue Wege weisende
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setzer weichen nur selten vom MT ab. So setzt auch hier zd»
poovgroswy D'RZ2T des MT voraus, vgl. dazu Liitkemann-
Rahlfs, Hexaplarische Randnoten zu Isaias 1—16 (= Mit-
teilungen des Sept.-Unternehmens 1. Bd.) S. 310 Anm. 383.
(Gerade diese Abhandlung, die ausgezeichnet in die Textkritik
der jiingeren griech. Ubersetzer einfithrt, finde ich im Schriften-
verzeichnis nicht angefithrt.) Die bei Field iiberlieferte Form
ist zunichst eine Riickiibersetzung der syrisch von Bar He-
braeus iiberlieferten Symmachus-Ubersetzung, dann hat sie als
Aquivalent nicht o'#=37, sondern rpx, und schlieflich hatField
richtig akzentuiert 7@v énldv (ist also von 6md9, Huf, Klaue,
abzuleiten, wie das syr. ¥noT2 besagt, nicht von omlovl). —
3 Rg 8,46 émdfec ist urspriinglich gegenitber mozdéec der
Parallelstelle 2 Par 6, 36, nicht umgekehrt, wie R. (S. 40. 56)
ausfihrt. Das griech. Verbum émdyerv steht hier absolut fiir
dmdysy 6y = im Zorne heimsuchen, vgl. 1 Sm 5, 6; auffallend
ist die Konstruktion mit dem Akk., wihrend sonst der Dat. oder
3t mit Akk. steht (so nimmt Rahlfs, Sept. &7’ avrois in seinen
Text auf). Der Akk. findet sich jedoch auch Is 26,14; somit
bleibt mp3x, das der MT an beiden Parallelstellen liest, stehen. —
3 Rg 9,7 eis apavioudy konnte auf "2@7 zuriickgehen (8. 56),
jedoch mochte ich hier innergriechisches Verderbnis annehmen &ic
gopoudy (= eic gnuoudv); dieses sonst in der G nicht ver-
wendete Wort begiinstigte die Verlesung in die gebriuchliche
Wendung, die in den Zusammenhang pafite. — 4 Rg 12,22
wpova} setzt wohl nicht als Vorlage nyn (S. 57) voraus, sondern
den MT; lies o(c)euovad? (vorausgeht vids). — 2 Par 1,16
#% 7y und wogeteodac (lies besser mit Rahlfs, Sept. éumop.)
sind Ausdriicke des Handels und Gewerbes; aus dem unver-
standenen ¥ipm des MT las G 7221 Kaufpreis heraus, nicht 72
Ehre (S. 59). — 2 Par 3,10 éx &bdor hat G nicht O°3¥ in
threr Vorlage gehabt, sondern D'XY aus dem schwierigen hebr.
Wort owxpx herausgelesen; vel. Is 7,19, wo &¥lov aus i xp
herausgelesen ist (vgl. dazu wiederum Liitkemann-Rahlfs,
Hexaplarische Randnoten S. 293 Anm. 279). — 2 Par 16,3
am’ éuot 10 (19 fehlt bei R. S. 60) setzt sicherlich nicht “zrn
als Vorlage voraus, sondern ist von a7’ éuot 2° beemnfluft und
zugleich als aram. 92(5) aus 7rz herausgelesen. — 2 Par 22,5
of tofdrar setzt den MT ownn voraus, vgl. Jer 4,29; Ps 77
(78) 9 und BH. G dachte an den Stamm x»5; eine Vorlage
23 (S. 60) anzunehmen, ist nicht notig. — 2 Par 23,1 ist
sic olxov als Verlesung von pm23 in 122 méglich (S. 60);
entsprechender ist die innergriech. Losung #ic doxov; vgl. dieselbe
Verschreibung Neh 10,29 (30) in den Hss w h. — 2 Par 23,15
aveowr geht nicht auf eine Vorlage ME7 zuriick, wie R. (S. 60)
will, sondern ist eine freie griech. Wiedergabe des hebr. Textes,
der allerdings mifiverstanden wird; g Plaiz, Raum ist gefafit
als dveoic = Lockerung der Fesseln, Milderung der Haft, vgl.
Apg 24,23 und Schleusner, Novus Thesaurus s. v. Gewifi hat
diese Erklarung auch ihre Schwierigkeit; sicherlich hat G nicht
mE7 als Vorlage gehabt. — 2 Par 34,22 tas érvodds ist inner-
griechisch aus 7dc orolds verderbt (so auch Rahlfs, Sept);
diese Erkldrung ist der von R. (S. 61) vorzuziehen. — Bei vielen
Lsungen habe ich im Besprechungsexemplar noch ein Fragezeichen
gestellt; jedoch konnen sie hier nicht alle besprochen werden.

Jeder, der sich mit dem textkritischen Problem der hebr.
und griech. Bibel beschiftigt, weif, wie schwer bei vielen
Stellen eine Losung gefunden wird, wie oft die Losung nur
vorlaufig ist und wie manche Stellen sich einfach einer be-
friedigenden Erklarung versperren. Deshalb wird es auch
niemand dem jungen Verf. verargen, daB er nicht auf den
ersten Anhieb hin an allen behandelten Stellen zufrieden-
stellende Erklarungen gegeben hat; im Gegenteil, es ist er-
freulich, daf er an vielen Stellen sein textkritisches Konnen
gezeigt hat. Die verschiedenen Fragezeichen, die bereits in

der vorliegenden Schrift gesetzt sind und noch viel mehr
hinter manche Losungen zu setzen sind, rufen zu neuer und
eindringender Beantwortung auf.

Braunsberg (Ostpr.). J. Ziegler.

Godu, D. Gaston, O. S. B. de l'abbaye de Famborough,
Codex Sarzanensis. Fragments d'ancienne version latine du
quatri¢tme évangile. [Spicilegium Casinense complectens analecta
sacra et profana. Tomus secundus.] 1936

(219 S., 4 Tafeln, 4°).

Im Jahre 1872 machte der spitere Abt von S. Maria
zu Florenz, Dom Ambrogio M. Amelli, damals noch junger
Priester des Erzbistums Mailand, auf eine Purpurhand-
schrift der Pfarrkirche von Sarezzano, unweit Tortona in
Oberitalien, aufmerksam, die Reste eines altlateinischen
Textes des Johannesevangeliums bot. G. Amelli, Un anti-
chissimo codice biblico latino purpureo conservato nella
chiesa di Sarezzano, Milano 1872. Unter der Bezeichnung j
(bei Tischendorf-Gregory z) wurde dieser Text in den
Handbiichern aufgefithrt und, soweit man den Wortlaut
kannte, benutzt. Die Absicht, den von ihm aufgefundenen
Kodex zu edieren, hat A. nicht verwirklichen konnen. Soviel
Miihe und Sorgfalt er auch auf die Arbeit verwandte, die
ethaltenen Bruchstiicke festzulegen und die Liicken zu er-
ginzen, offenbar haben ihn selbst jene immer wieder er-
neuerten Versuche nicht befriedigt, und so sind mehr als
60 Jahre vergangen, bis die Ausgabe ans Licht trat
als das Werk eines Benediktiners von Farnborough, Gaston
Godu, der gegenwirtig an den Arbeiten der romischen Vul-
gatakommission beteiligt 1st.

Bereits 1. J. 1585 wird die Hs als ein liber fere corruptus
und als schwierig zu lesen beschrieben. In der Kirche an
einem Platz aufbewahrt, wo die Feuchtigkeit ungehindert ihr
Werk tun konnte, ist die Prachthandschrift des 6. Jahrh.
derart zerfallen, daf von manchen Blattern lediglich die
unbeschriebenen Rinder oder nur Teile der Rander iibrig-
geblieben sind. lhr Schwund wurde beschleunigt, seitdem
die Bewohner von Sarezzano die Blitter oder Blatteile des
angeblich vom h. Rufinus geschriebenen Kodex als Talis-
man gegen das Fieber benutzten und keine Familie so wert-
vollen Besitz entbehren wollte. Selbst der erheblich #ltere
Kodex der altlateinischen Evangelien in der Kathedrale von
Vercelli, dem die Jahrhunderte bedenklich zugesetzt haben
und dessen Edition ein ungewchnlich scharfes Auge nebst
geiibter Hand erfordert, ist glinzend erhalten, wenn man ihn
mit dieser Hs vergleicht. Es braucht also nicht eigens gesagt
zu werden, daf ein HochstmaB von Geduld und Umsicht
dazu gehorte, die von Amelli begonnene Arbeit zu Ende zu
fithren.

Die Aufgabe hitte schwerlich einer besseren Hand an-
vertraut werden konnen. Die franzdsisch geschriebene Ein-
Jetung (S. 1—82) gibt Rechenschaft iiber den gegen-
wartigen Zustand der Hs, verfolgt ihre Geschichte bis zum
14. Jahrhundert zuriick und untersucht die Heftlagen. Mit
Ausnahme des letzten QQuaternio, der aus einer anderen an-
nahernd gleichzeitigen Hs stammen muB, ist die Hs in zwei
Spalten von je 16 Zeilen sehr ebenmifig auf zartem Pur-
purpergament in Silberschrift geschrieben. Sie bot chedem
einen mit Capitula ausgestatteten Text der vier Evangelien

in der jungeren Reihenfolge Mt Mk Lk Joh. Die erhaltenen

Montecassino,
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sechs Blatter der letzten Heftlage bieten den Text ebenfalls
in 16 Zeilen, doch nur in einer Kolumne.

Vom Text erhalten sind lediglich einige Buchstaben von
den beiden Schlufiblittern des Lk, sehr diirftige Reste aus
den Breves zum vierten Evangelium, endlich Stiicke aus
Joh 1—11 und auf dem letzten Quaternio Stiicke aus
Joh 18—20, keme einzige Seite unversehrt, die meisten
stark verstimmelt. Der Text scheint von der Vulgata noch
unberithrt zu sein und weist Verwandtschaft mit anderen
Altlateinern auf, deren Hemmat und Geltungsbereich in
Oberitalien zu suchen ist, geht aber auch in nicht wenigen
Lesarten eigene Wege.

Bei der dankenswerten Ubersicht iiber die Gliederung des
j-Textes S. 34 ff. ist leider die fiir solche Zwecke durchaus unge-
eignete Ausgabe des Codex Colbertinus von Belsheim benutzt
worden, Die photographische Nachbildung der Hs ergibt ganz
andere Gliederung. — In der Textausgabe sollte nur die Schrift
der ersten Hand wiedergegeben werden, und hochstens am unteren
Rand diirfte Platz sein fiir jiingere Zutaten, wie das oftmals
erscheinende Perikopenschlufizeichen finet oder nachtriglich ein-
gefiigte Lesarten wie dominus in Joh 3,22, bzw. cibum qui peril
etc. in Joh 6,27; denn der Benutzer muf ziemlich lange blittern,
bis er auf die Notizen S. 17 stéht. Joh 6,37 diirfte das foris
ebenfalls einer spiteren Hand zuzuweisen sein (anders Godu
S. 153). — Die vielen Erginzungen sind mit grofer Umsicht
vorgenommen, und nur Weniges kann man beanstanden. Lk 24, 50
wire suis wohi zu tilgen; Joh 4,2 wiirde die Stellung iesus ipse
den Vorzug verdienen; 6,54 ist die Erginzung manduceniem un-
moglich, edentem hochst fraglich; 6, 58 wire mannam wahrschein-
licher, 7,15 nouil eher als scit; 7,21 tilge eis; 8,12 ist doch
wohl ambulauit zu edieren, 8, 18 wiirde ich im Hinblick auf 8, 14
das ipso streichen, ebenso 10,4 das erste oues; 11,31 erginze
eher consolabantur; 18, 38 ist die Trennung iuda/eos (vgl. S. 18)
unmoglich.

Die Textausgabe (S. 83—212), die durch verschieden-
farbigen Druck und Typenwechsel veranschaulicht, was
Godu als heute noch sicher lesbar bezeichnet, bzw. was
Amelli ehedem entziffern konnte und was mit groBerer oder
geringerer Wahrscheinlichkeit erginzt werden darf, ist mib
vorbildlicher Sauberkeit durchgefiihrt. Selbst nach so kleinen
Versehen wie das Fehlen der Versangabe bei Joh 7,6 oder
das Auslassen eines Buchstabens bei dicit in Joh 11,24
mufi man lange suchen. Man kann nur wiinschen, es mochten
alle erhaltenen altlateinischen Bibeltexte einen solchen Her-
ausgeber finden, der die Stiicke behandelt, comme il con-
vient de conscrver les reliques vénérables du passé chrétien
(Vorw.). Der glinzend ausgestattete Quartband trigt an
der Stirn ein Bild von Dom Amelli, dessen Gedichtnis
(f 24. August 1933) die Ausgabe auch gewidmet ist, und
hat am Schluf vier gute Tafeln.

Bonn.

Heinrich Vogels.

Dey, Dr. theol. Joseph, [7A4A IT'TENEZXIA. Emn Beitrag zur
Klarung der religionsgeschichtlichen Bedeutung von Tit 3, 5.
[Neutest. Abhandlungen, hrsg. von M. Meinertz, XVII. Bd.,
5. Heft.] Miinster i. Westf., Aschendorffsche Verlagsbuchhand-
lung, 1937 (XVI, 187 S. gr. 8°). M. 9,75.

Nur zweimal erscheint das Wort madiyyevesia in den
Schriften des N.T., und hier nicht in gleicher Bedeutung
(Mt 19,28 und Tit 3,5). Wihrend es im Evangelium
offenbar auf die Erneuerung der Welt beim Weltende, zu-
nichst auf die Auferstehung geht, so daB eine altlateinische
Ubersetzung (e) das Wort ohne weiteres mit resurrectio

wiedergibt, legt die Taufbezeichnung lovzgdy maliyyeveatac
(lavacrum regenerationis) von Tit 3,5 die Frage nahe, was
der Inhalt dieses Ausdrucks ist und woher er stammt. Das
Ziel der vorliegenden Untersuchung ist, wie der Untertitel

schon andeutet, die Stelle Tit 3,5. Auf weitem und nicht
mithelosem Weg wird es in Angriff genommen.

Der 1. Teil (S. 3—35) bietet die ,,sprachgeschichtliche
Untersuchung®. Sie fithrt zu dem Ergebnis, dak z., zu-
niachst als Fachwort der Stoa und der Seelenwanderungs-
lehre gebraucht, im letzten vorchristlichen Jahrhundert ein
Ausdruck geworden ist, der gebildeter Welt geldufig war
und in mannigfacher Weise zur Anwendung kam. Das
Wort kann sowohl den Inhalt ,,Wiederentstehung* wie
»Wiedergeburt” haben und bedeutet an sich nicht die
Erhebung zu einem hoheren Stand. Verlduft die Erorterung
bis hierhin ausschlieflich im Bezirk der Philologie, so fesselt
nun ein 2. Teil: ,,Die Vorstellungen von der Wiedergeburt
in der religiosen Umwelt des Urchristentums* (S. 36—131)
auf das stirkste das Interesse des Theologen. Bei den For-
schern auf dem Gebiet der Religionsgeschichte ist ja die
Anschauung weit verbreitet, daf die Idee einer Wieder-
geburt im religisen Sinne innerhalb der griechisch redenden
Welt gang und gibe gewesen sei, und daf man, da das
Judentum als Heimatboden nicht in Frage kommt, das
lavacrum regenerationis nur aus der Sprache der Mysterien-
kulte heraus verstehen konne. Allein die sorgfiltige Durch-
sicht der literarischen und archiologischen Zeugnisse fiihrt
weder bei den eleusinischen Mysterien, noch bei Tauro-
bolium, Isisweihe, Mithrasdienst usw. zu dem Ergebnis, daf
diesen oder anderen Systemen des Hellenismus der Begriff
der Wiedergeburt geldufig gewesen sei. Einstweilen macht
uns die Diirftigkeit und der Zufallscharakter der Uberliefe-
rung ein wissenschaftlich gesichertes Urteil selbst hinsichts
lich des Hergangs der Mysterienvorginge unméglich, ge-
schweige denn, daf wir ihren Sinn sicher deuten konnten.
So ist also auch keineswegs die Zeit gekommen, einen end-
giiltigen Spruch iiber das Verhiltnis zwischen Urchristen-
tum und Mysterien zu féllen. Religisse Farbung hat der
Wiedergeburtsgedanke nur im Hermetismus und bei Philo;
aber auch hier fehlt die Vorstellung, daf die Emneuerung
gleichzeitig eine Erhohung des menschlichen Wesens be-
wirkt. ,,Einen Terminus fiir die eigentliche religiose Wieder-
geburt gab es also vor Paulus nicht” (S. 125).

