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Zur Frage der Definibilitat der Assumptio B.M.V.

Von Berthold 'Altaner, ‘Wiirzburg

Faller, Otho, S.J., Pontificiae Universitatis Gregorianae Profes-
sore, De priorum saeculorum silentio circa Assumptionem B.
Mariae Virginis (Analecta Gregoﬁana vol. 35, series Facultatis
Theologicae Sectio A [n. 5]), Romaz apud aedes Universitatis
Gregorianae 1946, 135 S.

Prof. Faller, jetzt Rektor des Kollegs von St. Blasien,
der als Ambrosiusforscher bekannt ist, setzt sich in der
vorliegenden Studie mit einer mir leider nicht zugéng-
lichen Schrift von M. Jugie, La mort et I'Assomption de la
S. Vierge. Etude historico-doctrinale (Studi e Testi 114),
1944, auseinander und will den Beweis dafiir erbringen, daB
mindestens seit der Mitte des 4. Jahrhunderts eine direkte
und ausdriickliche geschichtliche Tradition nachzuweisen
sei, die den Glauben an die Assumptio B. M. V. bezeuge.
Selbst fiir die vorausgehenden 2 oder 3 Jahrhunderte
diizfte nicht von einem absoluten Schweigen der Tradition
gesprochen werden; denn schon in diesen iltesten Zeiten
lieBen sich alle jene Anschauungen iiber Maria und ihre
Stelluny im Heilsplan Gottes aufzeigen, aus denen die
spateren Viter durch theologische Deduktionen die Lehre
von der Aufnahme Mariens in den Himmel entwickelt
hitten. Die Schrift steht im Dienste der von verschiedenen
Seiten gemachten Anstrengungen, zine dogmatische Defini-
tion dieser Lehre zu ermoglichen und zu beschleunigen.

Es ist allgemein bekannt, daB die meisten ilteren und
neueren Dogmatiker bei der Behandlung der Assumpta-
frage auf einen Traditionsheweis fiir die dltere und mitt-
lere Viterzeit verzichten, weil keiner gefiihrt werden
konne. So schreibt z. B. J. Pohle II 1921, 263: ..So wenig
wie der Tod und die Grablegung, l4fit sich die kérperliche
Wiederauferstehung und Himmelfahrt Mariens durch
einen historischen Beweis erhiirten. Eine geschichtliche
Tradition existiert nicht, mindestens keine solche, die als
Grundlage eines dogmatischen Traditionsbeweises dienen
kénnte. Denn die ersten fiinf Jahrhunderte stellen einen
leeren Raum dar, iiber den keine historische Briicke fiihrt,

U, TR,

die mit ihren letzten Bogen etwa an das von Augenzeugen
wahrgenommene und bezeugte Faktum selbst heran-
reichte, wie dies hinsichtlich rer Auferstechung und Him-
melfahrt Christi der Fall ist. Die apokryphen Quellen be-
sitzen keinerlei Beweiskraft* Diesem von vielen maf-
gebenden Theologen zugestandenen MiBstand mochte nun
Faller durch seine Schrift nach Moglichkeit abhelfen. Bei
der kritischen Uberpriifung der von Faller vorgelegten
Beweise werde ich natiirlich im Rahmen einer Rezension
nicht auf alle in die Untersuchung einbezogenen Punkte
eingehen. Es sollen jedoch alle wichtigen Texte, die nach
Faller fiir einen Traditionsbeweis in Betracht kommen.
beriicksichtigt werden.

Als  angeblich = é&ltesten Beweistext beschaftigt sich F. auf
3. 27—33 mit einem kurzen Abschnitt, der aus einer Predigt eines
sonst unbekannten Presbyters Timotheus von Jerusa-
lem genommen ist. Hier ist zundchst die Frage der Datierung der
Predigt zu untersuchen. Der erste Herausgeber der am Feste Marid
Lichtmef ' gehaitenen Predigt, Angelo Mai (Migne, PG 86, 1, 1237—
1252}, und auch Bardenhewer V 146 datieren die Predigt in die erste
Halfte des 6. Jahrhunderts. Im Unterschied dazu weist M. Jugie und
nach ihm Faller S. 33 die Predigt der Zeit um 400 zu. Die von Faller
fir diesen Ansatz ins Feld gefiihrten Griinde kénnen jedoch nicht
als sichhaltig und beweisend anerkannt werden. Daf nédmlich in
der Predigt nur von der arianischen Hiresie die Rede ist und Maria
nicht der zoTox0c-Titel beigelegt und auch nicht auf die nesto-
rianischen Streitigkeiten Bezug genommen wird, sind keine ent-
scheidenden oder auch nur wahrscheinlichen argumenta e silentio,
um die Predgit auch nur mit einigem Recht in die Zeit um 400
ansetzen zu diirfen. Gerade die Tatsache, daB hier nur gegen die
arianische Haresie, die vom 4. bis zum 8. Jahrhundert immer wieder
als die gefdhrlichste Irrlehre bekdmpft wurde, polemisiert ‘wird, daB
dagegen nicht von den in der 2. Halfte des 4. Jahrhunderts besonders
intensiv zurlickgewiesenen Irrlehren des Eunomius und Apollinaris
gesprochen wird, muB als ein gewichtiges Argument gewertet wer-
den, das gegen die frithe Datierung (um 400} spricht. Dazu kommt
als noch wichtigerer Hinweis auf einen wesentlich spdteren Ansatz
die weiter unten herausgearbeitete Fesistellung, daB die beiden
angeblichen Zeitgenossen des Timotheus von Jearusalem, Epiphanius
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und Hieronymus, die in der Zeit um 400 die besten Kenner aller
Vorgédnge und Traditionen in Jerusalem und Palastina waren, nichts
von einer Aufnahme Mariens in den Himmel wissen. Aus diesen
Uberlegungen ergibt sich, daB die Predigt des Timotheus in eine
bedeutend spatere Zeit datiert werden muB.

Was den von Faller herangezogenen Beweistext selbst betrifft, so
lehnt dort der Prediger die von anderer Seite vertretene Auffassung,
daB man aus Lc 2,35 schliefien diirfe, Maria sei als Martyrerin ge-
storben!, ab, denn bei Lukas sei nicht von einem physischen
Schwert die Rede. Seine eigene Meinung driickt der Prediger nach
dem Text bei Migne 86, 1, 1245 in folgenden Worten aus: &Z Qv
wal ¥ mwapdévos. dyper THjg Oelpo dvavatos, TOD - Rt
oujoovtag vaindiporg adthy ywpiotg peTavasTedsayTog.
Der von Jugie auf Grund von neuen Hss und durch Kon-
jektur konstituierte Text lautet: éé MYy . e ih) xatowxﬁcomc;
8y adti] elg Todg avadndipovs adTiv YWPoUg PETAYXTTED
ootyTog. Den Text bei Migne wird man iibersetzen: ,Daher ist
die Jungfrau bis heute nicht gestorben, weil der, welcher (in
ihr) Wohnung genommen hat, sie zu sinem erhabenen (himmlischen)
Ort gefiithrt hat.'”* Jugie iibersetzt seinen Text: ,Der, welcher in ihr
gewohnt hat, hat sie an den Ort, von wo aus die Himmelfahrt (des
Herrn) erfolgt ist, versetzt” (d. h. auf dem Olberg ihr Grab finden
iassen). Der von Jugie konstituierte Taxt bzw. die von ihm ge-
botene Ubersetzung und Exegese scheint mir nicht haltbar. Unter
Zugrundelegung des Textes bei Migne behauptet Timotheus zu-
nachst, daB Maria nicht gestorben ist, und vielleicht auch, daB sie
in den Himmel aufgenommen wurde. DaB Xu)piot &‘JOC?O;]L!JLEJ.OC
mit ,,Himmel'' zu iibersetzen ist, scheint mir nicht ganz sicher zu
sein. Wenn wir jedoch dieser Interpretation zustimmen, so gehort
Timotheus zu jenen Autoren, die zwar eine Aufpnahme in ‘den Him-
mel annehmen, jedoch nicht mit einem vorausgegangenen Tode der
Gottesmutter rechnen. Andere Belege fiir diese Ansicht bietet Jugie.
Da Timotheus, wie vorher gezeigt wurde, sehr wahrscheinlich dem
6. Jahrhundert angehort und deshalb eine Abhéngigkeit vom ,, Tran-
_situs Mariae” anzunehmen ist, kommt er nicht als ein historisch
ernst zu nehmender Traditionszeuge in Betracht.

Faller deutet &-ﬁ'ci‘)cx'cog ohne Grund so, daf damit von Timo-
theus der vorangegangene Tod Mariens nicht ausgeschlossen
werde. Seine Auslegung ist offenbar von dem Willen beeinflufit,
nicht seinen von ihm allerdings zu M'nrecht in die Zeit um 400 ange-
setzten Autor als besonders gewichtigen Zeugen fiir das angeblich
schon damals gezeigte Grab Mariens im Tale Josaphat zu ver-
lieren. Fiir seine Interpretationsmethode bezeicnnend ist die Be-
hauptung, daf durch Timotheus bereits am Ende des 4. Jahrunderts
vom kirchlichen Lehramt die Aufnahme Mariens in den
Himmel gelehrt werde. Wenn ein Prediger eine noch dazu sehr
wenig klare Meinung tber das Scheiden Mariens von dieser Welt
dufert, so darf doch noch lange nicht von einer Approbation durch
das kirchliche Lehramt gesprochen werden.

Besondere Bedeutung mifit Faller S. 33—45 zwei Epi-
phanius, Haer. 78 11 und 23, entnommenen Texten bei.
Hier sei die Aufnahme Mariens in den Himmel klar be-
zeugt. Zundchst ist festzustellen, daB F. bei seiner Unter-
suchung iiber Epiphanius von einer viel zu schmalen Basis
aus argumentiert. Um unsere Frage allseitig und objektiv
zu untersuchen, muB ein wesentlich umfangreicheres
Material aus den Schriften des Kirchenvaters erhoben und
ausgewertet werden.

In seiner Widerlegung des origenistischen Spiritualismus in der
Lehre von der Auferstehung des Leibes betont Epiphanius, daB nicht
.nur Christus dem Leibe nach wirklich auferstanden ist. Im Ancora-
tus cap. 92. 98. 100 weist er zundchst auf alle in der Hl. Schrift
berichteten Beispiele hin, wo es sich um wirkliche Auferstehungen
(= Totenerweckungen) handelt. Aus dem Neuen Testament wird
nicht nur die Auferweckung des Lazarus (vgl. noch Haer. 66, 34), des
Jiinglings von Naim und der Tochter des Jairus herangezogen, son-
dern auch die Heilung des Sohnes des Hauptmanns (Mt 8, 5 ff.) wird
ebenso wie die Auferweckung der alttestamentlichen Heiligen
(Mt 27, 52 f.) in diesem Zusammenhang verwertet. Aus dem AT wer-
den die von Elias und Elisdus auferweckten Toten (3 Reg 17, 10ff.;

1 Diese Auslegung lehnt schon Ambrosius, In Lucam I 61 (ML 15,
1887, 1656) ab. Dasselbe gilt vom pseudoaugustinischen Sermo 208, 3
(ML 39, 2130). Epiphanius, Haer. 78,23 (Holl 474 lin. 6 f.) dagegen
rechnet mit einer solchen Mbéglichkeit.

4 Reg 4,18 ff) erwdhnt. Als durchschlagende Beweise einer avoll-
kommenen Auferstehung’ werden Enoch und Elias genannt, die mit
.lebenden Leibern' als die Erstlinge und besondere Reprdsentanten
in den Himmel aufgenommen wurden; denn Enoch ist als Typus der
Verheirateten, Elias als Typus der jungfréulich Lebenden in den
Himmel aufgenommen worden (cap. 98} ‘Wenn hier Epiphanius in
seinen ausfiihrlichen und umstdndlichen Darlegungen mit keinem
Wort auf das Sterben, Wiedererwecktwerden und auf die Aufnahme
Mariens in den Himmel eingeht, so werden wir dieses Schweigen
nicht nur auffdllig und merkwiirdig finden, sondern auch geneigt
sein, mit dem argumentum e silentio gegen die Annahme, daf Epi-
phanius als Traditionszeuge in Betracht kommt, zu operieren und
kaum die Hoffnung hegen, daB er in anderen Zusammenhdngen sich
fiir die Assumptio Mariens aussprechen wird.

Eine eindrucksvolle Aussage, die ein argumentum e silentio wirk-
sam unterstiitzt und bestatigt, entnehmen wir Haer. 42 Gal. ref. 6
(MG 41, 777). Hier polemisiert der Kirchenvater gegen die mar-
cionitische Irrlehre, daB das Fleisch in sich siindhaft und Sitz des
Bosen sei und daB mit der ‘Erschaffung Adams zugleich auch die
Siinde erschaffen worden sei. Um zu beweisen, daB das Fleisch und
die Siinde nicht identisch seien, weist er u. a. auf ,die hl Jungfrau
Maria'' Hin, die doch ,mit ihrem Leibe in den Himmel aufgenom-
men werden wird" (m@g o0 xAnpovepfaoet Mapla 4
Gyle pete ooprds TV Bagthelay tov chpay®y;). Istin
diesem kurzen Satz nicht eindeutig gesagt, daf Epiphanius auch fir
Maria die Aufnahme ihres Leibes in den :Himmel erst von der Zu-
kunft erwartet?

Im Rahmen seiner Polemik gegen die Kollyridianerinnen, welche
der hl. Jungfrau géttliche Ehren erwiesen, schreibt Epiphanius
(Haer, 79, 5; MG 42, 748): . Auch wenn Maria ein auserwdhltes GefaB
und in jedet Beziehung ausgezeichnet war, so war sie doch ein Weib,
das sich ihrem Koérper nach nicht von anderen heiligen Persomen
unterschied. Obwohl Elias, der jungfrdulich gelebt, lebendig in den
Himmel aufgenommen wurde und Johannes der Apostel, der an der
Brust des Herrn geruht, durch sein Gebet sein Sterben wunder-
bar gestaltet hat2, darf keine dieser heiligen Personen, auch die
Ll. Thekla nicht und ebensowenig die hl. Maria, die wegen ihrer

, Stellung im Heilsplan Gottes einen hoheren Rang einnimmt als die

hl. Thekla, angebetet werden.” Warum hat Epiphanius, der hier die
Himmelfahrt des Elias erwéhnt, nicht auch von der Assumptio
Mariens gesprochen, zumal da er ihre besondere Stellung im Heils-
plane Gottes hervorgehoben hat?

Gegen die Antidikomarianiten, die die dauernde Jungfraulichkeit
Mariens bestritten und das Verhéltnis der Gottesmutter zum Apostel
Johannes (Jo 19,26) verdachtigten, verteidigt Epiphanius (Haer.
78, 11; MG 42, 716), der etwa 30 Jahre lang (337—367) eine Kloster-
gemeinschait in Eleutheropolis in Judda geleitet und sich auch spa-
ter im HI. Lande aufgehalten hat (¥ 403), die Ehre und Reinheit
Mariens und weist darauf hin, daB die HI. Schrift nichts dariiber
berichtet, ob Maria mit Johannes nacn Kleinasien iibergesiedelt sei.
Ebensowenig erzahle das Neue Testament etwas davon, daB Maria
gestorben oder nicht gestorben, begraben oder nicht begraben ist.
Deshalb wage, er auch nicht zu behaupten, sie lebe noch (auf dieser
Erde) oder sie sei gestorben. Der Grund filir dieses Schweigen der
HI. Schrift iiber das Ende Mariens, die doch ein auBerordentliches
Gef4b sei — auch Lc 2,35 und Apoc 12,13 ff. geben hieriiber keine
verlaBliche Auskunft —, ist fiir den menschlichen Verstand ein
Geheimnis und birgt in sich ein staunenswertes Wunder. Eine Er-
klirung wage er nicht zu geben und deshalb hiille er sich lieber in
Schweigen, Eines sei jedoch gewii: Kein Mensch diirfe es sich ein-
fallen lassen und auf den Gedanken kommen, daB Maria irgendwie
durch geschlechtliche Dinge beriihrt worden sei. Etwas derartiges
anzunehmen, wére ein Zeichen von Wahnsinn und Frivolitat und
eine unerhorte Beleidigung der hl. Jungfrau.

Die hier entwickelten Gedanken stehen alle im Dienste

der Verteidigung der von den Hiretikern angegriffenen
immerwihrenden Jungfriulichkeit Mariens, und wenn

Epiphanius in diesem Zusammenhang erklirt, das Niecht--

wissen um das Ende Mariens verberge ein Geheimnis und
sei verbunden mit einem iiberaus groflen Wunder, das den
menschlichen Geist in Erstaunen versetzen wiirde, so
haben wir dem ganzen Zusammenhang nach nicht das

2 Damit ist auf den Bericht der apokryphen Acta Joannis ange-

. spielt; wvgl. M. Bonnet, Acta apost. apocr. II 1, 1898, 106—115;

E. Hennecke, Neutest. Apokryphen 1904, 456-—459.

«®
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Recht dazu, hier, wie dies Faller tut, eine dunkle Anspie-
lung auf die Aufnahme Mariens in den Himmel zu ver-
muten. Mariens Ende ist fiir Epiphanius in ein geheimnis-
volles Dunkel gehiillt, und das Wanderbare und Staunens-
werte daran ist der Umstand, daB man mit der Moglichkeit
rechnen miisse, dal} Maria als Mirtyrerin gestorben ist,
aber wir wissen nichts Sicheres dariiber, oder daf sie an
einen uns unbekannten Ort auf dieser Erde entfiihrt wurde
(Apoc 12,13 ff.) und noch weiter lebt. Ein methodischer
Grundsatz der wissenschaftlichen Textinterpretation ver-
langt, daf man nicht ganz eindeutige Texte im Lichte an-
derer eindeutiger AuBerungen desselben Autors iiber die
gleiche Sache auslegt und erkldrt und nicht umgekehrt
verfihrt; d. h. der von Epiphanius nirgends ausgespro-
chene Gedanke von der Assumptio darf nicht in den Text
hineingetragen werden.

Schliefllich sei noch auf eine unbezweifelbar eindeutige
AuBerung zu unserer Frage hingewiesen. In Haer. 78,24
(MG 42,737) rechnet Epiphanius mit drei verschiedenen
das Ende Mariens betreffenden Moglichkeiten, ohne sich
aber fiir die Tatsdchlichkeit einer dieser drei Moglich-
keiten einzusetzen oder zu verbiirgen: Maria ist vielleicht
gestorben und wurde begraben, oder sie starb eines ge-
waltsamen Todes nach Le 2,35, oder sie lebt noch weiter
auf dieser Erde an einem Ort, der niemand bekannt ist.
Im wesentlichen werden hier dieselben Gedanken ausge-

» sprochen, die uns bereits in Haer. 78, 11 begegnet sind.

