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von Glasenapp, Helmuth, Buddhistische Mysterien. Die
geheimen Lehren und Riten des Diamant-Fahrzeugs. Stuttgart,
W. Spemann, 1940 (201 S. kl. 8° mit 8 Kunstdrucktafeln.
Lw. M. 4,80.

Wihrend der Pali-Buddhismus der siidlichen Linder Asiens
(Ceylon, Birma, Siam, Kambodja) verhdltnismifig einfach sich
prasentiert, zeigen die Kultgebrauche, Symbole, Tempelausstattungen
der Linder, die dem spateren Sanskrit-Buddhismus der ,,grofien
Uberfahrt (Mah4yana) anhingen, einen z. T. sehr komplizierten
Charakter. Sehr vieles, was sich so als Mysterium darbietet, wur-
zelt in einem formlichen System, das in Indien vom 7. Jahrh.
n. Chr. als eigenes ,Fahrzeug” sich ausbildete, allerdings schon seit
dem 2. Jahrh. n. Chr. in gewissen Vorstufen sich ankiindigte. Es
fufit auf den Mahayana-Lehren von der absoluten ,,Leerheit®, die
schlieflich mit einem hochsten Wesen und heilbringenden All-
buddha gleichgesetzt wird, aus dem eine Vielheit von Buddhas und
helfenden Bédhisatvas emanierend gedacht wird, mit dem aber letz-
ten Endes auch jedes Einzelbewufitsein, ja alle Dinge der Welt
identisch sind. Die hochste erlésende Vereinigung, welche im
alteren MahfAyfna durch die iiberfliegenden Vollkommenheiten von
Erkenntnis, Tugendstreben, Selbstlosigkeit, Beschauung usw. er-
strebt wird, glaubte man spiter durch geheimnisvolle Gleichsetzung
mit gottlichen Machten, durch Zauberspriiche und Silben, sym-
bolische Handhaltungen, mystische Symbol-Kreisanlagen, medita-
tive Vergegenwirtigungen, Weiheriten usw. betreiben und erreichen
zu konnen. Die Gleichsetzung aller irdischen Bezirke mit geistig-
gottlichen Kriften einer Uberwelt, ja die Identifizierung des Gott-
lichen mit dem Irdischen fithrte in den extremsten Folgerungen
sogar zu einer Relativierung von Moralbegriffen und Ordens-
satzungen und zu der auch in bildlichen Darstellungen so auffallen-
den Verbindung miannlicher Gottheiten mit weiblichen Kriften, die
dann geradezu als Edelsteine (Vajra) der vollkommenen Einheit
bezeichnet werden. Auch die Priester-Donnerkeile, die bei diesen
Riten gebraucht werden, fithren den gleichen Namen. Nicht all-
gemein zwar anerkannt, aber doch in machtvollen Richtungen suchte
sich ein System solcher Anschauungen schon in Indien als ein form-
lich eigenes ,Fahrzeug” neben Hinayina, dem kleinen Fahrzeug
des Pili-Buddhismus, und Mah4yana zu etablieren, Man nennt
es bald Tantra- oder Mantray4na, spaterhin aber besonders Vajra-
yéna. Es lebt noch heutigentags in der Shingon-Schule Japans und
im Lamaismus fort, wo ihm eine eigene Studienfakultit eingeriumt
ist. In Indien und China ist es erloschen. Der Borobudur auf Java
ist als riesiger Mandala (mystischer Kreis) zu deuten.

Mit dieser eigenartigen Vorstellungswelt, ihrer Geschichte und
ihren wichtigsten Einzelerscheinungen macht uns das vorliegende
Buch in zuverlissiger Weise und unter Beizichung eines reichen und
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anschaulich nahegebrachten Materials vertraut. Es werden behan-
delt: 1. Werden und Wesen des Diamant-Fahrzeuges. 2. Die tan-
trischen Lehren und Riten. 3. Der Shakti-Kult und seine Esoterik.
Zusammen mit den Literaturangaben und Erklirungen ist das Buch
eine wertvolle Fundgrube der Forschung auf einem ungemein in-
teressanten Gebiet der Religionsgeschichte.

Briickenberg 1. Rsgbg. G. Schulemann.

von Scheffer, Thassilo, Hellenische Mysterien und
Schrempf.] Stuttgart, W. Spemann, 1940 (183 S. kL 89).
Orakel. [Sammlung Vélkerglaube. Herausgeber Claus
Lw. M. 4,80.

Uber Mysterien und Orakel der Griechen ist schon viel ge-
forscht und geschrieben worden. Scheffer will nicht die fritheren
Forschungen weiterfithren, sondern auf Grund ihrer Ergebnisse eine
allgemein verstindliche Darstellung dieses bedeutungsvollen Gebietes
liefern. So erhalten wir in seinem Werk eine stoffreiche Erdrterung
der Mythen, Kulte und Symbole der Mysterien von Eleusis und
Samothrake, ebenso der orphischen Religion und der Orakel in
Dodona, Delos, Delphi und einiger weniger bedeutsamer Erscheinun-
gen shnlicher Art. Mehr am Herzen liegt dem Verf. das Anliegen,
dem Leser einen Blick dafiir zu erdffnen, wie gerade in diesen
Dingen die Tiefe religidsen Lebens bei den Griechen sich offenbart.
Wohltuend berithrt die Art, wie er auch in den fremdartigsten
Vorgingen diesen Tiefsinn erspiirt und aufweist. Er legt denn auch
den Mysterien und Orakeln einen hohen Wert bei.

Fiir den Theologen besonders beachtenswert ist die vielersrterte
Frage nach dem Zusammenhang der griechischen Mysterienkulte
mit christlichen Anschauungen und Briuchen. Den Standpunkt des
Verf. mégen zwei Zitate kennzeichnen, ,,Alle Religion wurzelt im
Mythos, und der Mythos in seiner Herkunft ist selber ein Myste-
rium, er ist kosmisch.* S. 17. ,Immer bleibt Dionysos das Zen-
trum. Seine unheimlichen Entstehungsphasen miinden ja schlieflich
m einen Cott der Erlosung, der mit dem Wein und dem Freuden-
rausch seiner Feste dem gequilten Menschengeschlecht Begliickung
bringen will und dieses auch fiir seine Anhinger und strengen
Glaubigen auf das Jenseits auszudehnen verspricht. Aber da solche
Anhinger doch immer in der Minderheit sind, so treten durch diese
Lehre zwei andere, sehr verhéngnisvolle, bis heute wirkende Begriffe
in Denken und Glauben erst der Hellenen und schlieflich des
ganzen Abendlandes, das sind die fiir die Nichteingeweihten
schrecklichen, seelenbelastenden Begriffe der Erbsiinde und der
Halle, die bis dahin dem europiischen Leben Gottlob fremd waren,
nun aber in ihrer Fiirchterlichkeit unausweichbare Mittelpunkte der
orphischen Religion wurden und sich auch tief in das Christentum
hineingedrdngt haben.“ S. 98.
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Wenn der Verf. zu Preller, Otto, Kern usw. auch Dalger,
Casel, Priimm und anderen Gehor geschenkt hitte, wiirde er hier
und an anderen Stellen wohl zuriickhaltender in seinen Behaup-
tungen gewesen sein. Das um so mehr, weil auch sein Buch fast
auf jeder Seite erkennen lift, wie dunkel und unsicher fast alles
ist, was mit den Mysterien zusammenhingt. Hingewiesen sei auch
auf B. IV des Theologischen Warterbuchs zum Neuen Testament
von G. Kittel, wo S. 769 ff. udoc, S. 809 ff. pvorsowor eine treff-
liche Erorterung gefunden haben.

Fr. Schulte.

Diilmen.

Humbert, Paul, Etudes sur le récit du Paradis et de la
chute dans la Genése. [Mémoires de I'Université de Neu-
chétel, tome 14.] Neuchatel, Secrétariaz de I'Université, 1940
(193 S. 8. Fr. 7,50.

Im 1. Kap. (Le probléme des ,,doublets” dans Genése 2 et 3)
lehnt H. die Auffassung der Kritiker ab, die auf Grund von 13
angeblichen Textdoubletten annehmen, der heutige Text von
Gen 2,4b—3, 24 sei aus zwei durchgehenden parallelen Er-
zihlungen zusammengesetzt. Im 2. Kap. (Mythe de création et
mythe paradisiaque) sucht er dann seine eigene Auffassung zu be-
griinden, daf die heutige Exzihlung durch Zusammenarbeitung von
zwei nebeneinanderstehenden und urspriinglich von ein-
ander unabhingigen Uberlieferungen entstanden sei: einer Erzihlung
iiber die Erschaffung der ersten Menschen, zu der 2, 4b—7. 9a. 15.
18—24, und einer solchen vom verlorenen Paradies, zu der
2,8. 9b. 16—17 (und Kap. 3) gehore. Verf. der heutigen Er-
zihlung sei der Jahwist, dem der Schépfungsmythus schriftlich (un
document peut-8tre déja sacré, S. 77) vorlag, vielleicht auch schon
die Paradiesesiiberlieferung (vgl. S. 74). Er sei aber kein blofier
Redaktor, sondern habe besonders in der Paradieseserzihlung den
iiberlieferten Stoff selbstindig nach seinen persénlichen theologischen
Auffassungen gestaltet und miisse darum als der ,,véntable auteur
der Erzahlung betrachtet werden (S. 76f.).

Den Beweis fiir diese Auffassung sucht H. zu erbringen durch
Aufdeckung von Widerspriichen zwischen den beiden Erzahlungen,
die der Jahwist bei der Zusammenarbeitung habe stehen lassen. In
der Hauptsache sind es zwei: 1. Der Mensch stehe in verschiedener
dufierer Lage und Umgebung. Der Schauplatz des mythe de
création sei die *2damah, die fruchtbare Ackererde, aus der Gott
den Menschen erschaffe, und die der Mensch nach 2,15 (wo H. zu
Unrecht — denn Gott brauchte den aus der damah geschaffenen
Menschen nicht auf die *idamah zu versetzen — den Text dndert
und mit Begrich ba’idamah statt bégan-€dén liest) bebauen und
behiiten soll. Diese Erzihlung habe kein Paradies gekannt, denn
die von Gott bepflanzte *iddmah habe vollkommen den Bediirfnissen
des Menschen geniigt. Nach der Paradieseserzihlung dagegen (2, 8)
habe Gott als Aufenthalt fiir den Menschen ,.einen Garten in
Eden“ d. h. eine Oase in der Wiiste (vgl. assyr. edinu = Steppe,
Wiiste) gepflanzt. wo der Mensch ohne Arbeit ein sorgloses Leben
(,,une vie de farniente”*, S. 65) fithren konnte; die Bebauung der
Erde erscheine hier als Strafe der Siinde. 2. Der Mensch erscheine
auch in verschiedener innerer Haltung und Lage. Nach der
Schépfungserzihlung sei er von vornherein ausgeriistet mit allen
Kraften und Fahigkeiten, die er zum Leben auf dem Ackerboden
braucht; er verstehe die Bebauung der Erde, konne allen Lebewesen
die passenden Namen geben, zeige vor allem bei der Erschaffung
des Weibes cin tiefes Wissen um die Bedeutung der Frau sowie
um die realistische und die ideale Seite des Geschlechtslebens, kurz
er erscheint hier ,,doué du plus lucide discernement” (S. 62). Die
Paradieseserzihlung dagegen lasse die Menschen zunichst im Zu-
stande einer kindlichen Unwissenheit auftreten, die H. immer wieder
aufs scharfste betont. Sie bemerken darum ihre eigene Nacktheit
nicht, und der Geschlechtstrieb ist noch nicht in ihnen erwacht.
Aber auch der Gebrauch der Vernunft fehlt thnen noch und sollte
ihnen auch, meint H., nach Gottes Absicht gar nicht zuteil werden:
»Dieu . . . se réserve la raison en face d'une humanité volontaire-
ment maintenue dans la minorité intellectuelle” (S. 68).

Nach dem literarkritischen Teil sucht dann H. im 3. Kap. (La
connaissance du bien et du mal) die Bedeutung des Ausdruckes
festzustellen, der den Schliissel zum Verstindnis der Paradieses-
geschichte bietet. ,,Gutes und Bdses erkennen™ darf nach H. weder
in moralischem noch in sexuellem Sinne verstanden werden, sondern
bedeutet: ,,]'universalité de la connaissance™ (S. 92) und H. meint
darum: ,le sens de hadda‘at tob warda serait donc celui d'omni-
science” (S.91). Nach Gottes Willen hatte das Verhiltnis zwischen
Gott und Mensch ganz allein auf kindlichen Glauben und Gehorsam
gegriindet sein sollen. Darum hatte Gott dem Menschen jede Er-
kenntnis vorenthalten, die ihn hatte selbstindig machen konnen:
»Avant la chute I'homme ne possédait donc ni connaissance ni
expérience du ,Savoir’, il ne ,savait’ rien, il était ignorant en tous
domaines, aussi bien quant & la morale qu'a l'intelligence et qu’au
plaisir sexuel. Il n'avait le discernement de ,quoi que ce soit'*
(S. 114). Die Schlange weckt nun im Menschen das Verlangen:
.de savoir comme les Elohims, de comprendre avant d’obéir,
’ambition de discerner et de juger lui méme la valeur des motifs de
la divine défense (S. 104). Die ,autonomie impie de I'’homme*
oder die Hybris war die Ursiinde (ebd.). Es steckt darin, im
Gegensatz zu der lebensbejahenden Auffassung der Schopfungs-
erzahlung, eine pessimistische Anthropologie (S. 115), die in der
Vernunft und den natiirlichen Lebenstrieben eine gottfeindliche Ten-
denz sieht, die den Menschen aus dem urspriinglichen Verhiltnis zu
Gott hinausgestofien habe.

Das 4. Kap. (Mortalité ou immortalité de 'homme primitif?)
behandelt die Frage, in der die theologische Bedeutung der Er-
zahlung gipfelt. Nach H. war der Mensch auch im Paradies
sterblich, wie es seiner Herkunft aus dem Staube entspricht.
Jedoch dort stand der Baum des Lebens, dessen Frucht (durch
einmaligen Genuf) ewiges Leben verlethen konnte. Aber dieser
Baum war nach H. dem Menschen verborgen und habe erst vom
Menschen entdeckt werden konnen, nachdem dieser vom Baume
der Erkenntnis gegessen hatte (die Nennung in 2,9 sei darum
verfritht und als Glosse zu betrachten). Darum konne man auch
nicht sagen, daf der Mensch ausdriicklich von Gott zu ewigem
Leben bestimmt gewesen sei. Aber durch den Umstand, daf als
Strafe des Ungehorsams der sichere Tod angedroht werde, lasse
der Erzihler durchblicken, daB Gott. ,,vielleicht” den Gehorsam
des Menschen damit habe belohnen wollen, daf er ihm schlieflich
den Lebensbaum gezeigt und ihn so vor dem Tode bewahrt haben
wiirde. Man konne darum den Tod nicht als Strafe der Siinde
bezeichnen — diese bestehe in den Miihseligkeiten des Lebens
(S. 145f.) —, sondern nur das ewige Leben als ,eine ver-
scherzte Moglichkeit™ (S, 151).

Im 5. Kap. (L’'Imago Dei dans I’Ancien Test.) behandelt H.
aus besonderem theologischem Interesse eine Frage, die eigentlich
auBerhalb seines Themas liegt: Welche Bedeutung hat es, daf der
Mensch (in Gen 1,26) nach ,,Gottes Bild und Gleichnis* ge-
schaffen ist? Der Verfasser habe dies nicht von einer gnaden-
haften geistigen, sondern von einer naturhaften Ahnlichkeit ver-
standen, die in der #uBern Gestalt des Menschen zum Ausdruck
komme. Die ,,Ahnlichkeit schrinke das ,,Bild“ dahin ein, daB
der Mensch nicht als ,Je double substantiel de Dieu® (S. 164)
sondern eben nur als ,,pareil & son image” betrachtet werden diirfe.
Dieses Ebenbild Gottes im Menschen sei darum auch nicht, wie
die christlichen Dogmatiker unter dem Einflub des hl. Paulus
behaupteten (S. 172, H. zihlt wohl nur die protestantischen mit),
verlorengegangen, sondern sei unverlierbarer Bestandteil der mensch-
lichen Natur,

H.s eingehende Untersuchung bringt viele Einzelheiten,
die man mit Zustimmung und Nutzen lesen kann. Aber die
Gesamtauffassung der FErzdhlung befriedigt nicht; die
literarkritische und die exegetische Hauptthese sind unwahr-
scheinlich.

1. Es ist unwahrscheinlich, daf der Schopfungsbericht (in
Gen 2) und die Paradieseserzihlung urspriinglich voneinander
unabhingig seien. Denn die letztere ist nicht gut denkbar ohne
Zusammenhang mit einer Erzihlung iiber die Herkunft der ersten
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Menschen. Warum soll dies aber nicht der heutige Bericht iiber
die Erschaffung von Adam und Eva gewesen sein? Denn:

2. Die tiefen Gegensitze, die H. zwischen den beiden Be-
richten sieht, sind in den Text hineingelesen. Vor allem die
vollige Unwissenheit, die H. dem Paradiesesmenschen zuschreibt.
Ich stimme ihm darin zu, daf der Ausdruck: ,,Gutes und
Boses erkennen™ nicht in moralischem Sinne zu verstehen ist, son-
dern eine allesumfassende Erkenntnis bedeutet, die den Menschen
Gott gleich machen sollte. Diese Auffassung habe ich in meiner
»Biblischen Urgeschichte”, Bonn 1932, S. 47 ff. vertreten, ebenso
wie die andere, daf die Ursiinde im Streben nach diesem Wissen
bestand, das den Menschen unabhingig von Gott machen sollte, also
in der Hybris. Aber ist denn damit gesagt, daf ihm vor der Siinde jeg-
liche Erkenntnis fehlte? Diese Auffassung wiirde die Erzihlung
innerlich widerspruchsvoll machen. Denn wie hatte der Mensch
im Glauben und Gehorsam gegen Gott leben konnen ohne ein
Wissen um Gottes Grofie und Erhabenheit und um sein eigenes
Verhiltnis zu thm? Wenn er wirklich kein ,,discernement de quoi-
que ce soit" besaf, so war es unsinnig, von ihm Gehorsam gegen
Gott zu verlangen, denn wer nicht unterscheiden kann, kann
sich auch nicht entscheiden. Der biblische Erzihler hat gewif
nicht die ,,Erkenntnis des Guten und B&sen' mit der menschlichen
Vernunft gleichgesetzt. Die seiner Natur entsprechende Vernunft
besafi der Mensch von Anfang. Der Versucher verhief ihm eine
dariiber hinausgehende gottgleiche Erkenntnis. Diese Verheifung
wurde nach der Meinung des Erzihlers nicht erfiillt sondern er-
wies sich als eine Liige. Dies ist der Sinn von 3,7: ,Da taten
thre Augen sich auf, und sie erkannten, daf sie nackt seien’'. Hier
wird nicht das Erwachen der Vernunft beschrieben, sondern die
Téuschung, die in der Siinde fiir den Menschen lag, mit scharfer
Ironie gekennzeichnet. Der Mensch hatte in seinem Ungehorsam
tieferes Wissen erstrebt. Der Versucher, der thm selbst als Be-
sitzer dieses Wissens erscheinen muBte, wird in 3,1 als ‘arum
d. h. klug, listig bezeichnet. Der Mensch aber wird durch die
Stinde nicht ‘@riim sondern ‘€rom d. h. nackt, elend und armselig.
Die Siinde wird fiir thn eine grausame Enttauschung.

Dat H. meine kleine Schrift nicht kennt, sei ihm nicht ver-
tbelt. Aber J. Feldmanns 648 Seiten umfassende Unter-
suchung: Paradies und Stindenfall miifite er doch wohl kennen.
Einmal zitiert er (S. 92) Heinisch, aber nur, um (hier ganz
unrichtig) zu vermerken, daf der Autor in seiner Auffassung
kirchlich gebunden sei, sonst nur zwei Aufsitze katholischer
Autoren in protest. Zeitschriften.

Hier fehlt der Raum, um auf alle Einzelheiten einzu-
gehen, in denen ich H.s Ausfithrungen nicht zustimmen
kann. Das Gesagte geniigt zur Beurteilung der Grundziige
seiner Gesamtauffassung der biblischen Erzihlung.

Thrier. H. Junker.

Feldmann, Dr. Franz, Professor an der Universitit Bonn,
Isaias 1—39 lateinisch und deutsch mit Anmerkungen
unter dem Text. Bonn, Peter Hanstein, 1940 (VI, 293 S.
gr. 8%). M. 4,80; ghd. M. 6,20.

Bereits durch seinen im Exeg. Handbuch zum A.T. er-
schienenen Isaiaskommentar (2 Bde., Aschendoff, Miinster
1. W. 1925/26) sowie durch Spezialschriften zum B. Isaias
(vgl. bes.: Der Knecht Gottes in Isaias, Kap. 40—55,
Freiburg 1907, und Die Weissagungen iiber den Gottes-
knecht im B. Isaias [Bibl. Zeitfragen II, 101, Miinster i. W.
1913) hat sich Feldmann als Isaiasforscher einen Namen
erworben. Im vorliegenden Werke nun will er groBeren
Kreisen des kath. Klerus den lateinischen Text des
Isaiasbuches naher bringen. Es ist kein Zweifel, daf der
Verf. durch Kommentierung des lateinischen Textes des
Isalas einem Bediirfnis entgegenkommt, weil der Geistliche
in Brevier und Missale immer wieder mit dem lateinischen

Text zu tun hat. F. bietet zuerst eine knappe Einleitung,
welche das wichtigste Vorwissen zum Verstandnis des Pro-
pheten, besonders die wichtigsten zeitgeschichtlichen Vor-
kenntnisse vermittelt. Dann wird der lateinische und der
deutsche Text je in klarer Einteilung mit entsprechenden
Uberschriften, die das Verstindnis des Nachfolgenden vor-
bereiten, dem Leser vorgefithrt und was im lateinischen
Texte dem Verstindnis Schwierigkeiten bereitet, in klaren
und knappen FuBnoten erldutert.

Bei der Schwierigkeit der schwebenden Probleme und den
wenigen Anhaltspunkten, die zur L.8sung dieser und jener Schwie-
rigkeiten gegeben sind, kann man natiirlich dann und wann auch
anderer Ansicht sein. So halte ich es nicht fiir wahrscheinlich,
dak Is 13 urspriinglich nicht auf Babel, sondern auf Ninive, und
Is 14,4b ff.—23 urspriinglich nicht auf einen babylonischen, son-
dern auf einen assyrischen Kénig Bezug hatte. Doch mag, wer
tiefer gehen und sich selbst ein Urteil bilden will, den grofen
Kommentar von Feldmann (s. 0.) und meinen in der Bonner Bibel
(Bd. VII, 1, 1 u. 2) erschienenen Kommentar (Fischer, Das Buch
Isaias, Hanstein, Bonn 1939/40) einsehen; iibrigens sind Feld-
mann und ich in Losung der Isaiasprobleme auf weite Strecken
einig.

Moge es dem Verf. gegtnnt sein, in Bilde auch den
zweiten Teil seines Kommentars zum lateinischen Isaias zu
veroffentlichen. Ubrigens wire dem deutschen Klerus ein
grofier Dienst erwiesen, wenn einmal eine Gesamt-Vulgata
lateinisch und deutsch mit so klarer Einteilung wie Feld-
manns Is 1—39 und mit Einfithrungen und Fufinoten, die
;uf wissenschaftlicher Héhe stehen, herausgegeben werden
onnte.

Wiirzburg. Johann Fischer.

Delling, Gerhard, Das Zeitverstindnis des Neuen Testa-
ments. Giitersloh, C. Bertelsmann, 1940 (IX, 167 S. gr. 8%).
M. 5; gbd. M. 6,50.

D.s eindringende Untersuchung ist aus der Vorarbeit fiir
mehrere Artikel (xaigds, ninodw, télos, yodvos usw.) des
»» heologischen Waorterbuchs zum NT.* entstanden und be-
weist, wie griindlich der Verf. diese Studien betricben hat.
Um das Zeitverstindnis des NT.s in seiner Eigenart klar
zu machen, untersucht er zuerst die Zeitauffassung des
Griechentums und des Judentums.