Wie kam nun der Apostel dazu, das Wort ,,Wieder-
geburt” fiir den Heilsvorgang der Taufe zu wihlen? Dieser
Frage geht D. im 3. Teil (die religionsgeschichtliche Be-
deutung von x. in Tit 3,5, S. 132—176) nach. Auch
einer eingehenden Untersuchung dieser Stelle nach der
sprachlichen und sachlichen Seite hin will es nicht gelingen
aufzuhellen, warum Paulus gerade dieses Wort fiir geeignet
hilt, seinen Gedanken zu tragen. Wenn das Wort offen-
kundig aus der Umwelt iibernommen ist, ,so0 kann die
Ubereinstimmung sich nur auf das Formale beziehen, und
es ist in gleicher Weise berechtigt, auf die Sprache der
Wissenschaft und des Umgangs wie auf die religiose Ter-
minologie zuriickzugreifen, ja, angesichts des sprach-
geschichtlichen Befundes, daf das Vorkommen in religisen
Texten erst lange nach Paulus nachzuweisen ist, wird es
richtiger oder wenigstens sicherer sein, zunichst an die An-
wendungen in der Sprache des profanen Lebens zu denken®

(S. 141). Versuche, die Vorstellung einer Wiedergeburt
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vom A.T. her zu gewinnen, befriedigen nicht recht, insofern
dort hochstens Ansatzpunkte fiir die Idee einer Wieder-
herstellung bzw. einer Erneuerung der Welt am Ende der
Zeit gegeben sind, wahrend doch bei Tit 3,5 eine Bezie-
hung auf den einzelnen Menschen und in der Gegenwart
vorliegt. Dagegen liefern Texte wie 1 Petr 1,3 f.,, Jak 1,18,
Joh 3 u. a. den Beweis dafiir, wie vertraut dem Urchristen-
tum die Wiedergeburtsvorstellung gewesen ist. In den
Begriffen der xawi #zioic (2 Kor 5,17), der Auferstehung
bei der Taufe (Rém 6; Kol 2,10 1f.), der Gotteskindschaft
(Rom 8,14; 2 Kor 6,18) wird offenkundig, daf Pauli

Tauflehre keineswegs von einer aufierchristlichen Wieder- |
| nischen Aktgefiige, das aus verschiedenen Teilen gebildet ist*, zu

geburtslehre aus verstanden werden muB.

Die flieBend geschriebene und fast fehlerfrei gedruckte
Studie bekundet eine ausgezeichnete philologische Schulung,
wie man sie in den Kreisen der Theologen nicht allzuoft
antrifft. Dem Gewicht dieser sachkundigen Darlegungen,
die sich mehrfach gegen weitverbreitete Ansicht wenden
miissen, wird man sich nicht leicht entziechen konnen. Ein
wenig befremdet gewahrt man allerdings im 3. Teil, mit
welcher Beharrlichkeit D. an Problemen der neutestament-
lichen Einleitung, die ithm nicht unbekannt gebleben sein
konnen, stillschweigend voriibergeht. Aber der Gesamt-
eindruck wird davon kaum beriihrt. Als Erstling ist diese
Freiburger Dissertation jedenfalls ungeteilter Anerkennung
wert.

Bonn.

Heinrich Vogels.

Arnold, August, Der Ursprung des christlichen Abend-
mahls im Lichte der neuesten liturgiegeschichtlichen
Forschung. [Freiburger theologische Studien, hrsg. von A. All-
geier und E. Krebs. 45. Heft.] Freiburg i. Br.,, Herder, 1937
(XVI, 196 S. gr. 8%). M. 6,50.

Mit dieser Studie legt uns der Verf. seine von der katho-
lisch-theologischen Fakultat zu Tiibingen preisgekronte Arbeit
vor, an der er fiir den Zweck der Drucklegung nur kleinere
Anderungen vorgenommen hat. Er behandelt im ersten
Hauptteil das jiidische Frommigkeitsleben und das christ-
liche Abendmahl unter der doppelten Riicksicht des Sakra-
mentes und des Opfers, im zweiten das hellenistische From-
migkeitsleben und das christliche Abendmahl unter der
gleichen doppelten Riicksicht, der dritte Hauptteil bringt in
Erginzung der bisherigen mehr liturgie- bzw. religionswissen-
schaftlichen Untersuchungen und zum Zwecke der Nach-
priifung ihrer Ergebnisse eine Untersuchung iiber Jesu letztes
Abendmahl nach den neutestamentlichen Einsetzungsbe-
richten. Alle wichtigeren die Eucharistie betreffenden histo-
rischen Fragen kommen zur Sprache, einige werden sogar
recht ausfithrlich behandelt, z. B. die Mahle der religiosen
Genossenschaften bei den Juden (Chaburoth) und das
Passahmahl. Anzuerkennen ist vor allem, daf A. in eine
eingehendere Auseinandersetzung mit der bekannten Lietz-
mannschen Hypothese von dem Jerusalemer Abendmahls-
urtyp emtritt. Dem Hauptresultat dieser Untersuchung:
Paulus ist nicht der Schopfer des heutigen Abendmahls, wird
man unbedingt zustimmen miissen. Durchweg referiert der
Verf. die Ansichten der einzelnen Forscher und wihlt, und
zwar im ganzen mit gesundem kritischen Urteil, diejenige
aus, die ihm die am besten begriindete zu sein scheint.
Manchmal konnte allerdings das Urteil mehr niichtern-

wissenschaftlich sein, so merkt man die Vorliche des Verf.
fir die sog. Mysterientheorie, die er freilich auf die
Passio einschrankt (vgl. S. 1551.), deutlich durch. Hier
spricht mehr das Herz als der Verstand. Die Resultate wer-
den am Schlusse der einzelnen Abschnitte in guten Uber-
sichten zusammengefafit. Die eigenen Reflexionen (z. B.
S. 108) bleiben in einer streng wissenschaftlichen Arbeit
besser fort. Der Stil konnte bisweilen gepflegter sein (z. B.
S. 22, 48, 84, 166).

Im Einzelnen: S. 21f.: um das wooonwéyxauer der Sera-
pionsliturgie (3, 12; 3, 14) zu erkldren, braucht man sich nicht
auf die ,,Vorstellung von der Konsekrationsform als einem orga-

berufen: mgoopéoey ist von der materiellen Gabendarbringung zu
verstehen. Als Parallele kann man viele Sekreten des Missale

| Romanum, etwa die der Missa pro pluribus martyribus III, heran-
| ziehen: Oblatis, quaesumus, Domine, placare muneribus ete. Vgl.

. in keiner Weise bewiesen zu sein.

auch u. a. die Hiygy ziic [lgo¥éoewe der Chrysostomusliturgie. —
S. 47: Wenn A. zugunsten der eucharistischen Deutung von
Act. 2,46 und 20,7.11 sagt, es sei sehr unwahrscheinlich, daf
in der christlichen Gemeinde zu Jerusalem Abendmahlsfeiern be-
standen hitten, ohne daf in Act. ein einziges Mal davon berichtet
wiire, so ist das ein argumentum e silentio und als solches wenig
beweiskriftig. — S. 80 (vgl. auch S. 175): Dak Christus beim
letzten Abendmahl von dem eucharistischen Brote und Weine
nichts genof, miiBte noch besser bewiesen werden. — S. 110: Der
Satz: ,,Von Anfang an aber war das christliche Opfer die unter
Danksagung gegenwirtig gesetzte Passio Domini® scheint uns
Desgleichen steht im Schlub-
ergebnis auf S. 172 zu Unrecht die Behauptung: ,,So real der

' Herr unter den liturgischen Symbolen gegenwirtig ist, so real

wird sein Erlésungs- und Opfertod zur Gegen-
wart® (von uns gesperrt). — S. 111: Dah die Gegenwart Christi
unter den sakramentalen Gestalten an das grofie Danksagungsgebet
als Ganzes (so fafit A. den Sachverhalt) gebunden ist, geht aus
den bislang untersuchten Texten nicht hervor. — S. 122 (vgl. auch
S. 127 und S. 140): Die Auslegung von Cyprian, Epist. 63,17:
passio est enim Domini sacrificium quod offerimus ist sehr frag-
lich. Aus 63,9: oblatio et sacrificium nostrum responderit passioni,
ferner aus 63,3: Noe als figura und imago der dominica passio
und 63,5: Sapientia (cf. Prov. 9,1—5) ... calicem Domini
agua et vino mixtum prophetica voce praenuntiat, ut adpareat in
passione dominica id esse gestum, quod fuerat ante praedictum,
scheint mir deutlich hervorzugehen, daf Cyprian unter der passio
Dominica das Abendmahl verstanden hat. Hierzu vgl. auch
P. Batiffol, La question de l'épiclése euchanstique (Revue du
Clergé francais LVI [1908], S. 649, Anm. 7). — S. 122: Wenn
A. meint, daf man in den ersten Jahrhunderten die Eucharistie als
Handlung aufgefaft habe und daf erst im dritten Jahrhundert
sich von dieser Auffassung eine Anschauung geldst habe, die in
der Eucharistie in erster Linie eine Speise sah, so entspricht das
dem wirklichen Sachverhalt nicht. Die Berufung auf Cyprian,
Epist. 63,17 ist, wie wir soeben sahen, verfehlt. Daf die Mahl-
feier in der iltesten Zeit sehr im Vordergrunde steht, ist so klar,
daf es nie hitte bestritten werden sollen; vgl. u. a. 1 Cor 11,20 ff.
und 1 Cor 10,16 ff. — S. 133: Die Ubersetzung der bekannten
Stelle bei Justinus Martyr, Apol. I, 65: 8 &iyfic Adyov 7ot mag’
atto? mit ,,durch ein Gebet um den von thm ausgehenden Logos*
bleibt m. E. nach wie vor sehr zweifelhaft. — S. 134 (vgl. auch
S. 154): Daf das Danksagungsgebet als solches das Konsekra-
tionsprinzip ist, folgt aus Apol. I, 65 nicht. — Wenn S. 136 gesagt
wird: ,,Die Einsetzungsworte hatten urspriinglich nur die Bedeutung,
zu erkldren und zu begriinden, was hier unter Danksagung und
Anrufung unter dem Schleier der Riten sich vollzieht”, so ist
das voreilig erschlossen und wird nicht bewicsen. — S. 157: Bei
der Interpretation der Stelle: ,,Hoc sacramentum dicitur sacrificium,
inquantum  repraesentat ipsam passionem Christi (Thomas,
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S. theol. 11l qu. 73 a. 4 ad 3) wird man Umberg, Poschmann
und Scheller zustimmen miissen, die andere Stelle bei Thomas:
,»Hoc sacramentum est signum passionis Christi, et non ipsa passio"
(I'V Sent. dist. 12 qu. 1) ist doch zu eindeutig; wenn man glaubt,
Thomas wolle an der letzten Stelle nur sagen, daf Christus in der
hl. Messe nicht wirklich leide, sondern nur sakramental, so ist das
eine Umdeutung. Was heifit ,,sakramental leiden”? — S. 166: Die
Behauptung, die Liturgie Hippolyts sei der Ausgangspunkt einer
Entwicklung in der romischen Liturgie, in der die Einsetzungsworte
mehr und mehr in den Mittelpunkt ireten, bleibt problematisch und
wird schwer zu beweisen sein, — S, 166 Anm. 21: A. wirft mir
vor, daf ich zu Unrecht die Liturgie des Hippolyt in jenen Typ der
Liturgien eingeordnet hitte, die die Einsetzungsworte am Schluf des
Eucharistiegebetes bringen (Die hl. Messe?, S. 21). Das ist mit
Riicksicht darauf geschehen, daf in ithr vor den Worten Christi,
wenn auch in einem Nebensatze, die auf die Passion folgenden
Heilstatsachen, wie der Abstieg zur Halle und die Auferstehung,
genannt werden. Unter dieser Riicksicht gehért also die Hippo-
lytische Liturgie tatsachlich zu dem genannten Typ. — S. 167:
Die Stellung der nichtgeeinten orientalischen Kirche der Konse-
krationsform der Eucharistie gegeniiber (sie sicht bekanntlich die
Epiklese wenigstens als mitwesentlich an) ist von den alten
Liturgien allein aus sicher nicht zu verstehen. Vgl. hieriiber unsere
Untersuchungen in der Zeitschrift fiir kath. Theologie 1918,
S. 301 f£.: Zur Entstehung der morgenldndischen Epiklese. —
S. 179: Die Formulierung: ,,Nzherhin sind Brot und Wein nicht
lediglich Sinnbilder seines Leibes und Blutes, sondern in Brot und
Wein ist er selbst gegenwiartig und Gegenstand des Genusses™ 1st
zum mindesten miBverstindlich. — S. 180f. (§ 2): Die Aus-
fithrungen iiber Jesu Abendmahlshandlung und ihre Zugehorigkeit
zum Doppeltypus der prophetischen Ot sind etwas diirftig.

Wenn auch manches ausgereifter sein konnte, so verdient
diese Erstlingsarbeit doch alle Anerkennung. Mogen ihr noch
weitere Untersuchungen folgen, die sich mit dem gleichen er-
habenen Gegenstande befassen!

Paderborn. J. Brinktrine.

Wikenhauser, Alfred, Die Kirche als der mystische Leib
Christi nach dem Apostel Paulus. Miinster i. W., Aschen-
dorff, 1937 (VIII, 244 S, 8°). Kart. M. 4,50; gbd. M. 5,50.

Der verdiente Freiburger Exeget erortert hier fiir ,,den
weiteren Kreis der Gebildeten, Geistliche (1) wie Laien®
ein Problem, das er als ,,eines der schwierigsten (?) Kapitel
der paulinischen Theologie* (S. 84) betrachtet. In enger
Berithrung mit der einschldgigen Lateratur itber das Thema,
besonders der nicht wenigen Monographien, erarbeitet sich
W. sene Thesen und begriindet sie mit Aussagen des
h. Paulus, die sich dann und wann zu katenenartigen
Zitatenrethen auswachsen. Inhaltlich ergénzt das Buch W.s
seine 1928 erschienene Studie iiber ,,die Christusmystik
des h. Paulus*, die auch schon auf die reale Verbindung
des Christen mit Christus hinwies. Nunmehr steht nicht mehr
der einzelne Christ, sondern die Gemeinschaft aller Christen,
die Kirche, im Mittelpunkt der Betrachtung. Diese ist nicht
blof eine Vereinigung, eine Korporation, sondern ein Corpus,
das von Christus beseelt ist.

Die Grundlage schafft sich W. durch Darstellung der pauli-

Israel. Die Gleichung &yto: = Christen stammt aus dem Judentum;
sie sei zuerst von der jerusalemischen Urgemeinde in Anspruch
genommen worden und dann auf die Heidenchristen iibergegangen.
Synonymausdriicke sind éxdexvol und dyamprol, Nach dem Vor-
gange Jesu sollte man erwarten, daf Paulus die Kirche auch oft
das Reich Gottes nennt; aber da diesem Begriffe haufig eine
eschatologische Bedeutung anhaftet, war sie offenbar dem Apostel

nicht eindeutig genug. GroBen Wert legte Paulus auf die Einheit
der Kirche und ihre Absonderung von Heidentum und Judentum:
daher auch die ernsten K&mpfe gegen den Judaismus. Der Gemeinde
in Jerusalem gesteht Paulus einen gewissen Primat zu und fiihlt sich
auch verpflichtet, sie materiell zu unterstiitzen (Gal 2, 10 hitte
in diesem Zusammenhang auch Beachtung verdient). Die Apostel
und vor allem Kephas — so nennt er ihn meistens — sind fiir
ihn Autoritaten, innerhalb der Gemeinden gab es jeweils eigene
Vorsteher. Die auffallende Tatsache, daf in den Korintherbriefen
keine solchen erwahnt sind, hitte W. damit erkliren kénmen, daf
die Gemeinde von Korinth in Parteien zerrissen war und Paulus
Partethdupter nicht als Leiter der gesamten Gemeinde anerkennen
konnte. Ist es nicht auch etwas zu viel gesagt, wenn W. bemerkt:
»Solange Paulus lebte, behielt er die eigentliche Leitung seiner
Gemeinden in seiner Hand” (S. 78)2

Aus dem 1 Kor und Rém gewinnt W. dann die ein-
zelnen Folgerungen der Gleichung Kirche = Leib Christi.
Es handelt sich nicht blof um einen Vergleich, sondern um
denkbar engste Verbundenheit, in die auch der Leib der
Christen miteinbezogen 1st. Der Genuf der Eucharistie
,realisiert, verstirkt und vertieft'* diese Verbindung immer
aufs neue (S. 113). Daf aber 1 Kor 12, 13¢: ,,Wir alle
sind mit einem Geiste getrinkt worden® sich auf den
Empfang der Fucharistie bezieche, was W. wenigstens fiir
moglich hilt, ist nicht wahrscheinlich. Der Gottesgeist hat
den Leib Christi geschaffen und beseelt. Wenn sich aber
W. diesen Geist lediglich als ,,géttliche Kraft, nicht als
Person, wenn auch personhaft vorgestellt (S. 120,
ahnlich S. 189f.) denkt, so schwicht er die Tragweite
der paulinischen Aussagen ab. Wo von einer ,,Einwohnung*
des Geistes (Rém 8,11; 1 Kor 3,16; 2 Tim 1, 14) und
von einem ,,Erfiilltwerden in ithm* (Eph 5, 16) die Rede
ist, ist die Grenze der Personifikation iiberschritten und ein
personliches Ineinandersein, wie es nach Jo 17,21 f. Jesus
fiir das Verhiltnis der Glaubigen zu sich selbst erfleht,
gelehrt. Es geht auch hier das Kommen Christi und das des
Geistes vollig parallel; vegl. meinen Kommentar zu 2 Kor
3,17. Grofe Aufmerksamkeit widmet W. dem in der
aubBerchristlichen Literatur weitverbreiteten Vergleich mensch-
licher Vereinigungen mit dem lLeib und seinen Gliedern,
der das notwendige Zusammenwirken der Glieder gut illu-
striert. FEin positiver Gewinn fiir das Verstindms Pauli
wurde allerdings dadurch nicht erreicht. Seine Ausfithrungen
sind auch ohne diese Parallelen vollig klar und der Ver-
gleich ist so naheliegend, daB auch keine Abhingigkeit
Pauli von hellenistischen Quellen angenommen werden mub.
Jedenfalls ist die Auswertung bei Paulus vollig original.