Ganz zu Unrecht sieht Faller S. 41 f. in den bei der Aufzéhlung
dieser drei Mdglichkeiten jeweils hinzugefiigten Bemerkungen, in
denen Epiphanius seiner besonderen Verehrung Maria gegeniiber
Ausdruck gibt, eine Anspielung auf die Verherrlichung Mariens
durch die Aufnahme in den Himmel. Bei der Erwdhnung der ersten
Médglichkeit fiigt er hinzu: ,ehrenvoll war ihr Tod und keusch ihr
Sterben im Glanze der Jungfraulichkeit’'; im zweiten Fall heiBt es:
nruhmvoll steht sie in der Reihe der Martyrerionen, und selig ist ihr
heiliger Leib,' der uns das Licht der Welt gebracht hat”. Bei Nen-
nung der dritten Moglichkeit lesen wir das Elogium: ,,Bei Gott ist
nichts unmoglich, denn er vermag alles, was er will; denn ihr Ende
ist niemand bekannt." Auch aus der zuletzt zitierten Bemerkung
darf, wenn man im Ideenkreis des Autors bleibt, nichts heraus-
gelesen werden, was zur These der Assumptio hinfiihrt 3.

Wenn es einer Stiitze fiir die Richtigkeit der gegebenen
Interpretation des hl. Epiphanius bediirfte, so kann sie aus
dem Schrifttum des Hieronymus leicht gewonnen werden.
Hétte Faller, um seine Auslegung der Epiphaniustexte zu
kontrollieren, die Schriften des Einsiedlers von Bethlehem
und anderer zeitgenossischer Autoren herangezogen, so
wiéren ihm sicherlich Zweifel an seiner Auffassung gekom-
men. Es ist zwar richtig, daB aus Hieron., De situ et nom.
locorum hebraic, ML 23,950 A, nichis gegen die Existenz
einer Grabeskirch® Mariens erschlossen werden kann,
aber damit ist nichts zugunsten der Assumptafrage bei
Hieronymus gewonnen. Bereits J. Niessen hat iiberzeu-
gend dargetan, daff dem hl. Hieronymus von einem Grabe
Mariens ebensowenig etwas bekannt war wie von einer
Aufnahme Mariens in den Himmel®. Hier kann ich nur
auf einige wenige aber entscheidende Feststellungen auf-
merksam machen..

‘Wie ist es zu erkldren, daB Hieronymus wohl von den Grab-
stdtten einer langen Reihe, besonders alt- und neutestamentlicher

3 Zur Interpretation der Epiphaniustexte vgl. auch J. Niessen,
Die Mariologie des hl. Hieronymus, 1913, 239 A. 2. Auch der sonst
unkritisch verfahrende J. Nirschl, Das Grab der hl. Jungfrau Maria,
1896, 61f, gibt Epiphanius als Traditionszeugen preis. Neuerdings
mochte Ortiz de Urbina, Orientalia Christ. Periodica 1940, 22 in
isolierter Betrachtung des o. besprochenen Textes aus Haer. 78,
11,5 (Holl 462 lin. 20) einen leisen Hinweis auf die Assumptio fin-
den. Die in der genannten Zeitschrift erschienene Abhandlung von
O. de Urbina ist jetzt auch in deutscher Ubersetzung in dem Sam-
melwerk von P. Strdter, Maria in der Offenbarung 1947, 85—118;
vgl., 113, zu lesen.

% J. Niessen, Die Mariologie, 1913, 206—239, und J, Niessen,
Panagia Kapuli, 1906, 1—81.

und - altchristlicher Personen, in und auferhalb von Jerusalem und
des Hl. Landes spricht, aber niemals ein Mariengrab erwihnt? Alle
damals bekannten Grdber heiliger Personen waren das Ziel der
vielen Pilger (vgl. Hieron., Ep. 46,9f.; ML 22,489 f). Warum
schreibt Hieronymus Adv. Ruf. 2,5 (ML 23, (883, 447) dort, wo er
gegen den origenistischen Spiritualismus polemisiert: ,,Ich frage
dich, was Origenes leugnet, etwa daB Maria als Maria, Johannes
als. Johannes wieder aufersteht, oder daB der Unterschied der Ge-
schlechter ausgeléscht ist?’* Ahnlich auch in Ep. 75, 2; ML 22, 1854,
687. Es ist richtig, daB Hieronymus nichts iiber den Zeitpunkt der
Auferstehung der zwei genannten Personen aussagen will; doch es
ist nicht anzunehmen, daB der Kirchenvater als Beispiel dafiir, daB
die Geschlechtsmerkmale auch im Auferstehungsleib forthestehen
werden, ausgerechnet die Gottesmutter neben Johannes gewdahlt
hatte, der ganz gewiB noch nicht wiederauferstanden war, wenn
er etwas davon gewulit hédtte, daB Maria bereits auferstanden war
(gegen Faller, S. 65 A. 2).

Nach dem hier Ausgefiihrten stellen wir fest, daP
weder Hieronymus noch Epiphanius, die die hervorragend-
sten Kenner der altchristlichen Literatur und der lokalen
Traditionen des HI: Landes gewesen sind, etwas von éiner
geschichtlichen Tradition iiber den Tod und die wunder-
bare Aufnahme Mariens in den Himmel gewufit haben.
Es ist darum nicht zuviel behauptet, daf damals in Pals-
stina und den angrenzenden Lindern, wo sich in erster
Linie eine solche Uberlieferung hiitte erhalten kénnen,
keine Kunde und kein Wissen von den hier in Frage
stehenden Ereignissen vorhanden war.

Dieses Nichtwissen und das Nichtvorhandensein irgend-
einer Tradition wird iiberdies noch durch verschiedene
andere Zeugnisse und Becbachtungen, die sich auf die
Stellungnahme anderer bedeutender Personlichkeiten des
4. und 5. Jahrhunderts beziehen, bestitigt. Kein kirchlicher
Schriftsteller der’ vorausgehenden Zeit und kein Zeit.
genosse der zwei genannten Kirchenviiter, weder Origenes
und Athanasius im Osten noch Ambrosius und Augustinus
im Westen, wissen etwas von einer solchen Uberlieferung.
Sie schweigen. aber ihr Schweigen ist eindeutig und be-
weisend; denn es handelt sich bei ihnen nicht um ein zu-
falliges Nichterwiihnen der Assumptio B. M. V., sondern es
148t sich sicher dartun, daB diese Viter von einer Auf-
nahme Mariens in den Himmel wirklich nichts gewnBt
haben. Die im folgenden zitierten Aulerungen lassen klar
erkennen, daf fiir diese Trager der patristischen Tra-
dition Christus der einzige ist, der in die endgiiltige leib-
liche Auferstehung eingegangen ist, alle anderen Men-
schen werden erst bei der Auferstehung am Jiingsten Tage
nachfolgen. :

S0 weist z. B. Athanasius, Ep. ad Epictet. 11, als Beweis fiir die
Gottheit Jesu Christi darauf hin, da8 der Logos auf Jesus nicht wie
auf irgend einen Propheten herabgekommen ist. Wenn in dieser
Beziehung zwischen Jesus und den Propheten kein wesentlicher
Unterschied vorhanden wére, so waren auch diese Heiligen, nicht
aber nur der von Maria Geborene als einziger von den Toten auf-
erstanden ®, Auch Ambrosius, Augustinus und Avitus von Vienne
(T 518) sprechen sich in einem verwandten Zusammenhang in dem
gleichen Sinne aus. Ambrosius, De interpell. Job et David I #25
(ML 14, 1882, 846), bemerkt: ,,Durch Christus haben wir alle das uns
auszeichnende Recht der zukiinftigen Auferstehung empfangen,
solus tamen ipse (Christus) adhuc resurrectione perpetua resurrexit’,
und Augustinus, Enarrat. in Ps. 126, 7 (ML 3%, 1673), erkldrt: Die von
Christus Erweckten (Lazarus, die Tochter des Jairus und der Jiing-
ling von Naim) muBten noch einmal sterben, unus (Christus) resur-
rexit, iam non moriturus. Uber Avitus von Vienne vgl. ML 59, 316.

Eine véllig neue Situation wurde nachweislich durch den apo-
kryphen sog. ,Transitus Mariae" herbeigefiihrt 6.

5 Zu beachten ist hier, daB Epiphanius, Haer. 77, 3—13 die ganze
Ep. ad Epictetum in den Text seiner antiapollinaristischen Abhand-
lung aufgenommen hat. Unsere oben zitierte Stelle steht 1. c. 77
12, 8. Auch darin liegt eine indirekte Bestitigung unserer Epi-
phaniuserkldrung.

8 Mit dieser Schrift hat sich die neueste Forschung vielfach be-
schéftigt. Ich verzeichne hier die in Deutschland meist unbekannt ;
gebliebenen Arbeiten. M.sJugie, La littérature apocryphe sur la
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Den griechischen Originaltext und zwei lateinische Versionen
veréffentlichte C. Tischendorf, Apocalypses apocryphae, 1866,
95112, 113—123, 124—136. Eine genaue Datierung der Entstehungs-
zeit dieses Apocryphons ist fiir die Frage nach der geschichtlichen
Tradition iiber die Assumptio B.M. V. ohne Bedeutung, weil sich
zeigen 1aBt, daB dem , Transitus' keine historisch ernst zu neh-
mende Uberlieferung zugrundeliegt. Die Schrift ist wahrscheinlich
im 5. Jahrhundert oder vielleicht schon gegen Ende des 4. Jahr-
hunderts entstanden. Jedenfalls darf als sicher gelten, daf sie nicht
vor Abfassung der Héaresiengeschichte des Epiphanius (377), dem die
Schrift noch unbekannt ist, niedergeschrieben wurde. Wenn Faller
S. 57 auf Grund einer Bemerkung im Prolog des lateinischen Tran-
situsberichts (= Pseudo-Melito) annimmt, daB bereits der mysteriose
Leucius, der Verfasser haretischer Apostelgeschichten, das gleiche
Thema in einer eigenen Schrift behandelt habe, so ist diese Ver-
mutung m. E. unbegriindet. Viel ndher liegt es, mit Th. Zahn, Acta
Joannis, 1880, p. CXXXVII anzunehmen, dab Leucius in seinen
Apostelgeschichten eine wenig erbauliche Darstellung vom Lebens-
ende Mariens gegeben habe.

Trotz vieler Abweichungen vom griechischen Original-
text im einzelnen ist der auBler in mehreren lateinischen
Versionen auch in zahlreichen orientalischen Ubersetzun-
gen iiberlieferte Transitusbericht in allen Féllen auf den
gleichen phantastisch legendiren Ton gestimmt. Die
Schrift will vom Evangelisten Johannes als Augenzeugen
verfaBt sein und erzihlt von den letzten Lebenstagen, dem
Sierben, der Bestattung und der Aufnahme der hl. Jung-
frau in den Himmel, Unter Zugrundelegung des beson-
ders weit verbreiteten lateinischen Textes des Pseudo-
Melito erfahren wir folgendes, Maria lebt in Bethlehem.
Der Erzengel Gabriel verkiindet ihr das nahe Ende. Auf
ihre Bitten werden alle Apostel aus den verschiedensten
Liandern der Erde in wunderbarer Wolkenfahrt nach Beth-
lehem gebracht. Zahlreiche Wunderheilungen geschehen
am Krankenlager Mariens. Da Gefahr von seiten der
Juden droht, trigt der Heilige Geist Maria und die
Apostel in ciner Wolke nach Jerusalem. Wahrend dieser
Reise und in Jerusalem geschehen wieder Wunder. Jesus
erscheint, umgeben von vielen Engelscharen, auf einem
Thron in Jerusalem und verkiindet die Aufnahme in den
Himmel. Reden und Gebete Mariens folgen. Von Christus
und den Engeln wird ein Lobgesang angestimmt. Maria
segnet jeden Apostel einzeln und stirbt. Christus nimmt
ihre Seele in Empfang. Die Apostel-tragen auf einer Bahre
den heiligen Leib zu Grabe nach Gethsemane. Als unter-
wegs ein Jude den Leichnam frech antasten will, werden
ihm von unsichtbarer Hand beide Hinde abgehauen und
alsbald wieder auf wunderbare Weise von Petrus ange-
fiigt. Der Jude wird christusgldubig. Wihrend dreier
Tage werden die Stimmen unsichtbarer Engel gehort. Als
der Gesang nicht mehr zu horen ist, schlieflen daraus die
Apostel, dall der Leib der hl. Jungirau in den Himmel auf-

mort et l'assumption de Marie a partir de la moitié du 6e siécle:
Fchos d'Orient 1930, 265—295. A. Wilmart, Analecta Reginensia
(Studi e Testi 59, 1933), 323—362, veroffentlichte die dlteste latei-
nische Fassung, welche die Vorlage fiir den Bericht des Pseudo-
Melito gewesen ist (5. Jahrhundert). J. Riviére, Le plus vieux , Tran-
situs’’ latin et son derivé grec: RechThéolAncMéd 1936, 5—23 (Jo-
hannes L. von Thessalonich hat um 620 diesen , Transitus" in seiner
von M. Jugie, Patrol. Or. 19, 1926, 344 ff., edierten Predigt beniitzt).
B. Capelle, Les anciens récits de l'assomption et Jean de Thessa-
lonique: RechThéolAncMéd 1940, 209—235. L. Carli, Le fonti del
raconto della dormizione di Maria di Giovanni Tessalonicese:
Marianum 1940, 307—313 und Giovanni Tessal. e l'assunzione di
Maria: ebd. 1942, 1—9. A, Raes, Aux origines de la féte de l'assomp-
tion en Orient: Orient. Christ. Periodica 1946, 262—274. A. van
Lantschoot, L'assomption de la S. Vierge chez les Coptes: Gre-
gorianum 1946, 493—526. J. Bover, La assunciOn de Maria en el
. Transitus Mariae" y Juan de Tessalonica: Estudios Ecles. 1946,
415—433. J. Riviére, Role du démon au jugement particulier. Con-
tribution & l'histoire des , Transitus Mariae: Bull. de Litérature
Ecclés. 1947, 49—56, 98—126. Uber arabische Bearbeitungen des
.Transitus'' vgl. G. Graf, Geschichte der christlichen arabischen
Literatur I, 1944, 249251, Weitere Literatur ist in der Revue
d’'Hist. Ecclés. 1948, 291 und in der Bibliographie desselben Heftes
4. Nr. 1643—1645 verzeichnet. ‘

genommen wurde. Darauf erscheinen Mariens Mutter
Anna, ihre Base Elisabeth, Abraham und David, der Alle-
luja singt, und viele Engel, die alle das Grab verehren.
in dem Maria beigesetzt war. Die Apostel preisen Gott
und danken ihm fiir das wunderbare Geschehen, dessen
Zeugen sie gewesen sind.

Wegen seiner massiven Wundersucht und der offenbar gar zu
iberraschenden Neuheit seiner Mitteilungen fand dieser Transitus-
bericht nicht einmal im ausgehenden Altertum und weithin auch
nicht im Mittelalter allgemein Glauben, wurde als anstofig emp-
funden und verschiedentlich als unglaubwiirdig abgelehnt. Diese
Haltung hatte ihren Grund sicherlich nicht in einer methodisch
wissenschaftlichen Kritik, sondern war aus dem sich aufdrangenden
Empfinden hervorgegangen, daB solch wunderbare Berichte, moch-
ten sie auch die hl. Jungfrau betreifen, nicht angenommen werden
durften, da die bisherige Tradition der Kirche nichts davon wubBte.
So wurde der , Transitus'® zu Anfang des 6. Jahrhunderts im sog.
Decretum Gelasianum in die Liste der apekryphen, d. h. verbotenen,
Biicher aufgenommen. Paschasius Radbertus warnte im 9. Jahrhun-
dert in einer Epistel, die bald unter dem Namen des Hieronymus
verbreitet wurde, vor diesem Machwerk (ML 30, 123; Ep. 9,2; vgl.
Lambot, Rev. Bénéd. 1934, 265—282), Dasselbe gilt vom pseudo-
augustinischen Sermo 208,2 (ML 39,2130), und das im Decretum
Gelasianum ausgesprochene Urteil warde in das Decretum Gratiani,
Can. 3, Dist. XV iibernommen und damit weitesten kirchlichen
Kreisen des Mittelalters vorgelegt. Wenn heute manche Gelehrte
der Meinung sind 7, daf diesem an sich legenddren Bericht doch eine
echte historische Uberlieferung zugrunde liege, so kann dafiir kein
ernst zu nehmendes Argument angefiithrt werden.