Das Griechentum hat keinen einheitlichen Begriff der Zeit und
keine wirkliche Ldsung der Frage, was die Zeit ist, gefunden. Als
typisch griechisches Verhilinis zur Zeitgegebenheit diirfte sich aber
doch herausstellen lassen: ,,Der Grieche empfindet die Zeitwirk-
lichkeit nicht als Segen. Gerade weil er die Verhaftung an die
Zeit auberordentlich stark empfindet, ist sie thm nicht Geschenk,
sondern eher Fluch.” Sehr wertvoll ist der zweite Teil der Arbeit
(S. 40—63), der den groBen Gegensatz des semitischen Denkens
gegeniiber dem griechischen zeigt. Dem atl. und jiidischen Denken
ist das Zeitphdnomen sehr schwer fafibar. Die Eschatologie kennt
kein wirkliches Aufhdren der Zeit. Das ,Ende" ist nur das Ende
des gegenwirtigen Olam mit seiner Not und Unvollkommenbheit.
Es ist aber nicht auch das Aufhdren der Zeitgegebenheit gemeint.
Auch der zukiinftize Aon ist nicht zeitlos, sondern nur eine neue
Zeit, aber eine endlose. Dem AT. ist der abstrakte Begriff der
Zeit fremd, und darum gibt es auch kein dem griechischen yodvos
entsprechendes hebrdisches Wort. Die atl. Schriftsteller ,,denken
unbewuft nur in dem Gegensatz Zeitpunkt — uniibersehbare Zeit"*.
Auch die iibersehbaren Zeitabschnitte der Vergangenheit (bzw.
Zukunft) dringen sich ithnen, mogen sie auch Menschenalter um-
fassen, zu Zeitpunkten zusammen. Sie sind ihnen, ob kurz oder
lang, ©%7; alles andere ist fiir sie £21¥, uniibersehbar lange
Zeit. Aber olam ist nicht die kontinuierliche Linie von Punkten,
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wie im griechischen Denken. Wihrend der Grieche die Zeit
wesentlich mathematisch-physikalisch auffafit, wird sie vom atl.
und jiidischen Menschen inhaltlich-wertmafig gebraucht. Wirk-
liches Geschichtsverstindnis findet D, im AT. nur bei der ,klassi-
schen” Prophezie. Dem Judentum ist es verloren gegangen.

Der dritte und wichtigste Teil des Buches (S. 64—141)
bespricht eingehend, was das eigentliche Thema des Buches
ist: das ntl. Geschichtsverstindnis in seiner Eigenart.

Diese zeigt sich einmal in der Neuprigung des #atpds-Be~
griffes. #aipds ist die von Gott gegebene Zeit der Entscheidung,
die vom Menschen entsprechendes Handeln verlangt. Dieses ntl.
Verstandnis des #aods ist, wie D. darlegt, weder griechisch noch
jiidisch, sondern eben christlich. Besonders wichtig sind die Aus-
fiihrungen iiber die Begriffe whjewue und 7élos und ihr gegensei-
tiges Verhiltnis. Charakteristisch fiir das NT. ist die Deutung

der Geschichte als Heilsgeschichte, als Handeln Gottes mit der |

Menschheit (S. 99). Die Gegenwart ist die Zeit, in der die Ver-
heifung Wirklichkeit geworden ist. ,,Mit den Aussagen, die das
andeuten, stehen andere in Spannung . . ., in denen der eben mit
Zeit — Ewigkeit wiedergegebene Gegensatz gefafit wird in das Zeit-
schema der diesseitigen Weltzeit und der Messiaszeit bzw. des
kommenden Aon: der Einbruch der letzteren ist dann das
alnpotodac (S. 100£.). Diese Spannung ist allerdings nur eine
formale; denn Verheifung und Erfiillung stehen im Christus-
geschehen unter z wei zeitlichen Gesichtspunkten: die endzeitliche
Verheifiung der Vergangenheit ist in der Gegenwart erfiillt; aber
es gibt auch eine gegenwirtige Verheifiung, deren Erfiillung in der
7 ukunft noch aussteht (S. 101). In diesem Zusammenhang kommt
es D. u. a. auf den Nachweis an, daf der die eigentliche Voll-
endung bringende kommende Aon im NT. nicht mehr wie im
Judentum als — unendliche — Zeit verstanden wird. Das mit
dem Kommen Christi gegenwirtig gewordene Heil ist noch nicht
die endgiiltige Vollendung. Diese ist im gegenwirtigen Geschehen
weithin noch verborgen. Dadurch wird der Begriff des mAnpoloda
inhaltlich bestimmt. In diesem Zusammenhang vermisse ich ein
niheres Eingehen auf die ntl. Aussagen iiber die zwei Aonen, be-
sonders den gegenwirtigen Aon. Daf in der 7 wei-Aonen-Lehre
nicht lediglich ein aus dem Judentum tubermnommenes Schema vor-
liegt, ist offenkundig und wird auch von D. nicht bestritten. Wenn
aber 70 mhijpoua o yodvov im NT. die Uberwindung und Auf-
hebung der Zeit, auch der noch fortlaufenden, durch den Einbruch
der Ewigkeit bezeichnet, wie ist dann das Fortbestehen des gegen-
wiirtigen Aon naherhin zu verstehen? D. schreibt an spaterer Stelle
(S. 136) treffend: ,Fiir die jiidische Zukunftserwartung liegt der
Schnitt so, daf die Gegenwart inhaltlich auf der Seite der Ver-
gangenheit liegt — fiir die christliche Heilsgewifheit so, daf die
Gegenwart schon zur Zukunft gehort”. Aber damit ist die gestellte
Frage noch nicht restlos beantwortet. Den Begriff — oder wenig-
stens den Terminus — Eschatologie méchte D. am liebsten aus
der ntl. Theologie iiberhaupt ausschalten und durch Teleologie er-
setzen.

Eine Fiille von zum Teil schwierigen Fragen hat D. im
dritten Teil seines Buches behandelt, und man legt sein Buch
nicht ohne Gewinn aus der Hand. Aber leicht lesbar 1st es
streckenweise nicht, und manches scheint mir darin kompli-
zierter dargestellt zu sein, als es auf Grund der Aussagen
des NT.s selbst ist. Und manche Ausfithrungen werden nicht
auf allgemeine Zustimmung rechnen diirfen, so das iiber die
Typologie Gesagte (S. 72f.), deren Bedeutung bei Pau-
lus doch zu sehr beschriankt wird (sie sei von ihm ,,grund-
sitzlich iiberwunden®). Auch will mir der Satz nicht emn-
leuchten: ,,Die typologische Deutung stellt die Wahrhaftig-
keit und den Entscheidungsernst des Christusgeschehens emmst
und jetzt in Frage. Mit dem von ihm zitierten Buch von
L. Goppelt hat sich D. wohl nicht mehr auseinandersetzen
konnen. Sehr unergiebig und fragwiirdig sind ferner die Er-
orterungen iiber den moglichen Einfluf der parsistischen

Eschatologie auf die Eschatologie Jesu (im Anschluf an
v. Gall) S. 96f. Diese Bemingelungen und einige andere
Fragezeichen hindern aber nicht, den Wert der kenntnis-
reichen und die Probleme in ihrer Tiefe erfassenden Studie
anzuerkennen.

Dillingen (Donau). J. Schmid.

GewieB, Josef, Dr. theol. habil, Die urapostolische Heils-
verkiindigung nach der Apostelgeschichte. [Breslauer
Studien zur historischen Theologie, Neue Folge Band V.] Bres-
lau, Miiller u. Seiffert, 1939 (XI, 181 S. gr. 89).

Diese sehr erfreuliche Breslauer Habilitationsschrift be-
handelt die urapostolische Predigt auf paldstinensischem
Boden, also im wesentlichen das, was in der ersten Halfte
der Apostelgeschichte, namentlich in den Predigten des
Apostels Petrus, berichtet wird. Auf dem Hintergrund der
entscheidenden Ostertatsachen wird die Auffassung der Per-
son Jesu als Messias, als maic deod, und als spios dar-
gelegt, dann werden die gegenwértigen (Siindenvergebung
und Geistempfang) sowie die kommenden (Auferstehung,
owtnia, ewiges Leben, Gottesreich) Heilsgiiter geschildert,
woran sich der Heilsweg (Bufie, Glaube, Taufe) und das
Verhiltnis zu Tempel und Gesetz anfiigen. Den Abschluf
bildet ein recht sorgfaltiges Kapitel iiber die Eucharistie, das
freilich in seiner alle Fragen berticksichtigenden Ausfiihrlich-
keit etwas aus dem Rahmen des Ganzen herausfallt.

Der Verf. verfiigt tiber eine gute kritische Methode, die die
Texte gewissenhaft priift und vorsichtig abwigt, was man aus
ihnen herauslesen darf. Freilich scheint er mir manchmal in seiner
Vorsicht zuweit zu gehen. So wird die Voraussetzung fiir die Be-
zeichnung Jesu als @aic Peob (besonderes Verhdltnis zu Gott und
messianische Wiirde) ganz zutreffend dargelegt, dann aber daraus
gefolgert, daf sich die Gleichsetzung mit dem leidenden Gottes~
knecht aus Is 53 ,kaum aufrechterhalten” konne. Wenn man aber
beriicksichtigt, daf 1. Jesu Wort vom Lésegeld (Mk 10, 45) und
das Abendmahlswort Mk 14, 24 bewuBt auf Is 53 Bezug nehmen,
was G. ausdriicklich anerkennt (S. 54), 2. auch in der Philippus-
perikope Apg 8,32 f. das Gleiche geschieht, wodurch doch jeden-
falls die urchristliche Stimmung zum Ausdruck kommt, 3. in beiden
Zusammenhingen, in denen vom waic 920 die Rede ist (Apg 3, 13
und 4,27), vom Leiden Jesu gesprochen wird, dann wird man
doch jedenfalls sagen miissen, daf im Altesten christlichen Empfinden
bei der Nennung des Gottesknechtes die Exinnerung an den ,,Knecht™
im Sinne von Is 53 mitschwang. Ist das aber der Fall, dann liegt
hier schon eine Andeutung an den Sithnetod Jesu. Auch
Apg 8,32 f. wird das, bei aller Schwierigkeit von v. 33, so sein,
und man kann nicht sagen, daf nach 8,35 das vorangehende
Schriftzitat aus Is 53 ,lediglich Ausgangspunkt fiir das soayye-
Mooodar oy Tnootv sei. Denn zum wesentlichen Inhalt des
sbayyelioacdor gehort doch die Siindenvergebung. So ist es auch
immerhin auffallend, daf Apg 3,18.19 das Leiden Christi und
die Siindenvergebung unmittelbar nebeneinanderstehen. G. hat ja
zweifellos recht, daf man in der Urgemeinde den Tod Jesu
,,weniger soteriologisch als christologisch® gesehen habe (S. 75).
Gegeniiber der paulinischen Theologie sind die Gedanken noch
unentwickelt, Allein irgendwie muff man sich ilber den Sinn des
messianischen Leidens Jesu Gedanken gemacht haben. Und wenn
man dann, wie G. das sehr entschieden betont (S. 79f.), aus
1 Kor 15,3 schliefen muBl, dab die Urgemeinde das von Jesus
selbst ausgesagte Siihneleiden kannte, dann darf man die Andeu-
tungen der Apg nicht allzu skeptisch beurteilen.

Die scharfe Trennung zwischen den gegenwiartigen und gu-
kiinftigen Heilsgiitern ist nicht durchfiihrbar. Denn (abgesehen
von der nur zukiinftigen leiblichen Auferstehung) stecken sowohl in
der owtngia wie in der o cidwios wie in der facilelo 1ol Peod
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schon Gegenwartsgiiter. Richtig ist nur, dafi auf ihnen der escha-
tologische Nachdruck im Sinne der Vollendung liegt. — Aus
Apg 1,6 soll sich nach S. 101 ff. nicht die politische Hoffnung der
Apostel ergeben, sondern nur die erwartete Vorrangstellung [sraels
im Gottesreich. Das kénnte zutreffend sein, wenn die Frage der
Apostel einfach nach der , Aufrichtung des Reiches” (S. 101)
ginge. Aber damoxathordva:r heifit ,,wiederherstellen, und dann
steckt tatsichlich ein irdisch-politisches Moment in der Frage, das
man freilich nicht im Sinne der jiidisch-populiren Hoffnung zu
itbertreiben braucht. Die Zuriickweisung durch den Auferstandenen
erfolgt 1, 8 indirekt. — Etwas unklar ist die Ausdrucksweise S. 86
tiber das Sprachenwunder am ersten Pfingstfest. Es sei ,,am chesten®
mit dem Zungenreden in 1 Kor 12—14 ,zu vergleichen”. Soll
das heifien, daf es nur ekstatisches Reden, aber kein eigentliches
Sprechen in fremden Sprachen war? G. benutzt nicht die Unter-
suchung von N. Adler iiber das erste Pfingstfest (Neutest. Ab-
handlungen 18,1, 1938). Ich glaube aber, da man die Viel-
gestaltigkeit der Geisteswirkungen im Urchristentum verkennt, wenn
man den einmaligen Pfingstvorgang ausschliefilich von 1 Kor her
verstehen will. Und wenn man, wie z. B. Wikenhauser in seinem
Kommentar, ganz richtigt sagt, daf der Zweck des , Sprachwunders*
war, den Universalismus des Evangeliums zu symbolisieren, dann
darf man diesem Zweck nicht die Grundlage entzichen, indem man
an ekstatisches Reden denkt, das den Zuhdrern nur so vorkam,
»als ob sie in ihrer Muttersprache redeten. Diese Als-ob-Theologie
ist fiir die Geschichtstheologie der Apg unbrauchbar, — Wenn G.
das wertvolle Buch von J. Thomas, Le mouvement Baptiste en
Palestine et Syrie, Gembloux 1936, gekannt hitte, wiirde er die
Proselytentaufe wohl kaum als Hintergrund der Johannestaufe ge-
nannt haben (S. 125). — Ein zusammenfassender Abschnitt iiber
das Gebet und die Worte dmxadeiy 76 Srope xvofov wire wiin-
schenswert gewesen. — Das hifiliche Wort eo ipso (S. 57) ver-
meidet man besser.

Das Buch von Gewief ist eine vortreffliche Unter-
suchung iiber die erste Periode der kirchlichen Entwicklung,
die hdufig hinter dem Wirken des gewaltigen Genius eines
Paulus zuriicktritt. Um so mehr ist es zu begriiGen, dak

diese Periode hier lichtvoll behandelt wird.
Miinster (Westf.). M. Meinertz.

Klein, Dr. Johannes, Tertullian. Christliches BewuBtsein
und sittliche Forderungen., Ein Beitrag zur Geschichte der
Moral und ihrer Systembildung, [Abhandlungen aus E.thik und
Moral, hrsg. von Prof. Dr. Fritz Tillmann, 15, Bd.] Diissel-
dorf, Mosella-Verlag, 1940 (390 S. gr. 8%). M. 8: ghd. M. 10.

Diese Arbeit, die als erster Band einer grof angelegten
Darstellung der Ethik Tertullians gedacht ist, will dessen
christliches Bewufitsein aufzeigen in seiner Abhéngigkeit von
der Eigenart seiner Personlichkeit und Entwicklung. Seiner
Bekehrung sucht er psychologisch niher zu kommen mit
Hilfe der von Sante de Sanctis aufgestellten Hypothesen,
der jede Konversion zum Katholizismus als eine Befreiung
und Sublimierung ,,gldubiger Infantilkomplexe® (S. 82) auf-
faht, die ins UnterbewuBtsein, in die ,psychische Latenz'
verdringt waren; dementsprechend wird die Konversion
Tertullians dargestellt als eime Riickfindung zur ,,anima
naturaliter christiana®. Tertullians Entwickelung vom Hei-
dentum zum Christentum vollendet sich in einem ,,christ-
lichen Sendungsbewufitsein®, d. i. in dem Willen, als Ver-
teidiger des Christentums und als Sittenprediger zu wirken.
Als solcher konnte er ,,nicht darauf verzichten, das, was er
zu sagen hatte, in gewissen Grundanschauungen und diese
selbst woméglich wieder in einer umfassenden und einzigen
zu begriinden™ (S. 118). Diese umfassende ,,Grundkon-
zeption™ sicht der Verf. in der ,aemulatio divinae rei et

humanae® (Apol. 50, 16), in dem Widerstreit zwischen der
gottlichen und menschlichen Sache. Hierauf beruht die
,»Grundanschauung™, d. 1. ,,das christliche MachtbewufBtsein
Tertullians als das BewubBtsein der stirkeren Position®
(S. 120). Dieses findet seine Begriindung duBerlich in der
zahlenmaBigen Uberlegenheit der Christen und in der Be-
kraftigung der christlichen Religion durch Wunder, inner-
lich in der geschichtlichen Bedeutung des Christentums und
m der Auserwahlung der Christen zum Volke Gottes im
Gegensatz zur Verworfenheit des Heidentums, Aus dem
,.christlichen Machtbewubtsein* ergeben sich drei theoretische
Folgerungen: Das Christentum ist die Religion der wahren
Erkenntnis, die Religion der sittlichen Vollendung und
schlielich die Vollendung der Zeiten; ebenso drei prak-
tische Folgerungen: die Auffassung des christlichen Lebens
als militia Dei und Nachfolge Christi, ferner die Weltiiber-
windung und Jenseitigkeit und schlieflich der Spiritualismus
und aszetische Rigorismus. Ein Ausblick auf den zweiten
Band stellt die Anwendung dieser allgemeinen Grundlinien
auf die einzelnen Lehren Tertullians und insbesondere auf
seine Ethik in Aussicht. Hinzugefiigt sind 4 Exkurse: iiber
den Gedanken der Christuszugehsrigkeit bei Tertullian, fer-
ner iiber die Schrift De pallio, deren Abfassung in die Zeit
kurz nach der Bekehrung verlegt wird; iiber die Frage, ob
Tertullian Priester war, die verneint wird; und iiber sein
Verhiltnis zur passio Perpetuae.

Natiirlich gibt dieser diirftige Uberblick nur eine schwache
Vorstellung von der Inhaltsfiille des Werkes, das manchen neuen
und bemerkenswerten Gedanken enthilt. Aber der Verf. beein-
triichtigt seine Arbeit durch eine allzu wortreiche und manchmal
ungenaue Sprache. Das Wort ,Bewufitsein® wird unablissig bis
zur Ermiidung wiederholt, bald fiir sich allein, bald in allerhand
Zusammensetzungen, die nicht selten grammatisch fehlerhaft ge-
bildet sind nach dem Muster des ,,vierstockigen Hausbesitzers®,
wie: ,personliches Sendungsbewufitsein®, ethisches Sendungs-
bewufitsein”, ,sittliches Uberlegenheitshewuftsein®, , christliches
Uberlegenheitsbewuftsein®, ,,christliches MachtbewuBtsein™ usw.
Z. B. mit ,christlichem Uberlegenheitshewuftsein®* ist gemeint das
Bewuftsein von der Uberlegenheit des Christentums; christlich wird
also n dem Kompositum grammatisch falschlich auf ,,Uberlegen-
heit” bezogen. Schlimmer ist, daf der Sinn des Wortes ,,Bewufit-
sein” undeutlich und schwankend ist. Bald ist es ,eine eigentiim-
liche Zustandsform gegenstindlichen Seins* (S. 15), bald eine
Funktion der Seele, bald ein Willensziel (,.SendungsbewuBtsein®),
bald ein Denkinhalt; bald die innere Wahrnehmung selbst, bald
das Objekt dieser inneren Wahrnehmung. S. 21 wird in einem
Satze gesagt, das Bewufitsein bedeute ,,das Haben einer Gegen-
standswelt in einem personalen Subjekt” und ,,damit das Aufge-
nommensein in die innere Totalitit des personalen Subjekts".
S. 15 steht der unverstindliche Satz: ,,Gegenstand als gewuliter
Gegenstand heifit ein Bewufitsein von ihm haben®. Triger' des
Bewufitseins ist manchmal die Person, manchmal die Grund-
anschauung (vgl. S. 16 u. S. 22). Ungenau ist es, zu sagen,
das Verhilinis des Glaubensbewufitseins zum allgemeinen Bewufit-
sein sei ,in theologischer Sicht eine Anwendung des Verhaltnisses
von Natur und Ubernatur'* (Anm. zu S. 18).

Der Verf. spricht von der Notwendigkeit, fiir die Erklirung
Tertullians die moderne Individual- und Tiefenspychologie heran-
zuziehen (S. 26). Er beruft sich auf die ,allerneueste psycho-
logische Forschung™ (S. 79); aber er zitiert lediglich einen Aufsatz
von Jung aus dem Jahre 1930 und das Werk von de Sanctis aus
1924. Trotz dieses Zeitverhiltnisses bezeichnet er die Meinungen
Jungs als ,,Priludien zu den umfassenden und vertiefenden For-
schungen de Sanctis“ (S. 80). Es hitte mehr Literatur, neuere
Werke und auch katholische Autoren verwertet werden kénnen.
Vielleicht wire dem WVerf, dann auch die Anfechtbarkeit der

psychoanalytischen Aufstellungen de Sanctis’ aufgegangen. Deut-
*
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licher hatten herausgehoben werden miissen die primédren und
sekundiren Charaktereigentiimlichkeiten Tertullians, die trotz des
Wertumbruchs in seiner Bekehrung blicben und ihn durchs ganze
Leben begleiteten; z. B. sein Uberlegenheitsgefiihl, das ihm den
Ubertritt zu der kleinen und wenig angesehenen Gruppe der
Christen reizvoll machte; seine ethische Einstellung; vor allem
seine Ichhaftigkeit. Diese ist vielleicht die Haupttriecbfeder
bei ihm gewesen; sie wurde auch in der Konversion nicht iiber-
wunden und bildete wohl den tiefsten Grund fiir den vom Verf.
mit Recht erwahnten Mangel an Gemeinschaftssinn (S. 46). Auch
die gelegentlichen Bescheidenheitsformeln in den Schriften Tertul-
lians sowie seine Berufung auf die Autoritit der Kirche und spiter
des HI. Geistes sind in diesem Lichte zu verstehen. Fiir seinen
Ubertritt zum Montanismus sind auch vielleicht Alterserscheinun-
gen, Vereinsamung. Gramlichkeit, senile Neigung zu unlustbetonten
Affektreaktionen zu beriicksichtigen.

Die gesamte geistige Welt Tertullians leitet der Verf. aus einer
einzigen Grundkonzeption bzw. Grundanschauung ab. Tragt er
damit nicht eine zu weitgehende Planung in die Gedanken Ter-
tullians hinein? Und widerspricht er nicht damit der Forderung,
die er selbst verkiindet, daf Tertullian begriffen werden miisse
aus dem Kern und Wesen seiner Personlichkeit heraus (vel. S. 13)?
Denn wenn er auch die Grundanschauung als ,,christliches Macht-
bewubitsein® formuliert und willensmifige wie emotinoale Ele-
mente damit verbindet, so darf das doch nicht dariiber hinweg-
tiuschen, daf die Grundanschauung ein D e nkinhalt, ein Bestand-
teil der L e hre Tertullians ist; aus diesem Gedanken soll nun auch
das praktische Verhalten Tertullians gefolgert werden, das doch
viel leichter in seiner Eigenart aus den Charaktereigenschaften und
seiner Entwicklung heraus verstanden werden konnte; wie z. B. der
Rigorismus.

Anzuerkennen ist die einlaBliche Kenntnis der weit-
schichtigen Gedankenwelt Tertullians und insbesondere die
Vertrautheit mit seiner Sprache. Der zweite Band, von
dem wir noch wichtige Aufschliisse erwarten, wird uns

hoffentlich recht bald beschert.

Bedburg-Hau. Bernhard Nisters.

Honn, Karl, Konstantin der GroBe. Leben einer Zeitenwende.
Leipzig, J. C. Hinrichs, 1940 (VIIL, 263 S. mit 24 Tafeln).
Ghd. M. 7,80.

Die iiberragende Gestalt des Kaisers Konstantin, der
durch seine Stellungnahme zum Christentum die Welt-
geschichte in neue Bahnen gelenkt, wird bis zu einem ge-
wissen Grad immer problematisch bleiben, und die Frage
nach seiner religivsen Uberzeugung und seinen Regierungs-
grundsitzen wird wohl in alle Zukunft niemals ganz ein-
heitlich beurteilt und gedeutet werden konnen. Gewisse,
in der Seele des Forschers verschieden gelagerte Impondera-
bilien werden fiir die Wertung der Quellenaussagen und
die darauf basierende Formung des Gesamtbildes immer
von differenzierender Bedeutung bleiben. Mag auch die
tendentiose Beurteilung Konstantins in der Jugendschrift des
temperamentvollen J. Burckhardt (1853), der im Kaiser
einen religiosen Heuchler und blutdiirstigen Gewaltpolitiker
sehen wollte, heute allgemein aufgegeben sein, so gehen doch
auch jetzt noch die Urteile ganz wesentlich auseinander.
Eine lange Reihe von Spezialuntersuchungen, die in den
letzten zwanzig Jahren z. T. aus der Feder von fiihrenden
Historikern veroffentlicht wurden, lift deutlich die gegen-
sitzlichen Auffassungen hervortreten, und das hin und her
schwankende Pendel kann noch immer nicht zur Ruhe
kommen.