Ein zweiter Abschnitt zeigt dann, wie Paulus auch hier
einen Vergleich nicht blof nach einem tertium comparationis
hin ausniitzt, sondern auch noch andere Vergleichsmomente
zu finden weiff. Entsprechend der fortgeschrittenen Speku-
lation und Terminologie, wie sie uns in den Gefangen-
schaftsbriefen iiberhaupt entgegentritt, zeigen der Eph und
Kol vertiefte Auswertungen des Bildes vom Leibe. Wahrend
in 1 Kor Ohr und Auge noch einzelne Gemeindemitglieder
bedeuten, wird jetzt das ganze Haupt Christus genannt

' und nicht blof seine Herrschaft iiber den Leib, sondern

nischen Ekklesiologie. Der Apostel sieht in der Kirche das wahre |, p seine enge Verbundenheit mit thm daraus entnommen.

. Daher auch die Moglichkeit, das Verhalinis Christi zur

Kirche als Vorbild fiir die christliche Ehe aufzufassen. Ja
Paulus ist der Gedanke, Christus ist Haupt, so wertvoll,
dag er thn auch als Haupt fiir das ganze All und besonders
auch fiir die Geisterwelt darstellt. Die Uberwindung der
bosen Geister sei zwar zunichst nur ,,grundsitzlich® erfolgt,
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nach der Parusie werde sie auch ,.tatsachlich® sich durch-
setzen. Aus Rom 8,38f. u. a. scheint aber doch ein
stiirkeres Gefeitsein gegen bose Maichte als ein blog grund-
siitzliches sich zu ergeben. Daf Kol 1,20 ,,von der Ver-
sohnung der himmlischen Michte, der guten Geister, spreche"
(S. 217), wird man mit manchen Kommentatoren des Kol,
z. B. Ewald, Lohmeyer, bezweifeln.

Zum Schlufi bespricht W. die religionsgeschichtlichen Ab-
leitungen der Theorie vom mystischen Leibe Jesu, die er als
spezifisch paulinisch ansieht. Dabei lehnt er A. Schweitzers Hin-
weis auf die Vorstellung einer priexistenten Kirche und O. Casels
Herleitung aus der Idee, die Kirche sei Gattin und Braut Christi
(Weib Christi = Leib Christi) ab, laft sich aber selbst von
dem erst neuerdings sehr bekannt gewordenen Mythus vom Ur-
menschen beeindrucken. Nach dieser angeblich sehr weitverbreiteten
Sage ist das Weltall der Leib des Gottes Aon. Niherhin ist
dieses Wesen als Anthropos in die Materie herabgesunken und
sammelt dann als Erloser seine zerstreuten Glieder wieder, um
schlieBlich in den Himmel aufzufahren. W. sieht nun in dieser
gnostischen Phantasterei ,,wirklich eine Parallele zu der paulinischen
Idee der Einheit und Zusammengehorigkeit der Glaubigen mit
Christus, ihrem Erléser und vertritt ,.die Moglichkeit und Wahr-
scheinlichkeit, daE der Apostel Paulus in der theologischen Formu-
lierung und sprachlich bildhaften Darstellung von einem gnostischen
Urmensch-Erloser-Mythus beeinfluit ist® (S. 239). Stellen wir
uns das konkret vor! Dann hitte Paulus zwar die Idee der
mystischen Verbundenheit Christi mit seiner Kirche selbstindig
erfabt — sie lag ja in der Richtung, die Jesus selbst gewiesen
hat —, aber ihre Darstellung im Bilde vom Leib und Haupt
hatte er erst vom Gnostizismus gelernt. Brauchte ein Geist von
der spekulativen und formenden Kraft eines Paulus solche
Kriicken? War mit dem Inhalt nicht auch die Form fast von
selbst gegeben?

Da | Kor 14,33 die Aussage: ,,wie in allen Gemeinden
der Heiligen™ sich nur auf die paldstinensischen Judenchristen
beziehe (S. 24), ist nicht wahrscheinlich. Ebenso bleibt zweifel-
haft, daf axpoywwiaios, wie J. Jeremias und W. annehmen, der
Schlufistein heift (S. 160 f. und 186). In der als Quelle dienenden
Stelle Is 28, 16 ist doch ausdriicklich von einem zum Fundament
gehorigen Stein die Rede. Auch paft dann das Bild schlecht.
Christus ist der Anfang und nicht das Ende des Baues; auch
baut man auf einem Schlufistein nicht weiter, was aber Paulus
annimmt.

Die vorgebrachten Bedenken betreffen aber nur unwesent-
liche Linienfithrungen des von W. gezeichneten Bildes, das im
ganzen als ein hervorragender und wertvoller Beitrag zur
paulinischen Theologie gelten muf. Die erstrebte Popularitit
hat das Niveau der Ausfithrungen in keiner Weise gedriickt.
— S. 5 lies 1 Kor 11,22 (statt 28).

Miinchen. Joseph Sickenberger.

Frankenberg, Wilheln, Die syrischen Clementinen mit
griechischem Paralleltext. Eine Vorarbeit zu dem literar-
geschichtlichen Problem der Sammlung. [Texte und Unter-
suchungen zur Geschichte der altchristlichen Literatur. Bd. 48, 3.]
Leipzig, ]J. C. Hinnichs, 1937 (XXXVI, 383 S. gr. 89).
M. 48.

Die Kirchenviterkommission der PreuBischen Akademie
der Wissenschaften hatte die Herausgabe der klementini-
schen Literatur von Anfang an als eine ihrer vordring-
lichsten Aufgaben angesehen. Leider wurde die Durch-
fithrung des Planes durch den vorzeitigen Tod der damit
beauftragten Forscher immer wieder vereitelt. Nun kann
endlich zur Freude aller Freunde der altchristlichen Literatur
und des syrischen Schrifttums W. Frankenberg aus Mar-

burg, der sich bereits vor 26 Jahren durch seine Bemiihungen
um die Riickiibertragung der Schriften des Evagrius Ponti-
cus aus dem Syrischen ins Griechische einen klangvollen
Namen erworben hat, im Rahmen der , Texte und Unter-
suchungen eine sorgfiltig gefertigte Ausgabe der syrischen
Bearbeitung des sog. Klemensromans vorlegen.

Wie es der Verf. auch schon selbst im Untertitel
andeutet, handelt es sich hier nur um eine allen billigen
Anspriichen der Wissenschaft geniigende Awusgabe,
nicht aber um die Erorterung des so verzwickten literar-
geschichtlichen Problems dieser Sammlung. Wenn man
auch in der — iibrigens ganz vorziiglich gearbeiteten —
Einleitung (S. VII—XXII) aus gelegentlich hingeworfenen
AuBerungen sehr wohl entnehmen kann, daB der Verf. sich
auch in diesem Fragenbereich gut auskennt, vermeidet er
dennoch die eingehende Behandlung dieses iiberaus reizvollen
Problems so sehr, daf wir nicht einmal die grundlegende
Arbeit von Carl Schmidt (1929), geschweige denn irgend-
eine andere Studie dariiber wie Heintze (1914), Waitz
(1904; 1929), Cullmann (1930) usw. zitiert finden.

Die Herstellung einer neuen Ausgabe des syrischen
Textes konnte zunichst zwecklos erscheinen, da doch Paul
de Lagarde bereits 1861 eine solche veroffentlichte und
obendrein Fr. nur dieselben zwei Handschriften zur Ver-
fiigung standen, die schon Lagarde benutzt hatte. Indessen
zeigte sich bei einem sorgfiltigen Vergleich an Hand der
Photos, daf Lagarde eine ganze Reihe von Stellen ,iiber-
sehen und ungenau oder falsch wiedergegeben® hatte. Zudem
wollte er nur einen diplomatischen, keinen kritisch gesichteten
Text bieten. Da wir aber in der syrischen Bearbeitung des
Klemensromans den wichtigsten Zeugen fiir die relativ
ilteste griechische Textgestalt erblicken miissen, ist doch
sehr viel an einer sorgfiltigen kritischen Ausgabe gelegen.

Die eingehende Beschiftigung mit dem syrischen Text
zeitigte gliicklicherweise auch noch das Ergebnis, daf wir
ganz deutlich zwei Teile unterscheiden konnen, die auf zwei
getrennte Ubersetzer zuriickgehen, die ihren Stoff aus zwel
verschiedenen Quellen entnommen haben: der eine aus der
griechischen Vorlage, die dem 1. bis 3. Buche der Recogni-
tiones zugrunde liegt, der andere aus der griechischen Fas-
sung der Homiliae 10—14.

Die hohe Bedeutung, die der syrische Text fiir die
kritische Beurteilung der griechischen und lateinischen Bear-
beitung, wie auch vor allem fiir die exakte Losung des
gesamten literargeschichtlichen Problems besitzt, 16t es von
vornherein als wiinschenswert erscheinen, die hinter dem
Syrer sich verbergende griechische Vorlage moglichst genau
zu rekonstruieren. Leider standen Fr. dafiir nur zu einem
kleineren Teil original-griechische Parallelen zur Verfiigung,
nimlich Homiliae 1 und 10—14. Der in eindringendem
Studium der hsl. wie der gedruckten Uberlieferung erar-
beitete griechische Text wird parallel zum Syrer geboten.
Aber auch fiir die weite Strecke der fehlenden original-
griechischen Parallelen (S. 24—236) glaubte Fr. eine solche
Riickiibertragung bieten zu sollen, nicht etwa, um so fiir die
Text- und Literarkritik ein neues Werkzeug zu schmieden;
nein, das griechische Gewand soll uns nur einen vorziig-
licheren ,,Geschmack™ dieser Gedankenwelt vermitteln.

Das Gesamtbild von dem gegenseitigen Verhiltnis der
Bearbeitungen, das wir auf Grund der Gegeniiberstellung und
Vergleichung erhalten, 1a6t sich kurz also zusammenfassen:
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Der Lateiner (= Recognitiones) gestaltet die Vorlage viel-
fach mit Absicht durch Erweiterungen, Anderungen oder
Kiirzungen frei um. Im Gegensatz dazu offenbart der Syrer
einen wahren Fleifs in der getreuen Wiedergabe des Originals.
Die Abweichungen, die zu beobachten sind, kommen zu-
meist auf Rechnung des syrischen Sprachgefiihls. Der
Grieche (= Homiliae) selbst weist eine grofie Anzahl Zu-
sdtze grofieren und geringeren Umfangs auf. Aus dieser
Zusammenfassung erhellt nochmals die iiberragende Bedeu-
tung des Syrers fiir die Losung des literargeschichtlichen
Problems.

Man mufi der ganzen Arbeit sowohl hinsichtlich der Dar-
bietung wie der Durchsicht der Texte wie der Beurteilung
des gegenseitigen Verhaltnisses der einzelnen Bearbeitungen
wie nicht zuletzt hinsichtlich des Versuches der Riickiiber-
tragung ins Griechische nachriihmen, daf sie mit grofter
Sorgfalt gefertigt ist. Gewifs gibt es auch hier, und gerade
hier, Verschiedenheiten in der Auffassung. Und doch wird
jeder, je mehr er sich in die gebotene Fassung hineinlebt,
um so bereitwilliger anerkennen, wie sorgfaltig sie iiber-

legt ist.
Um so mehr hat es mich bei dieser durchgingig zu beob-
achtenden Sorgfalt wundergenommen, daf die Stelle des

Syrers 16,6 wabthade raurtba’ith ’a‘ikan(j) einfach mit der
griechischen Fassung der Homiliae wiedergegeben wird: gavepds
8fy por dmovepwijoas. Gewif ist diese Fassung, die obendrein
noch durch die Recogniiiones gedeckt wird, die urspriingliche. Und
doch hitte irgendwo bemerkt werden miissen, was der Syrer hier
meint, namlich ..und dadurch betriibie er mich gar sehr”. Uber
andere Kleinigkeiten gehe ich hier hinweg. Wichtig scheint mir
aber noch folgendes: Mit Recht betont Fr. nachdriicklichst —
wenn auch in zu scharfen Worten — die grofie, willkiirliche
Freitheit des Lateiners in der Wiedergabe. Um so mehr hitte
ihn da jede Ubereinstimmung, die zwischen Lateiner und
Syrer im Gegensatz zum Griechen besteht, stutzig machen miissen.
Ich sehe mich trotz der so ansprechenden, tief schiirfenden Dar-
legung der methodischen Grundsitze S. XVII—XXI aufier-
stande, dieses Zusammengehen anders zu deuten denn als Aus-
witkung des gemeinsamen Grundstocks des Klemensromans. Dem-
entsprechend wiren im griechischen Text noch &fter Anderungen
in Kursive anzubringen gewesen.

Weniger Lob verdient das syrisch-griechische Waérterver-
zeichnis, das mehr als einmal im Stich 1i6t. — Eine iibersichtliche
Zusammenstellung der verwandten Siglen fehlt sogar ganzlich.

Trotzdem reiht sich die vorliegende Arbeit, die von aus-
dauerndem, entsagungsvollem Fleiff wie von grofiem Kénnen
gleich beredtes Zeugnis ablegt, wiirdig an so manche vor-
ziigliche Leistung an, die in den , Texten und Unter-
suchungen® ithre Heimstitte gefunden hat.

Gerleve. Hieronymus Engberding O.5.B.

Rodriguez-Herrera, Isidoro, Poeta Christianus. Pruden-
tius’ Auffassung vom Wesen und von der Aufgabe des
christlichen Dichters, Inaugural-Dissertation (Philosophische
Fakultit Miinchen). Speyer, Pilgerdruckerei G.m.b. H., 1936
(160 S. gr. 89).

Die von der Miinchener Philosophischen Fakultit appro-
bierte Dissertation des spanischen Franziskaners (Referent
Prof. Dr. J. Stroux) konnte mit ihrem Titel die Vorstellung
wecken, als ob sich bei Prudentius, dem groften altchrist-
lichen Dichter (nach405), ausfiithrlichere Darlegungen
iiber das Wesen und die Aufgabe des christlichen Dichters

finden. In Wirklichkeit nimmt der Verf. die kurzen Aufe-
rungen des Prudentius iiber den Sinn und das Ziel seines
Dichtens, die besonders in der Praefatio und im Epilog zu
lesen sind, zum Ausgangspunkt fiir seine oft weitschweifigen
Ausfithrungen. Die mit anerkennenswertem Fleiie und guter
Belesenheit verfafte Schrift schildert und behandelt eigent-
lich nichts anderes als die schon immer vielbewunderte, ganz
in den Dienst des christlichen Gedankens und Lebens ge-
stellte poetische Gestaltungskraft des grofien Dichters.

Fiir Prudentius ist sein dichterisches Schaffen Gottes-
dienst. Seine Gedichte sind die Gott dargebrachte Opfer-
gabe (Epilog 1—10). Indem der Dichter Gott lobt und
besonders Christus in den Mittelpunkt seines religidsen
Sinnens und Erlebens stellt (vgl. Cathem. 9 u. 12), will er
sein eigenes Heil wirken und an seiner Selbstheiligung
arbeiten. Diese Grundeinstellung des Prudentius wird nun
aus den einzelnen Werken durch zahlreiche, in extenso mit-
geteilte Zitate genauer belegt. Kommentierende Bemerkungen,
die ofters auch auf parallele, bei andern altchristlichen Dich-
tern anzutreffende Gedanken hinweisen und sie durch gegen-
sitzliche, bei antik-heidnischen Autoren sich findende Vor-
stellungen ins Licht setzen, stellen die Auffassung des Pru-
dentius in einen groBeren Zusammenhang (S. 11—77). Als
glaubenseifriger Christ will der Dichter auch die Mitmenschen
zu Gott fithren. Wenn schon Horaz, Ars poetica 333 (aut
prodesse volunt, aut delectari poetae) auch das prodesse als
Ziel des Dichtens anerkennt, so tritt bei Prudentius die
didaktisch-erzieherische Tendenz viel stirker hervor. Der
christliche Dichter will Verstand und Willen des Menschen
schulen und auf ihn einwirken, um ihn fiir Gott zu gewinnen.
Ebenso mochte er durch seine Gedichte, die sich z. T. an
die kirchliche Liturgie anschliefen, wenn moglich, zum Besten
der Mitmenschen auch das liturgische Beten und den Gottes-
dienst formen und gestalten helfen (S. 78—99). In heiliger
Begeisterung und mit kidmpferischem Schwung stellt er sich
sogar direkt apologetisch-didaktische Aufgaben (vgl. seine
2 Biicher Contra Symmachum). Er verteidigt als rémischer
Patriot das Christentum gegen die Angriffe des berithmten
Rhetors und Fiihrers der heidnisch gebliebenen Senatspartei
und sucht die Moglichkeit und Notwendigkeit eines harmo-
nischen Verhaltnisses zwischen Staat und christlicher Kirche
als Voraussetzung auch der zukiinftigen Groke Roms auf-
zuzeigen (S. 99—120). Im Kapitel iiber die Mittel des
christlichen Poeten (S. 121—42) wird dargetan, wie die
Stellungnahme des Prudentius zur Frage der Kunstform
nicht zuletzt dazu beigetragen hat, das, was an der antiken
Poesie wertvoll war, hiniiberzuretten in das sich allmihlich
bildende christliche Kulturbewuftsein und beginnende neue
Kulturschaffen. In seiner weitherzigen und toleranten
Gesinnung, in der er die Gotterstatuen als kiinstlerischen
Schmuck der Stidte erhalten wissen will (Sym. I, 502),
iibernimmt er auch die von thm meisterhaft gehandhabte
Form der heidnischen Poesie; nur will er in die alte Form
emnen neuen Inhalt gieBen. So 16st er in vorbildlicher Weise
auf einem Teilgebiet das Problem des christlichen Huma-
nismus.