Um die apokryphe Schrift, die wohl nicht in Palastina oder
Syrien entstanden ist (vgl. Oriens Christ. 1904, 390), richtig zu be-
urteilen, muB man sich vergegenwdrtigen, daB sie in einer Zeit ge-
schrieben wurde, in der die mit frei schaffender Phantasie kom-
ponierte, wild wuchernde Literatur der legenddren Madrtyrer- und
Heiligengeschichten entstanden ist. Je schoeller die Zahl der An-
hénger des Christentums wuchs und der Einfluf der jungen Religion
auf allen Gebieten des kulturellen Lebens zunahm, um so schmerz-
licher empfand man die Tatsache, daf die Uberlieferung iiber die
Heldenzeit des Christentums, die ersten dreihundert Jahre, so spar-
lich und diirftig war. In der Zeit vom 4. bis zum 6. Jahrhundert wur-
den die so zahlreichen unechten martyria und passiones und ebenso
die zum groften Teil unhistorischen Berichte tber Entdeckungen
von Martyrergrabern und Reliquien verfaBt. Das Bediirfnis der
nach Wunderberichten wverlangenden breiten Masse der Christen
wurde auf diese Weise befriedigt. :

Wer sich nicht selbst in mithsamer Einzelforschung mit Pro-
blemen der uniibersehbar reichen Legendenliteratur beschaftigt und
sich nicht eine genaue Vorstellung iiber die geistesgeschichtlichen
Voraussetzungen und die literarischen Kompositionsgesetze dieser
Literaturgattung verschafft oder wer nicht zum mindesten eine
sichere Kenntnis vom Ertrag der unter Fithrung der Bollandisten
(Hippolyte Delehaye!) geleisteten Forschungsarbeit gewonnen hat,
wird kaum in der Lage sein, ein zutreffendes Urteil iber ein
Literaturprodukt wie den ,Transitus"’ zu fillen und die Schrift in
die richtigen Zusammenhidnge zu stellen. Gelehrte, die aus anderen
Bezirken der theologischen Wissenschafi kommen, werden zumal
heute unter dem EinfluB von hier sich einschaltéenden Stimmungen
und Wiinschen nur zu leicht ein Fehlurteil [dllen und dort eine
geschichtliche Uberlieferung anzunehmen geneigt sein, wo es sich
tatsiichlich nur um eine apokryphe Dichtung handelt. Niemand
vermag auch nur vermutungsweise eine befriedigende Antwort auf
die Frage zu geben, warum gerade dem unbekannten Verfasser
einer solchen phantastisch ausgeschmiickten Legende das angeblich
bis dahin unterirdisch flieBende Béchlein einer echten historischen
Tradition zugeleitet worden sein sollte, wdhrend die nicht wenigen
zeitgenossischen GroBen, bei denen tir die Aufnahme solcher Uber-
lieferungen unendlich glinstigere Voraussefzungen gegeben waren,
nichts davon erfahren oder die angeblich vorhandene Tradition nicht
ernst genommen hétten. Ebenso miifte derjenige, der mit der An-
nahme operiert, daf dem , Transitus™ eine historische Uberlieferung
zugrunde liegt, irgendwie verstdndlich machen konnen, daf und
warum z. B. ein anerkanntermaBen legenddrer Vorgang wie die im

7 Faller, S. 59 ff.; J. Bover, Estud. Ecles. 1946, 415 ff. nach Revue
d'Hist. Ecclés. 1946, 596; frither auch J. Nirschl, Das Grab der
hl. Jungfrau Maria, 1896, 87. Scheeben, Dogmatik III 573 urteilt da-
gegen, daB das Vorhandensein einer kiirzer gefaBten Tradition nicht
ZUu erweisen sei. -
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Protoevangelium Jacobi berichtete Praesentatio B. M. V. in templo
bereits im 2. Jahrhundert literarisch fixiert worden ist, wahrend
eine angeblich vorhandene historische Tradition liber die viel be-
deutungsvollere Assumptio keine Beachtung gefunden und bis auf
den Autor des ,Transitus’’ unbeachtet geblieben ist.

Auch die bereits vorher erwdhnte Tatsache, daB der , Transitus'
wdhrend mehrerer Jahrhunderte teilweise mit MiBtrauen aufgenom-
men, teilweise gdnzlich abgelehnt wurde und sich nur langsam gegen
Widerstinde Ansehen und Geltung verschafft hat, spricht dafiir, daB
die Menschen, die mit der Schrift bekannt wurden, durch keine
irgendwie geartets historische Tradition auf die aus angeblich apo-
stolischer Quelle stammende so auBerordentlich wichtige und Auf-
sehen erregende Kunde seelisch vorbereitet und empfinglich waren.

Die hier geltend gemachien Bedenken und Einwen-
dungen haben nichts mit einem glaubensfeindlichen Ra-
tionalismus zu tun und entspringen keiner grundsitzlichen
Wunderscheu, sondern ergeben sich aus dem auch vom
Theologen zu beobachtenden wissenschaftlichen Beweisver-
fahren. Das durch theologische Uberlegungen hervor-
gerufene Desiderium nach dem Vorhandensein einer
historischen Tradition darf nicht dazu verleiten, die Tat-
sichlichkeit einer solchen Uberlieferung vorauszusetzen
und anzunehmen. Der Wille des historisch denkenden
Theologen darf nicht der Vater des Gedankens sein, dal
eine geschichtliche Uberlieferung vorhanden sei.

Im Anschluf an den versuchten Nachweis einer angeblich seit
der Mitte des 4. Jahrhunderts laufenden Tradition sucht Faller
S. 67—76 zu erkldren, warum die Gedichtnistage von Mairtyrern
frither liturgisch begangen wurden als Marienfeste und speziell das
Fest der Assumptio, und warum mariologische Fragen und speziell
die Frage der Himmelfahrt so spét in die theologische Diskussion
einbezogen wurden. Seine Antwort lautet: Liturgisch wurde die
B. M. V. in den Festen des Herrn (Epiphanie und Weihnachten) mit-
gefeiert. Das Fehlen einer eigenen Mariologie erklédre sich einfach
daraus, daB die trinitarischen und christologischen Dogmen noch
nicht entwickelt und abschlieBend formuliert waren. Eine solche
Deutung des Silentiums, das nach Faller ein silentium non otiosum
nec iners sed necessarium war (S. 76), kann jedoch nicht befrie-
digen. Denn es handelt sich shier nicht darum zu erkldaren, warum
sich die Theologen so spat spekulativ mit der aus den Gnadenvor-
ziigen abzuleitenden Méglichkeit oder Tatsdchlichkeit der Auf-
nahme Mariens in den Himmel beschéftigt haben — hierfiir wire
allerdings eine vorausgehende spekulative Erérterung der vorher
genannten Dogmen notwendig gewesen —, sondern um die Erkla-
rung des Schweigens iiber ein grofies historisches Wunder, das nicht
in den Bereich der theologischen Metaphysik, sondern den 'der
Kirchengeschichte gehort. Um dié Tatsache des Sterbens, des Wie-
dererweckt- und in den Himmel Aufgenommenwerdens richtig auf-
zufassen und getreu weiter tiberliefern zu konnen, bedurfte es keiner
entwickelten Mariologie, wie denn auch die Uberlieferung der
Wunder Jesu und speziell seiner Auferstehung moéglich gewesen ist,
ohne daf vorher die erst im 4. und 5. Jahrhundert formulierten
christologischen Dogmen von der Kirche verkiindet wurden. Um
sich fiir historische Ereignisse, zumal wenn es sich um Wunder
handelt, die heilsgeschichtlich wichtig sind, zu interessieren und die
Erinnerung an sie festzuhalten und fortzupflanzen, ist es wahrlich
nicht notwendig, daB erst Hdaresien auftreten, welche die theo-
logische Diskussion in FluB brifigen und als Ergebnis begrifflich
formulierte Dogmen herauffiihren. Eine seit der apostolischen Zeit
vorhandene historische Tradition bedurfte, um nicht sozusagen ins
UnterbewuBtsein abzusinken, keiner entwickelten Begriffstheologie.
DaB der altchristliche Mensch in der Zeit vom 2. bis zum 6. Jahr-
hundert viel Sinn gerade auch fiir Wunder hatte, die Maria be-
trafen, zeigen sehr deutlich die neutestamentlichen Apokryphen, die
die schmerzlich empfundenen Liicken im Wissen um die hl, Jung-
frau ergdnzen und ausfiillen wollten, Vgl. das Protoevangelium
Jacobi, das Thomasevangelium, das arabische Kindheitsevangelium,
das Evangelium des Pseudo-Matthaeus und die Schrift De nativitate
Mariae.

Nachdem ich gezeigt habe, daB die von Faller als #lteste
Zengen angerufenen Autoren wie Timotheus, Epiphanius
und der Verfasser des .. Transitus” fiir einen historisch-
dogmatischen Beweis nicht herangezogen werden konnen,

mochte ich noch kurz zu der weiteren Frage Stellung neh-.

men, wie es mit der Beweiskraft der Aussagen bestellt ist.

die aus Kirchenviitern des 6. bis 8. Jahrhunderts genom-
men sind. Faller vertritt die Auffassung, daB fiir das 6. bis
8. Jahrhundert bereits eine allerseits anerkannte historisch-
theologische Uberlieferung vorliege (S. 9ff.). Als sichere
historisch wertvolle Zeugen werden von ihm Gregor
von Tours (f 594), Modestus von Jerusalem
( 634), Germanus von Konstantinopel (f 733).
AndreasvonKreta (f740) und JohannesvonDa-
maskus (f 749) angesehen® Niemand kann bestreiten,
dal die genannten spiitpatristischen Autoren ihren Glau-
ben an die Aufnahme Mariens in den Himmel bekennen
und in ihren Predigten fiir die Wahrheit dieses Wunders
mit Begeisterung eintreten. Wenn wir jedoch einen wis-
senschaftlich brauchbaren Traditionsbeweis fiihren wol-
len, muB gepriift und festgestellt werden. woher diese Ge-
wihrsménner ihr Wissen iiber die von ihnen geglaubte
und verkiindete Wahrheit bezogen haben. Schopften sie
ihre Kenntnis iiber das Faktum der Assumptio aus einer
uns bis dahin noch unbekannten neuen, miindlichen oder
schriftlichen, historisch jedoch zuverldssigen Quelle, oder
handelt es sich um ein Wissen, das ihnen aus der bis jetzt
ersten und einzigen Quelle, diz offen und bestimmt von
dem Wunder der Himmelfahrt spricht, d. h. aus dem
. Transitus Mariae™, iibermittelt worden ist?

Vom Standpunkt der methodischen Quellenkritik ist
es klar, daB alle Aussagen der angefiihrten Viter nur
dann als echte und historisch ernst zu nehmende Zeugnisse
angesehen werden diirfen, wenn sie nicht vom .. Transitus®
abhédngen, sondern aus einer anderen historisch glaub-
wiirdigen Quelle ihre Kenntnis beziehen. Fiir die Beant-
wortung dieser Frage erhalten wir, abgesehen und vor
allen quellenkritischen Festste ]lungen die gemacht wer-
den miissen, durch Modestus einen hichst werivollen
Fingerzeig. Der Bischof von Jerusalem erkldrt in der
dltesten Predigt auf die leibliche Aufnahme Mariens in
den Himmel?, dab .merkwiirdigerweise iiber das glor-
reiche Ende der Jungfrau von denen, die in der Kirche
Christi, unseres Gottes, als Lehrer in fritheren Zeiten be-
rufen svaren, nichts iiberliefert ist. und daB auch ihre
Nachfolger dariiber gar nichts hinterlassen haben® (MG
86, 2, 3280). Damit bezeugt der Autor, der als erster, dem
Namen nach bekannter Vertreter des griechischen Ostens
klar von der Assumptio spricht, dafl kein anerkannter
kirchlicher Schriftsteller von der Apostelzeit bis zur
Gegenwart mit Namen bekannt 1st, der fiir dieses Wun-
der Zeugnis abgelegt hitte.

In einer genauen quellenkritischen Analyse der fiir unsere Frage
in Betracht kommenden Texte der oben genannten fiinf Kirchen-
viter, die hier nicht durchgefilhrt werden kann, laBt sich der ein-
deutige Beweis dafiir liefern, daB alle diese Autoren aus keiner uns
unbekannten historisch-theologischen Uberlieferung, sondern einzig
und allein, direkt oder indirekt aus dem uns bekannten, absolut
legenddren |, Transitus' geschopft haben, Wenn z. B. Gregor von
Tours in seinem kurzen zusammenfassenden Bericht in einem un-
wesentlichen Punkt von der lateinischen Fassung des Pseudo-Melito
abweicht, so darf daraus selbstverstdndlich nicht der SchluB auf das
Vorhandensein einer anderen historisch hbesser fundierten Uber-
lieferung, die neben dem Transitusbericht umlief, gezogen werden,
weil dieses Apokryphon bekanntermaBen in mannigfachen Varia-
tionen verbreitet wurde (gegen J. Nirschl, Das Grab der hl. Jung-
frau, 1896, 91) 19, Weder Faller ‘noch irgendein anderer Forscher,

8 Von anderer Seite werden gelegentlich noch weitere Autoren
als Traditionszeugen genannt, z. B. Pseudo-Dionysius, De nom. div.
II 3, 2, und der mit Pseudo-Dionysius nicht identische Verfasser
eines nur armenisch iberlieferten Briefes an Titus (ed. von Vetter,
Theol. Quartalschr. 1887, 133—138); vgl. J. Nirschl, 1896, 80f. und
dazu die Abhandlung von M. Jugie: Echos d'Orient 39, 1941/42,
283289 fiber zwei falschlich dem hl, Athanasius und Modestus zu-
geeignete Homilien.

9 L. Carli, L'encomium’ in Dorm’tionem SS. Da'parae di Modesto
di' Gerusaleme: Marianum 2, 1940, 386—400.

10 Richtig beurteilt neuerdings das Verhéltnis beider Texte
H. Rahner in: Maria in der Offenbarung, hg. von P. Strater 1947, 179.

.
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der annimmt, daB bei den spétpatristischen Vatern eine echte histo-
rische Tradition vorliegt, hat daran gedacht, einen Beweis dafiir zu
erbringen, daB und welche andere vom ,Transitus’® unabhédngige
Quelle den hier in Frage kommenden Autoren vorgelegen hat.

Aus unserer Feststellung ergibt sich als Folgerung, daf
das Zeugnis der genannten Kirchenviter, historisch ge-
urteilt, ebenso viel oder so wenig wert ist wie der ,Tran-
situs”, d. h. gar keine Beweiskraft besitzt. Ein legendarer
Bericht wird dadurdch, daB er von anderer Seite iibernom-
men, wiederholt und als glaubwiirdig heurteilt wird, nie-
mals in ein historisch zuverlédssiges Zeugnis umgewandelt,
das eine echte Tradition begriinden kdnnte. Dieser Sach-
verhalt muf} vom historischen Theologen ebenso wie vom
Profanhistoriker anerkannt werden und ist aus metho-
dischen Griinden allgemein verbindlich, d. h. auch die
spatpatristischen  Kirchenviter sind keine historisch
branchbaren Zeugen und Garanten fiir einen Traditions-
beweis.

Das Neue und das Plus, das diese Mﬂl]]lel gegeniiber
der vorausgehenden Zeit hinzugefiigt haben, liegt auf dog-
mengeschichtlichem Gebiet und ist darin zu erblicken, daf
diese Theologen, und speziell Andreas von Kreta und Jo-
hannes von Damaskus. durch den von ihnen als historische
Quelle angenommenen ,,Transitus”® angeregt, dazu iiber-
gegangen,sind, das dort berichtete groBfe Wunder rein
theologlsch zu begriinden. Mit diesen Viélern sind die
ersten Theologen auf den Plan getreten, die die im ,, Tran-
situs® berichtete wunderbare Aufnahme Mariens in den
Himmel durch theologische Spekulationen, d. h. durch
Aufweisung von Kongruenzgriinden, zu beleuchten und
Sinn und Recht dieses Wunders verstiandlich zu machen
und zu ,beweisen” bemiiht waren. Das, was diese Theo-
logen, von den marianischen Grunddogmen der Gottes-
mutterwiirde und Jungfraulichkeit ausgehend, zur Be-
griindung der leiblichen Aufnahme Mariens in den Him-
mel zu sagen hatten, ist wesentlich das gleiche, das nach
ihnen ungezihlte spidtere Minner der theologischen Spe-
kulation, unter Beiseitelassung der notwendigen Priifung
der historischen Tradition und ihrer Grundlagen, bis zum
heutigen Tage mit unermiidlichem Eifer fortgesetzt haben.
Die auf einen Schrift- und Traditionsbeweis im iiblichen
und gebrauchlichen Sinn verzichtende Dogmatik feiert bei
den griechischen Viitern der Spitzeit ihren ersten Triumph
und operiert bereits mit den gleichen Argumenten, die
uns heute in der bekannten ..Kongruenztheologie™ vorge-
legt werden.

Wenn ich zusammenfassend als Ergebnis meiner Dar-
(iegungen feststelle, dal auch nicht einmal im 8. Jahrhun-

ert eine historische Tradition fiir die Lehre von der
Assumptio vorhanden war, und daB darum auch kein
Traditionsheweis gefiithrt werden kann, so ergibt sich

1

daraus als weitere Konsequenz, daff auch in der Folgezeit
keine historische Tradition im strengen Sinne mehr auf-
kommen und sich bilden konnte. Denn wenn sich auch
im Laufe der Jahrhunderte bis zur Gegenwart die Zahl
der Anhinger der von den spétgriechischen Vitern ver-
tretenen Theologie und der von ihnen angenommenen Be-
urteilung des Transitusberichts langsam vergroflert und
der Chor der diese Lehre bejahenden Stimmen verstiirkt
hat, so kommt all diesen Zeugen nicht die Kraft einer
historischen Tradition im strengen Sinne zu; weil der Aus-
gangspunkt dieser ., Tradition™ entweder in der theo-
logischen Spekulation oder in einem legendidren Bericht.
dem ,,Transitus”, zu suchen ist. Wenn J. Pohle in dem ein-
gangs gebrachten Zitat bemerkt, daf eine geschichtliche
Tradition nicht existiert, weil die ersien fiinf Jahrhun-
derte einen leeren Raum darstellen, iiber den keine
historische Briicke zu dem von Augenzeugen wahrgenom-
menen Faktum der Aufnahme Mariens in den Himmel
heranreicht, so ist diese Formulierung dahin zu ergénzen
und zu korrigieren, dal nicht nur die ersten fiinf Jahr-
hunderte ,einen leeren Raum darstellen”, sondern daft
ebenso fiir die spitere Zeit bis zur Gegenwart keine
historische Tradition nachzuweisen ist. Ein Traditions-
beweis ldBt sich also, wenn man den Begriff . historisch-
theologische Tradition” in dem urspriinglichen Sinne wei-
ter gelten ldBt und nicht umdeutet, iiberhaupt nicht
fiithren.

Das ausfithrliche 3. und letzte Kapitel (S. 77—128) iiberschreibt
Faller ,Silentium segetis maturescentis'. Hier wird zundchst dar-
gelegt, daB Johannes von Damaskus in theologischer Argumen-
tation aus den Gnadenvorziigen Mariens die Meinung von der Auf-
nahme Mariens in den Himmel abgeleitet hat (S. 79—93). Anschlie-
Bend sucht er zu zeigen, daB die vom Damascener fiir Maria nach-
gewiesenen und ihr zugesprochenen auszeichnenden Gnadenvorziige
(Maria-Eva-Deipara-Virgo miraculosa; unio inter Matrem et Filium,
eximius honor Matri praestandus) schon von den dlteren Vadtern,
angefangen von Justinus Martyr, mehr oder weniger deutlich und
ausdriicklich bezeugt werden. Da nun Johannes Damascenus, aller-
dings, wie ich betonen méchte, angeregt und beeinflut durch den
Glauben an die Geschichtlichkeit des , Transitus”, aus den er-
wahnten Lehren iiber die Gnadenvorziige Mariens die Meinung von
der Himmelfahrt Mariens entwickeli habe, sei eben damit bewiesen;
daB diese Ansicht keimhaft auch schon von den Vatern der dlteren
Zeit vertreten und geglaubt worden sei. Ich brauche nicht besonders
zu betonen, daB mit dieser Methode theologischer Argumentation
die Ebene des historisch-theologischen Beweises verlassen wird.
Jedenfalls kann auf diese Weise kein historisch-theologischer Be-
weis geflihrt werden.