Angesichts dieser Lage ist es Wagnis und doch wieder ein
begriihenswertes Unternechmen, wenn wvon drtter, d. h. an der

Einzelforschung nicht direkt beteiligter Seite der WVersuch einer
zusammenfassenden Wiirdigung gemacht wird. Honn, dessen
frithere literarische Tatigkeit mir nicht bekannt ist, verdffentlicht
ein fiir einen weiteren wissenschaftlich interessierten Leserkreis be-
rechnetes Konstantinbuch. Der Verf. erweist sich als urteilsfahiger
Historiker, der durch gewissenhafte Beniitzung der so reichhaltigen
neuesten Forschungen ein moglichst wahrheitsgetreues Bild der Zeit
und der Personlichkeit Konstantins zu entwerfen bemiiht ist. Das
leicht und angenehm lesbar geschriebene Buch, dem 24 ausgezeich-
nete Tafeln beigegeben sind, teilt den dargebotenen Stoff in
10 Kapitel ein, von denen die ersten fiinf (S. 1—81) n einfithren-
den Darlegungen iber die politischen, wirtschaftlichsozialen, gei-
stigen und religidsen Verhiltnisse im zusammenbrechenden romi-
schen Weltstaat wihrend des vorkonstantinischen 3. Jahrh. unter-
richten. In den folgenden fiinf Kapiteln, der zweiten groferen
Hilfte des Werkes (S. 82—200), wird von Constantius Chlorus,
von der Jugend Konstantins, seinem Weg zur Alleinherrschaft, von
der Zeit der Alleinherrschaft und schlieflich seiner Stellung zum
Christentum und zur Kirche gehandelt. Es folgen relativ ausfiihr-
liche Angaben iiber die Quellen und die allgemeine Literatur zur
Zeit Konstantins (S. 202—206) und im Anschluf daran werden
S. 207—262 lehrreiche Anmerkungen geboten, die &fters erklirende
und begriindende Bemerkungen zu dem vom Verf. im Text ein-
genommenen Standpunkt bieten. Hier erhalten wir eine genauere
Vorstellung von der soliden Arbeitsweise des Verf.

Zusammenfassend darf festgestellt werden, daf H. mit leiden-
schaftsloser Ruhe und Sachlichkeit zu Werke geht und der Per-
sonlichkeit des grofien Herrschers gerecht wird,. Was jedoch die
Behandlung des zentralen religiésen Problems betrifft, so ist H.
etwas zu sehr von der kritisch negativen Literatur beeindruckt wor-
den. Das positive Verhiltnis Konstantins zum Christentum, das
schon seit 312 in immer steigendem Mak in Erscheinung tritt und
seine Seele beherrscht, ist nicht stark und betont genug unterstrichen
worden. Die durchaus positiv gehaltene Beurteilung der religiosen
Entwicklung Konstantins zum Christentum hin, wie sie kiirzlich
H. Lietzmann (1937) begriindete, wurde neuestens durch den be-
kannten Budapester Althistoriker A. Alfoldi in Pisciculi Festschrift
fir F. J. Délger 1939, 1—18 mit m. E. durchschlagenden Griin-
den gestiitzt und gegeniiber den hyperkritischen Einwendungen von
H. Grégoire-Briissel verteidigt. Honn konnte leider Alféldis auf-
schluf- und ergebnisreiche Untersuchung fiir seine Darstellung
nicht mehr auswerten.

Berthold Altaner.

Breslau.

Devreesse, Robert, Le Commentaire de Théodore de
Mopsueste sur les Psaumes (I—LXXX). [Studi e Testi
93.] Citta del Vaticano, Biblioteca Apostolica Vaticana, 1939
(XXXI, 572 S. Lex. 8%). L. 220.

Diese vorziigliche kritische Ausgabe des altesten Wer-
kes Theodors von Mopsuestia ist besonders freudig zu be-
griiBen, da dieser Kommentar fiir die Kenntnis der Entwick-
lung Theodors, seiner Methode und semer Lehren von un-
ersetzbarem Werte ist. Die zahlreichen Schriften dieses
bedeutendsten Exegeten der antiochenischen Schule sind ja
zum grofiten Teile untergegangen, nachdem der Kaiser Justi-
nian im Jahre 543 iiber ihn und seine ,gottlosen Schriften
das Verdammungsurteil gesprochen hatte. Von dem Psal-
menkommentar besafien wir im Druck bisher nur ein langeres
zusammenhingendes Stiick, die Erklarung der 31 ersten
Psalmen, in einer alten lateinischen Ubersetzung, aber
anonym. Man hielt den Text durchweg fiir ein Werk des
L. Columba. Erst der Kardinal Giovanni Mercati hat
ihn als eme im 5. Jahrh. entstandene Ubersetzung des
Psalmenkommentars des Mopsuesteners erkannt. AuBerdem
waren zahlreiche griechische Fragmente als zu Theodors
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Psalmenerklarung gehorig im Druck vercffentlicht. Sie waren
aber so unkritisch aus verschiedenen Katenen iibernommen,
daB man fiir die Richtigkeit ihrer Zuweisung an Theodor
keine Gewahr hatte. Hier hat vor allem Mgr. Devreesses
Arbeit eingesetzt und nach ausgezeichneter Methode, iiber
die er in der Einleitung S. XI ff. Auskunft gibt, alle Frag-
mente, die Theodors Namen trugen oder aus anderen Griin-
den fiir thn in Betracht kommen konnten, aufs sorgfiltigste
untersucht und begutachtet, so dak nunmehr der Forschung
gesicherte Texte zu Gebote stehen.

Die neue Ausgabe beginnt mit der soeben erwihnten
lateinischen Ubersetzung des Kommentars zu den Psalmen
1—31 in treuer Wiedergabe des codex Ambrosianus C 301
saec. 8. Von Ps. 13,7 an trtt dieser Handschrift ein zwei-
ter Kodex von gleicher irischer Herkunft und gleichem Alter
zur Seite: der codex Taurinensis F IV, 1, der auch die
grofie Liicke des Ambrosianus in der Erklarung des Ps. 16
gliicklich ersetzt. Die Fragmente des griechischen Originals,
hauptsiéchlich aus den Katenen des cod. Paris. 139 und
des cod. Vatic. 1682, werden an gehoriger Stelle neben dem
lateinischen Texte abgedruckt.

Von Ps. 32 an dndert sich das Bild. Von hier bis zum
Schluf wird der Kommentar im griechischen Texte geboten,
unter Beifiigung der lateinischen Fragmente, die aber selten
sind. Der griechische Text stammt bis Ps. 72 inkl. fast
ganz aus dem cod. Coisl. 12 saec. 13, und zwar bietet diese
Hs den Kommentar Theodors zu den Ps. 43—49 vollstin-
dig und ohne Unterbrechung, zu den Ps. 32—42 und
50—60 zwar ebenfalls vollstindig, wie es scheint, aber mit
Unterbrechungen durch Fragmente aus Athanasius u. a.,
endlich zu Ps. 61—72 blo& kurze Bruchstiicke. Mehrere
andere griechische Katenen, iiber dic der Hrsg. in der
Einleitung berichtet, besonders die des Paris. 139 und
des Vatic. 1682, liefern Erginzungen in verschiedener
Zahl und Ausdehnung. Fiir die letzten Psalmen 73—80
konnte der Hrsg. nur geringe Reste des Kommentars aus
diesen Katenen beibringen, da der Coislinianus versagt.

Die Vorrede zu dem Werke, auf die Theodor zwei-
mal verweist, ist leider verloren gegangen. Der Psalmen -
text, den er in der Erkliarung zugrunde legt, ist der der
Septuaginta. Er zieht aber auch die anderen griechischen
Ubersetzungen, am meisten die des Symmachus, heran, etwa
zehnmal auch den Syrus. An manchen Stellen geht er auf
den hebraischen Text ein, hebt die Eigenart der hebraischen
Sprachgewohnheit hervor, findet fiir sprachlich zu beanstan-
dende griechische Lesarten den Grund in schlechter Uber-
tragung aus dem Hebraischen. Sehr oft setzt er sich mit
anderen Exegeten auseinander, leider ohne jemals ihre
Namen zu nennen.

Haufig betont Theodor, daf David bei der Abfassung der
Psalmen unter dem Einfluf des HI. Geistes stand. David hat alle
Psalmen verfaft. Die Uberschriften sind jedoch nicht von
thm. Nur selten erwihnt Theodor sie. Sie sind ihm fiir das Ver-
standnis der Psalmen nicht maBgebend. Er will sie nur anerken-
nen, soweit er sie als zutreffend erkannt hat. Theodor hilt es
vor allem fiir wichtig, bei jedem Psalm festzustellen, welche
geschichtliche Situation der Vergangenheit oder Gegen-
wart David im Auge hat oder welche Situation er prophetisch
voraussagt. Weil namlich viele Psalmen auf die nachdavidische
Zeit hinweisen, namentlich auf die der babylonischen Gefangen-
schaft und die der Makkabier, so kann David nur dann der Verfasser
sein, wenn er unter der Eingebung des HI. Geistes diese Begeben-
heiten der Zukunft vorhergesehen und verkiindigt hat. Die Worte
der Psalmen sind dann so zu verstehen, dafi David sie den vorher-

gesehenen Personen der Zukunft in den Mund gelegt hat, nicht
als ob sie zu ihrer Zeit wirklich so sprechen wiirden, sondern weil
es ihrer Lage entsprechen wird, sich solcher Worte zu bedienen,
um Gott zu loben, seine Hilfe zu erbitten, das Volk zu ermah-
nen usw. Besonders in der Erkldrung des Ps. 32 (S. 142,10 f;
150, 26 ff.) hebt Theodor dies hervor. Nach der durch die vor-
ausgesetzte geschichtliche Lage gebotenen @wddeois (argumentum)
des Psalmes ist der ganze Psalm zu erkliren. Wenn dies fiir ein-
zelne Verse nicht moglich ist, so ist die ©wddeois anders zu be-
stimmen (S. 1,2f.; 2,3f.; 3,25f. u 3.).

Gemif dieser Auffassung lehnt Theodor es ab, gewisse Psalm-~
stellen als messianische Weissagungen anzuerkennen.
Messianisch sind nach seiner Erklirung unter den ersten achtzig
Psalmen nur die Psalmen 2, 8 und 44. Die Annahme gewisser
Exegeten, daf auch andere Psalmen prophetische Aussagen iiber
Christus enthalten, weist er ausdriicklich zuriick. Wenn z. B.
Christus die Worte Ps. 21,2 und 30,6 am Kreuze ausruft
(Matth 27,46; Luk 23,46), so will er damit nur sagen, daf
diese Worte auf sein gegenwirtiges Leiden anwendbar sind, nicht
daB sie eine Prophezie iiber ihn, die sich jetzt erfiille, enthalten
(S. 120, 18 ff.; 137, 194.). Ebenso haben die Jiinger Christi
Psalmstellen auf ihn angewandt, nicht als Prophezien iiber ihn,
sondern als auf ihn passend. So Ps. 15,10: Apg 2,31 (S. 99,
27.); Ps. 39,8: FHebr 10,74, (S. 248, 184); Ps. 67,19:
Eph 4,8 (S. 439, 131.); Ps. 68,10: Joh 2,17 (S. 455, 3 1.).
Solche Deutungen waren es neben vielen christologischen Unklar-
heiten und Irrtiimern in diesem und in anderen Werken Theodors,
die zu seiner Verurteilung auf dem 5. 6kumenischen Konzil fiihrten.

Die Christologie des Psalmenkommentars zeigt schon die
Tendenz, die in den spiteren Werken Theodors scharf ausgeprigt
hervortritt, die Gottheit und die Menschheit Christi als zwei fiir
sich bestehende Einzelwesen (zwei Personen, zwei Sthne) aufzu-
fassen. Die wahre Gottheit des Logos wird voll anerkannt und
gegen die afperixol verteidigt. Zwischen dem Gott Logos und dem
von ihm ,,angenommenen Menschen' besteht aber die grofite Ver-
schiedenheit der Natur (43,3 1f.; 49,1 ff.) und die Verschieden-
heit der Person. Schon die Ausdriicke, die Theodor gewohnlich
auf Christus der Menschheit nach anwendet, ¢ ddowmoc Angdeis
oder Gvalnpdels oder Svwdeis v P&, insinuieren die Zweiheit
der Person. Klarer tritt diese Zweiheit hervor bei der Verteilung
der biblischen Aussagen iiber Christus auf den ,,Gott Logos™ und
den ,Menschen Jesus“ S. 46, 3ff., wo Theodor weiter sagt:
Frepos utv 6 Peds Aoyos, Ervegos OF ¢ dvidowmos (46, 24 ff.) und
dann in sechsfacher Gegeniiberstellung von ¢ wév und ¢ 8 die
WVerschiedenheit der beiden darlegt (46, 31 ff.). Auch von den
zwei Sohnen spricht er, zwar nicht ganz ausdriicklich, aber in
dquivalenter Form, indem er den Sohn (eum filium), der in der
Zeit empfangen und geboren ist, und den von Ewigkeit vom Vater
gezeugten Gott Logos unterscheidet (13,8 ff.). Der Logos wohnt
in dem angenommenen Menschen (S. 11, 15f.) wie in einem
Tempel (S. 290, 23). Der Leib ist ein Gewand, das ihn von
aufien (#wPev) umkleidet, drinnen (£vdor) ist die Gottheit
(S. 290, 13f.). Daber sind aber die beiden ein einziger. Unus
atque idem est Deus Derbum et homo (45, 10). Eine coniunctio
personae zwischen ihnen hat stattgefunden (S. 43, 13), eine &rwois
7ot mooowmov (S. 289, 26f.). David sagt im Ps. 44 die géttlichen
und die menschlichen Pridikate von Christus als von einer Person aus,
aepl &vos mpooamov (S, 290, 2). Aber in welchem Sinne der Gott
Logos und der angenommene Mensch zu einer einzigen Person

vereinigt sein sollen — nach den spateren Schriften Theodors ist
es eine Vereinigung im beiderseitigen Willen (e0doxia, duddeois,
oyéots tfis yvduns). —, dariber dufiert er sich hier nicht. Auch

nicht iiber den Beginn dieser Vereinigung. Nur das hebt er her-
vor, daf sie sich erst nach der Auferstehung und der Himmelfahrt
Jesu ganz auswirkt. Jus imperii et polentiam dominationis super
omnia post resurrectionem home a Deo susceptus accepit
(S. 7, 14%.; vgl. 13,11£.). Posit ascensionem tantum hono-
ris accepit, ut omnem creaturam longe transcenderet et unitus cum

Deo Derbo sit ab omnibus adorandus (S. 49, 4 fL.).
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Der messianische Psalm 44 gibt dem Mopsuestener auch Anlaf
zu iiberaus schonen und tiefen Aufierungen iiber die Kirche,
die Konigin zur Rechten des Konigs Christus, iiber die Jungfrau-
lichkeit in der Kirche, die das Héchste ist in der Tugendiibung,
und iiber das Priestertum, die héchste unter den Geistesgaben.

Nur einen kleinen Teil des reichen Inhalts des Kommen-
tars habe ich hier angedeutet. Er zeigt schon, welch wert-
volle Gabe wir dem Herausgeber zu verdanken haben. Mit
groBer Freude lesen wir in seiner Vorrede, daf er noch
weitere Arbeiten iiber den bisher allzu sehr vernachlissigten
Exegeten vorbereitet, zunichst die Edition der Reste des
eriechischen Kommentars zum Johannesevangelium, sodann
eine Darstellung des Lebens und des Werkes des Bischofs
von Mopsuestia und eine nur auf die echten Quellen sich
stiitzende Darlegung der verschiedenen Etappen der diesen
Bischof betreffenden Kontroverse. Mit gespannter Erwar-
tung darf man diesen Arbeiten des gelehrten Skriptors der
Vatikanischen Bibliothek entgegensehen.

Miinster i. W. Fr. Diekamp.

1. Wurm, Hubert, Studien und Texte zur Dekretalen-
sammlung des Dionysius Exiguus. [Kanonistische Studien
und Texte hrsg. von Prof. Dr. A. M. Koeniger, Bd. 16.]
Bonn, L. Réhrscheid, 1939 (XX, 304 S.). M. 14,50.

2. Wurm, Hubertus, Dr. iur. can., Decretales selectae ex
antiquissimis Romanorum Pontificum epistulis decre-
talibus praemissa introductione et disquisitione critice editae.
gExg?r;])tum ex ephemeride ,,Apollinaris“, Romae 1939, XII,

1. Das vorliegende aus der Bearbeitung einer Tiibinger

Preisaufgabe der katholisch-theologischen Fakultat (1 926)

hervorgewachsene Werk verrit Qualitidten, die bei einer

Erstlingsarbeit duBerst selten anzutreffen sind. Der Verf. hat

sich durch sein specimen eruditionis als fiir handschriftliche

und speziell kirchenrechtsgeschichtliche Forschungen hervor-
ragend geeignet erwiesen und sich damit Sitz und Stimme

im Chor der kanonistischen Historiker erworben. Wurm hat

mit seiner Arbeit den Bewels erbracht, daf er in einem For-

schungsbezirk, der ungewthnlich komplizierte Probleme auf-
weist und schérfste Konzentration des Geistes und viel Ge-
duld und Fleif verlangt, heimisch geworden ist. Der junge

Gelehrte, der ausgezeichnete editionstechnische Schulung und

Begabung fiir quellenkritische Beobachtungen zeigt, bietet

in seiner Schrift mehr, als man auf Grund des Titels anzu-

nehmen geneigt ist. In entsagungsvoller Hingabe und mit
nicht zu iiberbietender Akribie hat W. die schon oft ver-
handelten schwierigen Probleme der handschriftlichen Uber-
lieferung und Entstehung der gesamten altesten lateinischen
kanonistischen Sammlungen (4.—6. Jahrh.) mit viel Mut in

Angriff genommen und an verschiedenen Punkten in erfreu-

licher Weise gefordert. Dabei stehen das Leben und das

schriftstellerische Gesamtwerk, insbesondere jedoch die

Dekretalen des Dionysius Exiguus im Vordergrund des

Interesses. Die Darlegungen des Verf.s kinnen als die beste

zusammenfassende Wiirdigung und Einfithrung in die ilte-

sten lateinischen Kirchenrechtsquellen angesehen werden.

Gerade in dem Augenblick, da uns der Tod zwei hervor-

ragende Spezialisten dieses Gebietes (C. H. Turner und

E. Schwartz) entrissen, ist die Mitarbeit einer neuen viel

verheifenden Arbeitskraft doppelt zu begriifien, und ich

mochte der Hoffnung Ausdruck geben, dafi dem jungen

Gelehrten Gelegenheit gegeben werde, seine Forschungen

fortzusetzen.

Das ganze Werk zerfallt in vier Teile. Im ersten Teil
(S. 8—107) wird auf genauer handschriftlicher Grundlage eine
Ubersicht iiber den Bestand an alten kanonistischen Sammlungen
allgemeinen Charakters unter Ausschluf der partikuliren Collec-
tiones gegeben. Besonders eingehend wird hier zunichst das Leben
und die literarische Tatigkeit des Dionysius Exiguus behandelt und
im Anschluf daran die Entstehung der verschiedenen Rezensionen
seiner Dekretalensammlung untersucht, Hier bringt W. erstmals
einen kritisch gesicherten Text des Protokolls (d. h. der Uberschrift
samt Datierung) aller Dekretalen der Dionysiana (S. 10—80). Die
weiteren Abschnitte bringen knappe iiberlieferungsgeschichtliche und
den Inhalt betreffende Mitteilungen iiber die Freisinger und die
Quesnelsche Sammlung, ferner iiber drei verwandte italische und
sieben gallische und schlieflich noch iiber acht weitere Sammlungen
verschiedener Herkunft (S. 80—103). Kurze Bemerkungen iiber
die gegenseitigen Beziehungen der Sammlungen, ihre Quellen und
die Art der Entstechung beschlieBen den ersten Teil.

Der 2. Hauptteil (S. 108—189) beschiftigt sich dann im -
einzelnen genauer mit dem so delikaten Problem der Quellen des
Dionysius und all der andern eben genannten kanonistischen Samm-
lungen, Dabei wird vor allem versucht, die Frage zu beantworten,
wie die in die verschiedenen Sammlungen eingegangenen Dekretalen
vor ihrer Aufnahme in grofere Collectiones iiberliefert wurden,
ob sie einzeln umliefen oder welche Gestalt und welchen Umfang
die schon vorhandenen kleineren, heute nicht mehr erhaltenen Grup-
pen gehabt haben. Im 3. Teil (S. 190—231) wird die Frage
untersucht, ob und welche Sammlung nicht auf die Originale von
Dekretalen, sondern auf die Register des papstlichen Archivs
zuriickgeht, sei es, daf der Sammler aus dem Archiv selbst ge-
schopft oder sich von der papstlichen Kanzlei Registerabschriften
beschafft hatte. In vorsichtig gefithrter Untersuchung kommt W.
zu dem gesicherten Ergebnis, dak auch nicht der in Hss anzutref-
fende Vermerk ,,contuli** als Beweis fiir eine Beniitzung des romi-
schen Archivs gelten kann. In keinem Fall, auch nicht bei der
Dionysiana darf behauptet werden, daf Dekretalentexte aus dem
papstlichen Archiv bezogen wurden. In der Regel sind die in Frage
stechenden Sammlungen durch Zusammenfassung kleiner und klein-
ster dlterer Sammlungen entstanden. Die Bedeutung der Dionysiana
liegt nicht darin, daf sie auf alte und besonders wertvolle Quellen
zuriickgeht, auch nicht darin, daf sie besonders reichhaltiges
Material bringt, sie zeichnet sich vielmehr dadurch aus, daB sie in
Anpassung an die Bediirfnisse der Praxis den Stoff nach wissen-
schaftlich-praktischen Gesichtspunkten fibersichtlich geordnet dar-
geboten hat. Eine klare chronologische Ordnung und die konse-
quente Aufteilung der einzelnen Dekretalen in Kapitel verschaffte
diesem Werk jenen Vorzug vor anderen Sammlungen, der diese
bald verdringte.

Ein 4. Teil, der als Anhang bezeichnet wird (S. 236—294),
setzt die bereits oben erwahnte Edition des Protokolls von Dekre-
talen fort und beschert uns den kritisch eruierten Protokolltext der
Dekretalen von zwolf weiteren Sammlungen.

2. In der romischen kanonistischen Zeitschrift ,,Apollinaris™
ediert W. in mustergiiltiger Weise den Text zweier einzelner De-
kretalen. Bekanntlich besitzen wir nur in den seltensten Fillen
Dekretalentexte, die nach modernen Grundsatzen kritisch heraus-
gegeben sind. Der Verf. wihlte zwel iiberheferungsgeschichtlich
besonders charakteristische Dokumente aus; einmal die Dekretale
Innozenz I. ,,Consulenti tibi* (Ep. 6; Migne 20, 495—502) und
eine Dekretale Leo I. ,,Ut nobis gratulationem™ (Ep. 4; Migne 54,
610—614). Die dabei in Erscheinung tretende Akribie und Ge-
wissenhaftigkeit, mit der das hsl Material herangezogen und aus-
geschopft wird, kann kaum tbertroffen werden.

Man kann nur den einen Wunsch haben, daf uns W. recht
bald einen kritischen Text der Dionysiana und mancher anderer
Sammlungen schenken michte.

Berthold Altaner.

Breslau.
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von Severus, P. Emmanuel, O.S.B., Lupus von Ferriéres.
Gestalt und Werk eines Vermittlers antiken Geistesgutes an das
Mittelalter im 9. Jahrhundert. [Beitrige zur Geschichte des alten
Mbonchtums und des Benediktinerordens,:hrsg. von Ildefons Her-
wegen O.S.B., Heft 21.] Miinster, Aschendorff, 1940. Mit
3 Tafeln (VIII, 194 S. gr. 8°). M. 9; gbd. M. 10,50.

Die Personlichkeit des Abtes Lupus von Ferriéres hat
unter verschiedenen Gesichtspunkten die Aufmerksamheit der
gelehrten Welt auf sich gezogen. Zwar hat er in der grofen
Politik seiner Zeit keine mafigebende Rolle gespielt, aber als
Gelehrter und Geistesmann ist er in den Jahrzehnten, die der
Regierung des grofen Karl folgten, ein charakteristischer Ver-
treter der karolingischen Renaissance. Er griff ein in den
Priadestinationsstreit, den der Sachse Gottschalk entfesselte,
er verfafite hagiographische Schriften, eine besonders eifrige
Tatigkeit entfaltete er als Philologe, er war um die latei-
nischen Klassiker bemiiht und bedacht auf die Herstellung
guter Texte, hochstwahrscheinlich — mehr wird man mit dem
Verf. (S. 19) nicht sagen konnen — ist er auch der Ver-
fasser der norditalienischen Rezension der verbesserten ger-
manischen Volksrechte. Genau vor 60 Jahren hatte Franz
Sprotte die Biographie des Servatus Lupus geschrieben, seit-
dem hat die Forschung manches Neue iiber ihn und seine
Zeit gebracht, so daB eine die bisherige Forschung zusam-
menfassende Darstellung auf dankbare Aufnahme rechnen
kann, Mit groBem Fleif hat der Verf. alles zusammen-
getragen, was dazu dient, das Lebenswerk des gelehrten
Abtes s Licht zu stellen, bei der umfangreichen auslén-
dischen Literatur heute keine geringe Leistung; dem Spiirsinn
des Verf, wird kaum etwas Wesentliches entgangen sein.
Auch in den Fragen, die nur lose mit dem Thema zusammen-
héngen, bietet der Verf. namentlich in den Anmerkungen
reichliche Hinweise, die stets den neuesten Stand der Frage-
stellung beriicksichtigen.