Die Literaturbeniitzung weist verschiedentlich Liicken auf. Ich
vermisse die Heranzichung von folgenden Publikationen, die fiir
die vorliegende Studie etwas abgeworfen hitten: F. Lanzoni, Le
leggende di s. Cassiano in: Didaskaleion N. S. 3, 1925, 1—44:
J. Munera, Eularia in: Resefia eclesiastica 22, 1930, 33—56:
F. Emmini, Peristephanon. Studia Prudentiana, Roma 1914:
J. Bergman, A. Prudentius Clemens, der grofite christliche Dichter
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des Altertums, Tartu 1922; A. C. Hench, Sources of Prudentius’
Psychomachia in: Classical Philology 1924, 78—90; Amaldi,
Cristianesimo e sensibilita moderna nell arte di Prudenzio in: Atene
e Roma 1924, 89—109; Cugini, La poesia di A. Prudenzio in:
Scuola cattolica 1930, 278—96 und A. Mohoney, Vergil in the
Works of Prudentius, Washington 1934.

Breslau. Berthold Altaner.

Kiippeli, Thomas, O.P., Registrum Litterarum Fr. Ray-
mundi de Vineis Capuani, Magistri Ordinis 1380—1399,
[Monumenta Ordinis Fratrum Praedicatorum historica. Volumen

XIX.] Romae 1937 (XII, 280 S. 89).

Das Register Raymunds ist das alteste, das von den
Generilen des Dominikanerordens erhalten geblieben ist.
Schon aus diesem Grunde ist die Herausgabe zu begriiGen,
obwohl sie nicht nach dem Original, das sich im Kloster
St. Agnes zu Bologna befand, das aber jetzt verloren-
gegangen ist, sondern nach der Abschrift gemacht wurde,
die der General Antonius Bremond 1752 anfertigen lief.
Die Briefe sind nach Provinzen geordnet. Da Raymund nur
General der romischen Obedienz war, ist klar, daf die
Provinzen, die zu Avignon hielten, nicht erwihnt sind. Es
fehlen deshalb die Spanische, die Aragonische, die Tou-
louser, die Neapolitanische, die Sizilische und die Halfte der
Franzosischen, die sich damals entsprechend den beiden Obe-
dienzen geteilt hatte. Wunder nehmen mufi jedoch, daf auch
Provinzen, die offener zu Rom hielten, nicht erwahnt sind,
so die Ungarische, die Polnische, die Bohmische, die Sach-
sische und die Griechische. Es bletben blof iibrig die
Francia, soweit sie sich Rom angeschlossen hatte, L.ombardia
inferior, Romana, Teutonia, Anglia, Lombardia superior,
Dalmatia und die Societas Peregrinantium. Von diesen ist
die Franzosische wieder so sparlich bedacht, dak es sich nur
um ein Bruchstiick handeln kann. Bei der Dalmatia geht das
Fehlen eines Teiles aus dem Anfang des Textes selbst
hervor. W. Abraham hat 1904 den grobten Teil des Regi-
sters der Societas Peregrinantium veroffentlicht in ,,Powstanie
organizacyi Kosciola lacinskiego na Rusi” S. 338—391.
B. M. Reichert hat 1911 das Register der Teutonia voll-
stindig gebracht in den ,,Quellen und Forschungen zur Ge-
schichte des Dominikanerordens in Deutschland® (H. 6).
Er hat aus den andern Registern noch jene Stellen, die sich
auf die Teutonia beziehen, hinzugefiigt. Dadurch scheint
sich die Bedeutung der vorliegenden Publikation bedeutend
zu mindern, zumal zwischen dem Text, wie Reichert ihn
bietet, und dem Kippelis keine auffallenden Varianten be-
stehen, wenngleich Kippeli offenbar an einigen Stellen
besser gelesen hat, so wo er S. 135 n. 109 saeculari statt
sacculo schreibt. Trotzdem bleibt des Neuen noch immer
genug, und daf hier alles zusammen geboten wird, hat auch
seinen Vortell. Dazu kommt noch, daf Kippeli auf Grund
der seit 1904, resp. 1911 gemachten Forschungen ganz
andere Anmerkungen zu bieten vermag als seine Vorginger.
Gewifs gerade beziiglich der Anmerkungen werden manche
Wiinsche und Erwartungen nicht befriedigt werden; aber
nicht nach subjektiven Wiinschen, sondern nach dem Stand
der objektiven Forschung sind solche Anmerkungen zu be-
werten, und unter diesem Gesichtspunkte miissen vorliegende
als durchaus geniigend bezeichnet werden. Den vom Heraus-
geber den einzelnen Schreiben beigefiigten Nummern ent-
sprechen die Anmerkungen, so jedoch, daf diese sich auf

die Person des Adressaten bezichen, wofern nichts anderes
angegeben ist. S. 144 n. 197 weif man freilich nicht, weil
zwei Namen dort genannt sind, auf wen die Anmerkung
sich bezieht. Seinem Vorsatz, gleich bei der ersten Nennung
eines Namens die gesamte entsprechende Literatur anzu-
geben, ist FI. nicht immer treu geblieben, denn zu Konrad
von PreuBien bringt er zweimal kurz nacheinander S. 125
n. 11 und S. 128 n. 35 dieselben Notizen. N. 234 und
n. 253 scheint mir der Hinweis auf de Jonghe aus dem
Rahmen der Arbeit herauszufallen; sonst hitten zu den
andern Klostern auch entsprechende Notizen gemacht werden
miissen, was bel den deutschen auch moglich gewesen wire.
Unter der S. 134 n. 95 genannten Domus Andernacensis
(Andervacensis), die im Index fehlt, ist wohl die Klause
zu Andemnach zu verstehen, die Erzbischof Werner von

Trier (1388—1418) dem Dominikanerorden zuteilte.

Einen besonderen Vorteil dieses Werkes sehe ich darin,
daB das Bild, das die Geschichtsforscher vom Orden in
der Periode des Schismas entwarfen, und insbesondere das
des sel. Raymund de Vineis in eine neue Beleuchtung geriickt
wird. Man sieht die beiden Strémungen im Orden gegen-
einander fahren und sich durchdringen, man sieht Raymund,
der personlich der Reform ergeben war, diese fordern, aber
auch in Klugheit Riicksicht nehmen auf menschliche
Schwiche und duBiere Verhiltnisse.

Walberberg. P. Hieron. Wilms O.P.

Barge, Hermann, Jakob StrauB. Ein Kimpfer fiir das Evan-
gelium in Tirol, Thiiringen und Siiddeutschland. [Schriften des
Vereins fiir Reformationsgeschichte, Jahrgang 54, Heft 2,
Nr. 162.] Leipzig, M. Heinsius Nachfolger, 1937 (174 S. 89).
Kart. M. 4,50.

Vorliegendes Buch ist ein wertvoller Beitrag zur Auf-
hellung des noch unklaren Verhiltnisses, in dem gerade im
ersten Jahrzehnt der Glaubensspaltung manche der neu-
gliubig gesinnten Zeitgenossen Martin Luthers zu dem
Wittenberger Reformator und seiner Lehrauffassung standen.
Es geht, um es gleich vorweg zu sagen, klar daraus hervor,
daf Luthers Tat nicht nur befreiend, sondern auch zugleich
verwirrend gewirkt hat auf viele, denen an emer neuen Ver-
kiindigung des Evangeliums gelegen war.

Ein sprechendes Beispiel hierfiir ist Jakob Strauk.
Ihn, den katholischen Priester, vielleicht Dominikaner, der
nach seinem eigenen Zeugnis schon vor Luthers Aufireten
mit der Kirchenlehre in manchen Punkten gebrochen hatte,
fithrte sein Weg auch spater nicht zu Luther und Melan-
chthon. Er studierte zwar in reifem Mannesalter noch in
Wittenberg, nachdem er bereits frither den theologischen
Doktorgrad, vielleicht in Freiburg i. Br., erworben hatte;
doch blieb er ein Einsamer. Infolge dieser thm fehlenden
Verbindung zur geistigen Zentrale der neuen Lehre, zu
Wittenberg, fand seine Wirksamkeit als evangelischer Wan-
derprediger in Tirol, Kursachsen, Thiiringen und Baden nicht
den Erfolg, der seinem Eifer entsprochen hitte. Bestimmend
fiir dieses Ergebnis seines aufreibenden Kampfes um die
Reinheit des Evangeliums, so wie Straufs es verstand, waren
jedoch auch sein Starrsinn und das Unvermogen, anders-
gerichtete Meinungen zu ertragen und sie mit semen An-
sichten zu verbinden; der umfangreiche literarische Kampf,
den zu fithren er gezwungen war, um sich selbst auch im
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neuglidubigen Kreise zu rechtfertigen und seine Grundsitze
darzulegen, lassen dies mit Deutlichkeit erkennen. Seit dem
Bauernaufstand haftete ihm, wohl ohne Grund, der Makel
an, durch iibertriebene Hervorhebung der sozialen Pflichten
des Christen die Emporung der Bauern mitverschuldet zu
haben. Sein erbitterter Streit mit Okolampad und Zwingli
um die Gegenwart Christi im Abendmahl raubte thm schlief-
lich die letzten Freunde und Anhsnger. ,,Von den Luthe-
rischen verfehmt, von den Zwinglianern teils verhdhnt, teils
ignoriert, fand Strauf weder bei diesen noch bei jenen
Beachtung. Er war ein Prediger ohne Gemeinde” (S. 162).

In genauer, oft mithevoller Kleinarbeit ist der Verf. den
Zeugnissen fiir Leben und Wirksamkeit Jakob Strauf’ nach-
gegangen. Der gedruckte Nachlaf des Predigers ist einge-
hend verarbeitet und verwertet. Die Charakterisierung des
Menschen und Theologen Strauf erscheint bei aller Zuriick-
haltung, die B. sich auferlegt, iiberzeugend.

Ob Jakob Strauf Dominikaner gewesen ist, wird bei der
Liickenhaftigkeit des Beweismaterials wohl auch weiterhin zweifel-
haft bleiben miissen. — Von der sonst wohltuend objektiven
Schilderung katholischer Verhiltnisse sticht vielleicht ein wenig ab
die Darstellung, die sich mit der Beichtpraxis der alten Kirche
befaft. Man wiirde hier wiinschen, das Zeugnis, das Strauf in
seinem ,,Beichtbiichlein" von den MiBstinden gibt, wire vor-
sichtiger benutzt worden. — Sicherlich hitte die Einheitlichkeit des
Buches gewonnen, wenn die Belegstellen aus dem Schrifttum Jakob
Straufi’ gleichmifig, entweder im Deutsch der Originale, oder im
heutigen Schriftdeutsch gegeben worden wiren. Das Nebeneinander
beider Methoden der Zitation, oft auf der gleichen Seite, wirkt
bisweilen etwas stdrend.

Das Auf und Ab des Lebens eines Menschen, der mit
semer religiosen Vergangenheit gebrochen hat, kommt in B.s
Darstellung gut zur Geltung. Fiir die Stellung Martin
Luthers jedoch und seines Wittenberger Kreises zu den zeit-
gendssischen Predigern der neuen Lehre, die nicht restlos von
ihm abhingig waren oder sich von Wittenberg freigemacht
hatten, wird diese und werden &hnliche Studien neues
Material beizubringen vermdgen, ein Beitrag zur Luther-
forschung, der nicht unbeachtet bleiben darf.

Oppeln OS. Alfred Sabisch.

Baroni, Gioberto, ¥ possibile perdere la fede cattolica
senza peccato? Dottrina dei Teologi dei secoli
KXVII--XVIII Roma, Anonima Libraria cattolica italiana,
1937 (188 S. 89),

Seit das Vatikanische Konzil von einer besonders gearteten
Lage des Katholiken gegeniiber aufsteigenden Glaubens-
zweifeln gesprochen und fiir thn jede ,iusta causa™ verneint
hat, seinen Glauben zu #ndern oder ernstlich in Zweifel zu
zichen, seitdem bildet die Frage, welche die vorliegende
Untersuchung an der Stirne tréigt, ein viel erortertes und heif
umstrittenes Problem. Die bisherigen Losungsversuche; die
sich, wie leicht begreiflich ist, zunichst um die Ermittlung
des Sinnes und der Tragweite der Vatikanischen Stellung-
nahme bemithten, haben zu keiner Einigung gefiihrt.
G. Baroni schldgt einen neuen, allerdings viel weiteren und
mithseligeren Weg ein, um die Klirung des Problems zu
fordern: er befragt die Theologen des 17. und 18. Jahrh.
— von der Theologie der fritheren Zeit ist kein nennens-
werter Beitrag zu der noch kaum gefiihlten Schwierigkeit zu
erwarten — um thre Meinung; er mochte auf diese Weise

den Standpunkt des magisterium ordinarium der Kirche iiber
die Moglichkeit eines schuldlosen Verlustes des Glaubens
feststellen. Der Versuch ist dankbar zu begriiffien. Wie bei
allen festgefahrenen Kontroversen, so ist auch in dieser
heiklen Frage, die nicht blof an die letzten Gesetze der
freien gottlichen Gnadenwirksamkeit rithrt, sondern auch in
den empfindsamen, schwer durchsichtigen und dufierst fein-
maschigen Bezirk der sittlichen Verantwortung eingreift, eine
Auflockerung der einmal bezogenen Stellungen nur zu er-
warten, wenn neues [Material beigebracht und eine erweiterte
Sicht gewonnen wird.

Die Frage, ob der Katholik ohne subjektive Schuld an
seinem Glauben an die Kirche und ihre géttliche Sendung
nrewerden konne, hat den Theologen des 17. und 18.
Jahrh. noch nicht unmittelbar auf die Seele gebrannt; es
finden sich deshalb keine ausdriicklichen Untersuchungen
dariiber. Die Stellungnahme der einzelnen Autoren dieser
Zeit kann nur erschlossen, gefolgert werden aus Aufierungen
zu anderen verwandten Problemen, die ihre L.8sung von den
gleichen Prinzipien her verlangen, die auch fiir die Beur-
teilung des Glaubensverlustes entscheidend sind. Von solchen
Erwagungen ausgehend hat der Veerf. aus der Theologie des
17. und 18. Jahrh. jene Traktate untersucht, die sich mit
seinem Thema am innigsten berithren, namlich die Erdrte-
rungen iiber die M@dglichkeit der schuldlosen, uniiberwind-
lichen Unwissenheit in Glaubensfragen bei Gliubigen und
Unglaubigen, die Untersuchungen itber die Notwendigkeit
des rationalen Glaubwiirdigkeitsurteils zum Glaubensassens
und die Behandlung der Schuldfrage beziiglich der Glau-
benslosigkeit der zum Vernunftgebrauch gelangten Ungliu-
bigen. Die Gefahr, sich in dem umfangreichen Stoff zu ver-
lieren, hat B. gliicklich vermieden, indem er sich immer
scharf an die Gesichtspunkte hilt, die fiir seine Fragestellung
von Wichtigkeit sind. Alle abseits seines klar gesehenen
Weges liegenden Fragen literarhistorischer oder problem-
geschichtlicher Art bleiben unberiicksichtigt.

Es ist immer eine miBliche Sache, ProblemlSsungen dort
suchen zu miissen, wo das Problem selbst noch nicht klar
geschaut ist. Die scharf gestellte Frage hat, wie die Geistes-
geschichte ausweist, noch immer zu einer Uberpriifung, viel-
fach auch zu einer genaueren Fassung, oft auch zu einer
Korrektur der vorher in ihrer Tragweite noch nicht ganz er-
faften Grundsitze gefithrt. Solange solch ausdriickliche und
eindeutige Stellungnahme nicht vorliegt, darf sie nur mit
duBierster Vorsicht aus der sonstigen Einstellung erschlossen
oder prasumiert werden, soll die ganze Beweiskraft solcher
Untersuchungen nicht in Gefahr geraten.

Man muf es dem Verf. zugestehen, daf er sich dieser
schwierigen Lage wohl bewuft war und mit grofer Behut-
samkeit zu Werke geht. Vielfach bescheidet er sich, so
besonders bei den Untersuchungen iiber die Méglichkeit der
schuldlosen Unwissenheit in Glaubensfragen, mit der fiir
einen Forscher gewifi nicht erfreulichen Feststellung, daf
siec weder fiir eine positive noch eine negative Beantwortung
seiner Titelfrage ausgedeutet werden konnen. Mehr verraten
die Erorterungen iiber die notwendige Glaubwiirdigkeits-
gewiflheit, weil hier die Frage nach einem méglichen Glau-
bensverlust am néichsten beriihrt wird. Die meisten Theologen
fordern die Evidenz der Glaubwiirdigkeit als Vorbedingung
fir den Glauben und seine unwandelbare Festigkeit. IThnen
bedeutet jede Zuriicknahme des Glaubwiirdigkeitsurteils ein
objektives Irregehen und einen sittlich unerlaubten Schritt,
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der ,,prudenter et licite” nie vollzogen werden konne. Wollen
sie damit mehr als ein allgemein giiltiges Prinzip fir das
objektiv richtige Gewissen aufstellen? Wollen sie damit
auch die Mbglichkeit schuldlosen Irregehens infolge mangel-
hafter, verdunkelter Erkenntnis oder subjektiver Hemmungen
ausschliefien? Diese Mbglichkeit wird von den Theologen,
die auch eine Wahrscheinlichkeitsgewifiheit als geniigende
Grundlage fiir die Glaubwiirdigkeit betrachten, ausdriicklich
zugegeben, besonders fiir die relative Gewiftheit der Unge-
bildeten ,,ratione hebetioris ingenii (so De Lugo, Ripalda,
Poncius, Mastius, Comptonus). Dagegen glaubt B. die
entschiedene Ablehnung des schuldlosen Glaubensverlustes
durch jene Autoren, welche die Evidenz der Glaubwiirdig-
keit fordern, in dem engeren Sinne verstehen zu diirfen, dafs
sie ausnahmslos jede Aufgabe des katholischen Glaubens
fiir subjektiv siindhaft, wenn auch nicht immer mit einer
Siinde gegen den Glauben, so doch mit sonstiger Schuld
belastet, erkliren. Fiir diese Deutung scheinen ihm auch die
Aufierungen der Theologen iiber die nach erlangtem Ver-
nunftgebrauch fiir jeden Menschen, auch den Ungldubigen,
mogliche Glaubensentscheidung zu sprechen.