In einem zweiten Beitrag werde ich das mir inzwischen ubeir-
sandte groBe Werk von M. Jugie (Citta del Vaticana 1944) und die
Schrift von J. Ternus, Der gegenwartige Stand der Assumptafrage,
Regensburg 1948, rezensieren.

Basilica discoperta
Kritischer Bericht iiber einen neuen Deutungsversuch

Von A. M. Schneider, Gottingen

Die Frage nach Entstehung und Herkunft der christ-
lichen Basilika hat die Wissenschaft immer wieder be-

schiftigt, ohne jedoch ein allgemein anerkanntes Resultat

zu zeitigen!. Nun hat neuerdings E. Dyggve die These
aufgestellt. die altchristliche Mértyrerbasilika — und da-
mit die Basilika iiberhaupt — sei nur das Endglied einer

langen Reihe von Heroonbauten gewesen. Er griindet

diese seine Behauptung auf das von ihm ausgegrabene

1 Vgl. die Spezialabhandlungen von Zestermann 1847; K. Lange

1885; F. Witting 1902; Le Roux 1913; Bréhier 1927; R. Schulze 1928—— i

um nur die wichtigsten Namen zu nennen.

Heroon von Kalydon (um 100 v. Chr.), das Grabheiligtum
eines Clanhéduptlings Leon, der von seinen Nachkommen

.als neuer Herakles angesehen und gefeiert wurde® Man

betritt dieses Heiligtum_(Abb. 1) durch eine kleine Pfeiler-
vorhalle der Nordseite, von der aus ein Korridor zu einem
Peristylhof fiithrt. Um diesen Hof liegen nach Osten und
Siiden groBere und kleinere Kammern. An der Nordseite
offnet sich das Peristyl auf einen zwei Stufen héher ge-
legenen Querraum, an dessen Wéinden Binke entlang

2 E. Dyggve — F. Poulsen — K. Rhomalos. Das Heroon von
Kalydon. Kopenhagen 1934,

w
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Abb. 1

laufen. Der Querraum offnet sich nordlich auf einen fast
quadratischen, wiederum erhthten Kultraum mit Altar und
Postament, das wohl fiir ein Kultbild bestimmt war. Der
Kultraum war nach Siiden durch Schranken abgegrenzt;
genau unter dem Altar befindet sich eine gewdlbte Grab-
kammer mit 2 steinernen Betten. Etwa zu gleicher Zeit
kam auf dem Burgberg von Pergamon eine fast gleiche
Anlage zutage®. Freilich fand man in ihrem Kultraum
keinen Altar und an Stelle der Grabkammer einen bis
auf den Felsen fiihrenden Schacht, in dem sich Graburnen
befunden haben kénnten: also wiederum ein Heroon, das
wohl fiir den Kult der pergamenischen Konige bestimmt
war (Abb. 2). Eine dritte derartige Anlage ist aus Kalau-
reia bekannt, doch schloB sich an den Querraum kein Grab
an; dieses lag wohl irgendwo in der Nihe?. Diese Funde
beweisen, dal wir hier einen weiter verbreiteten Bau-
typus vor uns haben, und Dyggve sieht darin nun den
Norldufer der konstantinischen Martyrerbasiliken, die ja
auch aus Sdulenhalle, Querschiff und Kultraum mit Grab
bestehen. Diese Ableitung scheint ein weiterer Fund aus
Salona-Marusinac zu bestitigen® Dort fand Dyggve nidm-
lich ein einschiffiges apsidales Mausoleum mit einer Kam-
mer unter dem Altar, die den Sarkophag des 304 seines
Glaubens wegen hingerichteten Walkers Anastasius ent-
hielt. Ostlich des Mausoleums schlof sich in der Folge ein

3 E. Boehringer — F. KrauB, Das Temenos fiir den Herrscherkult.
Altertiimer von Pergamon 9, 1937.

4 G. Welter, Troizen und Kalaureia. Berlin 1941, 51 und Taf. 44.

5 Forschungen in Salona Bd. IIL. Wien 1939 (Egger und Dyggve);
ferner: Dyggve in Zeitschrift f. Kirchengeschichte 49, 108. Neuer-
dings will D. auch hypdthrale Basiliken in spdtantiken Palastanlagen
festgestellt haben: Ravennatum Palatinm Sacrum. Kopenhagen 1941
(Kgl. Danske Videnskab, Archaeol.-kunsthist. Meddelesser 3, 2). Diese
durch keinerlei Befund in situ bestdtigte Vermutung wird wvon
A. Boethius (Festkrift tillignad Arvid Hedwall 1948, 71) iibernom-
men und durch die Behauptung vermehrt, auch die Basilika S. Seba-
stiano an der Vita Appia sowie der vor Sta Costanza liegende
basilikale Bau seien hypdthral gewesen. Fiir beides liegt keinerlei
Beweis vor; die grofen Fenster in der AuBenwand der Anlage vor
Sta Costanza sprechen eindeutig dagegen; vgl. F. W. Deichmann,
Riv, di Archeol. Cristiana 22, 1946, 226 und Abb. 4.

christlicher Friedhof an. der 395 bei einem Goteneinfall
zerstort, zu Beginn des 5. Jahrhunderts jedoch mit neuen
Kultanlagen iiberbaut wurde. Zunéchst sieht man da eine
Grabbasilika herkémmlicher Art, in die der Martyrerleib
iibertragen wurde. Nordlich davon befindet sich aber eine
zweite Anlage, bestehend aus Kultapsis, davor zwei liwan-
artige, nach der Mitte zu offene Querrdnme. an die sich ein
offener Peristylhof anschloB (Abb. 3). In der Apsis sowie
in den Peristylhallen wie auch in der siidlichen Basilika
befanden sich Grdber von Bischofen und vornehmen Stan-
despersonen. Wir héatten hier also eine Anlage, die den
vorhin beschriebenen Heroonbauten weithin gleicht.
Dyggve glaubt auch den Namen dafiir gefunden zu haben,
namlich basilica discoperta. Diesen Ausdruck gebraucht
ein anonymer Pilger aus Piacenza® der um 570 das HI.
Land besuchte, bei der Beschreibung des grofen herodiani-
schen Temenos, der zu Hebron die Patriarchengrdber um-
schlieBt.

Es fragt sich nun, ob man die Nordanlage von Salona
mit basilica discoperta bezeichnen darf, ob diese Anlage
ein. Nachfahre der hellenistischen Heroonbauten ist und
endlich. ob die christliche Basilika sich daraus entwickelt
hat. Gegen den letzten Punkt hat schon Th. Klauser? ein-
gewandt, daB Kultnischen nicht nur bei Heroonbauten vor-

6 Text bei Geyer, Itinera Hierosolymitana, Wien 1898, 179.
7 Th. Klauser, Vom Heroon zur Mirtyrerbasilika. Bonn 1942
(Kriegsvortrage, Heft 62).
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Abb. 3

kiamen und daf das Peristyl doch nur ganz lose mit der
eigentlichen Kultanlage zusammenhénge, da man von ihm
aus nur schlecht in den Querraum und die Kultnische sehen
kénne. Gegen die Ableitung spriche aber besonders, dali
die ilteste uns bekannte konstantinische Basilika, ndmlich
die des Lateran (um 313 erbaut), eine Gemeindekirche ohne
Martyrergrab war, und soweit man sehe, seien der Late-
ranbasilika auch keine griBeren Martyrerkirchen voraus-
gegangen, die ihr etwa als Modell hiitten dienen kénnen.
Diese Bemerkungen sind vollig richtig und noch um eine
weitere zu vermehren: Die beiden vor 313 errichteten
Kultanlagen in Aquileia zeigen drei (nicht basilikal tiber-
hohte) Schiffe, denen ein Querraum mit Altar (ohne Mar-
tyrergrab!) vorgelegt ist. Dic spiteren Prachtbasiliken
sind mithin in den Grundziigen schon in vorkonstantini-
scher Zeit da, und zwar fiir Gemeindekirchen, die dem
tiglichen Gebrauch dienen. In den Martyrermemorien
wurde zudem die Liturgie nur einmal im Jahre, ndmlich
am Todestag des betreffenden Heiligen, gefeiert: Sie kon-
nen mithin auch gar kein Vorbild fiir die Gemeindekirche
abgegeben haben. Klauser will indessen gelten lassen, dal}
der Architekt der Lateranbasilika doch Anregungen fiir
sein Schiffsystem aus Peristvlbauten wie der basilica
discoperta geschopft haben kionnte. Mir kommt das aber,
ganz abgesehen von den eben angefiithrien Griinden, schon
der Tatsache wegen unmoglich vor, weil ndmlich der Peri-
stylhof offen, die Basilika aber gedeckt ist. Offener Hof
und gedeckte Halle sind nun aber zwei Bauelemente, die
von allem Anfang an nebeneinander vorkommen. Es kann

sich mithin nicht eine aus der andern entwidkelt haben.
Daran scheitert m. E. die Ableitung der (Martyrer-)
Basilika aus dem eingangs beschriebenen Heroontyp. Aber
auch die Nordanlage von Salona hat weder etwas mit dem
Heroon zu tun, wie ich gleich zu zeigen hoffe, noch kann
man sie basilica discoperta nennen. Diese Bezeichnung
findet sich ndmlich in der ganzen altchristlichen Literatur
bis jetzt nur einmal, ndmlich beim oben erwédhnten Anony-
mus, der seinen Bericht ebenso treuherzig wie unbeholfen
abgefafit hat. Er sah in Hebron die heute noch ca. 12 m
hohe, von Herodes 1. erbaute Mauer, die den 60X 535 m
groBen hl. Bezirk mit den Patriarchengribern umschliefit.
Mit diesem Befund konnte der Mann aus Piacenza nun
ebensowenig etwas anfangen wie der bei Petrus Diaconus
erhaltene Anonymus (Geyer a. a. O. 110), der von einer
ecclesia sine tecto spricht. Wir lesen nédmlich c. 50: in quo
loco . . . basilica aedificata in quadriporticus, in medio
atrio discopertus (Variante: atrium in medio discooper-
tum), per medium discurrunt cancellos, et ex uno latere
intrant Christiani, et ex alio latere Judaei, incensa facien-
tes multa. Die gleichzeitige, etwas gegléttete Rezension B
bietet an dieser Stelle (Geyer a. a. O. 209): est basilica in
quadriporticus, atrium in medio discoopertum et per medio
cancellatum . . . (Variante: basilica est in medio atrio qua-
driporticus discooperta). Der Text der beiden Rezensionen
und die verschiedenen Varianten zeigen ganz deutlich. daf
sich niemand etwas Rechtes unter der Beschreibung des
Pilgers vorstellen konnte: basilica discoperta kann mit-
hin kein bekannter und gebréduchlicher Ausdruck gewesen
sein. Was der Pilger in Wirklichkeit sah, ist nicht auszu-
machen: War es eine porticus, die den Temenosmauern
entlang lief? oder, wie Rec. B. anzunehmen scheint. eine
fiinfschiffige, apsidenlose Basilika mit vorgelegtem Atrium,
das in der Mitte durch eine Schranke abgeteilt war? Wenn
nach der neuesten Beschreibung des Denkmals® wirklich
in der zur Moschee umgewandelten Kreuzfahrerkirche
noch Spuren einer altchristlichen Anlage festzustellen sind.
dann miifte man die zweite Moglichkeit annehmen.
Sicherheit wird jedoch ohne Grabung kaum zu erreichen
sein. ‘Da wir also nicht wissen, was der Pilger wirklich
sah, weil seine Beschreibung zu unbeholfen und textlich
auch zu wenig gesichert ist, so werden wir am besten
tun, die basilica discoperta ganz aus dem Spiel zu lassen.

Wie ist aber nun die merkwiirdige Hofkirche zu deu-
ten? Nur von einer Mauer umschlossene, unter freiem
Himmel liegende Gebetspldatze kannte schon das Juden-
tum; man nimmt an, dal in dlterer Zeit die Proseuche in
der Regel so aussah®. Dieser Hol-Proseuché entspricht im
Islam die schon seit Mohammed bekannte musalla (= Ort
wo man die salat verrichtet, um Regen betet, aber auch
Totengebete spricht), ein freier Platz mit einer Kibla-
nische, die die Richiung nach Mekka anzeigt!®. Solche
musalld’s sah ich in Iznik ', Brussa und Konstantinopel.
Der Islam fiihrt also offenkundig einen ilteren, orien-
talisch-jiidischen Typ des Gebetsplatzes fort, und es wire
gar nicht verwunderlich, wenn wir solche auch im christ-
lichen Bereich vorfanden. Man denkt da unwillkiirlich an
die Nordanlage von Salona — und wie mir scheint, mit
Recht, weil sich dieser Hofgebetsplatz im christlichen
Osten auch sonst noch nachweisen ld8t. Und nicht nur das:
Er trdgt sogar den gleichen Namen wie die Proseuche-
musalla, namlich bet seldtd, also Anbetungsort!2. Solche

§ H. Vincent — Mackay — Abel, Hébron, le Haram el-Khalil.
Paris 1923.

% Vgl. Zarb, De Judaeorum TtpOfJEU)(_'Y']. Angelicum 5, 1928, 91 ff.

10 Handwérterbuch des Islam. Leiden 1941, 549.

11 K, Otto-Dorn, Das Islamische Iznik. Berlin 1941, 49 u. Abb. 20,

12 ygl, U. Monneret de Villard, CViese della Mesopotamia. Rom
1940 (Orientalia Christ. Analecta 12{), S. 48 und Fig. 37.
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finden sich auf dem Tir‘abdin, so in Kefer Zeh (datiert
auf 935), in Haschtarak (datiert vor 732) und Mar Sowo zu
Hah (vor 1135) . Es handelt sich da jeweils um einen
neben der Kirche liegenden, offenen Hof. der nach Osten
durch eine Apsis abgeschlossen ist (Abb, 4: Kefr Zeh, Mar
Azizael). Freilich sind diese Apsiden, wie die Inschriften
besagen, ziemlich spit. aber es sind doch wohl Erneuerun-

13 Uber die Kirchen des T{ir'Abdin vgl. G. Bell in: M. van Ber-
chem — J. Strzygowski, Amida. Heidelberg 1910, 224 ff.; Abb. 175
(Mar Azizael) und Abb. 195 (Mar Sovo). Undatierte finden sich in
Mar Augen (Abb. 146) und Arnas (Abb. 184).

gen dlterer, gleichartiger Anlagen (Mar Azizael gehort
dem friithen 7. Jahrhundert an, ebenso die Kirche in Arnas,
deren [undatierte] bet selota den Prolilen nach mit der
Kirche gleichzeitig scheint). Man nimmt an, dafl die ge-
wolbte Kirche fiir den Gottesdienst withrend der Winter-,
die Proseuche aber wihrend der Sommerzeit in Gebrauch
war. Diese Vermutung diirfte stimmen, da uns aus dem
Talmud Sommer- und Wintersynagogen** und aus Kon-
stantinopel Sommer- und Wintermoscheen bekannt sind 5.
Solche Sommerkirchen finden sich jedoch mnicht nur in
Nordmesopotamien, sondern auch in Kilikien (Korykos

Abb. 5

und Olbia!® und Lykaonien (Binbir kilise; vgl. Abb. 5) 17,
Der Typus ist mithin weitverbreitet und im Orient ja
auch ganz am Platze. Nach Salona wird er mit den Syrern
gekommen sein, die in der dortigen Gemeinde ja zeit-
weise eine nicht geringe Rolle spielten.

Die sog. Basilica discoperta folgt mithin einem Bau-
‘typ, der nicht vom Heroon herkommt und auch nicht in
den Stammbaum der Gemeindebasilika gehort.

14 b. baba bathra, fol. 3b. Die dabei genannten Gew&hrsmanner
Rabbi Meremar und Mar Zutera lebten beide zu Beginn des 5. Jahr-
hunderts,

15 So die Moschee des Baumeisters Sinan zu Konstantinopel, die
zwar heute in Ruinen liegt, aber die Sommer- und Winteranlage
noch ganz deutlich zeigt; vgl. auch J. von Hammer, Gesch. d.
Osman. Reiches Bd. 9, Pest 1833, 47 Nr. 422.

16 G, Bell in Rev. Archéol. 1906 II 28 u. 34.

17 Nach K. Liesenberg, EinfluB der Liturgie auf die friithchristl.
Basilika. Diss. Freiburg 1928, 149 Abb. 58.

BUCHBESPRECHUNGEN

Ohm, Dr. theol. Thomas, 06. Professor fiir Missionswissenschaft an
der Universitdt Miinster (Westf.), Die Gebetsgebiirden der Volker
und das Christentum. Mit 34 Abbildungen auf 20 Tafeln. Leiden,
E. J. Brill, 1948, XVI u, 471 S.

Ein gewaltiger Stoff ist zusammengetragen aus der
Literatur, aus Kunstdenkmaélern und nicht zuletzt aus den
Erfahrungen eigener Reisen, von denen ausgezeichnete
Bildtafeln wiedergegeben werden. Dem von griindlicher
Schule her an die systematische Durchdringung der Wirk-
lichkeit gewéhnten Vi. gelingt es, einen geistigen Durch-
blick durch das Chaos zu vermitteln, das Verstehen des
Einzelnen wie des Ganzen zu férdern und wichtige Ge-
sichtspunkte fiir Seelsorge und Mission zu erarbeiten.

Zu Beginn gibt das Werk an, in welchem Sinne es von
»Gebetsgebirden" sprechen wird. ,,Unter Gebetsgebidrden
verstehen wir die dem inwendigen Gebete zugehérige
leibliche Form* (S, 11). Ausgesprochene Zwedkchandlun-
gen, das gesprochene Wort und die ..Zeremonie® erfiillen
1**

diese Begriffsbestimmung nicht. Vf. ist sich bewuBt, daf
solche Abgrenzung nicht mit voller Schirfe an die Wirk-
lichkeit angelegt werden kann. Als Beispiel fiir eine
»Zeremonie” wird das Anblasen bei der Taufe genannt.
Ist nicht auch dies Verleiblichung eines inwendigen Ge-
betes? Auch dies mufl gefragt werden, ob man den sprach-
lichen Ausdruck so vollkommen von der Gebirde scheiden
kann. Auch der Gebrauch dinglicher Symbole, wie etwa
Salbung mit Handauflegung bei der Firmung, miifite wohl
noch unter den Begriff der Gebarde fallen.