Zwel Ziele sind ihm besonders wichtig. Einmal schildert
er die von Lupus geleistete philologisch-kritische Arbeit und
prift mit groBer Besonnenheit die bei ihm sich findenden
Zitate der lateinischen Schriftsteller, Dieser Abschnitt
(S. 41—120), ,,Literae renatae™ iiberschrieben, in dem sich
die treffliche philologische Schulung des Verf. zeigt, scheint
uns besonders gelungen. Gerade fiir die Uberlieferung un-
serer Klassiker ist Lupus von Bedeutung, insofern die bei
Lupus vorliegenden Texte wichtige Schliisse auf die hand-
schriftliche Uberlieferung gestatten. Sodann versucht der
Verf. Lupus geistesgeschichtlich einzuordnen, er ist ihm
»ein bedeutender Vertreter einer Zeit, in der sich antike
Formkraft, christlicher Geist und germanischer Titigkeits-
drang begegnen und erstmals auf einem nicht allein durch
das Imperium Romanum bestimmten Raum eine hohe Kultur
schufen, die darum mit Recht eine Renaissance, d. h. die
Zeit der Erschaffung eines idealen Menschentyps, genannt
wird® (S. 131). Der Verf. sieht aber auch die Grenzen,
die dem Lebenswerk seines Helden gesetzt sind, das zeigen
z. B. die klugen Bemerkungen iiber das Eingreifen des Lu-
pus in den Gottschalkschen Pridestinationsstreit. Wir be-
gliickwiinschen aufrichtig den Verf. zu seiner tiichtigen Lei-
stung, auf die wir den ovidischen Vers anwenden mochten:
.»Nil non laudabile vidi*,

Siegburg. W. Wilbrand.

Fries, Albert, C.SS.R., Urgerechtigkeit, Fall und Erb-
siinde nath Prépositin von Cremona und Wilhelm
von Auxerre. [Freiburger Theologische Studien. Heft 57.]
Freiburg i. Br., Herder, 1940 (XII, 112 S. 8°). M. 3,50.

Der Verf., der bereits durch eine Reihe von Unter-
suchungen iiber die frithe Dominikanerschule sich als ernster
und scharfsinniger Forscher ausgewiesen hat und seit lan-
gerem mit emem umfassenden Werk iiber Urstand, Fall
und Erbsiinde bei den ersten Dominikanern unter besonderer
Beriicksichtigung Alberts d. Gr. beschiftigt ist, schickt der
Veroffentlichung desselben die gegenwirtige Abhandlung
iiber Urgerechtigkeit, Urschuld und Erbsiinde (Sinn,
geschichtliche Bedingtheit und Tragweite derselben) bei
Prépositin von Cremona und Wilhelm von Auxerre voraus.
Er rollt damit aber nicht den ganzen Fragenkomplex des
Urzustandes auf, sondern zieht in erster Linie blof jene ur-
spriingliche, seelisch korperliche Ausstattung der Menschen-
natur zur Untersuchung heran, die durch die erste Schuld
verloren ging. Umgekehrt behandelt er mit der Erbsiinde
auch die Ursiinde, insbesondere deswegen, weil zur Zeit
des Praepositinus die Psychologie der Ursiinde in der Ab-
handlung iiber die Erbsiinde viel besprochen wurde.

Nach einem kurzen Uberblick iiber die Geschichte der
Lehre von Urgerechtigkeit, Fall und Erbsiinde und iiber
Gegenstand und Methode der Abhandlung, sowie nach
emem Hinweis auf die Summe des Praepositinus und den
Ort der theologischen Anthropologie in diesem Gesamtwerk,
bzw. nach einer Charakteristik der Summa aurea des Wil-
helm von Auxerre und dem Aufweis der Stellung seiner
theologischen Anthropologie, gibt Verf. nacheinander in
streng vonemander getrennten Teilen zuerst eine Darstellung
der Lehre Prépositins und dann eine solche derjenigen Wil-
helms, indem er dem Gedankengang eines jeden Schritt fiir
Schritt folgt und denselben in seiner Anordnung und Ab-
hingigkeit vorlegt. Es ist rilhmend hervorzuheben, daf der
Verf. dabel nicht blok die Zusammenhinge mit den Kirchen-
vatern, besonders Augustinus, sondern auch mit einer ganzen
Rethe zeiteenossischer Autoren aufdeckt, ja sogar noch bis
in die beginnende Hochscholastik die Entwicklungslinien
verfolgt. Selbstverstindlich wird dem Verhiltnis zwischen
Praepositinus und Wilhelm ein besonderes Augenmerk zu-
gewandt. Die Ausfithrungen sind erfreulich klar und solide
und die geschichtlichen Parallelen zeugen von einer erstaun-
lichen Kenninis der blof handschriftlich erhaltenen Literatur.

Anzuerkennen ist, daf Verf. die bisher dem Praeposi-
tinus zugeschricbenen Quastionen des Cod. Paris. Mazar.
lat. 1708, deren Unechtheit ich festgestellt habe, aufier
Betracht 1a6t. Immerhin aber wire es, nachdem wir es hier
mit einer Monographie iiber Praepositinus zu tun haben,
interessant gewesen, zu erfahren, ob und wie sich derselbe
in seinen iibrigen Werken, z. B. den Predigten oder in der
Summa super Psalterium, zu den in Frage stehenden Pro-
blemen gedufert hat.

Zu vermerken sind lediglich einige Klemigkeiten:

S. 4 Anm. 15: Als Verfasser der Allegoriae in Vetus et
Novum Testamentum kann Richard von St. Viktor kaum mehr
ernstlich angezweifelt werden. Ubersehen sind hier die letzten
Feststellungen von L. Ott, Untersuchungen zur theologischen Brief-
literatur der Frithscholastik [Beitrige zur Geschichte der Philo-
sophie und Theologie des Mittelalters, Band 35]. Miinster i. W.
(1937) 651 ff. — S. 11 Anm. 14 schreibt Verf.: ,Da ,caritas’
und ,gratia® gleichbedeutende Ausdriicke sind und die Gnade gegen
die Natur unterschieden wird, besafien beide eine iibernatiir-

ok
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liche Gabe”. Dies kann zu Mifverstindnissen iiber die Erkennt- | Dei. ,,Creatus”, id est recreatus a Deo, cum deformatur ,in
nis des Ubernatiirlichen in jener Zeit Anlaf geben.— Zu S. 13 | iustitia”. Ergo Adam caritatem habens creatus est. Non ergo

Anm. 21: Ich sage in der Zeitschrift fiir kath. Theologie 1931,
408, lediglich, daf sich die in Frage kommende Lehre irgend-
wie auf Anselm zuriickfithren la8t. — Zu S. 42 Anm. 116:
Es ist durchaus nicht bewiesen, daf der Verfasser des Cod. Paris.
Nat. lat. 686 Nikolaus von Amiens ist. — Zu S, 61: Zur Frage
der Vererbung persénlicher Siinden vgl. man jetzt meine Abhand-
lung: Die Vererbung der Siinden der Eltern auf die Kinder nach
der Lehre des 12. Jahrhunderts. Gregorianum XXI (1940)
203—247. Um den Priorititsanspruch des Praepositinus in der
Lehre von der Erschaffung des ersten Menschen in der Gnade zu
legitimieren, wendet sich Verf. gegen meine Aufstellung, dafi diese
Ansicht bereits von Gandulph und Huguccio vorgetragen worden
sei. Ich mufite mich in der in Frage kommenden Arbeit — da
mir fiir ihre Veroffentlichung nur ein unverhiltnismifig geringer
Raum zur Verfiigung stand — mit einem Verweis auf die Fund-
orte begniigen. Verf. (S. 15 Anm. 24) schreibt nun: ,Denn
Petrus Lombardus (Sent. 11, d. 29, c. 2; Quar. 457 f.), von dem
Gandulph bekanntlich abhingt (v. Walter, Sententiae LII), hat
mit diesem von vier aus Pseudo-Augustinus und Ambrosius ent-
nommenen Zitaten drei gemeinsam, schlieft aber daraus nur: also
besafh Adam vor dem Fall die Tugenden (Sent. II, § 213;
v. Walter 263). Dazu kommt, daf Gandulph in der Parallelfrage
beziiglich der Engel die Erschaffung in Gnade ablehnt (v. Walter,
Sententiae 165 f£.). In der Summa des Huguccio wird sodann
swar stark betont, der Mensch habe vor der Siinde die
caritas' als iibernatiirliche Tugend besessen. Ausdriicklich ist
indes nicht gesagt, er habe sie von Anfang an gehabt (Summa,
De paenit. d. 2; Cod. Vat. lat. 2280 f. 301va). Zu beriicksich-
tigen bleibt da immer die Lehre des Lombarden von dem dop-
pelten Zustand Adams vor dem Fall.” Lediglich der Sache
wegen belege ich nun ausfithrlicher meine Behauptung. Bei Gan-
dulph schreibt die Rubrik des § 213 schon: Quod Adam et Eva
boni et recti creati sunt. Es ist zwar im allgemeinen zutreffend,
daf Gandulph vom Lombarden abhingig ist, aber ebenso ist
sicher, daf Gandulph in seinen Lehrmeinungen hiufig vom Lom-
barden abweicht. Hier ist es nun richtig, daf in unserer Frage
Gandulph und der Lombarde beinahe alle auctoriiaies gemeinsam
haben, Wihrend dieselben aber vom Lombarden zum Beweis
dafiir eingestellt werden, daf der erste Mensch vor dem Fall die
Tugenden besaf, betont Gandulph, dafi damit ihr Besitz seit der
Erschaffung nachgewiesen werden soll. Schreibt er doch (Sen-
tentiae 11 § 213 — J. de Walter 263): ,,Ait enim Augustinus in
libro de fide ad Petrum dicens: Firmissime tene et nullatenus
dubites primos homines, id est Adam et mulierem eius bonos et

rectos et sine peccato creatos esse cum libero arbitrio, quo .

possent, si vellent, propria voluntate peccare, eosque non necessi-
tate, sed propria voluntate peccasse. Adam enim ut Augustinus
in quadam homilia ait, perdita caritate malus inventus est.”
Die Verbindung dieser beiden Sitze fordert, daf nach der An-
sicht des Gandulph Adam in der caritas geschaffen worden ist.
Aufierdem habe ich bereits darauf aufmerksam gemacht, daf die
anonyme, ganz in der Nahe des Praepositinus stehende Summe des
Cod. Vat. lat. 10754 fol. 79 Gandulph ausdriicklich als An-
- hinger dieser Ansicht nennt. — Zum Beleg fiir meine Behauptung
itber Huguccio habe ich auf Cod. Bamberg. Can. 41 fol. 406, die
seine Dekretglosse enthilt, hingewiesen. Hier heifit es zu de
poenitentia, dist. 2 c¢. 30: ,Si sine caritate. Aperte fuit Gra-
tianus in ea opinione, quod Adam fuit a principio sue creationis,
quia creatus fuit cum caritate et aliis gratuitis.
Et est opinio vera et multis modis et efficaciter hoc probat.
Hier kommt obendrein noch die Uberzeugung zum Ausdruck, dag
auch Gratian fiir das Vorhandensein des Gnadenhaften in Adam
seit seiner Erschaffung eintritt.

Heute mochte ich noch darauf hinweisen, daf allem Anschein
nach auch Petrus Cantor in dieser Lehre bereits das von Praeposi-
tinus Gesagte vorwegnimmt. FEr sagt in seinem Kommentar zum
Epheserbrief (Cod. Paris. Mazar. lat. 176 fol. 204): Ratio enim

ymago Dei est, qua preest homo ceteris animantibus in agnitione

habuit nisi unum statum.

Aufgefallen ist mir -schlieklich, daf WVerf. sich nicht an den
Brauch gehalten hat, in einem einleitenden Kapitel darzustellen,
was zum Thema bereits geschrieben worden ist, um dann in einem
SchluBkapitel eine Zusammenfassung der neuen Feststellungen
zu geben.

Artur Landgraf.

Schmitt, DDr. Karl, Die Gotteslehre des Compendium
theologicae veritatis des Hugo Ripelin von StraBburg.
Eine deutsche theologische Terminologie des 14. Jahrhunderts.
Miinster 1. W., ' Regensbergsche Verlagsbuchhandlung, 1939
(127 S. gr. 8). Kart. M. 3,20.

Die vorliegende Dissertation hat sich zwei Aufgaben
gestellt: sie will dasBreviloquium des h. Bonaventura als die
theologische Hauptquelle des Compendiums erweisen und sie
will die fast 100 Jahre spater verfertigte Ubersetzung des
Compendiums in die deutsche Sprache auf ihre theologische
Terminologie untersuchen. Doch hat der Verf. nicht das
ganze Werk nach diesen zwei Gesichtspunkten bearbeitet,
sondern hat sich auf die Fragen der Gotteslehre, also vor
allem auf das erste von den sieben Biichern des lateinischen
Textes und den erhaltenen vier der deutschen Ubersetzung
beschrankt.

Das Ergebnis, das die Gegeniiberstellung mit dem Col-
loquium zeitigte, faft der Verf. also zusammen: ,,Es diirfte
beziiglich der Gotteslehre des Compendiums keinen bedeut-
samen Gedanken geben, den Hugo nicht aus dem Brevi-
loquium, haufigst sogar der Formulierung nach, iibernommen
hat“ (S. 84). Selbstindige Arbeit hat Hugo insofern ge-
leistet, als er seine Schrift fiir praktische, seelsorgliche
Zwecke besonders geeignet machte. Deshalb laft er die
rein theoretischen Probleme zugunsten der religios frucht-
reichen Fragen zuriicktreten oder gibt ihnen eine faflichere,
weniger wissenschaftliche Darstellung. Er behandelt z. B.
zum Unterschied von Bonaventura die Barmherzigkeit Gottes
weit ausfithrlicher als die Vorherbestimmung, die Sendungen
breiter als die Relationen. Auch hat er — und das ist sein
besonderer Vorzug — die HI. Schrift in ganz reichem Make
verwendet, um Geist und Gemiit mit dem Reichtum der
Offenbarung anzusprechen (S. 15).

Auberst interessant und nach vielen Seiten hin lehrreich
ist es, mit dem Verf. die Bemiihungen der um 1350 von
einem Mbdnch des Klosters St. Georgen im Schwarzwald
angefertigten deutschen Ubersetzung zu verfolgen, fiir den
lateinischen Text den richtigen und doch packenden deut-
schen Ausdruck zu finden. Der Ubersetzer hatte eine man-
gelhafte lateinische Vorlage und hilt sich, besonders bei der
Wiedergabe der Bilder, nicht sklavisch an den Text. Man
wird aber dem Urteil des Verf. zustimmen, daf der
,,St. Georgener Prediger mit feinem Geschick und sprach-
schopferischem Konnen seine schwierige Aufgabe bewdltigt
hat, besonders wenn es sich als richtig erweisen sollte — die
kurzen Bemerkungen des Verf. auf S. 86 bediirfen noch der
niheren Begriindung —, daf er sich auf keine dhnlichen
Vorlagen stiitzen konnte. Angesichts der zwei- und mehr-
sprachlichen Verwirrung in unseren ,,deutschen” theologischen
Werken kann man nur mit gewissem Neid feststellen, dag
diese Ubersetzung mit Ausnahme von ,,substancien®, ,,na-
turen” und ,,creaturen” kein einziges lateinisches Wort un-
verdeutscht lieB und vielfach recht feine Unterscheidungen

(S. 26, 27, 35) zu machen wufte.

Bamberg.
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Ob die Umgrenzung des Themas in der vorliegenden Form
giinstig war? Die Verkoppelung der zwei methodisch und sach-
lich doch ganz verschiedenen Aufgaben bedingt, daf die Arbeit
und jedes Kapitel in zwei Teile auseinanderfallt, zwei Titel, zwei
Riickblicke (S. 106 f., 108 f.) nétig sind, wihrend die Beschrin-
kung des Themas auf die Gotteslehre eine abschliefende Behand-
lung besonders des ersten Punktes nicht méglich macht. Wir er-
fahren zwar, daf der ganze Aufbau des Compendiums dem des
Breviloquiums entspricht (S. 15f.), ob und wie weit aber die
Ubereinstimmung, die ,,vor allem in der Gotteslehre” gilt (S. 14),
wauch soweit diese in den.iibrigen Biichern aufscheint (S. 16),
auch auf die iibrigen Teile zutrifft, wird, entsprechend der Be-
schrinkung des Themas, nicht geklirt. Auf sonstige Quellen wird
kurz aufmerksam gemacht (S. 16), aber nicht eingegangen. Bei
einer Schrift, die sich selbst als ,,de magnorum theologorum scriptis
breve compendium" bezeichnet, wire aber eine allseitige Priifung
der Quellenlage sehr wiinschenswert gewesen. Doch sollen diese
Wiinsche die Freude an den vielen positiven Ergebnissen der sorg-
faltigen Arbeit nicht zuriickdringen. Die dankenswerten Unter-
suchungen iiber die theologische Terminologie der deutschen (Jber-
setzung werden zudem durch die vom Verf. in Aussicht gestellte
Herausgabe des Textes die beste Erginzung und Fortfithrung
finden. :

Bonn.

Alb. Lang.

von Walter, Johannes, Die Theologie Luthers. Giitersloh,
C. Bertelsmann, 1940 (IX, 305 S. 8°). Gbhd. M. 11.

Auch nach Erich Seebergs zweibiindiger Luthertheologie
(1929—1937) und neben des gleichen Verfassers Grund-
ziigen der Theologie Luthers (1940) darf v. Walters Dar-
stellung der theologischen Anschauungen und Lehren des
Reformators ein Daseinsrecht beanspruchen. Dem Werk
liegen Vorlesungen zugrunde, die v. Walter erstmals im
Wintersemester 1927/28 zu Rostock gehalten hat, v. Walter
trug sich selbst mit dem Gedanken, die Vorlesungen in
Buchform herauszugeben, wurde aber daran durch den
Tod (t 1939) gehindert. Der nicht genannte Herausgeber !
legt v. Walters Vorlesungen in genauem Wortlaut vor.
Klemere Ergéinzungen, die auf Neuerscheinungen hinweisen,
werden in Klammern beigefiigt. Manches scheint vom Her-
ausgeber oder vom Setzer im Manuskript v. Walters un-
richtig gelesen zu sein; S. 137 wird es Identitit heifien
miissen st. Idealitdt, S. 165 Natur st. Luther. Auch an
Druckfehlern hat sich mancherlei eingeschlichen.  FEinen
grofien Dienst hitte der Herausgeber dem Beniitzer erweisen
konnen, wenn er die einzelnen Abschnitte durch Uberschrif-
ten sichtbarer herausgehoben oder wenn er Seiteniiberschrif-
ten angebracht und namentlich wenn er uns einen Sachweiser
geschenkt hdtte. Das Inhaltsverzeichnis ist nicht ausfiihr-
lich genug, um Einzelheiten rasch aufzufinden.

In drei grofien Abschnitten (I. Luthers Gottanschauung,
II. Seine Erlésungslehre, I11. Das christliche Leben nach Luther)
gibt uns v. Walter Aufrif und System der theologischen Anschau-
ungen Luthers. Behandelt werden alle einschligigen Fragen. Uber
Punkte allerdings, in denen Luther von den iiberlieferten Lehren
nicht oder nur unwesentlich abweicht (z. B. Trinititslehre), oder
iiber Fragen, in denen man allgemein einer Auffassung ist, geht
v. Walter kurz hinweg. Ausfiihrlich, bisweilen fast zu ausfiihrlich
verbreitet er sich dagegen itber die Kernpunkte der lutherischen
Theologie (z. B. Pridestination, Rechtfertigung) oder iiber um-
kimpfte Fragen (z. B. Deus absconditus et revelatus, servum ar-
bitrium, der Willkiirgott, Luthers' Stellung zur Mystik). In vielen
Fillen (z. B. in der Frage des Durchbruchs der neuen F rommig-

L Nach Theologische Blitter 20, 1941, 50 hat E. Wolf,
Halle/S., die Herausgabe besorgt.

keit bei Luther) hat uns v. Walter Eigenes zu sagen, wenn auch
manches schon an anderer Stelle verdffentlicht wurde und nicht
alles hieb- und stichfest ist. Sehr ausfithrlich 136t er Luther selbst
zu Worte kommen. An seinen Gegenstand geht v. Walter nicht
als Dogmatiker heran, sondern als Historiker. Ihm kommt es dar-
auf an, den wirklichen Sinn und Gehalt der lutherischen Theologie
mit allen thren Wandlungen, Hirten, Spannungen, Widerspriichen
herauszuarbeiten, um schlieflich doch die eine durchgehende Linie
aufzuzeigen. Als Grund und Wesen der lutherischen Theologie
erkennt er die Uberzeugung von dem uniiberbriickbaren Gegensatz
zwischen dem allein miichtigen und allein heiligen Schépfer-Gott
und dem in sich ohnmichtigen, grundverderbten, unheiligen Men-
schen, den Gott seiner Gerechtigkeit nach verdammen und ver-
nichten miifite, den er aber in seiner unbegrenzten Liebe um Christi
Erlsungs- und Siihnetodes willen zu Gnaden annimmt und nach
seinem unerforschlichen Ratschluf beseligt, freilich nicht jeden,
sondern den nur, den er sich dazu auserwihlt. Der Mensch kann
zu seiner Begnadigung und Beseligung nichts anderes tun als vom
zornvollen Gott vertrauensvoll zum Gott der Liebe fliichten, der
den Staubgeborenen in Christus einen Erweis seiner Barmherzigkeit
gegeben hat. Dem in unerschiitterlichem ,,.Dennoch” Glaubenden,
so darf angenommen werden, verschlieft sich der gnidige Gott
nicht. Geistesmachtig kommt er iiber die siindige und schwache
Kreatur; vom Geiste Gottes erfiillt tut der Mensch dann jubelnd
alles, was Gottes Wille ist — unbekiimmert um WVerheifung,
Belohnung oder Strafe; und er bedarf dazu keiner sog. sichtbaren
Gnadenmittel. Mit dieser Entscheidung fiir eine rein geistige Auf-
fassung der Religion sei Luther — aber nur der echte, nicht der
durch Rationalismus oder Pietismus oder den sog. Kulturprotestan-
tismus umgedeutete Luther — der Erneuerer und Hiiter des ur-
christlichen Ideals der Geisterfiilltheit, das freilich schon in der
zweiten Generation durch Judentum und Antike verfilscht und in
seiner Verfilschtheit durch die katholische Kirche von Jahrhundert
zu Jahrhundert geschleppt worden sei.

v. Walter vermittelt uns, das sei gerne eingeriumt, tiefe Ein-
blicke in Luthers Ringen um die gedankliche und lehrgemifie For-
mung seiner religiosen Erlebnisse; er schafft mit seinen tiefbohren-
den Ausfithrungen in vielen Punkten Klarheit, und manches tragt
er dazu bei, Mifverstindnisse zu beseitigen. Ohne Gewaltsam-
keiten geht es freilich bei Deutung lutherischer Sitze und Gedan-
kengdnge nicht ab, wie ja auch Luthers Theologie selbst nicht der
Gewaltsamkeiten und Kiinsteleien entbehrt, der ,,Kniffe und Pfiffe”,
die v. Walter den bosen Scholastikern so schwer ankreidet; auch
v. Walter kann uns nicht iiber gewisse Verlegenheitslésungen der
lutherischen Theologie hinwegtiuschen, nicht iiber die zeitweilige
Flucht in das Credo etsi absurdum. Und schlieBlich fehlen auch
in Luthers Theologie nicht die sog. unevangelischen, massiven Vor-
stellungen (z. B. Diamonologie) der mittelalterlichen Kirche. An-
gesichts der grofien Schwierigkeiten, vor die die Theologie Luthers
eine biblische, geschichtliche und verstandesmifige Betrachtung
stellt, angesichts der Verhiltnisse in der eigenen Kirche, die nach
des Verf. Urteil (S. 244) bis iiber die Ohren in einer gesetzlichen
Auffassung des Christentums steckt, hdtte man erwarten diirfen,
daf v. Walter der Theologie des Katholizismus, dem Katholizis-
mus iiberhaupt einiges Verstindnis entgegenbringt. Aber Katholi-
zismus ist fiir ithn wie einstmals fiir Luther nicht viel anderes als
Sakramentsmagie, Moralismus, Legalismus, Werkgerechtigkeit,
Schacher um einen behaglichen Platz im Jenseits, Papstregiment,
jiidisch-heidnische Verdinglichung der rein geistigen Ideen des
Neuen Testaments. Man darf aber billig bezweifeln, ob v. Walter
den Katholizismus als Ganzes wie in Einzelheiten so griindlich
kennt, um derartige Urteile wagen zu diirfen. Thomismus und
Skotismus, die Scholastik iiberhaupt, sind doch etwas mehr als ein
Sammelbecken von dialektischen Schrullen, wie man nach des
Verf. Darstellung annehmen miifte. Das Moanchtum war und ist
doch nicht nun Zeremonialgerechtigkeit, die dem Herrgott das
Wichtigste, das Herz, vorenthdlt (S. 183). Die franziskanische
Bewegung hat in Christus doch nicht blof den beispielgebenden
Lehrer gesehen (S. 205). Die katholischen Stationsandachten
(= Kreuzwegandachten) haben doch sicher nicht blof den Zweck,
eitel Mitgefithl fiir den leidended Herrn zu erwecken, ohne das
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Leiden Christi ,in allernichste und allerdirekteste Beziehung zu
unserer Siinde* zu setzen (S. 225). Die monchische Demut ist
ihrer Idee nach sicher etwas anderes als eine ,,widerwirtige Form
der servilen Unterordnung unter den Willen des Abtes” (S. 261).
Daf in den mittelalterlichen Bruderschaften Nichstenliebe nur
nebenbei und hochst selten geiibt wurde (S. 289), sollte ein
Kirchenhistoriker eigentlich nicht behaupten.

v. Walter war, wie man an diesem seinem nachgelasse-
nen Werk sieht, noch meilenweit entfernt von dem Boden,
auf dem emne fruchtbare Aussprache zwischen den Bekennt-
nissen moglich ist. Zur Klarung der Gesprachspunkte wird
aber seine Theologie Luthers, deren wissenschaftlicher Wert
unumwunden anerkannt werden soll, wesentlich beitragen.