Ich muf gestehen, daB mich die Beweisfithrung des Verf.
gerade in diesem Teil am wenigsten iiberzeugt hat. Es ist
ohne Zyeifel die allgemeine, fast ausnahmslose Uberzeugung
der Theologie des 17. und 18. Jahrhunderts, daf em for-
meller, iibernatiirlicher Glaubensakt die unerlaBliche Vor-
bedingung (necessitate medii) fiir die Rechtfertigung und
damit fiir das iibernatiirliche Heil ist. Da nun Gottes Heils-
wille alle Menschen und jeden einzelnen umfaft, so ergibt
sich zwingend, daf durch die gottliche Vorsehung und
geniigende, wenigstens remote zureichende Gnadenhilfen
dieser unbedingt notwendige Glaubensakt ermoglicht wird.
Wenn deshalb ein Unglaubiger zu diesem Glauben nie ge-
langt, so kann der Grund hiefiir nur in einer personlichen
Schuld, einer subjektiven Verfehlung liegen. Das ist die
allgemeine Ansicht der Theologen. Aus dieser Einstellung
kann aber, so meint B., geschlossen werden, daf diese Theo-
logen auch den Verlust des katholischen Glaubens, der via
ordinaria zum Heile, immer auf die personliche Schuld des
an der Kirche irrewerdenden Menschen zuriickfithren miissen.
Der Glaube, der fiir jeden Menschen, auch den Heiden,
moglich ist, ist der zum Heil absolut notwendige Glaube,
der zum Inhalt nur die zentralsten Glaubenswahrheiten, nach
der herrschenden Meinung nur den Glauben an Gottes
Existenz und seine Vergeltung (Hebr 11,6) zu haben
braucht. Der Glaube an die Wahrheit der katholischen
Kirche aber ist zwar der ordentliche, von Gott gewiesene
Weg zum Heil, aber nicht unbedingt Vorbedingung dazu.
Der Schluf, daf dieser Glaube immer nur durch eigenes
siindiges Versagen verloren gehen kann, wire nur berechtigt,
wenn damit immer auch der Verlust der Gnade und des
ewigen Heiles verbunden ist. Das ist aber gerade zu
beweisen und darf nicht fiir den Beweis schon stillschweigend
vorausgesetzt werden. Daraus, da Gott fiir alle Menschen
ausnahmlos Wege zu Gnade und Seligkeit bereit halt, ergibt
sich zunichst nichts iiber die ganze andere Frage, ob er
jene Menschen, die schon einmal den ordentlichen Weg zum
Heil gefunden und betreten haben, nun auch so durch seine
Gnaden leitet, daB fiir sie kiinftig jedes schuldlose Abirren
von diesem Weg ausgeschlossen bleibt. Diese besondere
Fiirsorge und Gnadenokonomie muf erst anderweitig be-
wiesen sein.

Die Theologie des 17. und 18. Jahrhunderts spricht
gewiB zugunsten der negativen Beantwortung der ven B.
untersuchten Frage. Der Verf. machte trotz des Mangels der
ausdriicklichen Stellungnahme aus der prinzipiellen Einstel-
lung der Theologen eine sententia communis fiir die ver-
neinende Antwort feststellen. Soll der dogmatische Wert der
sententia communis nicht abgemindert werden, so wird man
sich bei dieser indirekten und oft unsicheren Beweisfithrung
do'n_:h besser mit einer bescheideneren nota theologica be-
gniigen.

Miinchen. Albert Lang.

Feifel, Rosa, Die Lebensphilosophie Friedrich Schlegels
und ihr verborgener Sinn. [Grenzfragen zwischen Theo-
logie und Philosophie, hrsg. von Amold Rademacher und Gott-
lieb Sohngen. VII.] Bonn, Peter Hanstein, 1938 (140 S. 8°).
M. 4,50.

Wenn es auch gewagt erscheinen konnte, in einem
Augenblicke, wo immer noch neue Quellen zum Leben und
Schaffen Fr. Schlegels erschlossen werden — man denke an
J. Korners bedeutende Handschriftenfunde in Coppet! —,
eine Schlegelstudie vorzulegen, so verlieren sich die Be-
denken, wenn man sieht, daB die Verf. einerseits nur die
Spatzeit des Romantikers behandelt, andrerseits ihre Aus-
fithrungen in erster Linie auf die Briefe Schlegels an Frau
Christine von Stransky aufbaut. Diese wurden in den Jahren
1907 und 1911 herausgegeben und bilden, wie gerade
dieses Buch dartut, einen ungemein wichtigen Beitrag zur
Schlegelbiographie.

Wer Schlegels philosophische Gedanken nicht naher
kennt, wird erstaunt sein, daf die philosophischen Dar-
legungen des katholischen Romantikers nicht etwa geistvolle
Aphorismen sind, wie sie die Frithromantik liebte, sondern
sorgsam behauene Quader zum Bau eines Geistestempels
von gewaltigen AusmaBen. So waren die Werke aus den
drei letzten Lebensjahren des Bannertrigers der Romantik,
die ,Philosophie des Lebens (1827), die ,Philosophie
der Geschichte (1828) und die ,,Philosophie der Sprache
und des Wortes* (1828/9) als Anfang einer zehngliedrigen
Vorlesungsserie gedacht, deren Ausfithrung ihm leider ver-
sagt blieb. Aus einem Briefe an den bayrischen Konig
Ludwig I vom 16. Juni 1826 ergibt sich, daf der roman-
tische Simann von seinem philosophischen Schaffen sich
nicht eben wenig versprach: wollte er dadurch doch eine
neue Bliitezeit philosophisch-christlichen Denkens herauf-
fithren, stark genug, um alle entgegenstehenden Tendenzen
niederzuringen.

Aus dieser Sicht ist es nicht unwahrscheinlich, daf
Schlegel wirklich daran gedacht hat, seiner Zeit ein= Art
von Prophet zu werden, berufen, durch Wort und Schrift
auf die , Erfilllung” vorzubereiten. So hitte denn Ste'nles
Bild im Treppenhause des Wallraf-Richartz-Museums zu
Kdsln ,Die neue Renaissance’, worauf Friedrich von
Schlegel im Mittelpunkt steht, noch einen tieferen Sinn.

Die Philosophie Schlegels ist weiter nichts als eine
Paraphrase des katholischen Glaubens; nur selten vertritt der
Dichterphilosoph eine Anschauung, welche iiber die Dog-
matik hinausgeht oder von ihr wegfithrt, wie etwa da, wo
er von der Priexistenz der Gottesmutter zu sprechen scheint
(S. 63). Sonst verschmelzen bei ithm Theologie und Philo-

sophie zu einer unbedingten Einheit, und man ist immer
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wieder erstaunt, wie griindlich der Denker in der katho-
lischen Glaubenslehre Bescheid weifi. Dabei bleibt Schlegel
doch immer in gewissem Sinne selbstdndig; so lehnt er aus
inneren Griinden die thomistische Philosophie als unbe-
friedigend ab; die Einfilhrung der aristotelischen Philosophie
in das christliche Denken hilt er gar fiir ,ein Ungliick"
5122y,

Der Ausgangspunkt seines philosophischen Denkens ist
die Feststellung, daB die urspriingliche Harmon'e der
Dinge, inshesondere die Harmonie zwischen Gott und
Mensch, zwischen Schopfer und Geschopfen, aufgehoben
ist: das von Gott zugelassene Bose, der Irrtum, die Liige,
,,das Zentrum alles Bosen®, sind daran schuld, und es kann
sich nun nur darum handeln, den Idealzustand der volligen
Harmonie zwischen Gott und der Schopfung wiederherzu-
stellen.

In seinen Ausfithrungen behandelt der Philosoph auch
eine Menge von Fragen, die unsere Zeit heftig bewegen, so
das christlich-germanische Recht — Friedrich Schlegel ist
Gegner der Rezeption des romischen Rechtes —, den Stande-
staat, das Verhaltnis zwischen Staat und Kirche, d.e Bewer-
tung blutmaBiger Abstammung. In allen Fragen dieser Art
vertritt Schlegel den Standpunkt, den ithm seine christliche
Weltanschauung vorschreibt. Uber die Zusammenarbeit von
Staat und Kirche denkt Schlegel wie die Romantik iiber-
haupt, beide Machte miiiten nach Moglichkeit mit- und
durcheinander wirken; letzte Voraussetzung fiir ein gedeih-
liches Zusammenschaffen ist freilich die Verwirklichung des
Wortes, daf ,eine Herde und ein Hirt* sel.

Falsch ist die Schreibung ,von Droste zu Fischering” statt
»Vischering'; die Drostes wurden im Jahre 1826 in den Grafen-
stand erhoben, so dak die Bezeichnung ,,Freiherr von Droste” viel-
leicht besser zu meiden ist; bei der Kennzeichnung des philoso-
phischen Werdeganges Schlegels hitte mit einem Worte auf den
Einfluf Dalbergs hingewiesen werden konnen — vgl. den ent-
sprechenden Abschnitt in der Schlegelbiographie von Enders; der
Zusammenhang mit Dilthey diirfte etwas niher ausgefithrt wer-
den; S. 21 heiit es ,,Friedrich Schlegels philosophische Schriften
haben nicht gewirkt”. Inwiefern? Wire es nicht besser gewesen,
dem wirklichen Einflusse seiner philosophischen Arbeiten einmal
nachzuspiiren?

Diese maculae levissimae konnen freilich den Wert der
sorgsam durchdachten und sauber angefertigten Studie in
keiner Weise schmilern; man freut sich vielmehr, daf die
Verf. ein so fruchtbares Thema gewidhlt und so iiberaus
fleifig durchgefiihrt hat.

Studien dieser Art lassen immer wieder den Wunsch
aufsteigen, man moge doch die Werke des reifen Schlegel
uns wieder durch eine schone gefillige Neuausgabe zu-
gianglich machen.

Miinster 1. W. E. Reinhard.

HasenfuB}, Josef, Die moderne Religionssoziologie und
ihre Bedeutung fiir die religiése Problematik, Pader-
born, F. Schéningh, 1937 (401 S. gr. 8°). M. 14.

Die vorliegende Arbeit stellt eine Habilitationsschrift
der Universitit Wiirzburg (Prof. Wunderle) dar. Sie greift
ein zeitgemdfes Thema auf. Im letzten Jahrhundert hat
sich die Soziologie zu einer eigenen Forschungsdisziplin her-
ausgebildet, bedeutenden Einfluf erlangt, ja sogar versucht,
zur Grundwissenschaft schlechthin zu werden. Bevor die

Soziologie in Deutschland groferen Einfluf gewann, war
siec in Frankreich und England lingst tonangebend. Ihrem
schwer fakbaren komplexen Gegenstand ist es sicher zum
Teil zuzuschreiben, daf ihre Entwicklung keine einfach-
gradlinige war, sondern ein gegensitzliches Versuchen und
Tasten. Ein weiterer Grund ihrer buntschillernden Viel-
faltigkeit liegt in den verschiedenartigen weltanschaulichen
Ausgangspunkten. So konnte es kommen, daff man die
menschliche Gesellschaft teils wie eine materielle GroGe nach
naturwissenschaftlichen Gesetzen, teils nach Analogie des
lebenden Organismus, teils als Selbstdarstellung des abso-
luten Geistes erklaren wollte. Nahe lag — vor allem in
den Anfingen — eine Uberspannung des Soziologischen, in-
dem man versuchte, selbst die objektiven Kulturwerte nach
Inhalt und Form vom Bereich des Geselligen herzuleiten.
Selbst vor der Eigengesetzlichkeit der Religion und ihrem
Wahrheitsanspruch machte die Soziologie keinen Halt, rela-
tivierte und ,,soziologisierte” auch das Religiose. Mannig-
fach war von christlicher und katholischer Seite solcher
Soziologisierung der Religion entgegengetreten worden, so
von Schwer, Spann, Getzeny, Steffes u. a.

Ber dieser Sachlage hat es nun H. in seinem fleifigen
und ausfiihrlichen Referat unternommen, den soziologischen
Stromungen besonders im letzten halben Jahrhundert nach-
zugehen unter besonderer Beriicksichtigung ihrer Religions-
erklarungen. Eingangs gibt H. emnige Hinweise auf reli-
gionssoziologische Gedanken und Ansitze in der antiken
Philosophie, dem christlichen Altertum, dem Mittelalter und
der Neuzeit bis zu Comte, der den Beginn der modernen
Soziologie bedeutet. Bereits in der antiken Philosophie
machte man den Menschen zum Ma8 aller Dinge, woraus
eine Soziologisierung der Religion folgte.

Vom Boden seines Positivismus aus versuchte Comte,
der Begriinder der franzdsischen Soziologie, die menschliche
Gesellschaft mit naturwissenschaftlich orientierten Methoden
zu begreifen. Blind fiir das Wesen der Religion, erstrebte er
emen Kult der Menschheit, die Religion selbst auf sozio-
logische Urspriinge zuriickfithrend. In #hnlicher Weise ver-
kennt der englische Begriinder der Soziologie, I. H. Spencer,
die Religion, wenn er auch die menschliche Gesellschaft als
Organismus verstehen will, sich damit ithrem Wesen doch
schon mehr nghernd.

Eingehend stellt dann H. die soziologischen Stromungen
in Deutschland dar, von der naturalistisch-kollektiven Auf-
fassung des Sozialismus mit seinem Materialismus zu den
geisteswissenschaftlichen Richtungen eines Simmel, Tonnies
und vor allem eines M. Weber, der die Religionssoziologie
erst eigentlich ausbaute und einen bedeutsamen Einfluf
auf Scheler ausiibte. Selbst diese verstehenden Formen der
Soziologie, denen wertvolle Analysen im einzelnen zu
verdanken sind, gingen doch noch am eigentlichen Wesen
der Religion vorbei.  lhnen gegeniiber ist neuestens
ein naturalistisch-biologistischer Riickschlag zu verzeichnen.
Auch die soziologischen Gedanken der Psychoanalyse
und Individualpsychologie kommen zur Sprache. lm ein-
zelnen ist es hier nicht moglich und auch nicht nétig,
alle besprochenen Richtungen zu skizzieren, Jedenfalls
werden alle bedeutsamen Autoren, zumeist mit aus-
filhrlichen Zitaten, vorgefithrt. Beigefiigt wird jeweils die
Kritik. Freilich bleibt diese Kritik auch in einem Referat
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stecken, mnsofern als die kritischen Aussetzungen katholischer |

Autoren — auch wieder mit reicher Zitierung — referiert
werden. Diese Ausstellungen macht sich H. zu eigen.

Der dritte Teil will iiber ,,Ergebnisse fiir die religions-
soziologische Methodologie und Systematik* handeln. Auch
hier wird eigentlich nicht eigene Weiterfithrung, sondern
Referat geboten iiber Gegenstinde und Aufgaben der Reli-
gionssoziologie in der Gegenwart. Die Literatur wird ziemlich
vollstindig angegeben. Am Schluf wird von dem grofien
Werte der Religionssoziologie fiir die Seelsorge und die
religids-sittliche Erziehung gesprochen — freilich etwas zu
allgemein. In ihrem heutigen Zustande hat die Religions-
soziologie jedenfalls noch keineswegs diese Bedeutung. Ob
sie sie als neue Disziplin neben den anderen um die wissen-
schaftliche Fundierung der Seelsorge bemiihten Disziplinen
in dem erhofften MaBe gewinnen wird, erscheint mir doch
fraglich.

H.s Arbeit bleibt ein Buch aus zweiter Hand, das nicht
vom unmittelbaren Kontakt mit den Dingen lebt, sondern
nur von den Meinungen anderer dariiber und ihrer Kritik.
Es wird aber hoffentlich Anregung zu solch unmittelbarer
Arbeit an den Dingen werden. Dazu ist wohl auch eine
solch kompendiose Darstellung des Bisherigen berufen.

Wozu Webers ,Entzauberung der Welt" fithrt, hitte an
A. Seidel (Bewufitsein als Verhdngnis) gezeigt werden konnen, —
In einer Anm. S. 270 heiBt es, daB Steinthal und Lazarus seit
1860 die Zeitschrift fiir Vélkerpsychologie herausgeben. Diese
Herausgeber haben indes lingst die verdiente Grabesruhe gefunden.
Einige sprachliche Unebenheiten und eine Reihe von Druckfehlern
sind stehen geblieben.

Brieg Schl. Georg Siegmund.

Hengstenberg, Hans Eduard, BEinsamkeit und Tod. Regens-
burg, Fr. Pustet, 1938 (159 S. kl. 8°). Kart. M. 2,80; geb.
M. 3,80.