Die geistige Durchdringung des Stoffes vollzieht sich
so, dafl in einem ersten Kapitel die Gebetsgebirden der
Volker im allgemeinen, in einem zweiten die einzelnen
Gebetsgebirden behandelt werden. Die im ersten Kapitel
gebotenen allgemeinen Untersuchungen betreffen die Ge-
birde iiberhaupt und in Sonderheit die Gebiirde beim
Gebet oder die Gebirde als Gebet. Die Ausfiihrungen
iiber das Gebet der blofen Gebirde sind hichst anziehend
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verstindlich gemacht. Fiir viele Leser wird es immer noch
wichtig sein. die Berechiigung der Gebetsgebirde aus der
Natur des Menschen verstehen zu lernen, obwohl die Geg-
nerschaft gegen Kult und kultischen Ausdruck nicht mehr
zu den Grundforderungen des aufgekldrien Europders ge-
hort. Diese und andere allgemeine Betrachtungen berei-
ten auf die geistige Bewiiltigung des vielfach fremdartig
anmutenden Materials vor.

Da es sich begrifflich um korperliche Vorgédnge han-
delt, ergibt sich als einfaches Gliederungsprinzip die Dar-
stellung nach den in der Gebérde titigen Korperpartien.
Man ist iiberrascht, zu welcher Mannigfaltigkeit des Aus-
drucks der Korper und jedes einzelue seiner Glieder
fihig ist. Vf. stellt den Befund jeweils in einem Uberblick
fiir die gesamte Menschheit dar und zeigt die vielen klei-
nen und kleinsten Abschattierungen. Dabei macht er
deutlich, wie trotz aller Vielfalt doch auch im einzelnen
gewisse gemeinsamet Grundformen iiberall verwirklicht
werden. Die schwierigste Aufgabe ist von Fall zu Fall
die Deutung. Von vornherein war dabei Vieldeutig-
keit zu erwarten, weil es so in der Natur des Symbols
liegt. Dies begriindet die Stirke und die Schwiche der
Gebiirde. Sie gewinnt eine groflere [Mille gleichzeitiger
Ausdrudcsmoglichkeit um den Preis einer geringeren
Priizision. Hier setzt das Wort ein, und hier liegt die Wort-
bediirftigkeit der Gebirdensprache. In sehr vielen Fal-
len muB der V. darauf verzichten, den Ursprung einer
Gebirde oder ihre Deutung fiir die Gegenwart einwand-
frei zu kldren. Er reiht die vielen Versuche aneinander
und iiberldBt es dem Leser, sich selbst ein Urteil zu bilden.

Vielleicht miiBte man fiir die Erkldrung der Gebirde
noch folgendes beachten. Die Entsprechung von Aullen
und Innen braucht durchaus nicht vollstindig zu sein. Die
Gebirde gibt oft nur einen andeutenden Reflex eines
reichen Innengehaltes. Sie hat dann die Art eines Akkor-
des oder einer kurzen Akkordfolge, die im Horenden ge-

- niigt, um die Fiille des Inhaltes zu erfassen. Damit aber

ist man darauf aufmerksam gemacht, daB die Gebirde,
wenn sie gewollte Ausdrucksform ist, ihre Ausdrudcskraft
nur im Hinblick auf den Partner besitzt. Diese Beziehung
diirfte dann schon in den Begriff des Phinomens eingehen.

Mit Recht warnt der Vf. davor, die Gebetsgebirde
leichthin mit dem Verdacht der Magie zu betrachten. Es
ist nicht einzusehen, weshalb esine Gebidrde eher als ma-
gisch denn als echt religits angesehen werden sollte.
Magie kann zur Religion gewandelt und Religion zur
Magie verderbt werden. In der Sprache der Gebirde
braucht man weithin die des Wortes, um die eindeutige

religiose Reinheit des Ausdrucks sicher zu stellen. Im,

christlichen Bereich geben oft gerade Bittgebete die Inte-
grierung der Gebirde zu echter Religion.

Da die Gebetsgebdrde aus der Natur des betenden
Menschen flieBt, teilt das Christentum diese Ausdrucks-
form mit den Religionen der Erde. Vieles ist in alter Zeit
von der Kirche iibernommen und vielfach mit neuem Geist
erfiillt worden, wozu der EinfluB des Willens auf die Ge-
birdensprache alle Moglichkeit bot. Der Vi. bringt nahezu
bei jedem Einzelstiick auch christliche Belege. Hier ist das
Werk eine Fundgrube fiir den Liturgiewissenschaftler,
wenn es ihm darum geht, die Ausdrucksformen des christ-
lichen Kultes in die richtigen Zusammenhénge hinein-
zustellen. Oft genug wird ihm die vergleichende For-
schung den eigentlichen Sinn einer christlichen Gebarde
erschlieBen.

Hie und da wird von der Liturgie her Ergdanzung moéglich sein,
weil selbst in einem so stattlichen Band eine restlose Erfassung
nicht méglich ist. So wdre S. 271 auf den Ritus des Gehorsams-
gelébnisses bei der Priesterweihe, S. 221 auf die Handauflegung
bei der Firmung, bei derselben Gelegenheit auf die Besonderheit

der Diakonatsweihe hinzuweisen. Zu S. 418 kénnte darauf aul-
merksam gemacht werden, daf im Oxdo Rom. II der Weihrauch
mit der Hand herbeigeholt und eingeatmet wird.

Vielleicht kénnte in der Deutung auch daran gedacht werden,
daB zwischen anscheinend sehr verschiedenen Gebdrden eine tie-
fere Verwandtschaft besteht, wie etwa zwischen dem ,Beten iiber",
dem ,,Handausstrecken tiber”, der Handauflegung und der Prozes-
sion, soweit sie ein Dahinziehen tliber die Erde ist. Das letztere er-
innert iibrigens daran, daB es auch Gebérden gibt, deren Subjekt
eine Gemeinschaft und ihr Ausdruckswille ist. Solche Erscheinun-
gen verdienten einen eigenen Abschnitt.

Der Vi. begniigt sich nicht mit der Registrierung des
Tatsachenmaterials und mit der Deutung. Er geht auch
an eine Wertung heran, von der das Problem: Religion
und Magie nur ein — allerdings sehr wichtiger — Teil ist.
Immer wieder taucht die Frage nach religios-sittlicher
Berechtigung und nach der Gesundheit im geistigen Sinne
auf. Es werden bedeutungsvolle Ansfiihrungen gemacht
iiber die religiose Tragweite der Gebdrden, denen man
nur zustimmen kann. Der Seelsorger kann wichtige An-
regungen empfangen. Auch Worte ernster Kritik werden
mehrmals am rechten Platze gesagt. Schliefilich ist der
Verfasser Missionswissenschaftler, der die Tragweite des
religiosen Ausdrucks an den Grenzen der Kirche sieht.
Er nimmt Stellung zur Frage der Anpassung heidnischer
Riten. Uberall erfreut sein unbefangenes Urteil iiber die
Religiositit der Heiden. Man spiirt etwas von der heiteren
GlaubensgewiBheit, mit der die so strenge Kirche der Mar-
tyrer es nicht fiir ein Wagnis hielt, religiése Briuche der
Umwelt zu iibernehmen.

Das Buch hatte ein merkwiirdiges Schicksal. Es wurde
in Leiden 1943 gesetzt, ging in den Kriegswirren zugrunde
und erstand wieder durch das Verdienst des tiichtigen
Verlags. Narben des Kriegsgeschehens sind die Druck-
fehler. Dem Autor lag die Korrektur nicht vor.

Miinchen. JosefPascher.

Kohler, Ludwig, Kleine Lichter. 50 Bibelstellen erklart. Ziirich,
Zwingli-Verlag, 1945, 129 96 S. Schw. Frs 4,70.

Als Widmung zum 80. Geburtstag des Ziiricher Orien-
talisten J. J. He B hat K. hier 24 meist schon frither in ver-
schiedenen Zeitschriften veroffentlichte Untersuchungen
hauptsichlich lexikalischen Inhalts zu einem schmucken
Biindchen zusammengefalt, in dem er nach seiner bekann-
ten frischen Art zu fiinfzig Stellen des Alten und Neuen
Testaments auf Grund sprachlicher und sachlicher Beob-
achtungen teilweise neue und interessante Erkldarungen
bietet.

Aus Horniss Ex 23,27 f. wird Fallsucht (F. Delitzsch:
panischer Schredken), Jesaja glaubt 6,5, er miisse schwei-
gen, statt: er sei vernichtet, auf den Tisch Salomos kommt
gebratener Kuckuck (barbur) 1 Kon 5,2f., der vermeint-
liche Wildesel ist in Wirklichkeit cin Zebra (paerae’), das
Reittier des Friedensfiirsten (auch Chrisii) ist kein Fiillen,
sondern ein Eselshengst Sach 9,9; Mt 21,2 nebst Par.,
Ginsterwurzeln werden nicht gegessen, sondern dienen
angeziindet zum Wéarmen Job 30,4, die Schlangen sind
nicht klug, sondern scheu, Mt 10, 16, Fisch und Honig wer-
den auch sonst im Altertum zusammen gegessen,
Le 24, 42, usw.

Nicht alles ist in gleicher Weise iiberzeugend, und ofter wird
man wiinschen, daB die vorgeschlagene Wiedergabe der Worte vor
der etwaigen Aufnahme in die vom Verfasser zu erwartende Neu-
bearbeitung des Lexikons von Gesenius noch einmal tiberprift
wird. Warum soll z. B. ein junger Esel, auf dem noch kein Reiter
gesessen ist, micht Fiillen heifen? Anderem wird man gern und
ohne weiteres zustimmen; z B. Mt 3,15 scheint der Hebraismus
,.(alles) wie es sich gebithrt", kemiSpat, statt ,alle Gerechtigkeit

mubB erfiillt werden'’, iiberraschend klar und einfach. Auch ge'ulim

%"
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als Plurale tantum ,Blutrache' (besser noch »Erlosung'’) ist ein-
leuchtend, Jes 63, 4.

Es ist niir schade, daB die in der Schweiz erscheinenden
Biicher hierzulande auf normalem Wege so schwer zu er-
reichen sind.

Bonn. BEasNotscher:

Das Neue Testament iibersetzt und kurz erkldrt. Herausgegeben von
Alfred Wikenhauser und Otto -Kuss. Regensburg, Gregorius-
Verlag, vorm. Friedrich Pustet.

9. Bd. Ofienbarung des Johanrss iibersetzt und erklart von Alfred
Wikenhauser. 1947 (143 S., gr. 8%). Kart. M. 6; ghd. M. %50,

1. Bd. Das Evangelium nach Matthaeus iibersetzt und erklart von
Josef Schmid. 1948 (277 S., gr. 8Y). Kart. M. 10; ghd. M. 12.

Vom Regensburger Kommentar zum NT wurden im
Jahrgang 1941 dieser Zeitschrift (194/7) vier Biinde ange-
zeigt und willkommen geheifien. Nach einer durch die
Zeitverhiltnisse erklirlichen Pause von reichlich sechs
Jahren liegen nun zwei weitere Binde vor, die Offen-
barung des Johannes und das Evangelium nach Matthius,
beide in einer Gestalt, die gliicklicherweise nichts davon
verrit, in welcher Notzeit sie das Licht der Welt erblidkt
haben: denn das Papier ist einwandfrei, der Druck sau-
ber und vorbildlich korrekt. Fiir die niichste Zukunfi
wird uns als Bd. 4 der Johanneskommentar angekiindigt;
die Bde. 7 und 8 mit dem Rest der paulinischen Briefe
und den katholischen Briefen sowie ein Registerband sol-
len in naher Zukunft das Unternehmen beschlieBen.

1. Ohne Einschrankung kann Wikenhausers Erklarung
der Apokalypse empfohlen werden. Die niichterne, ge-
diegene, umsichtige Art, die der Freibu rger Vertreter des
NT in seinen fritheren Versffentlichungen bekundet,
zeichnet auch diesen Band in besonderer Weise aus. Selbst-
redend betrachtet W. die weli- oder kirchengeschichtliche
Deutung als einen groBen und verhingnisvollen Irrweg.
Von der Erwiigung ausgehend, daB diese Offenba rung fiir
Zeitgenossen, die mit dem gesamten Urchristentum den
Abschlulf der Weltgeschichte in naher Zukuanft erwarteten.
als ein Trost- und Mahnwort geschrieben ist. gewinnt er
einen festen Standpunkt. ,Die heutige wissenschaftliche
Bibelerklirung kennt nur drei Formen der Deutung: die
endgeschichtliche, die zeitgeschichtliche und die traditions-
geschichtliche. Von diesen wird jedoch keine fiir sich allein
dem Buche gerecht, sondern erst die Verbindung dieser
drei Methoden erméglicht eine sachgemiBe Erklérung, so-
weit wir iiberhaupt dazu imstande sind. Denn das mufl
festgehalten werden, daBl es bisher der Forschung trotz
ihrer langen und hingebenden Arbeit nicht gelungen ist
und kaum je gelingen wird. alle Ritsel des Buches zu
l6sen. Selbst iiber die Frage, von der die Gesamtauffas-
sung der Apokalypse wesentlich abhiingt, wer unter den
beiden Tieren von Kap. 13 und Babylon zu verstehen sei,
gibt sie keine einheitliche Antwort” (S. 20).

Eine Einleitung von 25 Seiten unterrichtet uns iiber die
Eigenart der apokalyptischen Literatur, den Verfasser,
Zeit und Ort der Abfassung, die verschiedenen Moglich-
keiten der Deutung und die kanonische Geltung des
Buches. Dann folgt S. 26—142 die Ubersetzung und Er-
klarung, durchwoben mit wertvollen Exkursen iiber
Themata, die erhohte Aufmerksamkeit beanspruchen diir-
fen: die Form der sieben Briefe, Zum Aufbau der Apo-
kalypse, Hades. Feuersee, Abyssus, die Deutung von Ka-
pitel 11, die 1260 Tage, 42 Monate, 3!z Jahre. die beiden
Tiere und die Stadt Babylon, die Geheimzahl 666, die
Nerosage, das Geheimnis der siehen Kopfe des Tieres,
die Idee des messianischen Zwischenreiches, das tausend-
jahrige Reich der Apokalypse.

Nur fiir wenige Wiinsche 1Bt das Buch Raum. Vielleicht war es
nicht angangig, die Einleitung etwas zu erweitern. Fiir die Ver-
tasserfrage wird man auf Bd. 4 yerwiesen, aber es sollte hier
wenigstens die Stilverschiedenheit zwischen Apok. und Joh.-Ev., die
einem Literaten wie Dionys v. Alexandrien so groB erschien, daB
sie ihm die Identitdt der Verfasser ausschloB, behandelt sein, Auch
die hochinteressante Geschichte: der Auslegung lieBe sich doch

‘wenigstens kurz skizzieren. Die Ausfithrungen iiber die kanonische

Geltung (S. 23ff) dirften dem Ggeschichtlichen Tatbestand nicht
ganz gerecht werden.

2. Dem Matthduskommentar von Schmid wird es an
aufmerksamen Lesern nicht fehlen. Man nimmt das Buch
mit Spannung zur Hand. Denn, um nur das Widhtigste her-
auszustellen: die kirchliche Uberlieferung sieht in dem
ersten Evangelium das urspriinglich araméisch geschrie-
bene Werk eines Apostels, und die neuere Forschung be-
hauptet demgegeniiber mit steigender GewiBheit. es setze
sich in der Hauptsache aus zwei griechischen Quellen-
schriften. unserem Markusevangelium und einem Spruch-
buch, zusammen. ;

Der Kommentar ruht offenkundig auf der Annahme,
daB die letztgenannte Auffassung richtig ist. Wir werden
keinen Widerspruch anmelden. In der Tat braucht man
nur etwa den Text Mt 27, 1-—26 neben Mk 15,1—15 zu hal-
ten, um sich schnell davon zu iiberzeugen, daf Mk un-
maglich von Mt. dagegen Mt sicher von Mk abhéingig ist
Denn der Mi-Text hat hier drei Erweiterungen, eine gro-
Bere (5—10) und zwei kleinere (19.24—95), in denen Jesus
vor dem Verrdter. von der Frau des Pilatus und vom
Siatthalter selbst als schuldlos bezeugt wird, drei Stiicke.
die .von der gleichen Hand geformt und — beim ersten
Stiick ist das besonders offensichtlich — in den Mk-Text
eingesetzt sind. Aber gehen diese Stiicke auf die Hand
des Apostels Matthdus zuriicdk? Kann man sich einen
Apostel vorstellen. der schriftlich iiberlicfertes Spruchgut
so in den Mk-Text einfiigt. wie es nach den Ausfiihrungen
Sch.s anzunehmen ist, bei seiner Arbeit Zusammengehori-
ges voneinander trennt, nicht Zusammengehoriges anein-
andersetzt, 1,8 Asaph (Sch, entscheidet sich fiir diese Les-
art) und Asa verwechselt (S. 30). Schriftzitare bringt, die im
AT nicht stehen (2,23; die Ubersetzung: durch .den* Pro-
pheten ist freilich ein Versehen, vegl. S. 43), gelegentlich
auch ein Schriftwort falsch deutet, da er den Parallelismus
membrorum im Prophetenspruch Zadt 9.9 nicht erkennt
und hochst iiberfliissigerweise ein Fiillen neben der Eselin
laufen 148t (21.5; S. 208), den Zacharias von 2 Chron 24,22
mit dem kleinen Propheten (Zach 1, 1.7) vertauscht (S.229),
27,7 1f. der falschen Lesart folgt (S. 256) und was derglei-
chen ,ldBliche Siinden” mehr sind? Wiiite ich auch nicht,
was uns ein Recht gébe, uns den Apostel als in jeder Hin-
sicht irrtumslos zu denken, so méchie man ihn doch gern
von derartigen Fehlern frei sehen.