Dillingen a. d. Donau. F. Zoepfl.

Haar, Dr. phil. Johann, Initium creaturae Dei. Eine Unter-
suchung iiber Luthers Begriff der ,,neuen Creatur’” im Zusammen-
hang mit seinem Verstandnis von Jakobus 1,18 und mit seinem
wZeit “-Denken. Giitersloh, C. Bertelsmann ,1939 (133 S. 8°).
Kart. M. 4.

Die sorgfaltige Studie, zu der Rudolf Hermann die An-
regung gab (s. S. 27 Anm. 1) und die auch hdufig auf
Hermanns Gedankengange Bezug nimmt, im ibrigen aber
eine weitschichtige Literatur heranzieht, geht in griindlicher
Untersuchung den Kernproblemen der Rechtfertigungslehre
Luthers nach unter besonderer Beriicksichtigung seines ,,Zeit-
denkens®, d. h. vor allem seiner Auffassung vom Verhiltnis
unserer zeitlichen Existenz zur Ewigkeit Gottes.

Demgemif behandelt Verf. zunichst in einer langeren ,,Ein-
leitung” (S. 7—28) die tiefsinnigen Spekulationen Augustins
iiber Zeit und Ewigkeit, die jedenfalls auf Luther eingewirkt
haben, um daran anschlieGend dessen Zeitdenken genauer zu
analysieren. Der Hauptteil (S. 28—122) entwickelt alsdann
Luthers Begriff der ,neuen Creatur an Hand seiner Erklirung
von Jak. 1,18 — diesen Text hat Luther trotz seiner bekannten
Abneigung gegen den Jakobusbrief auffillig oft zitiert und in
seinen Predigten erliutert. Nach Erledigung einiger methodischer
und exegetischer ,Vorfragen® sucht Verf. vor allem der
Lutherischen Doktrin vom ,initium (creaturae Dei)* (S. 36—
62), von der ,perfectio”, welcher das initium zustrebt
(S. 63—81), und von der ,nova vita“, welche im initium wie
in der perfectio beschlossen liegt (S. 82—122), zu ergriinden.
Die Begriffe des rechtfertigenden Glaubens und der Rechtfertigung
selbst werden dabei stindig beriicksichtigt. Eine kurze Zusammen-
fassung der Ergebnisse bildet den ,Schluf* (S. 123f.), dem
noch ein Exkurs iiber ,Phase Domimi“ (S. 125—128) folgt.
Quellen- und Literaturnachweise fiillen die letzten Seiten des gut
gedruckten Buches. Register sind nicht beigegeben.

Verf. gelangt in seiner Untersuchung zu einer recht
hohen Bewertung des Zeitdenkens Luthers fiir das tiefere
Verstindnis von dessen Rechtfertigungslehre. Aus der ab-
soluten Erhabenheit Gottes iiber alle Zeiten soll erst ver-
standlich werden, wie der siindige und in seinen Siinden stets
verbleibende Erdenmensch doch schon vor dem gnddigen
Gott als ,,neue Schopfung®, als gerechtfertigt und geheiligt,
ja als bereits vollendet, dastehen kann. Indessen diirfte Verf.
in dieser seiner Auffassung zu weit gehen; seine Ausfithrun-
gen konnen nicht in allem iiberzeugen.

Fiir die zutreffende Beurteilung des Verhiltnisses der beiden
Momente des initium und der perfectio, die Luther im Gnaden-
leben unterscheidet, kommt seinem Zeitdenken in der Tat eine
bemerkenswerte Bedeutung zu; das hat Verf. hinreichend ein-
sichtig gemacht (vgl. S. 80f.). Jedoch der entscheidende Punkt
im Rechtfertigungsvorgang, die Erteilung der fides seitens Gottes
bzw. die Verwirklichung des iffitium, kann durch die Berufung auf

Gottes Ewigkeit nicht wesentlich geklart oder verstandlich gemacht
werden,

Der Christ ist nach Luthers Theorie ,,gerecht und Siinder
zugleich. Dies gilt im strengen Sinn des Wortes. Ist nun der

Christ vor allem und in entscheidender Weise deshalb ,,gerecht -

und Siinder zugleich®, weil seine irdische, der Siinde verhaftete
Existenz ,,,coram Deo’, d. h. vor Gottes Ewigkeit* (S. 76)
bzw. fiir den ganz iiberzeitlich existierenden Gott, bereits mit
seiner dereinstigen Vollendung im Himmel zusammenfillt? Nein;
sondern eben deshalb, weil ihm der rechtfertigende Glaube ge-
schenkt wurde und mit dem Glauben das initium, das in der Tat
fiir Luther mit dem Glauben sich deckt, wie Verf. S. 44 aus-
driicklich feststell. Wire es anders, so wiirde kein Unter-
schied bestehen zwischen einem Christen, der den rechtfertigenden
Glauben bzw. das initium von Gottes Giite bereits erhielt, und
einem Heiden, der in der Zukunft erst gliubig werden wird; denn
auch dessen erst zukiinftige Rechtfertigung steht jetzt schon im
wsimul® der alle Zeiten umspannenden Ewigkeit Gottes so gut
wie die bereits geschehene Rechtfertigung des gliubigen Christen.
Der Hinweis auf Gottes absolute Zeiterhabenheit kann also fiir
das rechte Verstindnis des Kernstiicks der Lutherischen iusti-
ficatio keine entscheidende Bedeutung erlangen. Wenn R. Her-
mann im ,,Zugleich” der Formel ,,Simul iustus et peccator” ,die
Statte des Ausgleichs zwischen einer fremden [scil. Christi] Ge-
rechtigkeit und unserer Siindhaftigkeit” sicht (vgl. S. 77), so trifft
das wirklich Luthers Vorstellung. Aber es entspricht nicht eigent-
lich dem Gedanken Luthers, wenn Verf. beifiigt (ebd.): Es
»darf vielleicht [!] unter Aufnahme dieser Formulierung gesagt
werden: Das ,Zugleich® bezeichnet die Stitte des ,Ausgleichs®
zwischen der Zeit irdisch-menschlichen Handelns und der Ewig-
keit Gottes, als des Herm iiber alle Zeit".

Im iibrigen erdffnet die fleifige Arbeit viele interessante Ein-
blicke in wichtige Einzelheiten der Lutherischen Rechtfertigungs-
lehre. So diirfte Verf. z. B. recht behalten, wenn er gegen
O. Ritschl und in gewissem Sinne auch gegen K. Holl (vgl.
S. 88 Anm. 1 und S. 81. Anm. 2) Luther ein eigentlich ,per-
fektionistisches” Verstéindnis jener perfectio abspricht, welcher
unser irdisches Gnadenleben stets entgegenstreben soll. Seine Aus-
fiihrungen iiber das ,meue Leben® als ,,Werden® (S. 88 ff.) ver-
dienen besondere Beachtung. Der Annahme irgendwelcher
gnadenhafter ,habitus” hat Luther immer ablehnend gegeniiber-
gestanden (aus occamistischer Denkhaltung heraus!).

Freiburg 1. Br.

Klaudius Jiissen.

Deuringer, Dr. theol. Karl, Die Lehre vom Glauben beim
jungen Suarez, auf Grund handschriftlicher Quellen
dargestellt. Freiburg i. Br., Universititsbuchhandlung Waibel,
1941 (X, 89 S.).

Zu den bedeutendsten Losungsversuchen, die das Pro-
blem der analysis fidei im Laufe der Neuzeit gefunden hat,
wird mit Recht der des Franz Suarez S.J. (gest. 23. 9.
1617) gerechnet. Die Grundlage fiir die Zeichnung seiner
Lehre bildete bisher der im Druck erschienene Traktat De
fide, den er um 1609 in Coimbra verfaBte. Auch die ver~
dienstvolle Darstellung der Suaresianischen Glaubensdoktrin
durch Paul Schiitt S. J. (Das Verhiltnis der Verniinftigkeit
und Gattlichkeit des Glaubens bei Suarez historisch und
spekulativ untersucht, Freiburg 1929) stiitzt sich lediglich
auf diesen Druck.

Das besondere Verdienst Deuringers besteht darin, erst-
mals auf die nur handschriftlich erhaltenen Vorlesungen des
Suarez iiber den Glauben aus seiner Romischen Lehrzeit
zuriickgegriffen zu haben. Dadurch bietet sich thm die Mog-
lichkeit, die umstrittenen Fragen der Entwicklung und
Originalitit der Suaresianischen Glaubensdoktrin einer
Losung zuzufiihren.
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Nach einer griindlichen, vorbildlichen Beschreibung der beiden
einzigen bis jetzt bekannten Handschriften: Cod. E. M. 443 der
Landesbibliothek Karlsruhe und Cod. 123 der Kreis- und Studien-
bibliothek Dillingen (Kap. I) folgt eine klare und iibersichtlich
gegliederte Darlegung der Glaubensdoktrin des jungen Suarez
(Kap. I1). Das III. Kapitel dient einem Vergleich zwischen der
Glaubensdoktrin der Frithzeit mit jener der spiteren Lehrjahre.
Eine sachliche Entwicklung ist nicht vorhanden. Es zeigt sich der
gleiche Aufbau, auch Fragestellungen und Lésungen sind die
gleichen. Die trotzdem vorhandenen zahlreichen Erweiterungen
dienen teils der Verteidigung gegen widersprechende Ansichten,
teils der Klirung und Vertiefung. Suarez hat somit bereits im
Jahre 1583 am Romischen Kolleg seine Glaubensdoktrin vorge-
tragen. Man wird daher Deuringer Recht geben diirfen, wenn er
angesichts dieser Tatsache fiir die Originalitdt der Suaresianischen
Theorie von der analysis fidei gegeniiber einer Abhingigkeit von
Gregor de Valentia eintritt. Suarez ist in seiner Glaubensdoktrin
offenbar selbstindiger als bisher angenommen wurde. Eine Dar-
stellung dieser ihrer Eigenart und ihrer Grundanliegen bietet das
SchluBkapitel der Arbeit.

Deuringers Studie ist zwar eine FErstlingsarbeit, theologische
Dissertation der Universitat Wiirzburg, doch zeugt sie von gutem
methodischen Kénnen, klarem Problemverstindnis und feiner Dar-
stellungsgabe. Die bereits druckfertigen Texte, die der Verf. in
Bilde vorlegen zu kénnen hofft, werden gewif Interesse finden.

Wiirzburg. Adolar Zumkeller O.E.S. A.

Hedderich, Hans Felix, Die Gedanken der Romantik iiber
Kirche und Staat. [Beitrige fiir Forderung christlicher Theo-
logie, 43. Bd., 1. Heft] Giitersloh, C. Bertelsmann, 1941
(172 S. gr. 8%). M. 4.

Die vorliegende Arbeit stellt ,,die gekiirzte und stark
iiberarbeitete Behandlung der von der Theol. Fakultat Hei-
delberg im Jahre 1937 ausgeschriebenen Preisfrage ,Staat
und Kirche in der politischen und theologischen Romantik*
dar* (Vorwort). Diesem Thema entspricht die Ausfiihrung
der Studie auch weit mehr; denn die Gedanken ,,der Roman-
tik® iiber Kirche und Staat konnten wohl einige Bande
fillen. In der Tat werden von romantischen Dichtern und
Schriftstellern nur Novalis, Friedrich Schlegel und Adam
Miiller auf das angeschnittene Problem hin niher gewiir-
digt, wihrend eine Personlichkeit wie Eichendorff, trotzdem
er manche Gedanken zu dem vorliegenden Thema schrift-
lich niedergelegt hat, lediglich im Vorbeigehen erwahnt wird

S. 91).

¢ Nozh bedenklicher stimmt die Tatsache, daf der grofite
Staatstheoretiker der Romantik, Karl Ludwig von Haller,
ebenso wie Gentz mit ein paar Worten abgetan werden;
aber auch Jarcke, Philipps hdtten eine Charakteristik ver-
dient, zumal sie doch Konvertiten sind und ,,nach Anlage
und Richtung der Arbeit“ darum besonders hitten beriick-
sichtigt werden miissen (S. 91).

Diese Diskrepanz ist um so bedauerlicher, als die Aus-
fithrungen an sich alles Lob verdienen; besonders gelungen
sind die Abschnitte iiber Schleiermacher und Stahl. Die
Gegensitze in thren romantischen Auffassungen werden da-
durch erklirt, daf Schleiermacher an die Frithromantk,
Stahl dagegen an die Spatromantik ankniipft. Von hohem
Reiz ist zu sehen, wie Stahl dazu kam, die Episkopal-
verfassung gegeniiber der Konsistorialverfassung der prote-
stantischen Kirche zu verteidigen.

Im einzelnen merken wir an: der Ausdruck ,,Religiose” fiir
religioser Mensch wiirde besser vermieden, da man mit ihm auch
den Begriff Monch umschreibt (S. 32). W. Schlegel steht hau-
figer fiir das allgemein iibliche A. W. Schlegel; S. 75 muf es

heifien das statt da; daf Friedrich Schlegel bis zu seinem Lebens-
ende ,,in Osterreichischen Diensten” gewesen sei (S. 76), ist ein
Irrtum; daB Eichendorff alle anderen Romantiker iibertreffe ,,in
der Verherrlichung der papstlichen Hierarchie” (S. 91), diirfte
schwer zu erweisen sein; stilistisch sind Wortungetiime wie ,,ver-
institutionalisiert” (S. 136 und 153) und Bildungen wie ,veran-
staltlicht” sicherlich kein Gewinn fiir die Sprache. Die Literatur
ist stellenweise liickenhaft; es fehlt bei Novalis die erste voll-
stindige Ausgabe der Fragmente (Dresden, W. Jef) von Kam-
nitzer; bei Friedrich Schlegel vermifit man ungermn so ergebnis-
reiche Studien wie die von R. Feifel: ,Die Lebensphilosophie
Friedrich Schlegels und ihr verborgener Sinn* (Bonn 1938),
H. Kalthoff: ,,Glauben und Wissen bei Friedrich Schlegel” (Bonn
1939), L. Wirz: ,Fredrich Schlegels philosophische Entwick-
lung” (Bonn 1939); von R. Hayms Werk iiber die Romantische
Schule wird nur die erste Ausgabe erwahnt.

Trotzdem mochten wir wiinschen, dafi der Verf., der
sich mit solch gliicklichem Erfolge dem Studium der Ro-
mantik gewidmet, der Bearbeitung von Themen aus dieser
Zeit treu bleiben moge.

Miinster (Westf.). E. Reinhard.

Bastgen, Beda, Benediktiner der Abtei Schiftlarn, Bayern und
der Heilige Stuhl in der ersien Hilfte des 19, Jahr-
hunderts, Nach den Akten des Wiener Nuntius
Severoli und der Miinchener Nuntien Serra-
Cassano, Mercy d'Argenteau und Viale Prela,
sowie den Weisungen des romischen Staats-
sekretariates aus dem Vatikanischen Geheim-
archiv. [Beitrige zur altbayerischen Kirchengeschichte. IIl.
Folge, Band 17. 18.] Miinchen, Lentner, 1940 (S. | (2
1-520: S, I—XII, 521—1071, gr. 8%). M. 14.

Der erste Band des Werkes behandelt eingangs die
bayerischen Kirchenfragen seit Ankunft des Nuntius Seve-
roli in Wien im Frithjahr 1802, die Mission des seit 1794
in Deutschland als Nuntius verwendeten della Genga ins-
besondere fiir Bayern 1806/07, den Plan von damals, den
Trierer Kurfiirsten Klemens Wenzeslaus zum FErzbischof
von Miinchen und Kardinal zu machen, endlich ganz kurz
den Plan, ,,Heinrich Freiherrn von Wessenberg™ in Kon-
stanz (sein Rufname war Ignaz!) auf einen bayerischen
Bischofssitz zu befordern. Der Abschnitt iiber della Genga
bringt Ergénzungen der 1924 und vorher erschienenen ein-
schligigen Studien von A. Docberl auf Grund der Briefe
des Nuntius an den Kardinaldekan Antonelli. Den Haupt-
inhalt des Bandes bilden die Verhandlungen iiber Errichtung
und Erstbesetzung der neuen Bistiimer in Bayern nach dem
Wiener Kongref. Ein eingehender Riickblick auf die Ver-
waltung der letzten Fiirstbischofe, ein kurzer Riickblick auf
die Angelegenheit der voriibergehenden Abdankung des
Reichsgrafen von Thun von Passau sowie Mitteilungen iiber
die Erhebung des bayerischen Gesandten beim HI. Stuhl
Fretherrn von Haffelin zum Kardinal im Jahre 1818 sind
zwischengeschaltet. Bei den Bistiimern handelt es sich im
wesentlichen um die Zustindigkeits- und um Personen-
fragen. Regensburg, auf dessen Kathedrale bekanntlich der
Mainzer Erzstuhl iibertragen worden war und dem die
Wiirden des Fiirst-Kurerzkanzlers und des Primas von
Deutschland hatten verbunden werden sollen, steht im Vor-
dergrund. Bastgen bewegt sich hier dank seinem Buch von
1917 ,,Dalbergs und Napoleons Kirchenpolitik in Deutsch-
land* (vgl. Theolog. Revue 1918, 167 ff.) auf einem ihm
besonders vertrauten Boden. Weiter werden die Errichtung
der neuen Domkapitel und die Ernennung der ersten Weih-
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bischéfe fiir Bayern als Rechtsfragen und nach dem
geschichtlichen Verlauf erortert, und werden Tabellen iiber
die Zusammensetzung der Kapitel bis zum Ausgang des
Pontifikates Gregors XVI dargeboten — diese ausnahms-
weise aus dem Bayer. Hauptstaatsarchiv in Miinchen. Son-
derausfithrungen gelten noch der ,,Abtretung bayerischer
Pfarreien an auswirtige Bistiimer** 1821/22 sowie einem
1823 unternommenen Versuch, den Woeihbischiofen feste
Pfriinden zu sichern.

Der zweite Band bespricht in seiner ersten Halfte die
Besetzung der bayerischen Bischofsstithle und Domprop-
stelen nach erfolgter Erstverlethung ebenfalls bis 1846,
widmet sich somit nach dem ,,Verfall“ und dem ,,Wieder-
aufbau der Kirche Bayerns* dem ,,Weiterbau®. Seine
zweite Halfte gilt zunéchst Ausfiithrungen iiber den Verkehr
zwischen Bayern und dem HI. Stuhl, iiber das Plazet und
tiber die dritte Instanz — jedesmal mit einer besonderen Zu-
spitzung — sowie iiber den Plan della Gengas als Papst
Leo XII, in Rom Volksmissionare fiir Bayern auszubilden.
Es folgt die wortliche Wiedergabe von zum Teil »Allge-
meines und Grundsitzliches zur Sprache” bringenden, zum
Teil den Personlichkeiten Sailers und Wittmanns geltenden
»Dokumenten” aus verschiedenen Kanzleien und F. edern, die
nach Bastgens Urteil die Hervorhebung aus vielen ihres-
gleichen verdienen. Den Registern fiir das Gesamtwerk geht
ein nach Bistiimern, Personen, Problemkreisen aufgeteiltes
umfangreiches Literaturverzeichnis voran.

An vatikanischen Archivalien verwertet sind einmal die ein-
schligigen Nuntiaturberichte aus Wien und die 1818 beginnenden
aus Miinchen sowie die diesen Berichten entsprechenden Anwei-
sungen und Mitteilungen der rémischen Kurie. Von ihnen allen
spricht ja der Untertitel. FEs sind aber noch zahlreiche andere
Schriftstiicke benutzt. Als deren Urheber nenne ich weiter Konig
Max Josef, die bayerische Gesandtschaft in Rom, den bayerischen
Aufenminister Fretherrn von Gise, den Uditore Troni in Augs-
burg, den Nuntiatursekretir und Konsultor der Kongregation fiir
aufierordentliche kirchliche Angelegenheiten Dumont, namhafte
Kleriker wie Hugo Freitherr von Lerchenfeld und Windischmann
in Miinchen, Benkert in Wiirzburg, die Domherren von Speyer aus
dem Jahre 1826, nenne insbesondere aus den ,,Dokumenten iiber
Sailer ihn selbst, Klemens Maria Hofbauer, den Abt Thaddaeus
Aigler von Roggenburg, die Augsburger Geistlichen Egger und
Lumpert, aus den ,Dokumenten iiber Wittmann® ihn selbst und
Konig Ludwig I. Umfassender noch als der Kreis der Stellen
und Personlichkeiten, die Schreiben abgefaft oder Berichte aus-
gefertigt haben, ist die Zahl der Personen, die in den Schriftstiicken
Rolle spielen. Bis zu einem gewissen Grade deckt er sich mit
den im Zeitalter der kirchlichen Neuordnung auf Bischofssitze
oder in Kapitelsstellen Bayerns beférderten Priestern, Naturgemih
erhalten wir aber auch Anwirter auf Wiirden vorgestellt, deren
Ermennung schlieBlich unterblieben ist.

Die umfassendsten Verhandlungen wurden in Sachen des zwi-
schen Regierungs- und kirchlichen Stellen stark umstrittenen, 1819
zum Bischof von Augsburg emannten und 1824 auf das Erz
bistum Bamberg iibertragenen Freiherrn von Fraunberg gefiihrt.
Vielseitig belichtet wird die Gestalt Sailers; die Zwiespiltigkeit
der Urteile iiber ihn je nach dem Standort des Beobachters be-
statigt sich (Serra-Cassano 1822: ,La Baviera cattolica in generale
lo riguarda per un santo, ... per un vero apostolo™; ,al contrario
gli ecclesiastici li pilt instruiti e dotti forniti di una sana e pura
dottrina lo riguardanc come infetto di misticismo, anzi come il
capo e |'anima di questa setta ... [909f.]). Femer sei als auf
Beispiele besonderer diplomatischer Vorginge auf die verschiedenen
‘Verthandlungen um- Streber in Miinchen 1822 /23, auf die Vor-
geschichte der Ernennung des Bischofs Riegg in Augsburg 1824

und auf die Schwierigkeiten wegen Chandelles von Speyer
(f 1826) hingewiesen.

Wesentliche Mitteilungen werden uns auch iiber Persénlich-
keiten gemacht, die statt Objekt mehr oder weniger ausschliefilich
Subjekt der vielfachen Unterhandlungen und Berichte waren —
so iiber Nuntien wie della Genga und Serra-Cassano selbst, iiber
Hiffelin, iiber Dumont sowie ilber den Orator beim Wiener Kon-
grei Helfferich. Nachdem ich vor Jahrzehnten bescheidene erste
Bausteine zu Dumonts Leben und Tatigkeit zusammentragen
konnte, wird man mir eine gewisse Genugtuung daritber zugute
halten, durch unser Werk sogar klargestellt zu sehen, daf niemand
anders als dieser Exbenediktiner der ,Baumeister der Bayerischen
Kirche war™® (S. 310). Umgekehrt gewinnt der ,.Bischofsmacher
und Kirchenordner Deutschlands” Helfferich durch die Berichte
bei Bastgen nicht, wird vielmehr erst recht als Wichtigtuer und
Wirrkopf entschleiert (S. 305, 412).