Das Buch bietet mehr als eine Lehre vom rechten Ver-
halten in der Sterbestunde. Hengstenberg versucht, mit vollem
Erfolg, vom Sinn des Sterbens aus das christliche Leben
zu verwesentlichen. Die Gedankenfithrung st durch das
ganze Werkchen hindurch selbstindig und anregend.

Das stirkste Gewicht liegt wohl auf dem ersten Teil:
wDer Tod als schopferischer Aktvollzug™. Das Sterben er-
scheint als sittliche Leistung des Menschen, die in den
kleinen Verzichten des Alltags anhebt und hier bereits in
der Zeit die Ewigkeit wirksam werden l36t, die dann im
leiblichen Tode besiegelt wird, wenn der Mensch, in letzter
Einsamkeit das Zeitliche segnend, sich in die Hand Gottes
zuriicklegt. — Der zweite Abschnitt iiber ,,das Prinzip der
Gegenwirtigkeit™ bringt eme hervorragende Verlebendigung
des alten ,,Age, quod agisl®. Daran schlieft sich die
Wiirdigung des Todes als Tor zum Leben und endlich ein
Ausblick auf die Vollendung in der Seligkeit.

Wo die christliche Ethik eine solche tiefe Besinnung auf
ihr wesentlichstes Gut an die Stelle gedankenloser und ober-
flichlicher Ubernahme der aszetischen Uberlieferung setzt,
wird sie auch einer Zeit schwerer geistiger Umbriiche ge-
wachsen sein. Dafiir bietet das Schrifttum Hengstenbergs
neben den Werken J. Piepers, Th. Haeckers u. a. einen
dankenswerten Beleg.

Dafi ein so selbstindig durchdachtes Buch kleine Unausge-
glichenheiten enthilt, ist verstindlich. So stért zuweilen die etwas

eigenwillige Terminologie. Es erscheint uns z. B. nicht gliicklich,
die Ausdriicke ,,Akt" und ,Handlung” im phinomenologischen
Sinn zu gebrauchen. Nicht weil das gegen den scholastischen
Sprachgebrauch ist, sondern weil es dem Alltagsgebrauch des
Wortes Akt zu fern liegt. Der unbefangene Leser wird sich mit
der Bezeichnung , Akt fiir jene Haltung nicht recht befreunden
konnen, die gegeniiber der Wertwirklichkeit erkenntnismiBige Auf-
geschlossenheit und willensmiBigen Aufschwung zur vollen, in sich
ruhenden und noch nicht anderen Zwecken dienstbar gemachten
Wertantwort bedeutet, zumal wenn diese nur habituell gegeben ist
(vgl. S. 80). — Ebensowenig ist es zu begriifen, wenn der sonst
iibliche Sinn des Terminus ,Mystik” als iibernatiirlicher Erschei-
nung, sei es im normalen Sinn der heiligmachenden Gnade, sei es
im engeren Sinn der ibernormalen iibernatiirlichen Gegebenheit,
verlassen wird. Gewifi leugnet H. die tibematiirliche Seite nicht.
hehandelt dann aber unter diesem Worte Seelenhaltungen und -vor-
ginge, die zwar die natiirlichen Komponenten der mystischen Er-
lebnisse darstellen, sich aber darin nach Umfang und Bedeutung
keineswegs erschépfen. Das fithrt zu Ubersteigerungen (Der christ-
liche Tod als solcher ein mystischer Vorgang), die angesichts der
sonst so klaren und tiefen Gedanken gesucht anmuten.

Richard Egenter.

Passau.

Frodl, Ferdinand, S.]., Gesellschafislehre. Wien, Thomas-
Verlag Jakob Hegner, 1936 (450 S. 8°). Gbd. M. 20.

In der gesellschaftswissenschaftlichen Literatur der letz-
ten Jahre wird vorliegende Untersuchung ihren Platz
behaupten. Es ist ein moraltheologisches Anliegen, das den
Verf. zu der weitangelegten Studie dringte. Und seine
Grundauffassung von der Sittenlehre gibt thm auch das
Fundament fiir Neufassung und Neuformung des sozio-
logischen Urbefundes ab.

Ausgangsort und Fundament fiir die Betrachtung der ge-
samten Wirklichkeit ist dem Verf. die Offenbarung (S. 13).
Wir leben nicht in einer natiirlichen Seinsordnung, sondern
die Wirklichkeit ist eine iibernatiirliche Ordnung. Auch eine
Gesellschaftslehre muf um diese iibernatiirliche Wirkl'ch-
keit in der Weise wissen, daf sie ,,Sein und Aufbau der
Gesellschaft von der gottlichen Offenbarung her zu erfassen
sucht (S. 14). Fiir die Abgrenzung und Kompetenz der
Waissenschaften wird daraus gefolgert: Die soziale Frage
richtet sich an erster Stelle an die Moraltheologie und
dann erst an die Moralphilosophie. Denn die Offenbarung
ist nicht blof ,negative Norm®, nicht eine nebenher ange-
zogene Erkenntnisquelle, sondern hat als erste Erkenn'nis-
guelle zu gelten (S. 13; 180). Nach langen geschicht-
lichen Erorterungen iiber die Gesellschaft im heidnischen
Altertum und in der christlichen Zeit (S. 21—180) folgt
die Grundlegung des soziologischen Tatbestandes nach den
angegebenen Prinzipien.

Im Mittelpunkt steht ,,die Idee des Menschen™: sie wird
fiir die Gesellschaftslehre als grundlegend betrachtet (S. 15).
Erschlossen wird sie aus dem biblischen Schépfungsbericht,
aber im tiefsten verstanden erst ,,von der abgeschlossenen
Offenbarung, vor allem von der grundlegenden Wahrheit
iiber den dreieinigen, dreipersonlichen Gott* (S. 186).
Dieses Letztere wird fiir den christlichen Gesellschafts-
begriff als entscheidend angesehen. Folgender Gedankengang
kehrt oft wieder: Die menschliche Natur ist ein Abbild des
dreipersonlichen Gottes; dadurch ist auch das gesellige
Wesen des Menschen kundgetan; diese von Haus aus ge-
sellige menschliche Natur hat in dem Manne allein eine
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unzulangliche Verwirklichung und Darstellung; die volle
menschliche Natur findet in Mann und Frau ihre Dar-
stellung (S. 190f.). Darum eine Natur in zweifacher
Daseinsart (SS. 274, 277), eine Natur in zwei Personen.
Ja, als lebendiges Gleichnis des dreipersonlichen Gottes ver-
langt die Natur des Menschen von mehreren Personen ge-
tragen zu werden ,,und darin liegt die tiefste und letzte Be-
griindung des Geselligsems” (S. 276).

Damit ist das Fundament fiir Gesellschaftsbegriff und
Gesellschaftsbildung gelegt. ,,Die Gesellschaft war mit der
Erschaffung des Menschen in Mann und Frau als dem
sichtbaren Gleichnis des dreipersonlichen Gottes begriindet*
(S. 335). Die Ehe gilt darum als erste, urspriingliche Ge-
sellschaft, aus der alle iibrigen gesellschaftlichen Gebilde
erwachsen sind (S. 334). Der Gesellschaftsbegnff enthilt
die beiden Wesensmerkmale: Vielheit der Personen und Ein-
heit der Gesellschaft. Wenn der Verf. die Personenvielheit
als ,.cine Natureinheit, eine wirkliche und seinshafte Einheit,
keine blof rechtliche, sittliche” auffaft, so iiberrascht das
nicht mehr. Und so lautet sein Schluf: Gesellschaft kann
urspriinglich nur im Bewirktwerden der einen Natur und
der sie tragenden vielen Personen entstehen (S. 320).

Die heute so eifrig gepriifte Frage von ,,Individuum und
Gemeinschaft beantwortet sich nun dahin: die Menschen-
natur verlangt von vielen Personen getragen zu werden, um
ihre ganze Fiille darstellen zu konnen (S. 294). Diese vielen
Personen sind nicht eine ungeordnete Masse, sondern stehen
als Gliederungen und Ordnungen vor uns. Wo sind die
formgebenden Prinzipien zu finden? In der menschlichen
Natur, die sich als Leib-Seele in Zweigeschlechtlichkeit dar-
stellt. Dadurch sind drei gesellschaftsbildende
Prinzipien bedingt: Zeugung, korperliche und geistige
Lebensgemeinschaft, der frele Entschluf zum Leben in Ge-
sellschaft (S. 320 f.).

Die Zeugung ist durch Vermehrung der Vielheit der
Personen auf dem Boden der einen Natur gesellschafts-
bildend (S. 322). Die korperlich-geistige Lebensgemein-
schaft unterliegt den Bedingungen der fiir eine Mehrheit
von Personen gemeinsamen AuBen- und Umwelt. Das fiihrt
zu einer Verbundenheit durch den #uferen Lebensraum
(S. 325). Beide genannten Prinzipien fithren von der
Familie (Ort der Zeugung) zu groferen Gesellschaftseinheiten,
wie Geschlecht (genus) und Sippe, Volk (S. 334 ff.). Ge-
trennt von der Zeugung vermag aber auch der gemeinsame
Lebensraum verschiedene Familien, verschiedene Geschlechter,
12 selbst verschiedene Rassen zu einem staatlichen Gesell-
schaftsgebilde zusammenschlieBen, dessen Einheit vor allem
durch das dritte gesellschaftshildende Prinzip — den freien
Entschluf — garantiert wird.

Welche Stellung kommt dem Staate zu? Staat istnicht
einfach die Gesellschaft, eine gliedliche Einheit innerhalb der
menschlichen Gesellschaft (S. 366). Staatliche Gesellschaft
baut notwendig auf den vor ihr bestehenden natiirlichen Ge-
sellschaftseinheiten auf. Hieraus leitet sich der Subsidiari-
titscharakter des Staates ab (S. 376 ff.). Und weil der
Staat wesenhaft Hilfscharakter trigt, darum ist ,,sein letzter
Gesellschaftszweck von dem der Familie, des Geschlechtes
oder des Heimat- und Sprachvolkes nicht verschieden®
(S. 366). Staats- und Gesellschaftszweck sind gewifi
Eigenzwecke, bleiben aber in der Ordnung des Relativen.
Denn, wenn ,es die Aufgabe der Gesellschaft iiberhaupt

ist, die Idee vom Menschen zu verwirklichen und die in der
Menschennatur ruhende Fiille von Lebenswerten zur Ent-
faltung zu bringen, dann stehen alle Gesellschaftsgebilde
unmittelbar oder mittelbar im Dienste dieses letzten Bildungs-
zweckes” (S. 373). Und dieser letzte Zweck liegt im
Jenseits. So hat auch die Gesellschaft letztlich ein jen-
seitiges Ziel (S. 368).

Nicht alle werden damit einverstanden sein, daf der Verf.
Vernunftwissenschaften und Offenbarungswissenschaften in-
einander iibergehen laft. Liegt nicht ein verdeckter Supra-
naturalismus vor? Der Verf. weik um diese Frage und ist
der Meinung, daf es bei seinem Anliegen nicht um eme
theoretische Untersuchung, sondern um eine ,,Lebensauf-
fassung® gehe (S. 13). Als Christ will er das gesellschaft-
liche Leben aufhellen, d. h. dort letzte und endgiiltige Ant-
worten geben, wo das Vernunftwissen nicht zulangt. Der
Verf. folgt darin eigentlich grofen Vorbildern. Vermengt
er in unzulidssiger Weise die Wissensgebiete? Insonderheit
Philosophie und Theologie? Vielleicht liegt die Losung
darin, daB der Verf. ein Lebensbuch mit wissenschaft-
licher Begriindung und Tiefe schreiben wollte. Darin trife
er sich mit einer grofien Zeitstromung, die dem Leben dienen
und das Leben verstehen will, warum der Christ folgerichtig
die geschichtliche Tatsache der Offenbarung zum Ver-
standnis und zur Aufhellung des Lebens heranzieht, ja an
erster Stelle herangezogen wissen will.

Freilich wird es inhaltlich wie methodisch nicht unbe-
anstandet bleiben, daf das Wesen der menschlichen Natur
— eine Natur in mehrfacher Daseinsweise — aus der
Offenbarungswissenschaft begriindet und dieser Befund zum
Ausgangsort und Fundament einer soziologischen Unter--
suchung gemacht ist. Jedoch geschieht es unbeschadet des
Personenbegriffes. Person ist dem Verf. — ganz in Nach-
bildung des trinitarischen Personenbegriffes — ,, Triger einer
geistigen Natur®.

Die Folgerungen der vorliesenden Gesellschaftsauffas-
sung sind weitreichend. Verlassen wird die solidaristische Ge-
sellschaftsidee, wonach von dem Individuum auszugehen ist,
das auch unter sozialen Gesichtspunkten erfaft wird
(Pesch). Abgelehnt werden der Universalismus und alle
kollektivistischen Gesellschaftssysteme, die der Personlich-
keit nicht gerecht werden nder sie zum Nur-Glied herab-
driicken. Und nun zeigt sich auch ein Ausweg aus den so
gern und scharf gegeniibergestellten Gesellschaftsideen des
Individualismus und Sozialismus jedweder Art. Denn Ge-
sellschaft ist ,die in der Einheit der menschlichen Natur
begriindate Vielheit der Personen™ (S. 206). Damit ist
endlich auch den Erorterungen iiber ,Individuum und Ge-
meinschaft ein neuer Weg gewiesen.

Will man die Gesellschaftsauffassung des Verf. in
einem Worte zusammenfassen, so konnte man sie echte
Ganzheitslehre nennen. Aus der ersten, in Mann und
Frau in der Familie gegebenen Gesellschaft erwichst die
eine, grofie menschliche Gesellschaft, und alle Einzelgesell-
schaften sind Sonderfille in ithr. Der Mensch als ,,naturaliter
animal sociale erscheint nun wesenhafter. Familie und
Staat sind gut begriindet. Volk, Nation und Rasse erhalten
eine ungezwungene Einordnung. Die naturgegebenen Rechte
der Personlichkeit sind gewahrt.

Die Gesellschaftsauffassung des vorliegenden Buches
wird sehr verschiedene Beurteilungen finden. Jedoch weif
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sie auf die groBen gesellschaftlichen Wesensfragen Ant-
worten zu geben, die nicht einfachhin abgelehnt werden
konnen.

Dorsten 1. W. D. Breitenstein O.F. M.

Schmidt, W., Das Eigentum auf den #ltesten Stufen
der Menschheit. Band 1. Das Eigentum in den
Urkulturen Miinster i. W., Aschendorffsche Verlagsbuch-
handlung, 1937 (XII, 343 S. gr. 8°). M. 11; ghd. M. 13.

In diesem Werk, das in einer Zeit, in der die Eigentums-
ordnung grofien Wandlungen unterliegt, zweifellos regstes
Interesse beanspruchen kann, behandelt W. Schmidt nach
einigen einleitenden Worten iiber die Bedeutung der Unter-
suchung und nach einer Einfiihrung in die Geschichte und
Natur des Eigentumproblems das Eigentum in den Ur-
kulturen, d. h. in den ,,jetzt erreichbaren altesten Kulturen®.
Den Beginn macht dabei das Eigentum in der zentralen
Urkultur der Pygmien und Pygmoiden. Nach einer kurzen
Einleitung iiber die Geographie, die Quellen, den Lebens-
raum und die soziale Stammesgliederung der Pygméen und
Pygmoiden folgen hier Darlegungen iiber das Eigentum an
Grund und Boden, das unbewegliche Eigentum der Indi-
vidualfamilie, das bewegliche Eigentum an Lebensmitteln,
das Primitialopfer der Lebensmittel als Anerkennung des
Obereigentums Gottes, das bewegliche Eigentum an Schutz-
und Produktionsmitteln, den Handel, das Vererben und die
Verletzungen des Besitzrechtes und die Ehrlichkeit. Im
zweiten Abschnitt werden wir mit den Eigentumsverhalt-
nissen in der nordamerikanischen Urkultur der Nordzentral-
kalifornier, der Inland-Selish-Stdmme und der Algonkin be-
kannt gemacht, die nicht nur Besonderheiten gegeniiber den
Eigentumsverhaltnissen in der zentralen Urkultur aufweisen
(Anlegen von Vorriten, Speicher usw.), sondern auch in
sich keine Einheitlichkeit zeigen. So erscheinen z. B. als
Trager des Bodeneigentums die Grofifamilie, die Individual-
familie, die Dorfgemeinschaft und der Stamm. Dann folgt
ein Abschnitt tiber die Feuerland-Indianer, ndmlich die Selk-
nam, bei denen die Eigentumsidee bestimmter, aber auch
wenig altruistisch ist, und die Yamana und Halakwulup, die
hinsichtlich des Eigentums altruistischer und religioser ein-
gestellt sind. Uber die Buschméanner, die im vierten Abschnitt
zur Darstellung kommen, haben wir leider nur unzureichen-
des Material. Auch sind die Eigentumsverhiltnisse bei ihnen
nicht mehr urspriinglich. Interessant ist, daB sie im Gegen-
satz zu den Pygmien bereits Vorrite anlegen und Nahrungs-
mittel haltbar machen konnen. Auch in bezug auf das
Bodeneigentum und die geschlechtliche Arbeitsteilung be-
stehen Besonderheiten. Uber die Bergdama, die im fiinften
Abschnitt behandelt werden, liegt reiches und besseres
Material vor. Aber sie zeigen schon stirkere fremde Ein-
fliisse, so etwa in der geschlechtlichen Konsumption und
in der Vererbung. Bedeutsamer wieder sind, weil urspriing-
licher und weniger beeinflufit, die Eigentumsverhiltnisse im
Urkulturkreis der Siidostaustralier (6. Abschnitt). In diesem
Kreis erscheint zum ersten und einzigen Mal in den Ur-
kulturen neben der Familiengruppe die Individualfamilie als
Tragerin des Bodeneigentums. Schliefilich befafit sich
Schmidt noch mit der arktischen Urkultur der Rentier-
Eskimos, die — eine ,,fast unglaubliche Tatsache — kein
Bodeneigentum kennen, wohl aber sonstiges Eigentum. Die
Ainu kommen nicht zur Sprache.