Ein Urteil bei solcher Sachlage wird nicht gerade er-
leichtert durch den Umstand, daf bereits unsere ilteste
Uberlieferung bezeugt, Matthius habe in einer semitischen
Sprache sein Evangelium verfaBt: denn von diesem ist uns
bekanntlich auch nicht ein einziger Originalsatz erhalten.
sNach einer Entscheidung der Bibelkommission mufl
daran festgehalten werden, dafl der griechische Matth#us

‘der Substanz nach mit dem araméiischen Original identisch

ist. Die katholischen Ausleger stimmen darin iiberein,
dal durch diese Entscheidung der griechische Matthius
nicht als eine wortgetreue Uberseizung des Originals be-
zeichnet werden will, und weisen darauf hin. daB der
Ausdruck ,der Substanz nach® der wissenschaftlichen Er- '
orterung der synoptischen Frage einen gewissen Spiel-
raum lasse™ (S. 16). Wir Kirchenrechtler wiren geneigt,
angesicht der Tatsache, daR jede Nachpriifung des Sach-
verhaltes ausgeschlossen ist, so lange nicht ein unerwar-
teter Fund uns das Original wiederbringt, den Ausdruck
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~Substanz” so stark als moglich zu betonen, d. h. ganz
weitherzig zu deuten, damit wir freies Feld gewinnen.

In dem Spruchgut. das Mt und Lk iiber Mk hinaus ge-
meinsam haben, findet Sch. durchweg die urspriingliche
Form bei Lk, selbst in dem Fall Mt 3,7 = Lk 3,7, wo die
nicht ganz liebevolle Anrede ,Ihr (hochgelehrte) Ottern-
brut, wer hat euch gelehrt usw.” sich an die Volksmassen
wenden soll und nicht an die Adresse der Pharisder und
Sadduzier, wie Mt sagt (S. 46). Meine Ausfiihrungen iiber
die Bergpredigt in der Bonner Zeitschr. fiir Theologie und
Seelsorge 1,123 ff., die erweisen wollten, daff dem dritten
Evangelisten ein Text der Bergpredigt, wie man ihn in
unserem griechischen Mt findet, vorgelegen hitte, haben
Sch. nicht iiberzeugen konnen. Er findet es z. B. S. 59 beim
Vergleich von Mt 5,3ff. und Lk 6,20 ff. ,von vornherein
unwahrscheinlich, wenn nicht undenkbar, daB Lk von den
acht bzw. neun Seligpreisungen, die Mt bietet, die meisten
weggelassen und dafiir die Wehe von sich aus hinzugefiigt
haben sollte”. Aber wenn der Herr iiber die Form seines
lebendigen Wortes ebenso streng wacht, wie der Knecht
(Apok 22,18f1) iiber die Niederschrift seiner Enthiillung,
so ist es ebenso schlimm hinzuzufiigen als fortzunehmen.
Und eines von beiden muff man doch wohl einrdumen,
denn die Ausflucht, Mt habe seine iiberschiissigen vier
Seligpreisungen ,aus anderen Zusammenhédngen™ ein-
gefiigt, ist zu billig und bequem, num ernst genommen zu
werden.

Ein Vergleich der Parabel von den Talenten (Mt 25,
14ff.) und den Minen (Lk 19,12ff.) diirfte lehrreich sein
zur Erkenntnis des Ausmafles von Verdnderung, das ge-
legentlich wenigstens auch das Bestiiberlieferte, das Her-
renwort, erfahren hat. Kein Zweifel, dal es sich um das
nimliche Gleichnis handelt. Aber wie verschieden ist sein
Antlitz in den beiden Evangelien geworden. Geduldiges
Studium ihrer Eigenart wird, glaube ich, in den weitaus
meisten Féllen zu dem Ergebnis leiten, dafl die dltere Fas-
sung bei Mt zu finden ist. Ja ich sehe kaum etwas, was der
Annahme im Wege steht, daB die fiinf grofen Redestiicke
dem Evangelisten in der gleichen griechischen Gestalt,
wie sie auf uns gekommen sind, schriftlich vorlagen' und
von ihm unverdndert iibernommen wurden. Die feste
Formel bei ihrem jeweiligen SchluB ,.Und es geschah, als
Jesus diese Worte beendet hatte™ (Mt 7,28; 11,1; 13,53;
19,1; dagegen 26, 1: .alle diese Worte”) weist noch deut-
lich genug auf einen solchen Vorgang hin. Auch wiillte ich
nichts, was uns hinderte, eine Bekanntschafi des Lk mit
dieser Gestalt der Reden anzunehmen.

Die Exkurse des Bandes behandeln folgende Themata:
Jesus der Nazorier, die Eigenart und geschichtliche Glaub-
wiirdigkeit der Kindheitsgeschichte des Matthdus, Jesus
und das AT, die Ethik des Judentums und des Evan-
geliums, das theologische Problem der Bergpredigt, Evan-
gelium und Welt, die Primatverheiung, der Lohn-
gedanke im Judentum und in der Lehre Jesu. die Ge-
schichtlichkeit der Auferstehung Jesu, der trinitarische
Missions- und Taufbefehl. Im fiinften Exkurs vertritt
-Sch. die Auffassung, schon der Wortlaut erweise die For-
derungen der Bergpredigt .als wirklich ernst zu neh-
mende Gebote™ (S. 113), Wiirde er uns etwa zu Mt 5,40
nicht vorenthalten, daB Hemd und Mantel die beiden ein-
zigen Kleidungsstiicke waren, die der einfache Mann im
Alltag trug. so konnte ein aufmerksamer Leser Klarheit
dariiber gewinnen, bis zu welchem MafBle ein christliches
Adamskind sich ausplindern zu lassen verpflichtet ist.

An Einzelheiten sei folgendes angemerkt: Sind nicht 2,11 die
Geschenke der Magier doch Opfergaben mit symbolischer Bedeu-
tung? Ist Jesus ,der von Anfang an von seinem:eigenen Volke ab-
gelehnte und verfolgte Messias'” (S. 43)7 Soll die Darstellung der
Versuchungen Jesu 4, 1 ff. wirklich auf die Mitteilung Jesu zuriick-
gehen? Von jiidischer ,Predigt" in der Synagoge (S. 91) wiirde man

besser nicht reden, da Predigt etwas ausgesprochen Christliches ist.
Die Erklarung von Mt 10,33 will nicht befriedigen. Ist die Weis-
sagung des Isaias (Mt 11, 5) wortlich zu verstehen oder vom Evan-
gelisten so gedeutet worden, wie es bei Lk 7, 18 ff. offensichtlich
geschieht? Die Tephillin wurden von den Juden nicht standig ge-
tragen (S. 224). Zur Auffassung, der Zacharias von 23,35 sei der
im 9, Jahrh. ermordete (S. 229), will der Text ,den ihr ermordet
habt' nicht recht passen. S. 258 wird Mt 27, 25 richtig dahin ge-
deutet, daB die Menge sich bereit erklart, die Verantwortung fiir
die Hinrichtung Jesu zu iibernehmen. Aber man erfahrt nicht, was
sie dann veranlaBt, selbst ihre Nachkommenschaft mit dieser Schuld
zu belasten. !

Auch dem Matthduskommentar muB man das Zeugnis
ausstellen, daB er die fleiffige Arbeit eines kenntnisreichen
Gelehrten ist. Man mochte ihm eine weniger befangene
Haltung, etwas freimiitigere Sprache wiinschen. Auch das
Los, vielleicht einige Unbill dafiir zu erfahren, diirfte nicht
schrecken:” Nicht allein, weil ja (wie wir bei Sch. S. 137
lesen) das Martyrium zum Jiingerschicksal gehort, sondern
schon deshalb, weil dem echten Gelehrten der Dienst an
der Wissenschaft Gottesdienst ist und niemand so viel
Grund und Recht zu solcher Aufassung hat wie der Theo-
loge. Er kennt den herrlichen Spruch des alten Afrikaners,
wonach die Wahrheit nur dann errétet, wenn man sie
verhiillen’ will. Glauben wir nicht sagen zu diirfen, was
wir denken, so haben wir die Pflicht zu schweigen, wenn
anders wir uns nicht mitschuldig machen wollen, daB} die
christliche Religion mehr und mehr zum Feigenblatt und
zu einer Angelegenheit der Kinder wird.

Bonn. Heinrich Vogels.

Klotzner, Dr. Hist. Eccl. Josef, Kardinal Dominikus Jacobazzi und
sein Konzilswerk. Ein Beitrag zur Geschichte der konziliaren
Idee. [Analecta Gregoriana, Vol. XLV, Series Facultatis Historiae
Ecclesiasticae, Sectio B n. 6] Romae, Apud aedes Universitatis
Gregorianae 1948, 295 S.

In seinem Aufsatz iiber Giovanni Gozzedini, eines
Konziliaristen am Hofe JuliusIl, (Rémische Quartalschrift

47 [1939]) hat Hubert Jedin darauf hingewiesen, daB die

Untersuchung der Konzilstheorie der Koryphien der
Papaltheorie um die Wende des 15. Jahrhunderts noch
nicht in Angriff genommen worden ist. Es-ist daher zu
begriiflen. daB die vorliegende Arbeit in dieses von der
Forschung bisher vernachlissigte Gebiet vorstéft und
dankenswerte Aufschliisse iiber die ebenso interessanten
wie leidenschaftlichen Auseinandersetzungen zwischen
den Anhdngern der Papaltheorie und der konziliaren Idee
in jener Zeit bietet.

Im Mittelpunkt der Arbeit steht die Persénlichkeit und das Werk
des Dominikus Jacobazzi. Einer romischen, nur méBig begiiterten
Adelsfamilie entstammend, war er durch Jahrzehnte als Uditore
und Dekan der Rota, dann auch in andern kurialen Stellungen
tatig; schlieBlich ist er bei der groBen Kardinalspromotion, die
Leo X. nach der Petrucci-Verschworung vornahm (1. Juli 151%), ins
Kardinalskollegium aufgenommen worden, dem er bis zu seinem
Tode (1527 oder 1528) angehdrte. Den Lebensdaten ist eine knappe
Wiirdigung seiner Personlichkeit angefiigt: Thm war eine streng
kirchliche Gesinnung eigen; sie veranlaBite ihn gelegentlich zu
scharfen AuBerungen iber die kirchlichen MiBstdnde der Zeit, deren
Beseitigung er nur durch ein Konzil fiir méglich hielt, Angesichts
der damaligen Verhédltnisse in Rom ist es nicht iiberfliissig hervor-
zuheben, daB ihm Politik gédnzlich fern lag, er war lediglich Jurist
als Gelehrter mit weit ausgebreitetem Wissen wie als in langjdhri-
ger kurialer Praxis bewdhrter Praktiker.

Der Hauptteil der Arbeit (S. 59--194) befaBt sich ein-
gehend mit dem Hauptwerk Jacobazzis, dem Tractatus de
concilio. Dieser war veranlafft durch die Berufung eines
Konzils nach Pisa zum 1. September 1511 seitens der mit
Julius II. zerfallenen Kardinile; nachdem Jacobazzi in
den folgenden Jahren an dem Traktat noch weiter ge-
arbeitet hatte, ist er erstmals 1538 in Rom gedruckt wor-
den; weitere Ausgaben folgten dann in den groflen Kon-
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zilsausgaben. Die inhaltliche Wiedergabe der Darlegun-
gen Jacobazzis erstreckt sich auf die Kapitel seines um-
fangreichen Werkes, in denen das Verhiiltnis von Papst
und Konzil sehr einléfBlich behandelt ist, sowie auf seine
Ausfithrungen iiber das Pisanum, in dessen Beurteilung
er seine theoretischen Anschauungen zu praktischer An-
wendung bringen kann. In der kritischen Bewertung und
der Wiirdigung der Bedeutung des Werkes des Kardinals
vermag man dem Verfasser im allgemeinen zuzustimmen.
Er ist bei aller berechtigten Anerkennung seines Wertes,
der nicht zuletzt darin beruht, daf es dank der erstaun-
lich umfangreichen Heranziehung von kirchlichen und
zivilen Rechtsquellen und von Schriften der Theologen
und Kanonisten aus der Zeit der Reformkonzilien ..einen
sehr guten Einblick und Uberblick iiber die gesamte Kon-
zilsliteratur seiner Zeit und der Zeit vor ihm™ (S. 184) ge-
stattet, nicht blind fiir dessen erhebliche Schwichen wie
etwa die mehr als einmal naiv anmutende Beweisfiihrung
und die Mingel, die sich bemerkbar machen, wenn ge-
schichtliche Fragen zur Erorterung kommen; freilich sind
diese Mangel nicht gerade sehr auffilliz. wenn man die
geschichtlichen Kenntnisse der damaligen Zeit in Betracht
zieht und sich bewuBt bleibt, daB Jacobazzi ganz aus-
gesprochen nur Jurist und Kanonist ist.

DaB die Frage. ob Jacobazzi Papalist war oder nicht
(S. 187), glatt bejaht werden muB, ist eigentlich selbstver-
standlich, das ergibt sich aus seinem Werk ganz einwand-
frei, vor allem aus seinen Darlegungen beziiglich der Su-
perioritat des Papstes iiber das Konzil. Man kann aber
auch zugeben, dafl er nicht absoluter und extremer Papa-
list gewesen ist. Denn iiberzeugt von der Notwendigkeit
der kirchlichen Reform, die man nur von einem Konzil
erwarten diirfe, hat er immerhin dem Konziliarismus
einige Zugestindnisse gemacht, die allerdings angesichts
seiner Grundhaltung nicht sehr erheblich sind. — Der
Hauptteil schlieBt mit einem Kapitel iiber das Verhiltnis
Jacobazzis zu den vorhergehenden und zeitgensssischen
Kanonisten und anderen Autoren. Es sind mehr als zwei-
hundert, die von ihm zitiert werden, sowohl alle bedeu-
tenden Konzilaristen, mit denen er sich im allgemeinen
polemisch auseinandersetzt, als auch Papalisten, von
denen besonders der Dominikanerkardinal Johannes von
Turrecremata fiir ihn eine groBle Autoritit ist. Es ist be-
rechtigt, wenn der Verfasser die Selbstiindigkeit und Un-
abhingigkeit Jacobazzis gegeniiber all diesen Autoren
betont; denn er schlieBt sich keinem vollig an und lehnt
keinen in allem ab. Trotz der vorgebrachten Griinde
(S. 194) hitte es sich aber doch empfohlen, in einem ein-
leitenden selbstindigen Kapitel einen zusammenfassenden
Uberblick iiber die papalistischen und die konziliaren
Stromungen in der Zeit vor Jacobazzi zu geben. — Der
SchluBteil (S. 195 ff.) bietet Notizen iiber das Leben und
die Werke von drei Papalisten und sieben Konziliaristen
aus der Zeit um das Pisanum und das Lateranense quin-
tum; in kurzer Zusammenfassung wird der wesentliche
Inhalt ihrer einschligigen Schriften dargeboten. Von den
beiden im Codex Barb. Lat. 843 der Vaticana iiberlieferten
konziliaristischen Gutachten eines unbekannten Verfas-

sers iiber die beiden Konzilien von 1511/12 wird das zweite:

S. 254/9 veroffentlicht. Beachienswert ist die Feststellung,
zu der die Gutachten des Barberini-Kodex, vor allem aber
die Werke von Gozzedini und Ugoni. berechtigten, daB der
Konziliarismus auch in Ttalien betrichtlichen Anhang
hatte, wenn er auch nicht so verbreitet war wie in Deutsch-
land und besonders in Frankreich. Und auch die im
Schluflwort (S. 287) vorgetragene These, dafl ,die Theo-
logen bei weitem mehr als die Kanonisten beigetragen
haben, um dem Papalismus zum endgiiltigen Siege zu ver-
helfen®, wird das Richtige treffen.

Miinchen. Franz Xaver Seppelt.

Herte, Adolf, Das katholische Lutherbild im Bann der Lutherkommen-
tare des Cochldus. Miinster (Westf.), Aschendorffsche Verlags-
buchhandlung o. J. [1943]. I. Bd. XXV u. 332 S I B Il
369 S.; III. Bd. X u. 305 S. gr. 87,

Im Jahre 1935 verdffentlichte H. seine ausgezeichnete
Arbeit iiber die Quellen zum Lutherkommentar des Joh.
Cochlaeus (Die Lutherkommentare des J. C. Kritische
Studie zur Geschichtschreibung im Zeitalter der Glaubens-
spaltung = Ref.-gesch. Studien und Texte H. 33; von uns
fernerhin mit LC angefiihrt); in der allerletzten Anmer-
kung dieses Buches, dessen wichtigster Teil in dieser
Zschr. 36 (1937) Sp. 282 (v. Hub. Jedin) als ..wahrhaftes
Wunderwerk kritischer Arbeitsleistung geriihmt wird,
verheift H. eine Studie, die den iibermichtigen Einfluf
der Commentaria auf das katholische Lutherbild®erstmalig
ans Licht riickt. Diese .,Studie” hat sich im Lauf der Arbeit
zu einem dreibandigen Werk ausgeweitet, in dem nun tat-
sidchlich ,die ganze Tragweite des polemischen Luther-
bildes" (ThR a. a. O. 283) sichtbar wird, wie esam frithesten
~die grandioseinseitige, aus der Leidenschaft des Kampfes
geborene Betrachtungsweise” (LC S. 528) des ..zwar glau-
benswarmen, ernsten, wahrheitsliecbenden. opferbereiten®
(A. Herte in LThK II, 999), aber auch .,von maBloser Er-
bitterung erfiillten”, .fiir die erschreckend einseitige Ten-
denz seines Tuns blinden” (LC 329), fanatischen Reforma-
tionsgegners (dal ihm die Leidenschafislosigkeit des
echten Historikers fehlt, wenn er auch iiber vieles sehr gut
unterrichtet war”, bemerkt auch der ruhig abwigende.
Uberblidk von Th. Kolde in REprThK IV3 [1898] 199) um-
rissen und aufgebaut hat.