Im ganzen darf man nicht erwarten, in Akten und Schreiben
wie den hier vorgelegten stets den innersten Kern der Dinge ent-
blokt, ihre letzten Hintergriinde aufgedeckt zu finden. Es sind
vielfach nur Teilnachrichten, nicht Unterlagen fiir abschlickende
Urteile, die geboten werden konnen. WWenigstens an zwei Bei-
spielen sei das veranschaulicht. Della Genga erscheint als der
Mann unschitzbar sachkundiger Berichte. Aus hohem Pflicht-
gefithl hat er seinen dornenvollen Posten —nicht nur eine, son-
dern vier Nuntiaturen (S. 119, 124, 127) — iibernommen und
hilt auf ihm aus, wird von Krankheiten und Geldndten bedringt
(S. 107 ff.), méchte seine entsagungsvolle Rolle lieber heute als
morgen beendigen. Nur nebenher schimmert durch, daf diese Rolle
immerhin noch andere Seiten hatte. Genga sagt von sich selbst,
er sei nicht gewohnt Fesseln zu tragen oder eine langweilige
Zuriickhaltung zu iiben, ein streng abgemessenes und arbeitsames
Leben zu fiihren, wie es einem Nuntius gezieme (S. 120f.). Und
der zum Nuntius fiir RuBland bestimmte Arezzo berichtet an
Severoli von Sachen, die Gengas ,geistlichem WVerhalten keine
Ehre machten”. ,Er habe wundervolle Ballfeste gegeben, und
man habe sich in seinem Hause sehr vergniigt.” Nach emnem Aus-
spruch Napoleons sehnten die Damen ihn herbei. Bastgen nennt
Angaben wie diese ., Angebereien” (S. 129f.). In Wirklichkeit
lauten sie verhiltnismaBig harmlos im Vergleich zu anderen Nach-
richten, die ilber Genga als Nuntius verbreitet waren und spater
noch den Ruf des Papstes beschatten sollten. Ich will mich auf
zwei kurze Belege beschrinken. Der franzésische Gesandte in
Miinchen de la Moussaye berichtete nach dem Konklave von
1823, am 8. Oktober, nach Paris an Chateaubriand, Genga habe
in Minchen manche Erinnerung hinterlassen: ,Ses habitudes, peu
conformes a son état, furent celles d’un homme du monde, ami de
tous les plaisirs, et ses nombreuses aventures galantes ont eu 2
Munich le plus grand éclat” (Gesandtschaftsberichte aus Miinchen
1814—1848, Abt. I, Bd. 1, bearh. v. A. Chroust, 1935 = Schrif-
ten zur bayer. Landesgeschichte 18). Und Kronprinz Friedrich
Wilhelm von Preufien sprach 1827 in einem fiir das Papsttum
peinlich verstindnislosen Brief aus Rom an seine Gattin sogar von
dem ,liebenswiirdigen alten Mann", ,der den Schwiichen der
Menschheit so weltkundig seinen Tribut gezollt" hat (E. Lewalter,
Friedrich Wilhelm IV. Das Schicksal eines Geistes [1939] 298).
Dieses Zitat mag gleich zu dem etwas andersartigen zweiten Bei-
spiel fiir unsere Behauptung iiberleiten, das Bonifaz Utrban, den
spateren Erzbischof von Bamberg, betrifft. Zu seinem L.obe heifit
es in einem Bericht von 1834 bei Bastgen, daf er ,eine ganz
ausgezeichnete Person” sei, ,die in sehr hohem Grade das Ver-
trauen des Bischofs und das Wohlwollen des Fiirsten besaf und
verdiente”, und daf der Kénig ,,jhm die Erzichung der Prinzessin-
nen, seiner Tochter, anvertraute” (S. 704). Die Wendungen drin-
gen nun aber bis zu der entscheidenden Frage gar nicht vor. Sie
ist natiirlich erst darin zu sehen, ob Urban sich als Erzicher und
Beichtvater der Prinzessinnen bewihrt oder vielleicht in entschei-
dender Stunde in dieser Eigenschaft seinem geistlichen Stande mehr
vergeben hat, als in Anbetracht der fiir ihn schwierigen Lage und
bei der sehr weitherzigen Auffassung des Verhiltnisses von Katholi-
zismus und Protestantismus insbesondere in fiirstlichen Kreisen
damals entschuldbar wire. Angeblich hat er nimlich um 1820
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das Ansinnen von Kronprinz Ludwig, seine Stiefschwester Elise
zur Erméglichung ihrer Heirat mit dem Kronprinzen von Preufen
zum Ubertritt zu dessen Konfession zu bewegen, ,,zwar nicht ab-
gewiesen, jedoch sich eine ausdriickliche Erméchtigung durch Kénig
Max Josef ausbedungen. Aus der Uberredung soll nur deshalb
nichts geworden sein, weil Max Josef seinem Sohn ,ziemlich un-
wirsch eroffnet hat*, ,.er als katholischer Kénig kénne unméglich
einen katholischen Geistlichen eigens beauftragen, eine katholische
Prinzessin zum Wechsel ihres Glaubens zu ermuntern” (Lewalter,

atnr Q5227

Das dargebotene Material gewdhrt mannigfache Ein-
blicke in die rechtliche und tatsichliche Lage zwischen
Bayern und dem HIl. Stuhl wihrend eines Zeitraums, der
an auberer und imnerer Entwicklung besonders reich war.
Man wird urteilen miissen, daf die Haltung Roms damals
itber die Erfordernisse eines diplomatischen Ausgleichs hin-
aus durchweg den Eindruck der Schwiche macht, mag es
sich um die Bestitigung der vom Konig zu ernennenden
Bischofe, mag es sich um die Besetzung der Propsteien han-
deln, auf die der Konig wenigstens stark einzuwirken wufte.
Bastgen stellt nicht mit Unrecht das Bestreben der Krone
heraus, in die kirchlichen Amter Personlichkeiten von Eifer
und von Format zu bringen. Natiirlich weif er darum, daf
dies auch nach dem Thronwechsel von 1825 langst nicht
der einzige Gesichtspunkt war. MiBverstandlich erscheint die
Wendung des ,,Vorworts", ,,selbst [!] ein Kénig Ludwig 1|
wahrte streng seine koniglichen Rechte, iiberspannte sie
sogar”’. Erst recht spricht nicht nur der niichterne Historiker,
wenn an gleicher Stelle von dem ,beriichtigten Nuntiatur-
streit” des spiten 18. Jahrhunderts die Rede ist.

Es war unméglich fiir unser Werk, den umfangreichen
bayerischen Stoff auch nur im Personlichen ganz auszu-
schopfen. In Sachen der Vollstandigkeit des Uberblicks
mochte ich es hier aber mit der Frage genug sein lassen,
weshalb denn von den Weihbischofen einzig die ,,ersten
beriicksichtigt worden sind.

Auf die innere Bewaltigung des Materials ist dankens-
werterweise eine sehr erhebliche Miihe verwendet worden.
Wie schon die obigen Inhaltsangaben gezeigt haben diirften,
wirkt die Anordnung, die gewahlt worden ist, dennoch nicht
recht iibersichtlich. Die getrennte Aufreihung der verschie-
denen Prilaturen in zeitlicher Folge bringt es mit sich, dak
2. B. Wittmann — auBler in den genannten ,,Dokumenten*
— an drei Stellen, und zwar nicht dem chronologischen Ab-
lauf der Dinge entsprechend, behandelt wird. Ferner geben
die ,,Inhaltsiibersichten” nur einen Teil der Namen an, das
Personenregister (zu den allzu zahlreichen, am Schluf des
Werkes nur unvollstindig verbesserten Satz- oder Schreib-
fehlern gehort, daf im Register S. 1049 gerade der Name
della Genga ausgefallen ist!) hitte besser die wichtigsten
Anfithrungen der Hauptnamen in Fettdruck gebracht. Im
Text hatte der Stoff manchmal enger zusammengefafit wer-
den konnen, ohne an Gehalt und Klarheit zu verlieren.

Es liek sich hier der Reichtum des Gebotenen nur in
‘Wenigem andeuten, erst recht den Akten nicht bis in Einzel-
heiten hinein folgen. Bastgens Werk kommt das Verdienst
zu, das Vatikanische Geheimarchiv fiir die deutsche Kirchen-
geschichte der ersten Halfte des vorigen Jahrhunderts an
einer wichtigen Stelle grofiziigig erschlossen zu haben.

Berlin. A. Schniitgen.

Seller, P. Hermann Josef, O.E.S. A., Im Banne des Kreuzes,
Lebensbild der stigmatisierten Augustinerin
A K. Emmerick. Hrsg. von P. Ildefons Dietz O.E.S. A.
Wiirzburg, Rita-Verlag und Druckerei der Augustiner, 1940
(VII, 520 S. gr. 8). Gbhd. M. 5.

Das ausfiihrliche Lebensbild der stigmatisierten Seherin
von Diilmen legt mit Recht besonderen Wert darauf, das
innere Leben gemif den Gesetzen der Aszetik und Mystik
in seiner Entwicklung vorzufithren. Die zahlreichen auBer-
ordentlichen Erscheinungen werden unter diesem Gesichts-
punkt ein- und untergeordnet. Einige tausend Zitate zeigen,
daf die bisherigen Forschungsergebnisse gewissenhaft be-
riicksichtigt sind. Die westfilische Umwelt der bauerlichen
Heimat, das harte Leben in einem nicht gerade erbaulichen
Kloster, nachher der berithmte Personenkreis um die Stigmati-
sierte in Diilmen dienen als Hintergrund, auf dem das Leben
sich plastisch abhebt. Dabei erscheint wie von selbst die
sittlich religiose Gestalt der Anna Katharina Emmerick so
anziehend, daf sie jeden fiir sich gewinnt. Die Gefahr ist
gliicklich vermieden, sich in das AuBerordentliche zu ver-
lieren, das in diesem Leben allerdings so haufig hervortritt,
daB es nicht iibergangen werden konnte. So ist in gewandter
und fesselnder Darstellung ein nicht blof zuverldssiges,
sondern auch ergreifend schones Lebensbild entstanden. Die
historischen Quellen und bisherigen Forschungsergebnisse
sind gewissenhaft ausgewertet, die biographischen Notizen
Brentanos aber nur mit Vorsicht benutzt. Es steht zu hoffen,
dak die wissenschaftlich wertvolle Biographie nicht blof die
Verehrung, sondern auch die Beatifikation einer deutschen
heiligmaBigen Leidensbraut fordern wird.

In einem eigenen Kapitel ist auf 50 Seiten das Tugendleben
zusammengefaBit (S. 376—434). Der heroische Grad der Tugen-
den, wie er bei einer Seligsprechung bewiesen werden muB, geht
daraus mit Sicherheit hervor. In der mystischen Begnadigung ist
mit Recht der Contemplatio infusa eine hervorragende Stelle zuge-
wiesen und besondere Bedeutung beigemessen. Aus den leider nur
sparlich hierfiir vorliegenden Berichten ist mit guter Benutzung der
mystischen Literatur und mit feinem WVerstandnis fiir mystisches
Gebetsleben der langsame Aufstieg bis zu den hochsten Stufen der
Beschauung, auch der Liebesverwundung der Seele herausgearbeitet.
Mit Recht wird hervorgehoben, daf der mystischen Beschauung
gegeniiber mystische Begleiterscheinungen, also Visionen und innere
Ansprachen, und erst recht mystische Phinomene, wie Stigmatisa-
tion, Nahrungsenthaltung, Hierognosie u. dgl. nur eine untergeord-
nete Rolle spielen. Sie kénnen auch einen Beatifikationsprozefs nicht
fordern, sondern nur verlingern und erschweren.

Das gilt auch .von den Visionen der Anna Katharina
Emmerick, die von Klemens Brentano nach ihren Gesichten und
seinen Tagebiichern herausgegeben wurden. Das , Bittere Leiden™

ist in mehr als 100 000 Exemplaren verbreitet sowie in mehrere
Sprachen iibertragen und hat ohne Zweifel viel Segen gestiftet, wie
auch das ,l.eben Jesu und das ,Leben Maria". Schon bald nach
dem ersten Erscheinen schrieb aber Melchior Diepenbrock, der
spatere Kardinal, iiber Emmericks Visionen an Gorres, dab ,,aus
vielen Gesichtern und Geschichten der Klemens leibhaftig heraus-
schaut®. Nachher hat Hermann Cardauns 1915 das Ansehen
Brentanos fiir die unverfilschte Wiedergabe der Visionen noch
mehr erschiittert. P. Winfried Hiimpfner OESA brachte mit gro-
Ber Gelehrsamkeit ein erdriickendes Material, um den Beweis fiir
eine ,,bewufite und beabsichtigte Rieseninterpolation Brentanos® zu
fithren. Gegen Cardauns wendete sich temperamentvoll Dr. Nies-
sen. Der Tod verhinderte ihn, die Ehrenrettung Brentanos Hiimpf-
ner gegeniiber fertigzustellen. Eine gute Ubersicht iiber die ,neueste
Krise der Emmerickforschung™ bot Aloys Stockmann S. J. in den
wOtimmen der Zeit™ 119. B. (1930) 292 ff; 444 ff. Wem die
Betrachtungen und Gesichte der vielbewunderten Augustinernonne,
wie Klemens Brentano sie bietet, als etwas Unantastbares und Hei-
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liges galten, mogen die modernen Forschungen eine schmerzliche
Enttiuschung bereitet haben. Der Verf. nimmt in der Beurteilung
eine gemibBigte Stellung ein. Frither hat man Klemens Brentano in
der Wiedergabe der Visionen zu viel Vertrauen geschenkt, heute
mag man in der Kritik nach anderer Stelle vielleicht das Mak
iiberschreiten.

Die Frage, in wie weit es sich bei den von Brentano vermit-
telten Berichten um Visionen der Emmerick handelt, wurde vom
Verf. nicht niher behandelt, sondern nur festgestellt, daB der Geist
und die Seele der schauenden Nonne sich in seinen Werken spie-
gelt. Sie haben in den vielen Auflagen und Ubersetzungen durch
Brentanos Verdienst, besonders in dem ,Bitteren Leiden”, nach
Denifle ein ,.klassisches Erbauungsbuch” geschaffen und in den
weitesten Volkskreisen neue Liebe zu Christus erweckt und seinem
erlésenden Leiden. Brentano schreibt in seinem WVorwort zum
,,.Bitteren Leiden", seine Betrachtungen ,,wollten nichts anderes sein
als sich demiitig unzihligen verschiedenen Darstellungen des bit-
teren Leidens durch bildende Kiinstler und fromme Schriftsteller
anschlieGen, und hochstens vielleicht ebenso unvollkommen aufge-
fafte und erzdhlte, als ungeschickt niedergeschriebene Fasten-
betrachtungen einer frommen Klosterfrau gelten, welche solchen
Vorstellungen nie einen hdheren als menschlich gebrechlichen Wert
beilegte".

Anna Katharinas Blick wurde aber auch geweitet iiber Kirche
und Welt hin. Das einfache schlichte Bauernmidchen sah tief in
die Not der Welt und die Ubel der Zeit. Gott gibt ihr aber seine
Weisheit nicht, um Orakel zu sein fiir alles Mogliche, sondern daf
sie ihren inneren Beruf erfiille. Deshalb 4Bt sie sich verbieten, in
der Ekstase auf neugierige Fragen zu antworten (S. 355).

Man wird dem Verf. nur zustimmen konnen, wenn er bei
aufergewchnlichen Vorkommnissen auf eine itbernatiirliche Er-
klarung verzichtet, wenn es sich um Parallelen zum ,,zweiten Ge-
sicht (S. 156, 322) und zum ,Ferngesicht u. dgl. handelt.
,,Mystik und Psychologie und auch die Erfahrung aller Zeiten
haben zur Vorsicht gemahnt” (S. 150). Anna Katharina war
demiitig und verstindig genug zuzugeben, daf in manchen Fillen,
wo man an eine Offenbarung hitte glauben kénnen, rein natiirliche
Quellen mitspielen kéonnen. FEinmal sagt sie ausdriicklich bei der
Vision vom Christkind: ,,Doch weif ich nicht, ob dies nicht meine
Andacht getan hat (S. 150).

»Uberhaupt méchte es uns scheinen®, schreibt der Verf., ,als
ob man natiirliche Fahigkeiten und Anlagen Emmericks und iiber-
natiirliche Charismen, deren Vorhandensein man schlechterdings
nicht leugnen kann, nicht von einander trennen diirfe. So schwer
es ist, iiber all die auBerordentlichen Erscheinungen im Leben
dieser Scherin ein Urteil zu bekommen, so sind doch zwei Tat-
sachen nicht umzustofen: Das Vorhandensein des ,,Zweiten Ge-
sichtes” und #hnlicher Fahigkeiten (z. B. historisches Ferngesicht)
und das Vorhandensein charismatischer Begnadigung. Wo das eine
aufhort und das andere beginnt — wer wird wohl diese Grenze
finden wollen oder konnen? Gibt es doch Fille, wo mit einem
Hinweis auf die Gabe des Zweiten Gesichtes nichts mehr erklért
werden kann, andererseits es auch Schwierigkeiten bereitet, sie iiber-
natiirlich erkldren zu wollen (S. 322). — Beispiele fiir den Zu-~
stand der ,,Gehobenen Ruhe* dagegen, die, in der echten Mystik
unbekannt, sich bei der Hypnose, hochgradiger Hysterie und bei
spiritistischen Medien finden, werden bei Anna Katharina nie be-
richtet.

Wenn auch mystische Phénomene im Vergleich zum Tugend-
und Gebetsleben eine untergeordnete Rolle spielen, so traten sie bei
Anna Katharina Emmerick so auffallend hervor, daf sie eine aus-
fithrliche Darstellung verlangen. Diese ist dem vorsichtig abwigen-
den Verf. so gut gelungen, daf seinem Werke dauernd ein hervor-
ragender Platz in der mystischen Weltliteratur zukommen diirfte.

Jahrelang litt die Begnadigte die grofien Schmerzen der
Stigmatisation, bevor diese duBierlich sich bemerkbar machten., Wire
Anna Katharina nicht hilflos ans Krankenlager gefesselt gewesen.
so wiare es vielleicht gelungen, die Stigmata verborgen zu halten.
Als dies aber nicht mehr méglich war, wurde sofort der Bischof-

lichen Behorde Mitteilung gemacht. Vorbildlich erscheint das Ver-
halten des Generalvikar Klemens August von Droste (S. 166 ff.)
ebenso wie das des Ortspfarrers Dechant Rensing, wenigstens in
den ersten Jahren (S. 167, 185 ff.), der beiden Priester, die die
Kranke betreuten, bei den offiziellen Untersuchungen aber taktvoll
Diilmen verlieBen (S. 181), und des auBergewshnlichen Seelen-
fithrers, des Regens Overberg (S. 170).

Die Behandlung der Stigmatisierten entspricht durchaus den
Weisungen, die Scaramelli’ bereits 1754 in seinem Direttorio
mistico angibt, um die zahlreichen unechten Stigmatisierten von den
wenigen echten zu unterscheiden und die letzteren in ihren grofien
Gefahren zu schiitzen.

Vor allem war man bemitht, das Tugendleben zu f&rdern und
deshalb zu Demut und Gehorsam anzuhalten und darin auch zu
prifen (S. 167, 179). Die Feststellung ob die Stigmata echt seien
und die Nahrungsenthaltung iiberlief man den Arzten (S. 181 f£.).
Aber auch Emmerick selbst bestand auf einer genauen Unter-
suchung (S. 177, 419), so ldstig auch die Uberwachung fiir sie
war, und sie betete, dafi Gott die Arzte erleuchten msge, damit sie
Klarheit iiber die Stigmatisation erhielten. So sind denn auch in dem
vorliegenden Falle die Wunden der Stigmata, sowie besonders das
Austreten des Blutes vor mehreren Zeugen von irztlicher Seite
so genau beschrieben worden (S. 272) wie wohl bei keiner an-
deren Stigmatisierten. Vier Jahre. lang lebte sie fast nur von Was-
ser, wobei sie zum Skelett abmagerte. Der sie behandelnde Arzt,
der thr sehr zugetan war, versuchte alles, um sie wieder zu Kriften
zu bringen, aber der Magen vertrug kaum etwas. Auch die
Kranke selbst wiinschte dringend, um nicht aufzufallen, Nahrung
nehmen zu konnen.

Immerhin sind mystische Phénomene, auch wenn Betrug aus-
geschlossen ist, noch kein Beweis fiir gottliches Wirken. Denn
Stigmatisation, unbemerkbare Zufithrung von Nahrung, Hierognosie
usw. geht nach der Ansicht der Mystiker nicht iiber dimonische
Macht hinaus. Darum brachte der hl. Johannes vom Kreuz, der
Kirchenlehrer der Mystik, und der grofie Ekstatiker Philipp Neri
Stigmatisierten stets grofies Mifitrauen entgegen. Der h. Ignatius
fiihrt als Grund dafiir an, daB der Teufel, der auf die innere Seele
richt einwirken kann, Gottes Werke Zufierlich nachzuiffen pflege,
um Sensationsliisterne zu tiuschen,

Das vorliegende Werk iiber Anna Katharina Emmerick ist
gerade fiir die Unterscheidung der Geister bei mystischen Phéno-
menen von ganz besonderer Bedeutung. WVoraussetzung freilich ist,
daf die Warnung beachtet wird, die Gerson bereits im 15. Jahrh.
betonte. Wenn man eine Falschmiinze von einer echten unter-
scheiden wolle, diirfe man nicht auf die Ahnlichkeit, sondern miisse
auf die Unahnlichkeit achten, denn ein kleiner Unterschied in Pri-
gung, Gewicht, Farbe, Klang usw. zeigt dem Kenner die Fil-
schung. Da kann Anna Katharina Emmerick als probehaltige,
echte Goldmiinze dienen, an der Filschungen erkannt werden
konnten.

Als notwendigstes Kennzeichen ist der freudige, absolute und
bedingungslose Gehorsam zu nennen (S. 170), mit dem
sie allen Weisungen der kirchlichen Behorde nachkam. Auf den
Gehorsam vertraute Emmerick wie auf eine unfehlbare Macht:
»Wenn mir bei der Ohnmacht — gemeint ist die Ekstase — unter
dem Gehorsam etwas befohlen wird, so ist es, als wenn eine ge-
waltige Stimme mich riefe* (S. 315). Die Grundlage fiir den
Gehorsam war ihre tiefe Demut. Sich selbst war sie zum Ekel,
wenn ihre Hufiere Begnadigung sie im Rufe der Heiligkeit er-
scheinen lieB. ,Es ist mir recht schmerzlich, daf mich so vornehme
Leute besuchen®, sagte sie threm Arzte. ,Ich gebe mich fiir nichts
aus, ich bin eine armselige Siinderin und verlange nichts als Ruhe,
und dafi mich die Menschen vergessen mogen” (S. 431). An
ihrem Sterbetage wollte sie gern in die ganze Welt hineinrufen:
»Ich bin nichts als eine arme Siinderin® (S. 368). ,,Sie erfiillte,
was St. Ignatius als den dritten Grad der Demut bezeichnet: Mit
dem armen Christus Armut zu leiden, mit dem schmacherfiillten
Schmach als Ehre zu betrachten, um Christi willen fiir einfaltig und
toricht gehalten zu werden. Das kennzeichnet den Ceist und das
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Wesen Anna Katharinas (S. 433). Darum suchte sie moglichst
verborgen zu bleiben (S.416). Die Mahnung der Gottesmutter
klang in ihre Seele: ,,Halte die Besuche von dir und bewahre deine
Demut (S. 195). Thre Wundmale hielt sie immer bedeckt und
mochte sie nicht sehen, weil sie ihr den Ruf von besondeern Gna-
den gebracht hitten, deren sie nicht wiirdig sei. Darum betet sie
um Wegnahme der dufieren Male. Sie sind ihr grofites Leid. Die
mneren Schmerzen will sie behalten, um ungesehen leiden und
sihnen zu konnen. Gefragt, warum sie beim Abschied die Hand
immer bedeckt reiche, erwiderte sie, sie sei ,eine arme Siinderin
und miifite sich schimen, daf der Herr sie ausgezeichnet habe',
Auch van Bommel, spiter Bischof von Littich, schreibt, daf sie
..die Wundmale mit grofier Sorge zu verbergen suche™ (S. 287).
Stolberg bezeugt: ,,Sich zu zeigen, ist ihr ein grofies Leiden”
(S. 290). Es war ihr ein innerer Kampf, von ihren besonderen
Gnaden sprechen zu miissen. Sie sucht es aufzuschieben und bittet
um Verschwiegenheit (S. 433). Es lag ihr fern, nahrungslos zu
erscheinen und als solche bekannt zu sein. Das bezeugt die Methode
threr ,,Schaugerichte”, wodurch die Nahrungslosigkeit verheimlicht
werden sollte, noch mehr aber ihr Verhalten bei den Nahrungs-
versuchen ihres Arztes (S. 266). Die Leidensfreudigkeit
erprobte sich nicht blof in ihren inneren Leiden, den qualvollen
Waundmalen, den schweren Krankheiten, die sie elf Jahre lang ans
Krankenlager hefteten, sondern auch in den Riicksichtslosigkeiten
ihrer Umgebung, zumal ihrer eigenen Schwester, die sich anschei-
nend keine Gelegenheit entgehen lief, wenn sie die hilflose Kranke
quélen, drgern, aufregen oder im Innersten verletzen konnte. So
wurde Anna Katharina nicht blof sufierlich dem leidenden Heilande
dhnlich, sondern vor allem auch innerlich. Zu Luise Hensel dufierte
sie: ,,Oelig kann ich im Himmel noch lange genug sein. Aber ich
kann dann nichts mehr fiir Gott leiden”. Dann rief sie innigst
flehend mit erhobenen Hinden: ,,Herr, leiden, leiden! So viel und
noch mehr und hundertmal mehr, so du willst” (S. 295). Ihre Zeit
war mit Gebet und Arbeit ausgefiill. Gern las sie fromme
Biicher, auch betete sie den Rosenkranz. Nach Overbergs Bericht
war ihre gewdhnliche Art zu beten die Betrachtung des leidenden
Heilandes und das innerliche Gesprich mit Gott (S. 139). Wenn
der Priester die Messe begann, betrachtete sie Christus am Olberge
(S. 138). Man hitte auch noch auf ihre eifrige Verehrung des
gottlichen Herzens hinweisen konnen. In ihrem Nachlaf fand sich
stark abgeniitzt, mit Blutspuren der stigmatisierten Hiinde P. Gold-
hagens Biichlein ,,.Die Andacht vom heiligsten Herzen Jesu®, das
ihr Luise Hensel auf ihre Bitte gelichen hatte (Richstaetter, H. 113
Verehr. d. deutsch. Mittelalt. 382). Vor allem fillt es auf, daf
sie trotz ihrer schweren Krankheiten und Leiden so fleifiig mit
thren verwundeten Hénden arbeitete, dab Verf. ein ganzes Kapitel
der ,Arbeit der verwundeten Hinde" (S. 219.) widmen
konnte. So lange es ihre Krifte erlaubten, verrichtete sie leichte
Hausarbeiten, auch als ihre Wundmale bereits sichtbar geworden
waren. Nachher waren es Naharbeiten, als sie ans Bett gefesselt
war. Ihr Arzt schreibt 1819 an Brentano: ,Unsere Freundin
arbeitet fleifig fiir Arme”, und deren gab es viele in Diilmen
(S. 223).