Die Synthese der ganzen Ergebnisse bietet der Verf. im
achten Abschnitt. Wir kénnen diese Ergebnisse unmoglich
an dieser Stelle wiedergeben. Gesagt sei nur, daf die Zu-
stainde in der Urkultur im allgemeinen urspriinglicher und
idealer sind als in den spiteren Kulturen, und daf diese
Vorziige wesentlich daher zu erkldren sind, da in der Ur-
kultur das Eigentum innig und wesentlich mit dem Schopfer
verbunden gedacht wird.

Alles in allem liegt hier ein neues imponierendes Werk
des angesehenen Ethnologen vor, ein Werk, das auf lang-
jahrigen Studien und auf konkretem, kritisch ges'chtetem
Material beruht. Vorausgesetzt, daB es sich bei den Volkern,
die S. untersucht, tatsachlich um die &ltesten Volker und
nicht bloB um Anpassungsformen handelt, kann der Wert
des Buches gar nicht hoch genug eingeschatzt werden. Das
Buch ist um so wertvoller, als es nicht blof auf die duferen
Verhaltnisse eingeht, sondern auch zeigt bzw. erkennen laBt,
welches Eigentumsgefiihl die Menschen der Urkultur haben,
wie sie innerlich zum Eigentum, zum unmittelbar dem Leben
dienenden Besitz, zum toten Kapital, zum Ballast des
Lebens usw. stehen. Auch die Frage, die uns heute so
lebhaft beschiftigt, namlich die Frage, ob man das Eigen-
tum als einen Wert fassen soll, iiber den der Mensch nach
vollig freiem Belicben verfiigen kann, oder als einen Wert,
welcher der Gemeinschaft gegeniiber verpflichtet, erfahrt hier
von der Geschichte her eine bemerkenswerte Beleuchtung.

Daf im vorliegenden Werk nicht alle Fragen behandelt
und geldst sind bzw. behandelt und gelést werden konnten,
ist wegen der mangelhaften Dokumentation selbstverstéind-
lich. Aber man hitte doch gerne etwas erfahren iiber das
LEigentum® an Kindern bzw. iiber die Frage, wem die
Kinder bei Ehescheidungen gehéren, iiber den Erlds von den
Wildschweinen, welche die Aétas (S. braucht stets den
Ausdruck ,,Negritos) von Luzon den Filipinos verkaufen,
iiber das Eigentum an Luxusgiitern (Zierpflanzen, wie ich
sie in Bataan beobachtete), iiber die Griinde zu den
blutigen Kriegen, die zwischen den Aétas wegen des Land-
besitzes vorgekommen sind, iiber den Lohn, den die Aétas
auf den Farmen verdienen, iiber die Sklaven, die sie halten
(vgl. S. 317), iiber die Brautwerbung durch Geschenke bei
den Buschmiénnern, iiber die Pflicht junger Buschmanner,
den Schwiegereltern zu dienen und einen Teil der Jagdbeute
abzuliefern usw.

Eine wirkliche Kritik des Werkes werden sich nur die-
jenigen erlauben, die selber eingehende Forschungen iiber das
Eigentum in der Urkultur angestellt haben. Der Referent
gehort nicht zu diesen. Aber vielleicht darf man an den
Verf. einige Fragen richten.

Die erste und zweite wire die, ob es ganz zweckmifig ist,
von einer Kultur der Naturvélker und von einem Entstehen
des Eigentums (S. 310) zu reden. Eigentum hat es doch wohl
schon von Anfang an gegeben. Vielleicht spriiche man besser nur
vom Entstehen bestimmter Formen des Eigentums. Die dritte Frage
geht dahin, ob man nicht scharf zwischen Eigentum und Besitz
unterscheiden und mit dieser Unterscheidung an die Studien iiber
die Eigentumsverhiltnisse in der Urkultur herangehen sollte. Weiter
mochte ich fragen, ob denn die Ehe in der Urkultur immer wirk-
lich so ideal ist. Ich habe bei den Aétas diesen Eindruck nicht
gehabt. Vor zehn Jahren lernte ich in Bataan einen Aéta und seine
Frau kennen. Aber als ich 1936 wieder in die Gegend kam,
waren sie geschieden und mit anderen verheiratet. Uberhaupt
nehmen die Agtas gern eine zweite Frau, wenn die erste keine

Kinder schenkt. Was die Heirat betrifft, so meint S., bei den
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Pygméen finde man nicht, was danach aussehe, als ob um die
Frau gehandelt wiirde. Aber bei den Aétas mufi, wie ich 1936
in Bataan erfuhr, der Mann, der seine Braut heimholt, fiir jeden
Schritt, den sie macht, einen Centavo auf den Boden legen. Geht
das Geld aus, so bleibt sie so lange sitzen, bis es kommt. Auch
die Ausfithrungen W. A. Reeds, Negritos of Zambales, Manila
1904, 56 ff. zeigen, daf nicht alles so urspriinglich und vorbild-
lich ist. Ferner ist es vielleicht gestattet zu fragen, ob es sehr
sinnvoll ist, von ,Eigentum“ zu reden, wenn dieses nur einige
Stunden dauert (S. 300). Aber die Frage, die sich mir bei der
Lesung am meisten und stiarksten aufdringte, betrifft den
Ausdruck ,Urkultur”., Konnte man diesen nicht durch einen
passenderen ersetzen? Die Sache ist doch die, daf z. B. die Pyg-
mien als hoch spezialisierte Formen (V. Lebzelter) primitivere
voraussetzen. Auberdem besteht doch fiir viele die Gefahr, dafi
sie unter Urkultur die absolut, nicht die relativ zlteste Kultur
versiehen, daf sie also meinen, die geschilderten Verhdltnisse seien
nun die absolut altesten, wihrend tatsiachlich zwischen den An-
fingen der Menschheit und der Zeit, von der an uns die ,,Ur-
kultur® bekannt geworden ist, Tausende und Abertausende von
Jahren liegen, von denen wir nichts wissen und in denen die Ent-
wicklung sicher nicht ginzlich still gestanden hat. Nicht verallge-
meinert werden darf die Bemerkung S. 298, daf die Arbeit der
Frau im Sammeln immer individuell geschehe. Jedenfalls bin ich
einmal einer ganzen Schar von Frauen und Midchen gefolgt, die
gemeinsam einen Bergbach im Urwald von Bataan aufwirts zogen
und Fische fingen. Gegeniiber der Bemerkung S. 48, daf in der
fritheren Literatur iiber die Negritos nichts iiber die Eigentums-
verhiltnisse zu finden ist, sei auf S. 56 ff. des von S. zitierten
Werkes von Reed und gegenitber den AufBierungen auf S. 37
(,,dak die seltenen Stammesfehden auf dieser Stufe nie Gewinn
fremden Landgebietes zum Zwecke haben™) und S. 51 (dab
gegenseitiges Kriegfilhren bei den Pygmien ,.fast ausgeschlossen™
se1) auf die hiufigen blutigen Kriege verwiesen, welche die Aétas
wegen des Landbesitzes frither miteinander gefithrt haben (ein
Agta erzahlte mir davon).

Wiirzburg. Thomas Ohm O.S.B.

Johner, P. Dominicus, O.S.B., GroBe Choralschule, 7., er-
weiterte Auflage. Regensburg, Friedrich Pustet, 1937 (426 S.
8%). Gbd. M. 6,80.

P. Dominikus Johner hat in seiner grofen und klemen
Choralschule praktische Lehr- und Handbiicher des grego-
rianischen Gesangs geschaffen, deren Wert und Verbreitung
schon durch die grofie Auflagenzahl bestitigt wird. Wie die
friheren Auflagen, zeichnet sich auch diese durch prak<
tische Anlage und wissenschaftliche Fundierung aus. Die
zahlreichen Literaturangaben werden dankbar begriifit wer-
den. H. Schroder hat dem Buch ein Kapitel iiber Choral-
begleitung beigegeben. Mit Recht betont er, daf eine har-
monische Choralbegleitung den gregorianischen Geséingen
wesensfremd ist und ,.fiir den Choral als Kunstwerk kein
Plus_becleuten“ kann; ,,dieses Minus méglichst zu beheben,
ist die Aufgabe, welche die Frage der Choralbegleitung von
der Praxis aus gesehen I5sen muf”. P. Johner erhebt seine
qhora]schule iiber das musikalisch Technische und sucht
die Lehre von den gregorianischen Melodien vor allem von
der Liturgie her zu unterbauen. Im ersten Abschnitt
»Grundlagen” und im dritten ,,Zum tieferen Verstindnis
des Chorals” behandelt der Verf. die Hauptfragen der
Grundlegung der gregorianischen Gesange, ihrer Uberliefe-
rung, ihrer liturgischen Stellung, ihrer Theorie und
Geschichte. Der zweite Abschnitt ist der Behandlung der
verschiedenen Choralmelodien gewidmet: Psalmodie, Anti-

phonen, Hymnen, Ordinarium- und Proprium-Gesange er-
halten ihre Darstellung, aus der die Eigenart ihres Vortrags
abgeleitet wird.

Wenn auch die Darlegungen iber eine Asthetik des
Chorals stark von Anschauungen der Hermeneutik des
19. Jahrhunderts beeinfluft sind, wie das der Verf. vor
allem in seinen Sonn- und Festtagsliedern (Regensburg
1928) und in seiner Erklirung des Kyriale unter Verlassen
der historischer Grundlage manchmal bis zur Grenze des
Moglichen treibt, so finden sich darin doch feinsinnige
Beobachtungen, bei denen freilich manche romantisch-her-
meneutische Formulierungen auf die Moglichkeiten mittel-
alterlich-kultisch gebundenen Melodieausdrucks umgestellt
werden miissen. Die vergleichende Musikwissenschaft hat
in den noch lebendigen, rein melodischen Musikkulturen der
aufereuropiischen Volker so viel Parallelerscheinungen zu
Eigenheiten der mittelalterlichen liturgischen Melodien her-
ausgestellt, daf es Zeit wird, daf eine Choral-,, Asthetik*
sich zum mindesten mit einigen hier in Erscheinung tretenden
Fragen auseinandersetzt und nicht nur in einer fiir den
Menschen des 19. Jahrh.,, aber nicht mehr fiir den des
20. Jahrh. selbstverstandlichen romantisierenden Hermeneutik
dem Wesen des mittelalterlichen Kirchengesangs nahe zu
kommen sucht.

Johners grofe Choralschule ist unser bestes Handbuch
fiir die Choralpraxis. Sie ist der sicherste Fiihrer zu gutem
Vortrag und Verstdndnis, aufgebaut auf langer Erfahrung
und daher praktisch fiir den Unterricht. Johners Darstellung
zeichnet sich durch besondere Klarheit aus und wird jedem,
der weiter in die gregorianischen Melodien eindringen will,
wertvolle Anregungen bieten.

Freiburg (Schweiz). K. G. Fellerer.

Wunderle, Georg, Um die Seele der heiligen Ikonen. Eine
religionspsychologische Studie. [Das stliche Christentum. Heft 3.]
Wiirzburg, Rita-Verlag, 1937 (48 S. 89). Kart. M. 2,10.

Das eigentliche Anliegen dieses Heftes ist nicht die
Bereitung des Weges zu einer kunstgeschichtlichen oder
asthetischen Wiirdigung der h. Bilder, sondern die Erfas-
sung threr Seele. Im Gegensatz zum antiken Mumien-
portrat, aus dem ja die Ikone herausgewachsen ist, kiindet
letztere uns nicht von einem Diesseits oder einem Dies-
seitigen, sondern von der Welt ,,des kommenden Aion®,
zu dem sie uns durch das Betrachten emporheben will.
Dabei ist das h. Bild nicht blof Symbol, d. h. deutlicher
Hinweis auf einen, der nicht da ist, sondern es ist heilige
Wirklichkeit, die an die Welt der Sakramentalien
grenzt, aber doch von jeder Magie scharf zu trennen ist.
Das Heilige ist im Bilde und fliefit von ihm in Wunder-
wirkungen aus. Als Philosoph mochte W. hier den Plato-
nismus zur Erklirung heranziehen. ,,Wie in der platonischen
Ideenlehre die Welt der 10y das wahrhafte Sein ist, so st
auch in der Ikonendarstellung das géttliche Reich die eigent-
lich bezielte Wirklichkeit.” Darum durfte auch der Mensch
m rein erdhaftem, von der Gnade nicht erhobenen Zustande
sich keinen Platz auf der h. Ikone erobern. Die Starre der
Form ist da nicht mehr leblose Erstarrung, sondern die Ruhe
und EbenmiBigkeit, die aus der Verankerung im Ewigen
naturhaft hervorquellen. In diesem Zusammenhang vermag
W. einige der gewagtesten und haltlosesten Behauptungen
Karl Holls iiberzeugend richtigzustellen. — Alle anderen
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Fragen, mogen sie nun die Bilderverehrung im allgemeinen
betreffen oder die Unterschiede zwischen byzantinischer und
russischer Ikonenmalerei, oder deren Technk, oder die
spiteren westlichen Einfliisse, sie alle sind dem oben ge-
nannten Ziel untergeordnet und werden daher nur gestreift.
— Man darf dem Heft die Anerkennung nicht versagen,
daf es auf knappem Raum, in klarer Darstellung und mit
guter wissenschaftlicher Begriindung dem Abendlinder den
Weg zu einer seinshaften Schau und Wertung der h. Bilder
wohl zu erschlieben vermag.

Gerlevee Hieronymus Engberding O.S.B.

Kleinere Mitteilungen

Die Philosophischen und Theologischen Fakultdten der nieder-
lindischen Jesuiten, denen vor einigen Jahren das kirchliche Pro-
motionsrecht verlichen wurde, geben seit Beginn dieses Jahres ,,Bei-
triige” aus dem Gesamtgebiet von Theologie und Philosophie
heraus: »Bijdragen van de philosophische en theclogische
Faculteiten der Nederlandsche Jesuieten«. Die neue Publi-
kation ist keine Zeitschrift mit regelmiBigen Erscheinungsterminen,
wenn sie auch u. a. ,,Bibliographische Ubersichten bringen will,
sondern die einzelnen Lieferungen sollen entweder mehrere abge-
schlossene Studien oder auch Monographien enthalten. Der Um-
fang des Jahrgangs soll wenigstens 18 Bogen umfassen, zum Preise
von 5 fl.; die Hefte sind auch einzeln lieferbar zu 0,40 fl. pro
Bogen. Fiir die Redaktionskommission zeichnet als Sekretdr
Dr. F. Mahlberg S.]., Theologische College, Maastricht. Die
erste Lieferung im Umfange von 205 S. enthilt sechs Einzelstudien
aus Dogmengeschichte und Patristik, Dogmatik, Apologetik, Philo-
sophie und Missiologie. Die . Bijdragen” sind vornehm aus-
gestattet und zeugen von einer regen und soliden Wissenschaft-

lichkeit. Str.

»Jakobi, Dr. Franz, Pfarrer in Hangelar (Sieg), Das Fran-
ziskanerkloster zu Andernach. Selbstverlag, 1936 (VIII,
126 S. 8°.« — Mit der Herausgabe der Geschichte des
Franziskanerklosters zu Andernach hat der Verf. sowohl der
Heimatgeschichte als auch der Ordensgeschichte einen wertvollen
Dienst geleistet. Die Arbeit beruht auf griindlichen archivalischen
Studien. iiber die die Einleitung berichtet; benutzt werden vor
allem die Annales Conventus Andernacensis, die nach manchen
Irrfahrten im Koblenzer Staatsarchiv landeten, sowie die Provin-
zialannalen, die aus der Bibliothek Binterims ins Diisseldorfer
Staatsarchiv gelangten. Das Jahr der Klostergriindung ist nicht
genau zu bestimmen, da man aber 1245 mit dem Bau der Kirche
beschiftigt war, so wird man etwa in das Jahr 1244 die Nieder-
lassung der Franziskaner verlegen konnen. 1615 erfolgte nicht
ohne Schwierigkeiten der Ubergang des Klosters von den Kon-
ventualen zu den Observanten. Von der Titigkeit der Ordens-
briider ist durchweg Gutes zu melden; namentlich in Kriegs- und
Pestzeiten haben die Patres ihrem Orden Ehre gemacht. Eine ein-
gehende Wiirdigung erfahrt der tiichtige Verfasser der Andernacher
Annalen, Adam Biirvenich. Eine in threr Art vorbildliche Arbeit!