Der 1. dieser neuen Binde (fernerhin mit LB T, II,
III zitiert) bespricht die deutsche und die auslandisdie
katholische Literatur von der Mitte des 16. Jahrh. bis zur
Mitte des 18. Jahrh., der 2. die deutsche Lutherliteratur von
der Mitte des 18. Jahrh. bis in die neueste Zeit, der 3. end-
lich die Lutherliteratur des gleichen Zeitraums in den
auflerdeutschen Landern, besonders in Frankreich und
Halien. Der Begriff der kath. Lutherliteratur ist dabei
ziemlich weit gefaBt: Er umschlieBt nicht nur das Schrift-
tum iiber M.L. oder iiber die Reformation und ihre Ge-
schichte, sondern dehnt sich auf die groflen Kirchen-
geschichtsdarstellungen, auf  wissenschaftlich-kirchen-
geschichtliche Lehrbiicher, auf die populire Kirchen-
geschichte, auf die Werke zur Papstgeschichie, auf die
theologischen,  historischen und allgemeinen Enzyklo-
pédien aus; er umfaBt ferner auch das ganze kontrover-
sistische Schrifttum (wobei die Kontroversisten aus dem
Jesuitenorden wieder besonders herausgehoben werden,
LB L 91 ff.) und die .Ketzerkataloge® (LB I, 152 ff.). Hitte
die staunenerregende Fiille, die H. aus allen diesen Ge-
bieten und Richtungen zusammenbringt, noch vermehrt
werden kdnnen? Vielleicht durch die belletristische und
pseudobelletristische Literatur (a la Bolanden!), wie sie
besonders in der apologetisierenden Periode des spéaten
19. Jahrh. offiziell gefordert und gefsrdert wurde und das
Gewissen, Wissen und Denken des kath. Volkes auch,
wenn nicht sogar nachhaltiger beeinfluBt hat als selbst
populdre Geschichtsdarstellungen oder Traktédtchen, so-
weit das volkstiimliche oder vulgire Lutherbild nicht
allein schon von der miindlichen Tradition weitergegeben
und aufrechterhalten wurde? H. hat mit Recht auf eine
solche Erweiterung verzichtet: sie wire ins Uferlose ge-
raten und hitte nichts Neues und Wichtiges ans Licht ge-
bracht; und auch diese Literatur hitte ihr Dasein und ihre
Nahrung im wesentlichen nur dem verdankt, was mit
wenig Unterbrechung von der reformatorischen und gegen-
reformatorischen Kampfzeit her in dem von H. gesammel-
ten und gesichteten Schrifttum weiterlebt.
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Es ist eine ungeheure Menge von Autorennamen und
Titeln, die der VI. aus allen Jahrhunderten und allen
europiischen Lindern aufruft — zum Teil aus volliger
Vergessenheit. Unmoglich ist es, auch nur alle einiger-
maflen charakteristischen Namenstrdager hier zu wieder-
holen, angefangen bei den gegenreformatorischen Fech-
tern Kaspar von Gennep (LB I, 11 ff.) oder (dem wichtig-
sten Mittler zwischen C. und den Spéteren!) Laurentius
Surius (LB I, 17 ff.) bis herauf zu Déllinger (LB IT, 128 ff.),
mit welchem freilich nach S. Merkle, Wiederum das Luther-
problem (Hochland IX. 2 [1912] S. 229). ..die strenge wissen-
schaftliche Forschung iibey die Reformationsgeschichte ein-
setzt”, der aber damals doch auf evangelischer Seite tiefe
Entriistung und helle Empérung aus!dste (LB 11 128) und
nach H. unbestreitbar .von leidenschaftlicher Parteilich-
keit erfiillt® war; ferner bis zu Denifle (LB 11, 328 ff.), des-
sen grobe, heftige Sprache (nach Merkle a.a.Q.) .sich
allzuweit von der Ruhe und Objektivitit des Historikers
entfernt” und der ..durch seine ungeschlachten. garstigen
Tione des Grobianismus™ (LB II, 330) seinen guten wissen-
schaftlichen Ruf und die wertvolle (nach Merkle .,unver-
gingliche”) dogmengeschichtliche Seite seines Werkes aufs
Spiel setzt: und schlieBlich bis herauf zu H. Grisar (LB II,
351/2). der zwar mit den Lutherlegenden und schmutzigen
Fabeln der Vergangenheit aufrdumt (354) und vom der-
ben. polternden Gezeter Denifles hochst angenehm ab-
sticht (355). der aber doch auch noch in seinem ‘grofien
Lutherwerk .die unwillkiirliche Neigung hat, den Refor-
mator mit einem feindseligen Affekt zu werten”, nachdem
er in fritheren Arbeiten (LB 11, 171 ff.) den Schauermiiren
selbst .noch reichlich seinen Tribut entrichtet hatte™.
Innerhalb dieser Grenzen, die 4 Jahrhunderte ausein-
anderliegen, tauchen neben vielen unbedeutenden Namen
auch solche auf, deren Trédger als katholische Geistes-
méanner iiberhaupt oder besonders in der historischen
(speziell antiprotestantischen) Literatur eine grofle Rolle
spielten. Wir konnen nennen Stanislaus Hosius, Wilhelm
van der Lindt, Joh. Pistorius, Rob. Bellarmin, Jakob Gret-
ser, Adam Tanner, L. A. Delrio, A. Possevinus, Bossuet,
den unseligen Weislinger, H. Sednlius, Fl. de Raemond,
L. Maimbourg, A. Bzovius, C. Baronius, Anselm Desing.
Martin von Cochem, Hergenrother, J. Annegarn, Jos. Edm.
Jorg, P. Majunke, A. M. Weis, Alfons M. de Liguori usw.
Wir konnten aus der méachtigen Zahl wirklich nur ein
paar Namen herausgreifen. Fast sie alle und fast alle
kleineren und unbekannteren Namen einigt nach H.'s sorg-
filtig charakterisierenden Analysen die gemeinsame Ten-
denz der Ablehnung und des Kampfes, eines z. T. erbitter-
ten und hdBlichen Kampfes, dessen Waffen meist um so
grober und hiBlicher sind, je schwicher die Geister und
die Fihigkeiten der Anstiirmenden sind; zu diesen Waf-
fen gehort fast durchweg die Entstellung, Verzerrung,
Verldasterung und Beschmutzung der Personlichkeit
Luthers. Nur wenige Lichtblicke kann H. in diesem gro-
flen Dunkel aufzeigen; Namen wie Franz von Sales

(I, 138ff.), Ulenberg (I, 196), du Pin (I. 253), Lorichius,

(I, 211), Fevoo (1. 331). Beeker (II, 13), Mohler (II, 245) oder
der des unter Mazzinis EinfluB} stehenden Amelii (LI, 207)
heben sich — natiirlich vor der nenesten Zeit — vorteil-
haft und leuchtend ab von der grauschwarzen Féarbung,
die im allgemeinen herrscht.

Vor allem 'sind es die Kreise der kath. Aufkldrung und der (mit
ihr vielfach verwandten!) Romantik, die in dieser Beziehung eine
Besserung und einen Aufwdriszug bedeuten; H. kann Manner wie
Hortig (II, 24), S. P. Widmann (,in urbanem und versdhnlichem
Tone' (II, 116), Stolberg (II, 23), K1. M. Hofbauner (II, 290) oder J. v.
Eichendorff (II,. 292) herausheben. Den Namen von J. M. Sailer
konnen wir hier ergdnzen, Seine Toleranzidee, sein Bestreben, die
bestehende Trennung unter den Konfessionen durch die christliche
Liebe zu flberbriicken und ,der Marksleine unbeschadet einander
briiderlich zu unferstiitzen in Bekdmpfung des Antichristentums®,

lag der Streit um Luther vollig fern; ja, Savigny schreibt in einem
Brief vom 4. II. 1810: ,Ich habe nie den hohen herrlichen Sinn
Luthers mit mehr Gefiihl anerkennen sehen als von diesem Manne
(Sailer), der von ganzem Herzen Katholik ist”. H. nennt (II, 220 ff.)
auch Gorres mit AuBerungen von 1821 und 1825 unter diesen Licht-
blicken, mit Recht. Freilich, die Hist.-pol. Blétter, die G. dann nach
dem Kélner Ereignis von 1837 in Miinchen griindete, bedeuten von
neuem den Kampf und verdunkeln, in engstem Zusammenhang da-
mit, auch wieder. das katholische Lutherbild: Es ist — um es mit
bayerischen Verhdltnissen zu charakterisieren — der Ubergang von
der Schule Sailers zur Schule Reisachs, und es ware, gerade von hier
aus gesehen, eine aus dem unendlichen, von H, erschlossenen
Material erwachsende, reizvolle Aufgabe, nun den Wechsel in den
Farben des Lutherbildes in Angriff und Abwehr aus den allgemeinen
geistesgeschichtlichen Erscheinungen und Reaktionen heraus ver-
stehen zu lernen. Bei Gorres und seiner Zeit ist dieser Wechsel
von der Irenik zur Polemik besonders deutlich. Neben der aus-
gehenden Sailerschule steht schon wieder eine Kémpfergeneration,
und der “feinsinnige Domdekan Diepenbrock 1aBt in seiner Trauer-
rede auf den verstorbenen Regensburger Bischof Schwibl, dessen
letzte Tage durch die ,Minchener Ereignisse’” um den fanatischen
Prediger Eberhard und seinen Anhang sehr - geiriibt waren; den
Toten an die Lebenden wie zum Verméchtnis die Mahnung richten,
doch nicht mit den ,,vergifteten Waffen"" des Hasses und der Ver-
leumdung zu kampfen. Die! Zschr. f. Prot: u. Kirche, die N.F, II
(1841) S. 332 diese im Sailergeist gesprochenen Worte wiedergibt,
mub sich dann N.F. VII (1844) in mehreren Fortsetzungen , Apolo-
getisches tiber Luther und Lutherfum’ gegen den Regensburger
Domprediger A, Westermayr wehren, der anldBlich einer Schrift
von Pfarrer Linde iiber die kirchliche Reformation zu Regensburg
(1843) mit einer heftigen Gegenscirift geantwortet hatte; «die Person
Luthers war auch hier, wie damals ofter (vgl. E. Dorn, Zur Ge-
schichte der Kniebeugungsfrage und der ProzeB des Pfarrers Volkert
in Ingolstadt. Beitr. z. bayer. Kirchengesch. V [1899] S. 11) mit Hohn
und Lasterung tiberschiittet worden.

Es ist das Hauptziel des Vf.. das meist falsche, verzerrte
und lieblose Lutherbild der Jahrhunderte, dessen Gestalter
und Verbreiter er oft mit den verdammendsten Epitheta
zu charakterisieren sich gezwungen fiihlt, zu messen an
dem ersten, das aus katholischer Feder in die Welt gegan-
gen ist, eben dem Bild in den Kommentaren des Joh. Coch-
laeus: und es ist in der Tat iiberraschend, wie stark und
wie hiufig sich das spitere Bild auf die von C. gezeich-
neten Ziige und Umrisse zuriickfithren 1dBt. Freilich ist es
nich‘so, dafl j ede Entgleisung, jede enistellende Uber-
tretsung, jede Beschimpfung und jeder .Wahnwitz”
der Spiteren unmittelbar aus C. geflossen ist; der Satz:
Fama crescit eundo” erfihrt in der Geschichie des kath.
Lutherbildes eine ausgezeichnete INlustration. An den be-
wulit ausladenden Heftigkeiten, an dem vielfach zu riiden
dnd in maBlosen HaB gesteigerten Ton der spiteren Pole-
mik ist oft nicht C. schuld. den ja H. selbst (LC 338) mehr-
fach gegen den Vorwurf der bewufiten .Liige" in Schutz
genommen hat. Es ist manchmal gerade, als ob die grob -
sten Verzerrungen und Besudelungen des Lutherbildes
gegen das Zeugnis des C. stiinden, so besonders die hal-
lichen Maren, die von einzelnen Autoren iiber den Tod des
Reformators verbreitet und die gelegentlich auch im kath.
Volk, wie ein niederbayrischer Spottvers besagt, stark im
Schwange waren; hier mufl C. — z. B. von Nik. Paulus —
sogar zum Kronzeugen gegen die Liigen. besonders die
von Bzovius in die Welt gesetzte Liige vom Selbstmord
Luthers, angerufen werden. Wenn aber auch solche und
dhnliche krasse Verstofe und Hyperbeln von der Bahn des
C. abweichen, so liegt doch auf dieser Bahn schon das
Material, das die Spiteren zum allergrofiten Teil — mit-
unter schamlos — beniitzen und ausniitzen. C. liefert trotz
seines ,,Willens der Wahrheit zu dienen” (LLC 338). trotz
seiner ,,wahrheitsliecbenden Haltung™ (LC 239), trotz der
.glaubwiirdigen Wiedergabe seiner Gewihrsménner”
(LC 239) eben doch eine Kampfschrift, vielfach in ,Eile
und Oberflachlichkeit geschrieben™ und vor allem mit der
einen Tendenz. den Gegner herabzusetzen. Das Buch
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..gehort in die Welt des ma. Haders” (so O. Scheel, M. 1.
Vom Katholizismus zur Reformation II [1917] S. 5), es war
der typische Boden fiir leichtgldubige Rezeptionen, schiefe
Urteile und bosartige Fehlschliisse. Die wenigsten freilich
schreiben ihn unmittelbar aus; die allermeisten leben von
Zwischenhiinden (etwa Surius oder Maimbourg u. a.); aber
die erste literarische Fixierung der antilutherischen h#B-
lichen Ziige im kath. Lutherbild geschah doch in den
meisten Féllen durch C. Aus LC haben wir die wichtig-
sten Punkte dieses .Kampfbildes® (so S. 272) gewonnen,
die dann fast durch die ganze katholische Literatur wan-
dern, etwa: die Namensénderung (Luther aus Luder), sein
gutes Monchsleben, aber doch sonderbares Wesen im
Kloster (vgl. Scheel a. a. O.), der heimliche Verkehr mit
dem Teufel (vgl. dazu schon die kritischen Bemerkungen
Hist.-pol. Bl 2 [1838] S. 251), die Promotion mit den unter-
schlagenen Geldern., der Neid der Augustiner auf _die
Dominikaner als Grund des AblaBstreites (vgl. LC 151 ff.),
eine sich besonderer Beliebtheit erfreuende ,,Greuelliige®,
das falsche Spiel mit Cajetan und Leo X.. die Leipziger
Disputation und L.s Ausspruch: ..Die Sache ist um Gottes
Willen nicht angefangen . . . (vgl. LC 160, jetzt die Deu-
tung von Grisar [, 299 ff), die Bannbulle, das Verhalten
auf dem Wege zum und auf dem Wormser Reichstag, der
Aufenthalt auf der Wartburg und die fehlerhafte Uber-
setzung des NT, die Stellung zum und der Stellungswechsel
im Bauernkrieg (LC 286. 292), die Invektiven gegen Papst,
Bischofe, Priester und kath. Fiirsten (Heinrich VIII., Georg
von Sachsen), die .sakrilegische™ Hochzeit wihrend des
Bauernkrieges (LC 292). die Beschimpfungen gegen Sakra-
mente und Messe; L.s Hochmut und Heuchelei in seinem
Schrifttum, seine Aufsdssigkeit gegen Kaiser und andere
Obrigkeit, sein Eintreten fiir die Tiirken, endlich sein Ab-
leben und (hédufig im Zusammenhang damit) seine Freude
am guten Essen und Trinken. Wohl hat nicht jeder
spitere kath. Historiker oder Schriftsteller alle diese
Einzelziige iibernommen; aber wo einer oder einzelne
auftauchen, tragen sie in den allermeisten Fillen die Tra-
dition des C. weiter: Er legte den Samen zu den spéteren
SchoBlingen. die freilich oft genng in argen Wildwuchs
ausarteten und mit noch weiteren Giftkrdutern mannig-
fach durchsétzt waren.

Es fragt sich allerdings; ob gewisse Urteile, in denen Spétere mit
C. lbereinstimmen, unter allen Umstdnden .auch aus C.
stammen miissen, ob also Ubereinstimmung ohne weiteres auch
Ubernahme bedeutet; diese Frage ist wohl dort am meisten berech-
tigt, wo sich solche Urtéile auch auBerhalb des spezifisch katholi-
schen Lutherbildes finden. So erscheint die EBlust (ob historisch
oder nicht, tut hier nichts zur Sache) nicht blo3 bei den Gegnern,
wie etwa Jakob Gretser SJ (vgl. LB I, 100; vgl. auch A. Diirrwéchter,
J. G. und seine Dramen [1912] S. 63 A. 4), sondern fast sprichwort-
lich in Goethes Faust; ist sie hierher auch aus C. eingewandert?
Oder wenn gewisse Autoren Luthers,, Unfehlbarkeitsdiinkel" (II, 347),
sein ,trotziges Selbstgefiihl" (I, 366), seinen ,Despotismus’ (III, 44)
gegen die eigene Umgebung, namentlich in theologicis, verdammen
und hierbei mit C. in gleichem Schritt gehen (III, 237), ist dann auch
der Engldnder W. Roscoe ein C.-Nachbeter, der (Leben und Regie-
rung Leos X. tbers. v. Glaser III [1818] S. 241—43) ebenso von dem
.steifsinnigen Beharren Luthers bei seinen einmal angenommenen
Meinungen'’, seiner ,eigensinnigen Beharrlichkeit' redet? Beson-
ders problematisch ist diese Frage beim Bauernkrieg. GewiB: C. hat
Luther stets fiir den Ausbruch dieses Kampfes verantwortlich ge-
macht, omnia in Lutherum ipsum retorquens ex propriis eius scrip-

tis (De act. et scr. Luth. [Mainz 1549] p. 113); fiir C. ist ex es (p. 318),

cuius rebelli ac seditiosa concitatione tam multa milia hominum et
corpore et anima in aeternum perierunt; L. (p. 117) ist omnium
eiusmodi malorum miseriarumque et calamitatum causa aut saltem
origo et occasio gewesen.