Sind alle diese Umstande schon von Wert, die Goldmiinze von
der Filschung zu unterscheiden, so auch die Art der Hierognosie.
Nicht die Unterscheidung von geweihten Gegenstdinden und Reli-
quien ist das Wesentliche. Denn das findet sich durch schmerz-
liches Zuriickweichen auch bei dimonischer Einwirkung, sondern
das Verhalten ihnen gegeniiber. Auch hier stand die Umgebung
Emmericks aufergewohnlichen Erscheinungen keineswegs unkritisch
gegenitber, wie verschiedene Experimente beweisen (S. 317). AR
man Anna Katharina in der Ekstase eine Kreuzpartikel vorhielt,
griff sie mit geschlossenen Augen danach und driickte sie fest an
ihr Herz. Als man sie in der Ekstase fragte, was sie denn habe:
.Etwas sehr Kostbares, etwas vom heiligen Kreuz" (S. 319). Als
sie die Schmerzen im Kopfe kaum noch ertragen konnte, legte
sie eine Kreuezpartikel auf und fiihlte sofort Linderung (S. 279).

Im Frithjahr 1816 ging iiberall die Nachricht um, daf in Rom

eine religiose Betriigerin entlarvt worden sei. In einigen Punkten

besafen die Erscheinungen an Emmerick eine auffallende Ahnlich-
keit mit denen, die sich an jener Person gezeigt hatten. Anna
Katharina verwahrte sich energisch gegen eine Gleichsetzung, da
,»sie ihre Sache nicht ausposaunt noch etwas dadurch gesucht hitte"
(S. 196). Die Discretio spirituum verlangt eben, nicht auf Ahn-
lichkeiten, sondern auf Abweichungen von der echten Goldmiinze
zu achten.

Das wertvolle Werk des gelehrten Augustiners bietet
wissenschaftlich und seelsorglich fiir Aszetik wie Mystik so

reiche Belehrung und Anregung, daf es in keiner Priester-
bibliothek fehlen sollte.

Diisseldorf. C. Richstaetter.

Otto, Rudolf, Freiheit und Notwendigkeit. Ein Gesprich
mit Nicolai Hartmann iiber Autonomie und Theonomie der
Werte. Mit einem Nachwort hrsg. von Th. Siegfried. Ti-
bingen, J. C. B. Mohr (Paul Siebeck), 1940 (39 S.). M. 1,50,

Der Verf. wendet sich in der vorliegenden Schrift gegen
die verschiedenen Antinomien, welche nach Nicolai Hart-
mann zwischen Religion und Ethik bestehen sollen. Waih-
rend er die beiden ersteren Antithesen, die Hartmann in dem
Sinne formuliert, daf die Religion ganz jenseitig eingestellt
sel, so daB das Diesseits iiberhaupt keine eigenen Werte
habe, sowie daf in Erlosung, Gnade und Vergebung
Momente gegeben seien, von denen die Ethik nichts wisse
noch wissen diirfe, mit kiirzeren, aber nicht weniger stich-
haltigen Griinden zuriickweist, richtet sich die Hauptbeweis-
fihrung gegen die 3. Antinomie, die zwischen Sittengesetz
und Gotteswille (zwischen autonomer und autoritativer
Eithik) bestehen soll. Ausgehend von dem Urphénomen des
Getiihls des Heiligen, das erlebnismifig gegeben sei, sieht
der Verf., da ein heiliger Wille nur auf der Heiligkeit eines
Wesens ruhen konne, dessen Wille nicht reiner Willkiir-
wille ist, sondern Wertwille, der aus dem Antriebe schen-
kenden Liebewillens in einer Kreatur Schopfer und in der
vom Ziele abfallenden Kreatur auch Erléser werde; und
darum schaffe er auch eine von Werten durchstrahlte Welt,
so daf ihre Autonomie nichts anderes ist als der Reflex
der Theonomie, der Urautonomie des Wertes. Alle Wesen-
heiten der Dinge stammen idealiter aus Gott und bilden in
unendlichen Brechungen und Abstufungen gbttliches Ur-
wesen nach, so daf die ,, Theonomie” gttlichen Urwertes
durch Selbstausstrahlung desselben in die Kreaturen m den-
selben als ,,Wertautonomie** erscheint.

Wir haben hier ohne Zweifel uraltes Gedankengut, das frei-
lich Augustinus (De natura boni ¢. 10 u. Tract. 1,17 in Joan),
durch platonische und neuplatonische (Plotins Enneaden) Schriften
angeregt, sowie Thomas (S. Th. 1. 2. qu. 14 u, 15; ebenso I. 2.
qu- 93 a. 1 usw.) in genialer Spekulation zu Ende gedacht hat,
wahrend sie Otto in phinomenologischer Wertschau erlebnismiBig
erfait. Und wenn Siegfried in dem Nachwort zu der vor-~
liegenden Schrift auf die allgemein-ethischen Voraussetzungen
Ottos eingeht und die innere Bedeutung der vorliegenden Schrift
im Rahmen seiner Gesamtwerke heraushebt, so kinnten diese Aus-
fithrungen fiir M. Wittmann (vgl. sein Werk: »Die moderne Wert-
ethik, historisch untersucht und kritisch gepriift*, Miinster 1940)
emen neuen Beleg dafiir bieten, wie sehr Kants formalistische
Denkrichtung — hier in Kant-Friesscher Abwandlung — den
Grund fiir die phinomenologische Wertlehre Ottos gebildet hat.
Dem Hohen und Erhabenen seiner Gedanken haften darum auch
die Mangel jener Quelle an. Zu den , gemeinverstindlichen Vor-
trigen” wird man diese Schrift nicht leicht zihlen kénnen.

Dillingen a. D. A. Eberle.
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Casper, Joseph, Um die Einheit der Kirche. Gespriiche und
Stimmen getrennter christlicher Briider. Wien, Friedrich Beck

(Schoningh u. Haindrich), 1940 (349 S. 8°). Gbd. M. 5,80.

Das ,ckumenische Gespriach” gilt heute weitesten Kreisen als
duberst wirksames Mittel zur Forderung der Einheit unter den
getrennten christlichen Briidern. In ungeheuchelter Liebe, in auf-
richtiger gegenseitiger Hochschitzung sollen sich bei solchen Zu-
sammenkiinften die einzelnen in freimiitigem Gedankenaustausch
begegnen und finden. Urspriinglich auf protestantischem Boden
entstanden und dort im Laufe der Jahre zu ganz auBerordentlich
miéchtigen, eindrucksvollen Kundgebungen emporgeblitht (vgl. die
,,okumenischen Konferenzen®, zuletzt 1937 in Oxford und Edin-
burgh), findet dieser Gedanke neuestens auch in deutschen katho-
lischen Kreisen begeisterte Anhinger. Ich brauche hier nur an
,die Meitinger Gespriiche und die ,,Bruderschaft Una Sancta®
zu erinnern (vgl. Theologie und Glaube 33 [1941] 16—22).

Einer solchen offenen, ehrlichen Begegnung der Geister mochte
auch das vorliegende Buch dienen. Der Herausgeber — ganz von
selbst durch seinen programmatischen Vortrag auf dem ersten
Meitinger Gesprich Pfingsten 1939 ein Fithrer in dieser ,,cku-
menischen Bewegung'* geworden — hat hier eine Unsumme von
Stimmen und Aufierungen (groBenteils nicht einmal Original-
beitrige) gesammelt, die alle aus dem lebendigen Wissen um die
Spaltung und aus dem ehrlichen Ringen um die Einheit geboren
sind. Katholiken wie Protestanten legen freimiitiges Zeugnis ab
von ihrer Uberzeugung, in der frohen Erwartung, recht verstanden
zu werden. Alles, was an Einigendem hitben und dritben vorhan-
den ist, wird lichtvoll herausgestellt; vor allem unser gemeinsames
Sein in Christus, der ja nur einer ist und dessen Kirche nur eine
sein kann. Oft sind es herrliche Worte, die da gesprochen wer-
den. Ganz ergriffen lauscht die Seele solch reinem, edlem Wollen,
solch heiligem Dréngen, solch erschiitternden Schuldbekenntnissen,
solch aufriittelnden Weckrufen. Heif und brennend empfindet sie
die schmerzliche Wunde, die ganze Unseligkeit der Spaltung.

In diesem Sinne ist das Buch ein voller Erfolg. Wer darin
liest, kommt nimmer davon los. Darum enthalten wir uns auch
jeglicher kleinlicher Kritik. Nur eine Bemerkung glauben wir nicht
unterdriicken zu sollen: Es kann nun einmal nicht anders sein,
als daf die Haltung des Katholiken im 8kumenischen Gesprich
sich grundsitzlich von derjenigen aller anderen unterscheiden muf.
Denn hinter dem Katholiken steht die absolute Wahrheit, die —
soweit sie in endgiiltigen Entscheidungen festgelegt ist — keine
Diskussion mehr zulift. Hier muf sich selbst die Liebe vor der
Wahrheit beugen. Darum erweisen wir Katholiken dem Skume-
nischen Cesprich wohl kaum einen auf die Dauer wertyollen
Dienst, wenn wir diese unsere grundsitzliche Gebundenheit zu
verbergen suchen. ,.Besinnung auf das, was uns eint”, reicht da
nicht aus. Dogmatisch unbeschwertes Christentum bedeutet sogar
Gefahr.

Gerleve iiber Coesfeld.
Hieronymus Engberding O.S5.B.

Jungmann, Josef Andreas, Gewordene Liturgie. Studien
und Durchblicke. Innsbruck/Leipzig, Felician Rauch, 1941
(XVI1, 341 S. 8). Kart. M. 5,80; ghd. M. 6,80.

Eine Sammlung von Aufsitzen (1927—40) zahlt fast mit
Notwendigkeit der Gefahr ,Gesammelter Werke' den Tribut starker
Unausgeglichenheit, besonders hier, wo neben einer ,Zeitschrift fiir
katholische Theologie’ das ,Neue Reich’ erscheint.

Man freut sich jedoch,* die wertvollen liturgiegeschichtlichen
Arbeiten des Verfassers beieinander zu haben und sie einem weite-
ren Leserkreise zuginglich zu wissen. Was da z. B. in den Ab-
schnitten ,,Praefatio und stiller Kanon”: ,,Der Kanon unter der
Einwirkung der Eucharstielehre des frithen Mittelalters™; ,Das
Pater noster im Kommunionritus®, aus der Geschichte der Liturgie
dargeboten wird, ist nicht nur geschichtlich, sondern auch praktisch
von hoher Bedeutung. Es sind Beispiele jener Durchblicke, die das
liturgische Cestalten der Gegenwart fiir seine Gesunderhaltung
braucht.

Der erste, grundsitzliche Aufsatz stellt die so oft erorterte
Frage: ,Was ist. Liturgie? und beantwortet sie bis zur Weitherzig-
keit der Behauptung: ,Der Pfarrer, der mit seiner Gemeinde am
Sonntagnachmittag den ,Segen’ hilt, vollzieht Liturgie auch schon
bevor das Tantum ergo angestimmt wird, auch wenn er manchmal
nur den Rosenkranz und die lauretanische Litanei vorbetet, nicht
weniger als die Moénche Liturgie vollzichen, wenn sie im Chor
die Vesper singen' (S. 18f.). Hier wird man fragen miissen,
wann denn in der Gemeinde die Gesamtkirche betet. Dafiir kommt
es besonders aufierhalb des Sakramentalen jedenfalls wesentlich
auf die Willenssetzung der Kirche an, die allerdings nicht not-
wendig in einen Canon formuliert sein muf. Ganz allgemein wird .
man sagen diirfen, daf die Kirche zwar in das Beten des Einzelnen
und der Einzelgemeinde von ihrer Lebensfiille in Christus hinein-
gibt, daf sie aber ein Fiir-sich-Stehen dieses Einzelnen und dieser
Einzelgemeinde vor Gott kennt, selbst wenn der Verlauf des
Gottesdienstes von der amtlichen Stelle geregelt und bei der Feier
vom Priester geleitet wird. Nur in besonderen Fillen wird man
glauben konnen, daf die Kirche solches Beten als Gottesdienst
ithrer Gesamtheit wolle, ordne und leite. Wenn sich nun auch im
Einzelnen iiber solche Willenssetzung der Kirche nicht immer ent-
scheiden laft, so diirfte doch mit dem Wort ,Liturgie’ zuriick-
haltender umgegangen werden, wenigstens, wenn damit ein religidses
Geschehen von so ganz besonderer Wiirde bezeichnet werden soll.

Miinster. J. Pascher.

Kleinere Mitteilungen

»Ziegler, Adolf, Die Gemeinschaft des Brotbrechens.
Miinchen, A. Huber, 1939 (120 S. 129). Kart. M. 2.« — Das
unscheinbare Heft enthilt eine theologisch solide Darlegung und
Beweisfithrung fiir die hl. Kommunion als vinculum caritatis. Der
Gedanke an die soziale Bedeutung der Eucharistie, der in der HI.
Schrift und bei den ersten Kirchenvitern sehr lebendig war, ist
allmihlich zuriickgetreten. Der erste Anlaf war der christliche
Staat, der eine aufiere Einheit garantierte, der zweite Individualis-
mus und Subjektivismus der letzten Jahrhunderte. Die Jetztzeit
will das Kraftmittel der Gemeinschaft wieder zu seinem Recht
kommen lassen und hat vom gemeinschaftmehrenden Wert der
Kommunion aus auch wieder fiir ,,Aufopferung der Kommunion
fiir andere® Verstindnis. Im Katechismusunterricht miifite sie da-
her als signum unitatis noch viel mehr hervorgehoben werden.

E. Raitz v. Frentz S. J.

»Honnef, Dr. Johannes, Sacerdos alter Christus. Leben
und Wirken des Priesters im Geiste des Evangeliums.
Diisseldorf, Mosella-Verlag, 1940 (150 S. kI. 8°). Gbd. M. 3.« —
Der besonders durch seine Priesterbiicher bekannte Schriftsteller
legt seine Priesterkonferenzen vor. Vom Evangelium und dem
Vorbild Christi ausgehend bietet er iiberaus praktische Anwendun-
gen, die den Titel des Buches vollstindig rechtfertigen, besonders
iiber den priesterlichen Verkehr und die Art der Seelsorgsarbeit.
Der angenchme Stil macht das Biichlein auch zu einer genufi-
reichen Lesung fiir den Seelsorger. E. Raitz v. Frentz S. J.

»Grote, Maria, An den Ufern der Weltstadt. Gedenk-
blatt an Dr. Carl Sonnenschein. Miinster i. W., Regens-
bergsche Verlagsbuchhandlung (1940) (293 S. kl. 8°). Ghd.
M. 6,40.« — Eine Mitarbeiterin Sonnenscheins, die seine letzten
Berliner Jahre bis zu seiner letzten Stunde miterlebt hat, legt einen
frischen Kranz auf das Grab dieses einzigartigen Menschen. Es
geht freilich mit allen Lebensbeschreibungen und Charakterzeich-
nungen so, daB beim Leser ein wirklich echtes Bild leichter ent-
steht, wenn der Leser von dem geschilderten Menschen persénlich
einmal berithrt worden ist. Aber auch wer Sonnenschein nicht
gekannt hat, empfingt hier durch die Lebendigkeit der Schilderung
und die Heraushebung des Wesentlichen ein echteg Bild des in
seiner Selbstlosigkeit und Opferwilligkeit beispielhaften und nicht
blof — wie viele meinen — eigenwilligen oder originellen Mannes.

Str.
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»Schneider, Friedrich, Praxis der Selbsterziehung in
48 erlsuterten Beispielen. Freiburg i. Br., Herder & Co., 1940
(XI, 279 S. 8°). Gbd. M. 3,80.« — Der geschatzte Pidagog,
der die Selbsterziehung in einem fritheren Werk mehr theoretisch
behandelt hatte, beschreitet jetzt zu dem gleichen Ziel den prak-
tischen Weg der Beispiele, auf dem ihm wohl noch mehr Freunde
folgen werden. Der anregendste und wohl auch wichtigste ist der
erste Abschnitt iiber die Formen der Selbsterziehung. In ihm treten
sich der aktive und kontemplative, oder auch der subjektive und
objektive Typ gegeniiber. Dazu kommt die indirekte Selbsterziehung
durch einfache Hingabe an das Lebensziel. Der zweite Abschnitt
iiber Selbsterkenntnis enthilt Gutes iiber Ressentiment und Tarnung.
Als Mittel werden im dritten Teil die altbewzhrten des Lebens-
plans, der Gewissenserforschung, des Tagebuchs von neuem ge-
rechtfertigt. Unter dem Titel ,,Ziele der Selbsterziehung™ ragt das
im Schonstitter Geist gehaltene Kapitel tiber das ,personliche Ideal®
hervor. So verbindet Sch. Einzelilbung harmonisch mit Ganzheits-
auffassung. Die ersten Kapitel des 4. Abschnitts miifiten psycho-
fogisch und psychopathologisch vertieft werden; insbesondere ist
Entstehen und Heilen des ,Tics® nicht einfach dem der Gewohn-
heitshandlung gleichzusetzen. Nicht ganz folgerichtig scheint es zu
sein, wenn Sch. besondere Gewissenserforschung und damit Ubung
wieder stark betont, aber spiter ihre Bedeutung fiir die Willens-
starkung leugnet (S. 127—37). Es wire wohl richtiger, Motiv und
Ubung zusammenzunehmen, chne aber dem einen oder andern
unbedingte Sicherheit zuzuerkennen, da sie die Willensfretheit nicht
aufheben. E. Raitz v. Frentz S. J.

»Kirchheff, Kilian, Uber dich freut sich der Erdkreis.
Marienhymnen der byzantinischen Kirche. Miinster i. W,
Regensbergsche Verlagsbuchhandlung, 1940 (188 S. 89). Kart.
M. 4.« — Der Verf. gibt in seiner zu begriiBenden Verdffent-
lichung marianischer Hymnen — es handelt sich um eine Uber-
tragung aus dem griechischen Originaltext der Oktoéchos — einen
weitgehenden Einblick in den Reichtum und in die Tiefe der
Marienpoesie und der marianischen Denkungsart der Ostkirche und
der ostlichen Viter. Die sich vorab an biblische Vorbilder und
Gedanken anlehnenden Marienhymnen zeichnen sich gegeniiber
einer psychologisierenden Mariendichtung und -erdichtung durch
ihre objektive Haltung aus und wissen doch Herz und Gemiit zu
erfassen. Eine eigene Einfiithrung leitet geschickt zum Verstindnis
der Hymnen an. Daf es bei der grofen Schwierigkeit, mit der
gerade eine Ubertragung griechischer Hymnen mit thren Vergleichen,
Widerspielen und Analogien zu kimpfen hat, dem Verfasser zu-
weilen nicht gelungen ist, den treu wiedergegebenen Text mit einem
flieBenden und klaren deutschen Ausdruck zu verbinden, wird
Verstandnis finden. H. Schauf.

»De Langhe, R., Les Textes de Ras Shamra-Ugarit
et leurs apporis a DI'Histoire des Origines israélites.
[Bulletin d’'Histoire et de 'Exégése de I'Ancien Testament, fasc. 7.]
Briigge-Lowen 1939 (87 S. gr. 8°).« — Die Abhandlung, ein
Sonderdruck aus Ephemerides Theologicae Lovanienses, t. XVI
[1939] S. 245—327, berichtet eingehend und auf Grund guter
Literaturkenntnis itber die bis zum Jahr des Erscheinens vorliegen-
den Ergebnisse der grofien Grabung von Ras Shamra (Ugarit). Die
Bedeutung der Funde fiir die alttestamentliche Wissenschaft wird
keineswegs in Abrede gestellt; doch ist der Verf. sehr vorsichtig
gegeniiber den von Virolleaud und andere behaupteten Parallelen
zum Alten Testament. Daf er dabei nicht im Negativen stecken
zu bleiben gewillt ist, sondern durch positive Vorschlige die
Lésung der Probleme zu fordern bestrebt ist, zeigt z. B. S. 63 f.
(= S. 303 {. in den Eph. Theol. Lov.), wo er die im Gedicht von
Krt genannte Landschaft Negeb i Syrien sucht, wodurch
Ez 21,2 (Wald des Gefildes Negeb) sich ansprechend erkldren
wiirde. Die fleifige Arbeit gibt eine gute Einfithrung und mannig-
fache Anregung. Stummer.

Biicher- und Zeitschriftenschau '

Allgemeine Religionswisenschaft,

Bremond, A, Religion of Unbelief. Milwaukee, Bruce, 1940
(163). $ 1,75.

Miihling, P., u a., Der Lichtgedanke u. die Feuerchrung.
Konigsberg, Grafe u. Unzer (130 mit Abb.). M 4.

Spitzer, L., Ratio > Race (Amer]JPhilol 2, 129/43).

Hauer, W., Religion u. Rasse. Tiib,, Mohr (S. 177—225).
M 2,40.

Wi‘;'af)s/g;:)r. J.. Aus der Frithzeit der Glocke (ArchRelWiss 1,

Ferrua, A. Il Refrigerio dentro la tomba (CivCatt giugno 7,
373/78; giugno 21, 457/63).

Gordon, C. H., Aramaic Incantation Bowls (Orentalia 3,
272/84).

Honeyman, A, M., The Phoenician Title Mithra and “Astart
(RHistRel 1940, 1, 5/17).

Messina, G, Mitra e la sua religione solare e guerriera (Civ
Catt febbr. 15, 249/63),

Schomerus, H W, Indische u. chrstliche Enderwartung u.
Erlésungshoffnung. Giit., Bertelsmann (VIII, 325). M 11.
Lindemann, H., Der Islam im Aufbruch, in Abwehr u. An-
griff. Mit 1 Karte u. 4 Taf. Lpz, Brandstetter (84).

M 2,20. s

Jung, C. G, u. Kerényi, K, Das gottliche Midchen. Die
Hauptgestalt der Mysterien von Eleusis in mythologischer u.
psychologischer Beleuchtung. Lpz., Pantheon (109). M 5,40.
ermansen, G, Studien iiber den italischen u. den romischen
Mars. Copenhagen, Gyldendal, 1940 (187).

Bémer, F., Juppiter u. die romischen Weinfeste (RheinMus 1,
30/58).