W. Wilbrand.

Infolge des Beschlusses der polnischen Bischéfe, den Selig-
sprechungsprozefs des ermlindischen Kardinals Stanislaus Hosius
einzuleiten, gewinnt die mit ithm sich beschéaftigende Literatur an
Umfang und Bedeutung. Der Vizepostulator der Causa,
Dr. J. Smoczynki in Pelplin, der im vergangenen Jahre eine
Schrift iiber die Ecclesiologie des Kard. Hosius hat erscheinen
lassen (vgl. Theol. Revue 1937, Sp. 452 f.), legt eine »Biblio-
graphia Hosianac vor (Pelplin, Sumptibus Sedis Episcopalis,
1937; 12 S. 8%). Aufierdem ist im Auftrage des Bischofs von

Pelplin erschienen ein Neudruck der Lebensbeschreibung des
Hosius, die einige Jahre nach dessen Tode von dem langjihrigen
Sekretir des Kardinals, Stanislaus Reszka, in Rom 1587 heraus-
gegeben und 1591 ins Deutsche iibertragen wurde: »Stanislaus
Rescius, Stanislai Hosii Vita. Pelplin, Sumptibus Fundi
Hosiani, 1938 (IX, 224 S. gr. 8°)«. Die Druckfehler sind allzu
reichlich; wenn die Vorlage sie gehabt haben sollte, wiren sie
jedenfalls hier zu tilgen gewesen. Der beigegebene Index nominum
et locorum ist in seiner Bearbeitung sehr ungleichmifig.

»Egenter, DDr. Richard, Wagnis in Christo, Maria
Ward und die Idee der christlichen Selbstindigkeit.
Regensburg, Josef Habbel (0. J.) (208 S. kl. 8°). Kart. M. 2.«
— Diese lehrreiche, interessante Untersuchung hat in der heutigen
Zeit aktuellen Wert. Denn ,in Zeiten, wo schon von aufien her
der einzelne glaubige Christ mehr wie frither zum Alleinstehen
und zur selbstindigen Entscheidung wichtiger Lebensfragen ge-
zwungen ist, . . . wird mehr als sonst die Idee der Selbstindigkeit,
vor allem der religiGs-sittlichen Selbstandigkeit, in den Vordergrund
treten, ihre Verwirklichung dringlich werden® (S. 89). Die Arbeit
des Verf. ist deshalb um so mehr zu begriifen, als sein weiteres
Wort nicht ohne Berechtigung ist: ,,Wenn man unsere moral-
theologischen Handbiicher und unsere Kompendien der Aszetik
durchblitiert, sucht man wohl meist vergebens nach einem Kapitel
iber die Selbstindigkeit” (S. 89/90). Ein konkretes Beispiel dieser
Selbstiindigkeit ist ihm Maria Ward, die Stifterin der Engl. Fraulein.
Nach einem kurzen Lebensabrif derselben werden ihre Texte
(Briefe, Vorsitze, Ansprachen) als reife Frucht ihres geistigen
Werdens und Wachsens in die christl. Selbstand'gkeit hinein in
ihrem Ideengehalt untersucht und sodann als eine Botschaft an die
christliche Gegenwart ausgewertet. So  stoBt der Verfasser
zum Kem der sittlichen Selbstindigkeit vor, die ,nichts anderes
ist als die Haltung der Verantwortlichkeit, als die Bereitschaft.
jederzeit aus der religidsen Selbstverantwortung heraus zu handeln®
(S. 119). In ihrem wertvollen Sinne lift sie sich bezeichnen
»als Verantwortungsfreude im freien, mithevollen oder gefihrlichen
Einsatz des ganzen Ich zur Verwirklichung von sittlichen Werten
auch ohne Dringen der Pflicht, bzw. in nicht blof pflichtgemifiem
AusmafBi* (S. 121). Daher der Haupttitel: Wagnis in Christo.
Der Verf. nennt seine Schrift einen Versuch, weil noch vielc
Studien iiber das Leben selbstandiger Christen ndtig seien, bevo:
Endgiiltiges und zugleich Erschopfendes gesagt werden kann.

Sal. Elsner O.F. M.

»Lidding, K. L., Pater Joseph Maria Briining. Vechta,
Albertus - Magnus - Verlag, 1938 (180 S. 8°).« — Mit ganz
schlichten Worten, aber inniger Anteilnahme wird das Leben eines
Sohnes des Miinsterlandes erzihlt, des am 13. Juli 1864 auf
einem Bauernhofe der Gemeinde Limbergen, Pfarre Darup, ge-
borenen Johannes Briining, den sein Heimatkaplan bis zur Tertia
forderte, der zu Vechta seine Studien fortsetzte und auf den Rat
seines Religionslehrers, des spateren Bischofs Dingelstad, 1884 bei
den Dominikanern eintrat. Als Fr. Joseph machte er seine philo-
sophisch-theologischen Studien in Venlo, Ryckholt und Disseldorf
und empfing am 21. Februar 1891 zu Berlin aus der Hand des
Armeebischofs Afmann die Priesterweihe. Nach kurzer Tatigkeit
im Rheinlande war P. Joseph als Kaplan in Berlin titig, unermiid-
lich schaffend im Beichtstuhl, auf der Kanzel, in Vereinen, bis am
21. September 1904 seine Kraft erschopft war. Es weht ein
kriftiger Duft der westfilischen Landschaft durch die ersten
Kapitel; die Grofistadtluft der spiteren ist verklart durch den
Sonnenschein einer stets liebenswiirdigen, dienstwilligen, opferfreu-
digen Liebe. P. Wilms O.P.
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Biicher- und Zeitschriftenschau '
Allgemeine Religionswissenschaft.

Seitz, O., Die Religion der Seele. Berl., O. Seitz (286). Lw.
M 5,60.

Grabert, H., Die vilkische Aufgabe der Religionswissenschaft.
Stuttg., Truckenmiiller (60). M 2.

Spaleck, G., Religionssoziologische Grundbegriffe bei Troeltsch.
Bleicherode, Nieft, 1937 (63). M 3. -
Bernard, L. L., The Sociological Interpretation of Religion

(JReligion 1. 1/18).

Mzik, H. v., Mythische Geographie (WienerZKundeMorgenl
1/2, 85/108).

Unger, R, Welt u. Mensch im Alten Orient. 1. Das antike
Hakenkreuz als Wirbelsturm. Mit 12 Abb. Berl, Witting,
1937 (16). M 1,75. — 2. Wahrsage-Symbolik. Mit 4 Abb.
Ebd. 1937 (32). M 1,75. — 3. Orientierungs-Symbolik. Mit
6 Abb. Ebd. 1937 (56). M 2,25.

Zielinski, Th., Iresione. T. 2. Dissertationes ad antiquorum
religionem spectantes. Lemberg, Polskie Towarzystwo Filolo-
gizne, 1936 (479). ZI 20.

Caillois, R, Les démons de midi (RHistRel 1936, 2/3,
142/73; 1937, 1, 54/83; 2/3, 143/86).

Kees, H, Die Konigin Ahmes- Nefretere als Amonspriester.
Gaoit., Vandenhoeck, 1937 (S. 107—120). M 1.

—,Die Laufbahn des Hohenpriesters Onhurmes von Thinis
(ZAgyptSprache 73, 2, 1937, 77/90).

Hyatt, J. Ph, A Neo-Babylonian Parallel to Bethel-Sar-Eser
(JBiblLit 1937, 4, 387/94).

Miiller, K. Fr., Das assyrische Ritual. T. 1. Lpz., Hinrichs,
1937 (91; 3 Taf)). M 7.50.

Dussaud, R, Aliyan Ba‘al et ses messages d'outre tombe
(RHistRel 116, 2/3, 1937, 121/35).

Vieyra, M. M, Un recueil de présages accads-hittites tirés
des eclipses solaires (Ebd. 136/42).

Messina, G., Lirica religiosa in Persia (CivCatt febbr. 5,
229/44).

Vivekananda, S, Rija-Yoga. Mit den Yoga-Aphorismen
d. Patanjali. Hrsg. v. Emma v. Pelet. (bers. Ziirich, Rascher,
1937 (XX, 286). M 2,30.

Attenhofer, A, Konfuzius. Chur, Mofam (15). Fr 0,60.

Krainz, O, Das Schwert des Islam. Herrsching, Deutscher
Hort Verlag (153; 5 Bl. Abb.). Lw. M 4,80.

Furlani, G, Le feste dei Yezidi (WienerZKundeMorgenl 1/2,
49/84).
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logus 92, 3, 269/84).

Flasdieck, H M., Harlekin. Germanischer Mythos in roma-
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14 Taf. Diisseldorf, Nauhaus, 1936 (1 Bl, 14 Taf.).

M 0,80.
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Kﬁ‘l;‘he)r, M., Zur Bibelfrage. Giit.,, Bertelsmann, 1937 (VIII,
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4, 331/45).

Vollmer, H. Die deutsche Bibel in geistesgeschichtlicher Be-
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Leveen, J.,, The Meaning of

Stud Jan., 66/67).
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r 60.
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der Theologie der alten Kirche (BenedMon 1/2, 15/20).
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Sirarpie der Nersessian, L'illustration du Roman de Bar-
l1a8§n elt)]oasaph. P., de Boccard, 1937 (250 p. 4°; album de
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d’Aquilée contre Felix d'Urgel (JThStud Jan., 22/37).
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7.1:80.
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Un vestige du stoicisme (RScPhTh 1, 63/68).
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Egan, J. M., Notes on the Relations of Reason and Culture in
the Philosophy of St. Thomas (Ebd. 110/20).
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konden betreffende de bisschoppen van Utrecht uit de jaren
1301—1340. Utrecht, Brockhoff, 1937 (XLII, 632).
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surrection versus Resurrection. Lo., Sheed and Ward, 1937
(XI, 588). 15s.
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DR. JOSEPH MULLER 8. J. Neuerscheinung !

D er h el ' i g e J ose p h Zeitnahe Predigt-Themen enthiilt:

Die dogmatischen Grundlagen

seiner besonderen Verehrung. PFARRER Dr. GERHARD KREMER
264 Seiten. Kartoniert RM 5.—, in Leinen RM 6.20 - .
Die Kirche

Allen Freunden und Verehrern dieses Heiligen, besonders aber .

den Priestern, zur Erbauung und tieferen Einsicht, erscheint der fo r”ebende ChPIStUS
hier erstmalig ein dogmatisches Werk iiber den heiligen Joseph . .

aus der Feder des bekannten Innsbrucker Dogmatik-Professors 112 Seiten. Kartoniert RM 1.60

Pater Miiller. Der Verfasser gibt eine geschlossene Abhand-
lung des Traktates iiber den heiligen Joseph: seine jungfriu- 7 G R
liche Ehe, seine wirkliche Vaterschaft und seine aus diesen Die Kaplteluberschrﬁten deuten den
beiden Tatsachen folgende erhabene Stellung in der groBSen reichen Inhalt an: Die Kirche der fort-
I-.Ieilsiikonomie.. Das Werk ist ir? erster Linie ein wi_s'sensch::a.rt- lebende Christus; Das Gottliche in der
liches dogmatisches Werk, das jeder Theologe begriiBen wird,

doch wird es auch dem Laien neue und tiefere Kenntnis des Kirche; Die sakramentale Kirche; Vom

katholischen Dogmas vermitteln. Einfachheit der Sprache, Priestertum der Kirche; Der Laie und
Grﬁndlic.hkeit und Klarhe_it zeichngn das. Buch aus urfd machen seine Kirche.
es zu einem unentbehrlichen Stiick Literatur fiir jeden St.-
Josefs-Verehrer. St.-Josefs-Missionsbote. Fiir den Seelsorger dankbarer Predigtstoff,
fiir den Laien begliickende Lesung! Auch die
Durch jede Buchhandlung zu beziehen gute Ausstattung wird Thren Beifall finden.
Verlag Felizian Rauch, Innsbruck-Leipzig ‘Franz Borgmeyer / Verlag / Hildesheim

Soeben erscheint der 14. Band vom

Sabrbud fiir Liturgiewiffenidhaft

In Verbindung mit Professor Dr. Anton L. Mayer hrsg. von DDr. Odo Casel O. S. B.

IV, 584 Seiten. Geheftet RM 27.75; gebunden RM 29.75 Jede Buchhandlung liefert !

Aus dem Inhall:

Art und Sinn der christlichen Osterfeier von Odo Casel OSB. |/ Die georgische Ubersetzung der Liturgie
des hl. Joh. Chrysostomus nach einem Pergament-Rotulus aus dem X./XI. Jahrhundert von Michael
Tarchnisvili 8.1 C. /| A Catalogue of Mozarabic Liturgical Manuscripts containing the Psalter and Liber
canticorum by Walter Nuir Whitehill. /| Renaissance, Humanismus und Liturgie von Anton L. Mayer. |
Rhythmisch-metrische Hymnenstudien von Walter Lipphardt. /| Miszellen. | Literaturbericht.

Aus Urleilen iiber friihere Binde in Fachzeitsehriften:

Th. Klauser in der Romischen Quartalsschrift: , ...eine glinzende Leistung, fiir die vor allem dem rast-
losen Herausgeber Anerkennung und Dank gebiihrt.”

M. Schian in der Theol. Literaturzeitung: ,Der 10. Band iiberrascht aufs neue durch Reichhaltigkeit, Ein-
dringen in alle Einzelheiten und Sorgfalt... Der Literaturbericht ist wie immer 4uBerst reichhaltig, sorgfiltig und
objektiv gehalten. Die Grenzen sind inhaltlich sehr weit gesteckt. Fast will es mir scheinen, als sei diesmal die
protestantische Literatur noch mehr beriicksichtigt als sonst.”

Orientalia Christiana Periodica: ,Cet annuaire que les Bénédictins de Maria-Laach redigent avec beaucoup
de compétence a une trés grande valeur 4 cause de la richesse de son contenu, de I’exactitude scientifique que
distingue chaque page et des théories qui y sont propagées.”

Werlag der Ujdendorffiden BVerlagsbudhandlung, Miinfter in Wefifalen
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MICHAEL GATTERER S. J.

Gottes Gedanken iiber des Kindes Werden

Sechste Auflage der friiher unter dem Titel ,Erziehung zur Keuschheit® ,Im Glaubenslicht“
erschienenen Schrift

Kartoniert RM 1.70, in Leinen RM 2.60

Moge das goldene Biichlein in recht viele Hinde von Priestern, Arzten, Erziehern, Vitern und Miittern
kommen; junge Leute, die daran denken, in den heiligen Stand der Ehe zu treten, werden mit groBem
Nutzen das Buch lesen oder besser studieren. Uberiingstlichen aber, die alliiberall eine Siinde gegen
das sechste Gebot wittern, kann das Biichlein die ersehnte Klarheit und Beruhigung bringen.

»Wiener Kirchenblatt.”

Ein Wegweiser fiir erwachsene Christen zur Veredelung und Heiligung des Geschlechtslebens. Der
Verfasser stellt das Geschlechtliche, seine Veredelung, seine Bedeutung, seine Griinde und Ziele ganz
im Glaubenslichte der Offenbarung dar und zeigt wie der gldubige Christ den menschlichen Kérper
und den Geschlechtstrieb, das Werden des Menschenkindes, Ehe und Jungfréiulichkeit und die Tugend
der Keuschheit ansehen soll. Es ist eine echt priesterliche Belehrung zum Segen derer, die im Aui-
ruhr der widersprechenden Meinungen den rechten Weg suchen. »An heiligen Quellen®, Kevelaer.

Durch jede Buchhandlung zu beziehen

VERLAG FELIZIAN RAUCH , INNSBRUCK-LEIPZIG

In KRiirze erscheint:

DR. ERICH KLEINEIDAM — DR. OTTO KUSS

DIE KIRCHE UND DIE WELT

Fortsetzung des Werkes ,Die Kirche in der Zeitenwende®. 276 S., Leinen RM 7.20, brosch. RM 6.—

War der I. Band der ,Kirche in der Zeitenwende®, dessen 3. Auflage bevorsteht, mehr auf kontroverse weli-
anschauliche Fragen der Gegenwart ausgerichtet, so ist der neue II. Band ganz der positiven Neubegegnung
von Kirche und moderner Kultur gewidmet. Seit der von seinen Freunden vor 10 Jahren veranstalteten Fest-
gabe tiir Carl Muth , Wiederbegegnung von Kirche und Kultur® ist im neueren Katholizismus deutscher Sprache
kein gleichartiges Buch iiber dieses brennende Thema erschienen.

An der Spitze der Beiiréige steht der Herausgeber selbst: Otto KuB mit seiner ernsten, glinzend geschrie-
benen Abhandlung iiher die Geltung der Hl. Schrift in der Christenheit unserer Zeit; und Erich Kleineidam
mit seinem groBen Aufsatz iiber den bis heute unerreichten Losungsversuch, die Welt zu verchristlichen,
némlich iiber die bleibenden Werte des christlichen Mittelalters.

Sodann drei weitere groBie geschichtliche Rechenschaftsberichte: Karl Schliitz: Der Geist der Mirtyrerkirche;
Joseph Bernhart: Die Kirche in der Auflosung der antiken Kultur; Georg Smolka: Abendldndische Einheit
und S#kularisation.

Endlich die grundlegenden aus letzter Verantwortung im Angesicht der vollig gewandelten duBeren Verhilinisse ge-
schriebenen Beitréige: Heinrich Kahlefeld: Der heilige Gottesdienst der Kirche; Max Pribilla: Die Kirche und
die Wirklichkeit; Hugo Lang: Der Sinn des Bekenntnisses; Johannes MaabBen: Die Verwandlung der Welt; Daniel
Feuling: Durchgnadete Menschheit; Hanns Koren : Kirche und Volkstum; Ignaz Zangerle : Die neue Christenheit.

VERLAG ANTON PUSTET *+* SALZBURG-LEIPZIG

Diese Nummer enthilt je ein Werbeblatt des Verlages von W. Kohlhammer, Stuttgart, itber ,,Neues Sehrifttum zur Bibelwissenschaft** und
des Verlages von Felix Meiner, Leipzig, {iber die ,Kritische Ausgabe von Hegels siimtlichen Werken*,