Hul'lt)t?utx, J., et Lero;}, M, Ee mytllzn}e du phénix dans les
itteratures grecque et latine. Liége, Univ. d iege,
OOV, 567). g e Litge, 1939

Schmékel, H., Eigene u. fremde Gétter in der Religion des
frithgstlichen Germanentums (ArchRelWiss 1, 1/ 10).

W!'.ist. W., Zur Mythologie Visnus (Ehd. 11/35).

Wiesner, J., Fahrende u. reitende Gétter (Ebd. 36/46).

ﬁlemeni CI._,I D]i; Rtlal;gion dﬂi] Kelten (Ebd. 101/43).

ommel, H.,, Die Hauptgottheiten d 1 1
Ebd 144773, ptg er Germanen bei Tacitus

Let_tenbauer, W., Deutsche Forschungen zur slawischen Re-
ligionsgeschichte (Ebd. 174/82).

Grénhagen, Y. v, Uber den Totenglauben bei den Finnen
(Ebd. 182/95).

Findeisen, H, Zur Geschichte der Birenzeremonie (Ebd.
196/200).

Mohr, R, Ricerche sull’ etica sessuale di alcune popolazioni
dell” Africa centrale e orientale. Firenze, Stamp. Parent,
1940 (318).

Biblische Theologie.

Albanese, F., La Bibbia, scevra di error, contiene alcune in-
accuratezze. P. II. Palermo, Lugaro, 1939 (186). L 10.
Lieftinck, G. I, Een veertiende-eeuwsch fragment van een
onbekende bijbelvertaling (TNederlTaal 1, 1/12).

Paulus, J., Le theme du juste souffrant dans la pensée grecque
et hébraique (RHistRel 1940, 1, 18/68).

Huene, F. v., Das Zeitproblem als Schliissel zum WVerstindnis
der Schopfung in der Bibel (Zeitwende Juni, 258/62).

Junker, H., Die Opferung Isaaks (Gen. 22) (Pastor Bonus
3/4, 29/35).

e ]é)ga}r,?g:)eo!ogische Problem der Fluchpsalmen (Ebd. 1940, 5/6,

—, Die religiose Bedeutung des Buches Jona (Ebd. 1940, 7/8,
108/14).

Staerk, W. Zum Problem der neutest. Schriftdeutung (Th
Blatter 6, 147/53).

Verschaeve, C., Jezus. 'sHertogenbosch, Teulings, 1940
(572).- EI'525:

Gollwitzer, H., Jesu Tod u. Auferstchung nach dem Bericht
des Lukas. Mchn., Lempp (94). M 1,50.

Vitti, A. M., Parole del Risorto (CivCatt apr. 5, 13/24).

1 Die Schriften, bei denen keine Jahresbezeichnung
angegeben ist, gehoren dem laufenden Jahre an.
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Leipoldt, J., Jesu Verhiltnis zu Griechen u. Juden.
Wigand (239). M 4,60.

Graber, R, Siehe, ich mache alles neu. Lesungen iiber die
Il\\I/Ie%th) des Christentums. Wiirzb., Echter-Verlag (98).

Kirmis, F., Kapitel 5 des Johannesevangeliums. Mit einer Aus-
fithrung iiber die Dauer der 6ffentlichen Wirksamkeit Jesu, den
Bethesdateich u. die Stellung von ¢. 5 zu c. 6. Erklirt. Bres-
lau, Frannke, 1940 (128). M 6,40.

Fascher, E., Zur Auslegung von Joh 10,17—18 (DtscheTheol
4/6, 37/66).

Kiirzinger, J., Der Schritt ins Gottliche, Gedanken aus dem
Roémerbrief. Wiirzb., Echter-Verlag (92). M 1,20.

Elmgren, H. Philon av Alexandria. Med sirskild hansyn
till hans eskatologiska foreststillningar. Stockholm, Diakonisty-

relses Bokforlag, 1939 (VII, 199). Kr 4,75.

Lpz.,

Historische Theologie.

Lortz, J., Geschichte der Kirche in ideengeschichtlicher Be-
trachtung. 9. u. 10. Aufl. Mstr., Aschendorff (481; 20 Taf.).
Lw. M 9,

Ghellinck, J. de, Les recherches sur les origines du Symbole
des apodtres jusqu'en 1914—18 (EphemThLov 1940, 2/4,
161/217).

Rahner, H. Die Martyrerakten des zweiten Jahrhunderts.
Ubertr. u. eingeleitet. Frbg., Herder (89). Pp. M 1,20.
Walterscheid, ]., Das groite Gebot des Evangeliums, Eine
Geschichte der christl. Liebestdtigkeit in Lebensbildern. Kaln,

Bachem (267). Hlw. M 4,50.

Heiler, F., Altkirchliche Autonomie u. papstlicher Zentralis-
mus. Mchn.,, Reinhardt (XVI, 419). M 7.

Ortiz de Urbina, Lo sviluppo della Mariologia nella patro-
logia orientale (OrientChristPeriod 1940, 1/2, 40/82).

Ausenda, P. G., Contributo allo studio dell’ omiletica cristiana
nei papiri greci del’ Egitto (Aegyptus 1940, 1/2, 43/47).

Pellegrino, M., L’elemento propagandistico e protreptico
negli apologeti greci del II sec. I (RivFilolClass 1, 1/18).

Nestle, W., Die Haupteinwinde des antiken Denkens gegen das
Christentum (ArchRelWiss 1, 51/100).

Peterson, E., L’immagine di Dio in S. Ireneo (ScuolaCatt 1,
46/54).

Scharl, E., Recapitulatio mundi. Der Rekapitulationsbegriff des
h. Irendus u. seine Anwendung auf die Kéorperwelt. Frbg.,
Herder (XII, 138).

Garitte, G., Un fragment grec attribué a s. Antoine |’ Ermite
(BullInstitutHistBelgeRome 29, 1939, 165/70).

Limongi, P., Esistenza ed universalita del peccato originale
nella mente di S. Ilario di Poitiers (ScuolaCatt 2, 127/47).

Stam, J., Prudentius Hamartigenia. With Introd., Transl. and
Comm. Amst., H. J. Paris, 1940 (274).

Delpiano, F., La unidad en la Trinidad segiin S. Basilio
(AnalesFacultad TeolSantiago 1940, 1, 15/29).

Judica Cordiglia, G., La malattia e la morte di S. Ambro-
gio (ScuolaCatt 2, 148/54).

Kelly, Th. A., S. Ambrosii Liber de consolatione Valentiniani.
Text with Transl., Introd. and Comm. Wash., Cath. Univ.
(XXI, 324).

Carroll, M. Borromea, The clausulae in the Confessions of
St. Augustine. Ebd. 1940 (XV, 89).

Bardy, G., L’dme de s. Augustin (AnnéeThéol 1940, 3/94).

Nielen, J. M., Augustinus: Die Hochzeit zu Kana. Aus den
Predigten iiber das Evangelium nach Johannes. Ubers., eingel.
u. erklart. Frbe., Herder (71). Pp. M 1,20.

Cicconardi, J., De cognitione sensibili apud S. Augustinum.
Roma, Tipogr. ,,Don Granella®, 1939 (59).

Di Sciascio, F., Fulgenzo di Ruspe. Un grande discepolo di
Agostino contro le ,,Reliquiae Pelagianae pravitalis™ nei epigoni.
Roma, Univ. Gregoriana (230).

Weigel, G, El concepto de la fe, seglin los semipelagianos.
Un andlisis de la doctrina de Fausto de Riez (AnalesFacultad
TeolSantiago 1940, 1, 35/53).

Hausherr, I, La Doctrina XXIV de s. Dorothée (OrientChrist
Period 1940, 1/2, 220/22).

Marcora, C., La missione di S. Abbondio in Oriente come
Legato pontificio (ScuolaCatt 1, 65/69).

Capelle, B., Les anciens récits de |'Assomption et Jean de

Thessalonique (RechThAncMéd 1940, 3/4, 209/35).

Sophronios, Eustr., Romanos le mélode et ses ceuvres poéti-
ques (EpetirisEtByzSpoudon 1939, 182/255).

Cosmas, G. De ,o0economia” Incarnationis secundum S. So-
phronium Hierosolymitanum. Roma, Athenaecum Urbanianum,
1940 (XXVII, 154).

Balthasar, H. Urs v., Die ,Gnostischen Centurien des Maxi-
mus Confessor. Frbg., Herder (156). M 5,20,

Szigeti, R. L., Translatio latina Joannis Damasceni saec. XII
in Hungaria confecta (Etudes Greco-Helléniques, fasc. 13,
1940, 36 SS.).

Papadopoulos, C., S. Théodore de Stoudion (EpetirisEtByz
Spoudon 1939, 3/37).

Gordillo, M. Photius et Primatus Romanus (OrientChrist
Period 1940, 1/2, 6/39).

Kennedy, Ch. W., Beowulf. The Oldest English Epic. With
a Critical Introd. Lo., Oxford Univ. Pr., 1940 (LXV, 121).

Weichelt, H., ,4500° (viertausendfiinfhundert). Eine ge-
schichtswissenschaftl. Untersuchung iiber die Ereignisse zu Wer-
den agoder Aller im J. 782. Mchn., Ludendorffs Verlag (112).
M 1,80.

Bauerreif, R., ,,Weihen*'stefan bei Freising (StudMittBenedO
2/3, 146/51).

Michel, A., Die Echtheit der Panoplia des Michael Kerullarios
(OriensChrist 36,2, 168/204).

Mansion, A., De Auristoteles
143/54).

Lacombe, G. Arstoteles Latinus. Codices descripsit G. L.
Pars prior. Roma, Libr. del Stato, 1939 (764). L 350.
Kilbansky, R., The Continuity of the Platonic Tradition
during the Middle Ages. Outlines of a Corpus Platonicum

Medii Aevi. Lo.,, Warburg Institute, 1939 (58).

Dyovouniotis, C., Dialogue du patriarche de Cpl. Michel III
dit d’Anchialos avec I'empereur Manuel Comnéne (EpetirisEt
ByzSpoudon 1939, 38/51).

Kurtz, E., Michaelis Pselli Scripta minora magnam partem ad-
huc inedita. Ex schedis eius relictis in lucem edidit F. Drexl.
Xo‘l;. 1. Epistolae. Milano, ,,Vita e Pensiero” (XX, 349).

0.

Lottin, O., Les théories du péché originel au XlIIe s. IIl. La
tradition augustinienne (RechThAncMéd 1940, 3/4, 236/74).

Abate, G, La casa dove nacque S. Francesco d'Assisi nella sua
documentazione. Gubbio, Oderisi (424). L 25.

Buri, V., Gioacchine da Fiore e Dante Alighieri (CivCatt lugl.
5, 44/56).

Delorme, F. M., Fr. P. J. Olivi Quaestio de voto regulam ali~
quam profitentis (Antonianum 2, 131/64).

Squadrani, I, S. Bonaventura christianus philosophus (finis)

(Ebd. 3, 253/304).

Erni, R, Die Herz-Jesu-Lehre Alberts des Grofen.
Riber (150). Fr 5,60.

Lottin, O., Le péché originel chez Albert le Grand, Bonaven-

(TijdschrPhilos 1,

Latinus

Luzern,

ture et Thomas d'Aquin (RechThAncMéd 1940, 3/4,
275/328).
Horvath, A. M. Der thomistische Gottesbegriff. Frbg.

(Schweiz), Universititsbuchh. (183). Fr 4.

van Meegeren, Fr. D., De causalitate instrumentali humani-
tatis Christi iuxta D. Thomae doctrinam expositio exegetica.
Nijmegen, Dekker (189). Fl 2,25.

De Gier, G, La science infuse du Christ d'aprés s. Thomas
d’Aquin. Tilburg, Bergmans (152).

Steins Bisschop, L. Een omstreden argument [fiir die
Immaterialitit der menschlichen Seele bei Thomas] (Bijdr
NederlJezuieten 1, 79/111).

Geenen, G., De opvatting en de houding van den h. Thomas
van Aquino bij het gebmiken der bronnen zijner theologie I
(Ebd. 112/47).

Campbell, B. J., The Problem of One or Plural Substantial
Forms in Man, as Found in the Works of St. Thomas Aquinas
and John Duns Scotus. (Diss.) Philadelphia 1940 (VI, 152).

Vander Mensbrugghe, A. M., De ente et essentia D. Tho-
mae. Latijnsche en Vlaamsche tekst met nota's en een aan-
hangsel. Gent, Prinzenhof 55 (171). Fr 10.

Grabmann, M., Romanus de Roma O.P. (f 1273) u. der
Prolog seines Sentenzenkommentars (DThomasFr 2, 166/94).

Miiller, J., Der , Tractatus de formis* des Johannes Quidort
von Parns (Ebd. 195/210).
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Scheinecker, G, Die Klosteranlage Kremsmiinsters bis 1300
(StudMittBenedO 2/3, 152/76).

Pouillon, H., Le manuscrit d’Assisi, Bibl. comm. 196. De-
scription (RechThAncMéd 1940, 3/4, 329/58).

Seppelt, F. X., Das Papsttum im Spitmittelalter u. in der Zeit
der Renaissance. Geschichte der Papste vom Regierungsantritt
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Neuerscheinung

Dr. Ludwig A. Winterswyl

Christus
im Jahr der Kirche

248 Seiten, Oktav. Gebunden 24 4.50

Dieses neue Buch des Verfassers der weit-
verbreiteten wund anerkannten ,Laien-
liturgik“ arbeitet das am Kirchenjahr heraus,
was sein Wesen ausmacht, nimlich dafl es
die Form des um die Eucharistie sich auf-
bauenden kirchlichen Christusgedéichtnisses
als Christusverkiindigung und Christus-
erwartung ist. Das Buch ist streng bezogen
auf Ostern, Herz und Mitte aller christ-
lichen Festieier.

Neuauflage nunmehr in einem Bande

Dr. Ludwig A. Winterswyl

Laienliturgik

375 Seiten, Oktav. Gebunden 24 5.80

»Mit dem theologischen Blick und einem
Wissen und Verstéindnis des Geschichtlichen
verbindet sich eine innige Liebe, schon
verborgen in einer sachlichen einfachen
Sprache, zu der Vielfalt und GroBe der litur-
gischen Gestalten und dem einen, was immer
hinter ihnen steht, der Mater Ecclesia.“
(Heinrich Kahlefeld in ,Werkblétter”, Leipzig.)

Durch die Buchhandlungen

VerlagButzon & Bercker

Kevelaer (Rheinland)

Schriften der Deutschen Dante-Gesellschaft

Heft 1

DAS DANTEBILDNIS

Von Wialter Goetz. 1937. 43 Seiten. 18 Tafeln. RM 5.—.

,,Die Ubereinstimmung von Bild und Denkart hat Walter Goetz
zum Gegenstand einer geistvollen Untersuchung gemacht . . . Er
hat behutsam und umsichtig die geschriebenen und gemalten Aus-
sagen der Zeitgenossen iiber Dantes leibliche Erscheinung gegen-
cinander abgewogen und mit den neuesten anatomischen Fest-
stellungen . . . verglichen. Es ist dem Verfasser gelungen zu
zeigen, dafl das Dantebildnis . . . auf einer sehr schmalen und
schwankenden Grundlage von wenigen . . . Gegebenheiten sich
anfbaut und daB fiir seine Ausgestaltung die Erfassung von Dantes
Geist und Gedicht sehr viel wichtiger und wirksamer wurde als
alle zeichnerische Genauigkeit.* Frankfurter Zeitung.

Heft 2
DER DEUTSCHE WEG ZU DANTE

Von Friedrich Schneider. 1937. 26 Seiten. 4 Tafeln.
RM 1.35.

,.Diese Schrift ist eine durch ihr geistiges Format bestechende
Darlegung uber Dantes Wesen, iber die Beziehungen, die der
deutsche Geist zu seinem Werk gewonnen hat. Schneider gehort
selbst zu den deutschen Forschern, die unermiidlich fir Dante’
durch wissenschaftlich deutende Darlegung Aufschluff gegeben
haben.** Blatter fiir Bacherfreunde.

Heft 3

DANTES LEBEN. BESCHRIEBEN VON ARETINO

Von Friedr. Frh.von Falkenhausen. 1939. 37 Seiten,
2 Tafeln. RM 2.—.

,,Die erste historisch-kritische Lehensbeschrelbung Dantes in guter
deutscher Ubersetzung, Werk eines der fithrenden Humanisten des
15. Jahrhunderts. Der Hauptinhalt ist das Wirken des Dichters
im &ffentlichen Leben.* Stimmen der Zeit.

Heft 4
AUF DANTES SPUREN

Eine Fahrt durch seine Heimat. Von Friedrich Frh.
von Falkenhausen. 1940. 72 Seiten. RM 3.15,

oo ADie Benseschtiderung des Dante-Ubersetzers kann uns auch
zur Einfihrung in Dantes Werk werden; wer ihr folgt, wird mit
Erstaunen gewahr werden, in welcher Eindringlichkeit Dante und
sein Werk vor den Augen des Wissenden wieder erstehen
konnen . .. Dantes Gedicht kann nichts von der eigentiimlichen
Leuchtkraft der Wahrheit verlieren, . . . aber es wird immer
der Vermittler bediirfen, die die Beziehung zwischen dem Ge-
dichte und der gerade wihrenden Epoche der Geschichte her-
stellen.** Weille Blatter.

Heft 5

DIE GESCHICHTE DER DEUTSCHEN DANTE-
GESELLSCHAFT UND DER DEUTSCHEN
DANTE-FORSCHUNG

Von Walter Goetz. 1940. 66 S. Mit 3 Tafeln. RM 3.40.

Dante-Forschung und Dante-Gesellschaft stehen in so engem
Zusammenhang, dafl eine geschichtliche Darstellung beides zu-
sammenfassen muli. So wird zuerst die werdende deutsche Dante-
Forschung bis 1865 geschildert, dann Griindung, Titigkeit und
Einschlummern der Dante-Gesellschaft, dann die Forschung von
den 80er Jahren des 19. Jahrhunderts bis zum Weltkrieg, die
Neugriindung von 1914 u. die Wirksamkeit der Gesellschaft bis 1940.

Heft 6

DANTE UND DAS CHRISTLICHE WELTBILD

Von Hans Leisegang. 1941. 51 Seiten. 10 Tafeln und
6 Textabbildungen, RM 4.—.

. - Noch groBeres allgemeines Interesse diirfte die mit hochst
mstrukuven Tafeln geschmiickte, sehr durchsichtig geschriebene
Abhandlung von H. Leisegang wecken. Da sind nicht nur die
Quellen fiir Dantes Welthild, sowohl in der biblischen wie in der
antiken Uberlieferung aufgewiesen, sondern dieser Nachweis wird
auch innerlich belebt im Sinne einer kritischen Vergleichung der
verschiedenen sich durchdringenden vorderasiatischen, indischen
und griechischen Vorstellungen vom Kosmos und den darin wir-
kenden sittlichen Kriften des Guten und Bésen."

Vergangenheit und Gegenwart.

VERLAG BOHLAU, WEIMAR
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Neuerscheinungen!

EinfGhrung in die Evangelien

durch Darlegung ihrer Gliederung

Von Johannes Rabeneck S.J. IV und 156 Seiten. Geh.
RM 4—, gbd. RM 5.—

Der Verfasser fihrt den Leser mit kundiger Hand durch die
Evangelien, indem er ihn schrittweise vordringen laBt in ihren
Bau, jeweils die architektonischen Elemente enthillend und so
allmahlich die Struktur des Ganzen offenbarend. Mit iiberraschen-
der Klarheit wird nun so manche Rede des Herrn in ihrer eigen-
artigen Gedankenverbindung iiberschaut! [Dias Buch ist allen
Schriftlesern, zumal den Studierenden der Theologie, eine wert-
volle Hilfe zum Verstindnis des hl. Textes.

Matth&us-, Markus- und Johannes-

Katenen
nach den handschriftlichen Quellen untersucht

Von Dr. theol. habil. et Dr. phil. Joseph ReuB (Neutesta-
mentliche Abhandlungen, Band XVIII, Heft 4—5). VIII und
264 Seiten. RM 12.75

Eine systematische Durchforschung aller in den Handschriften-
bibliotheken liegenden Kettenkommentare zu den Evangelien war
langst ein dringendes Bediirfnis, da ja in diesen Kompilationen
des 6.—12, Jahrhunderts nahezu ausschlieBlich verborgen liegt,
was uns mit Ausnahme der Werke des Predigers Johannes Chry-
sostomus und seiner Nachbeter aus der Blitezeit der Fxegese der
alten griechischen Kirche vom 3.—5. Jahrhundert erhalten ist. Nach-
dem fiir das Lk-Evangelium bereits Sickenberger den Weg gebahnt
hatte, hat ReuB fir die iibrigen drei Evangelien mit vorliegen-
der Untersuchung diese mithevolle und schwierige Arbeit geleistet.

Durch jede Buchhandlung!

Schriften des Nikolaus von Cues

Im Auftrag der Heidelberger Akademie der Wissen-
schaften in deutscher Ubersetzung hrsg. von Ernst
Hoffmann.

Die Ausgabe ist auf insgesamt 20 Bédnde berechnet.

In Kiirze erscheinen:

Heit 4: Von Gottes Sehen von E. Bohnenstadt.
Etwa 15 Bogen.

Hett 5: Der Laie Uber Versuche mit der Waage
von H. Menzel-Rogner. Etwa 6 Bogen.

Friiher erschienen:

Heit 1: Der Laie iiber die Weisheit von E. Bohnenstadt.
Mit einem Geleitwort von Ernst Hoffmann: Nikolaus
von Cues als Philosoph. 1936. III, 108 Seiten. 24 3.50,
geb. 2/ 4.50

Hett 2: Uber den Beryll von Karl Fleischmann. Mit einer
Einfiihrung von Ernst Hoffmann: Die Vorgeschichie
der Cusanischen Coineidentia oppositorum. 1938, III,
163 Seiten. 2% 4.50, geb. 24 5.50

Heit 3: Vom verborgenen Gott von E. Bohnenstiddt (De
Deo abscondito — De quaerendo Deum — De filiatione
Dei). 1940. III, 166 Seiten. %4 5.50, geb. 24 6.50

Niitzliche Anmerkungen zur Ubersetzung und ein Begrifisver-
zeichnis helfen dem Unkundigen, sich den Weg zu bahnen und
den Cusaner auf den Hintergrund der groSen Geschichte des
philosophischen Denkens zu beziehen.

Verlag Aschendorff, Minsteri. W.

FELIX MEINER VERLAG IN LEIPZIG

Wichtige historische Untersuchungen

Fur Entfiehunasaefchichte eines Gardinalprotettorates
der Sander an der tomifchen Gurie
Von Dr. Josef Wodka (I. Teil des Bandes)

$tudien ju den Brevenvegiffern und Brevenkonjepten

des )5, Jahrhunderts aus dem Vatikanifhen Archin

Von Gottiried Lang (II. Teil des Bandes)
Zusammen 148 Seiten. Broschiert 5.40 2%

Zwei wissenschaftliche Arbeiten, die interessante Spezialfragen mit gro-
Ber Griindlichkeit und gediegenem Fleii untersuchen, in einem Band
vereinigt.

»

Die deutfche Reidyskanylei

wihrend des Endeampfes swifehen Staufern und Welfen

Von Dr. Anton Julius Walter
200 Seiten. Broschiert 4.20 24

Tie Arbeit stellt den dankenswerten Versuch dar, die Geschichte der
deutschen Reichskanzlei in den Jahrzehnten, die dem Tode Kaiser Hein-
richs VI. folgen, zu untersuchen und darzustellen. Der Verfasser be-
miiht sich in der ganzen Arbeit, die aus dem Urkundenmaterial gewon-
nenen Einsichten sofort in die politische Geschichte einzureihen und
diese nach seinen Ergebnissen zu korrigieren.

Zeitschrift far bayrische Landesgeschichte, Miinchen

Durch alle Buchhandlungen zu bezichen

VERLAG FELIZIAN RAUCH, INNSBRUCK/LEIPZIG

In zweiter Auflage liegt vor

Die Rivche als der my(tifcie Leib
Chrifti nach dem fipoftel Daulus

Von Alired Wikenhauser
244 Seiten. Kart. 24 4.50, gebunden 24 5.50

Nur zwei Urteile Gber das Werk:

,Eine grundlegende Studie, gleich anregend fiir den .
Theologen und Prediger wie wertvoll als Grundlage
biblischer Studienzirkel.“ (Das Neue Buch.)

»Die Schrift kommt einem wirklichen Bediirfnis entgegen.
Namentlich der Fundamentaltheologe wird es begriifien,
daB ein Exeget die ausfiihrliche Behandlung der paulini-
schen Texte unternimmt, in denen der Leib-Christi-Gedanke
entfaltet oder angedeutet wird . . .“

(Zeitschrift fir kath. Theologie.)

Durceh jede Buchhandlung!

Aschendorffsche Verlagsbuchhandlung
Minster (Westt.)
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