Es ist aber doch zu erwidgen, ob es immer und iiberali und nur
der EinfluB des C. gewesen ist, der die spédteren Autoren zu ihrem
Urteil tiber das Verhaltnis Luthers zum Ursprung desBauernkriegs ver-
anlaBt hat, ob es nicht auch andere Kanile gab, ob C. allein diese
Meinung geschagfen hat. Der Raum dieser Besprechung verbietet

es, ndher auf dieses Problem einzugehen, es kann demndchst viel-
leicht an anderer Stelle erértert werden. Ahnlich ist es wohl bei
der personlichen Stellung L.'s zum Bauernkrieg selbst, vor allem bei
seinem ,,Stellungwechsel"'; auch hier kann nicht durchwegs C. fiir
alle Spateren verantwortlich gemacht werden, die an der Schrift
+Wider die morderischen . . . Bauern" AnstoB nahmen, ihren Inhalt
und ihre Bedeutung konnte jeder ohne C. kennen. Auch wenn C.
die Hochzeit L.’s noch wahrend des Kriegs zum Gegenstand einer
heftigen Invektive macht, so ist er nicht der einzige, der diesen
Tadel und Abscheu der Nachwelt iibergeben hat; auch andere Zeit-
genossen, z. B. Melanchthon, haben den Zeitpunkt verurteilt.
SchlieBlich ist auch das fir L.s Heirat angewandte Beiwort ,,sakri-
legisch’* nicht immer und unbedingt auf C. zuriickzufiihren (vgl.
z. B. LB III, 185ff); das lag fir jeden kath. Theologen nahe (vgl.
E. Eichmann, Kath. Kirchenrecht I, 152); keiner brauchte zu diesem
Urteil den C. — DaB viel spdtere Autoren beim Bericht iiber den
Tod Luthers iiber C. weit hinausgingen und zum Teil zu ganz haB-
lichen Ubertreibungen und Lasterungen kamen, hat H. selbst an
mehreren Stellen (z. B. I, 191; III, 260, 282) betont. Wir diirfen hier
vielleicht auch auf die Zusammenstellung in Walchs Lutherausgabe
XXIV, 842 und nach ihr auf Zschr. f. Prot. u. Kirche N, F. VII (1844)
S. 290 verweisen, wo auch einige bei H. nicht erscheinende Namen
auftreten. Zu anderen Ubertreibungen gegeniiber C. vgl. Herte LB
III, 185f. — Interessant ist auch Folgendes: LB III, 180 meint H.,
daB ,,grotesker Weise" sogar ein David Hume sich die Mir vom
Neid der Augustiner gegen die Dominikaner als AnlaB zur Reforma-
tion (vgl. LC 151 ff:) angeeignet habe ,unter dem Einfluf des &."
Es mag wirklich sein, daf C. diese ,Greuelliige’ des Hier. Emser
wie so manches andere literarisch fixierte und so die Weitergabe
liber verschiedene Vermittler hinsverursachte, aber es ist nicht
grotesk und nicht zu verwundern, daB gerade die Aufkldrung
sich’ solcher Nachrichten bediente. Threm Pragmatismus kam es
darauf an, auch die Reformation aus rationalistischen oder materiel-
len Grundlagen zu erkldren (vgl. schon Hist.-pol. Bl. 2 [1838] S. 251),
und die wiedererstarkende ev. Kirche des 19. Jahrh. klagt ebenso
bitter gegen die , Verunglimpfungen'' durch den ,rationalistischen
Unglauben” der Aufklarung (vgl. Zschr. f. Prot. u. Kirche 1 [1838]
S. 125) wie der Katholizismus. Das niedere, unreligiose Motiv der
Ordenszdnkerei und damit die Ausschaltung des Religits-Reforma-
torischen paBten ausgezeichnet in den aufklarerischen Rahmen, dhn-
lich wie spdter die marxistische Geschichtsauffassung zu gleicher
Zeit die katholische Kirche lediglich als 6konomisches Phdnomen
und die Reformation als bloBen Wirtschaftskampf dargestellt hat:
auch hier das Interesse, das religiose Element aus der Entstehungs-
geschichte der Reformation auszuschalten (vgl. F. X. Kiefl, Martin

» Luthers religitse Psyche. Hochland XV, 1 [1917] S. 7).

Die inhaltsreichen und zahlreichen Anregungen, die
uns das Werk H.s gibt, sind allein schon ein Zeichen fiir
seine Bedentung. Freilich geht seine Wichtigkeit und sein
Wert noch weit dariiber hinaus. Wir kénnen diesen Wert
vielleicht nach drei Richtungen hin festlegen: 1. Die
bibliographisch-literarhistorische Bedeu-
tung. Wie schon erwiihnt, macht uns H. mit einer staunen-
erregenden Fiille von Autoren und Werken bekannt: das
grofle Register im 3. Bd. bringt 892 Namen (in den aller-
meisten Fédllen Autoren)! Doch damit nicht genug: Die
Werke sind nicht nur genannt und analysiert. sondern
auch nach ihrer Herkunft und ihrer Hohe charakterisiert
und in ihren Schicksalen ‘(z. B. hinsichtlich der spiteren
Auflagen) verfolgt. Wir haben ohne Zweifel die bisher
vollstandigste Geschichtedeskath. Schrift-
tums iiber Luther vor uns, die sich z Z. denken ldBt.
Dabei verliert der Vf. seine eigentliche Aulgabe, die Nach-
wirkung des C.schen Lutherbildes — und man mufB her-

vorheben, das dies seine Aufgabe ist — nirgends aus

dem Auge; es hingt dies mit dem zweiten Vorzug aufs
engste zusammen. 2. Die methodologische Bedeu-
tung. Die eindringende Betrachtungs- und Forschungs-
weise H.'s ist ein Musterbeispiel fiir cine gediegene, sach-
kundige und historisch-feinfiihlise Queilenuntersuchuny;
die Abhéngigkeitsfeststellung bei den Quellen ist ja (val.
W. Bauer, Einfiithrung in das Studium der Geschichwe
®[1928] 210 f.) einer der wichtigsten Bestandteile der Que! -
lenkritik. Hier werden die von C. zelieferten Motive, ihr
Gleichbleiben, ihre Wandlunger, ihre Ubertreibungen
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usw., durch vier Jahrhunderte hindurch in allen Lindern
Europas verfolgt. Sowohl was den Umfang als was die
Art dieser zum allergroBten Teil iiberzeugenden Dar-
legungen betrifft, wird man in Zukunft in jeder Ein-
fithrungsvorlesung auf diese Binde hinweisen konnen als
vorbildliche Abhéngigkeitsforschung. 5. Die grund -
sdtzlich-aktuelle Bedeutung. Wie schon Diepen-
brock geklagt hat, waren die alten Waffen, mit denen die
kath. Polemik gegen Luther und die Reformation anging,
groflenteils vergiftet; die Behauptung, dafl bei der Re-
formation — und vor allem bei ihrem grifiten Vertreter —
lauter niedrige, selbstsiichtige. unedle Beweggriinde mit-
spielten, war weithin die Grundlage und Grundfarbe des
kath. Lutherbildes und hat den konfessionellen Kampf oft
maflos verbittert (vgl. Kiefl a. a. O.). Nun zeigt die Ent-
wicklung unter dem EinfluR der wissenschaftlichen Ge-
schichtsforschung im 19. Jahrh. sicher einen Aufstieg: Ohne
Zweifel ist es ein auch von evangelischer Seite (z. B.
W. Koehler) anerkannter Fortschritt von Déllinger zu
Denifle, von hier zu Grisar, zu Kiefl und endlich zum tief-
dringenden Werk von J. Lortz, Gesch. d. Ref. in Deutschl.
(1939). Auch die wunbarmherzige Wahrheitsliebe des
H.schen Werkes wagt und vollzieht einen gewaltigen
Schritt zur Entgiftung des Gegensatzes und damit zur Ver-
stindigung. Man denkt unwillkiirlich an das Wort: ,,Die
Wahrheit macht euch frei.” Hier geschieht die kiihne Tat
einer Befreiung von jahrhundertaltem Ballast, der auf der
einen Seite die Augen verdunkeln und auf der anderen
Seite den Glauben an die Licht- und Lieblosigkeit des geg-
nerischen Lagers groBziichten und erhalten muBte. Wenn
erst der letzte Ursprung des alten, triiben Schmutzes und
die Art seiner gehissigen und doch so trigen Weiter-
wanderung aufgezeigt ist, dann ist es um so leichter, ihn zu
meiden und abzulehnen. Und wenn dann auch, wie dies
etwa schon von O. Scheel (a. a. O. II, 91f.) ganz meister-
haft geschehen ist und wie dies auch z. B. Koehler und
Kalthoff verlangen (vgl. S. Merkle, Das Lutherbild in der
Gegenwart. Hochland 20,1 [1922/3] S. 544/549), von der
reformierten Gegenseite her mit gewissen Legenden und
Auffassungen ins Gericht gegangen wird und man ,iiber
die Umgangssprache” des 16./17. Jahrh. (Merkle a. a. O.
S. 551) hinausgekommen ist, so wird das theologisch-histo-
rische Gesprich iiber die Kirchentrennung sich zweifellos
in klaren und ruhigen Bahnen bewegen und damit dem
Frieden dienen konnen. H.s Werk, die riickhaltlose,
schwere Anklage gegen die kath. Reformationsgeschichts-
schreibung der letzten Jahrhunderte, erinnert in dem

Ernst und in der Aufrichtigkeit von Ursprung und Ziel an

das grofle Bekenntnis, das Papst Hadrian VI. 1522 auf dem
Niirnberger Reichstag durch seinen Legaten Chieregati
iiber 'die Verfehlungen und MiBfbrduche der kirchlichen
Vergangenheit vortragen lieB. Die Zeit ist inzwischen
eine andere geworden, so daf vielleicht dieser neue Reini-
gungsversuch ein giinstigeres Echo findet als jener.

Passau. AntonMayer.

Konrad, Joachim, Schicksal und Gott. Untersuchungen zur Philo-
sophie und Theologie der Schicksalserfahrung. Giitersloh, Ber-
telsmann 1947, 366 S., ghd. M. 16,—.

Hat man dieses Buch zur Hand genommen, wird man
es bis zu Ende durcharbeiten. Der Gegenstand dringt
dazu, aber auch die in sich geschlossene, ebenso tief-
schiirfende wie anregende Darstellung des Verfassers,
der seine Gedankenfiithrung durch schlagende RBeispiele
zu beleben weif}, sich mit wenigen Anmerkungen begniigt
(die Literatur ist ja fast allen heutigen Autoren in

Deutschland nur sehr beschrdankt zugdnglich) und mit
Recht auf ein Register verzichtet. Denn man mul hier
schon das Ganze lesen, um den Sinn des Ganzen zu treffen.
Der Druck ist sorgféltig, kleine Versehen sind selten.
Natiirlich hat der aufmerksame Leser zu manchem Satz
eine Einwendung oder Ergédnzung, allein das fallt — zu-
mal an dieser Stelle — nicht ins Gewicht bei einem Be-
kenntnisbuch, das. geschrieben 1945/6 in dem zerstorten
und besetzten Breslau. so aktuell nnd so persénlich die
Schicksalsfrage aufwirft.

Was ist Schicksal (= Sch.) oder richtiger im Sinne des
Autors: Was ist Sch.erfahrung? Darauf gibt er eine formal-
philosophische und, material-theologische Antwort. Die
erstere wird, um alle ,.Formelstarrheit® abzuwehren, vom
Ich, vom Ereignis und von der Sch.macht her erarbeitet
(97 £.). Die letztere lautet: ,,Sch. ist der uns von Gott zu-
gewiesene Moment unserer personlichen Raumzeitlichkeit
als nunc aeternum, als Moment der Ewigkeit, verstanden™
(356 f.). Die philosophische Analyse (13—204) erschien dem
Verf. um der Sauberkeit der Erkenntnis willen notwen-
dig, denn sie war ihm von keinem Vorginger abgenom-
men, und eine schnell hingeworfene Definition des Sch.
wollte ihn nicht befriedigen (207). Ohne Philosophie keine
Theologie. Dem stimmen wir vollig zu. Aber es kommt
darauf an, welche Theologie man vertritt. Und die Philo-
sophie wird auch hier von der Theologie her gelenkt. Man
konnte beide bei K. Existenzialismus nennen. Er ist
der platonisch-aristotelisch-thomistischen Seinsphilosophie
ebenso abgeneigt wie der ,natiirlichen Theologie”. Der
philosophische Teil ist weithin durch Kant bestimmt, der
theologische durch Luther, Calvin und die dialektische
Theologie, ohne dal sich der Verf. der Selbstindigkeit des
Urteils begidbe und ohne dal er die Einsichten, die andere,
namentlich Leibniz und Pascal gewannen, fiir die
Sch.irage gering anschliige. Indes, es geht ihm nicht um
das ,,Wesen" Gottes, der Gnade, der Siinde, der Freiheit,
der Offenbarung und schlieBlich des Sch., nicht um jenes
»oein”, auf das doch auch die Dialektik eines Leibniz und
Pascal zielt, sondern um das Betroffensein, Geworfensein,
Ergriffensein, Angesprochensein vom Worte und Geiste
Gottes (6konomische Trinitdt), um Erlebnis und Ereignis,
um den ,,Willen Gottes”. Dabei ist K. weit davon ent-
fernt, einem philosophischen Subjektivismus und Psycho-
logismus beizupflichten — die subjektiven Momente der
Sch.erfahrung werden eher zu wenig als zu viel beriick-
sichtigt — oder sich mit der Erlebnistheologie eines Rudolf
Otto zu begniigen. Das erlaubt die Michtigkeit des Sch.,
unter dem wir stehen, nicht; das ist einem Philosophen
und Theologen nach Nic. Hartmann, Jaspers, Heidegger.
Barth, die ,die Wendung zum Objekt" so nachdriicklich
vollzogen, unmoglich.

Am Sidkularismus und Materialismus, an kurzschliis-
sigen Sch.bestimmungen landldufiger Art, an Fehlentwick-
lungen innerhalb der protestantischen Theologie und
Frommigkeit wird offen Kritik geiibt, die Abweichung von
der katholischen Sicht der Dinge, die dem Verf. so gut wie
uns bewullt ist, wird nur ganz vereinzelt ausgesprochen
(.,Fegfeuer” und Mystik werden im Gegenteil positiv ge-
wiirdigt und manche katholische Namen mit Hochachtung
erwihnt). So wollen denn auch wir nicht in eine Ausein-
andersetzung mit den philosophisch-theologischen Grund-
lagen des Buches eintreten, die zudem im Rahmen einer
Besprechung ungeniigend und leicht miBverstdandlich aus-
fallen miiBte, sondern wir wollen dem Verf. Dank sagen
fiir diese reiche, tiefe, christliche Antwort auf die alle
Menschen und alle Deutschen bedrdngende Sch.frage und
wollen seinen Aufruf zu griindlicher Selbstpriifung und
gldubiger Uberwindung der Sch.drohung nicht iiberhéren.

Landsberg (Lech). . A . Anwander.
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Schmaus, Michael, Vom Wesen des Christentums. Westheim bei
Augsburg, Wiborada-Verlag (Abteilung Gangolf Rost), 1947
(232 S.).

Schmaus legt hier die ein wenig erweiterte Wiedergabe
der Vorlesungen, die er im W.-S. 1945/46 an der Universitit
Miinchen fiir Horer aller Fakultiten gehalten hat, einer
groBeren Offentlichkeit vor. Die Darlegungen sollen in
erster Linie der Besinnung auf den geistigen Standort
dienen, an welchem wir auch nach dem Zusammenbruch
weiter zu existieren vermogen. In zwolf Vortrigen ent-
wirft der Verfasser einen Uberblick iiber das Christentum
von fundamental-theologischen wie dogmatischen Aspek-
ten her. Bereits im ersten Vortrag ,,Aufriff des Christen-
tums” schlagt er das Grundthema an, das er dann in einer
sprachmeisterlichen und stets fesselnden Form in den
einzelnen Beziigen immer neu anklingen 148t: Das innerste
Gebeimnis des Christentums ist die in der Welt erschie-
nene Person gewordene Liebe Gottes. Nicht etwa blo#
Zusammenfassung von Heilslehren, auch nicht eine be-
sondere Form von Sittlichkeit, nicht einmal ,.die nur als
Bewegung von Herz zu Herz verstandene Liebe” macht
das Wesen des Christentums aus. Die personhaft uns
zugewandte Liebe Goties ist Christus, und zwar — damit
berithren wir den zweiten thematischen Grundgedanken
der Schrift — der durch Tod zur Auferstehung gelangende
Christus. Wie der Mensch an dieser Lebenshewegung
Christi Anteil bekommt, zumal im Raum des Mysteriums
und im Raum der geschichtlichen Wirklichkeit, zeigen die
einzelnen Vortridge. Diese Heimholung der Welt in der
Erlésung wird getragen von dem dreifaltizen Gotf, von
dem dreipersonalen Charakter der zotilichen Liebe. Damit
ist ein weiteres Prinzip erwihnt, das die Darlegungen
iiber das Wesen des Christentums lenkit.

Wenn Schmaus unter seinen Vorgidngern Adam und
Guardini anfiihrt, die protestantischen Untersuchungen
iiber das Wesen des Christentums und Arbeiten iiber die
Theologie des Neuen Testamentes (das Wirterbuch von
Kittel kommt an manchen Stellen dem Leser unwillkiir-
lich in den Sinn) als Anregung in ihren positiven Ergeb-
nissen dankbar vermerkt, so begegnet uns auch hier in
einer fiir weitere Kreise gehaltenen Art. was fiir die mehr
systematischen Arbeiten von Schmaus bezeichnend ist:
Nach dem Grundsatz 1 Thess 5,21 nimmt er mit wachem
Geist und warmem Herzen auf, was einer wesentlicheren
Erfassung des Dogmas und einer innigeren Nihe zum
Leben dienen kann. Vortrag 9 iiber die Dreipersonlichkeit
Gottes mag als Beispiel dienen fiir die Lebendigkeit, mit
der Verf. auch dem nichttheologischen Leser den drei-
faltigen Gott iiber das Stadium abstrakter Sitze hinaus
zur Begegnung bringt. Wenn er dabei den Begriff . Per-
son” durch die erlebnisgesittigte Vorstellung des .Ich*”
verdeutlicht, so tut er es doch in einer Weise, die der Ver-
wechslung des ontologischen mit dem psychologischen Ich
zu entgehen weill. Karl Rahner hat gelegentlich der Be-
sprechung des Buches ,,Die Magd des Herrn™ von Heinrich
Koster auf diese heutige Gefahr der Verwechslung dan-
kenswert aufmerksam gemacht. Bei der Anwendung der
Mysterien-Theorie geht Schmaus, der ihr freundlich ge-
geniibersteht, um deren Ungesichertheiten wissend, doch
vorsichtig zu Werke. Wie Schmaus aus der nichttheologi-
schen Literatur Zitate, diesmal auch besonders Holderlin-
Worte, zu dem Zwecke herbeizuziehen pllegt, daB die
Glaubenswahrheiten durch die mehr emotionalen Mittel
den Weg nicht bloff zum Kopf, sondern mehr noch in das
Herz des Lesers finden, so .dient dem gleichen Ziel die
amplifikatorische Sprache. Ob man zwar dabei soweit
gehen soll, daf man Gott in Christus dem Menschen ge-
radezu auf den Leib riicken 148t (S. 47 u. 6.), oder daB man
von einem ..Gebautsein™ Christi (S. 51) spricht, dariiber

léBt sich streiten. Doch das ist jedenfalls gewiB: Schmaus
wird mit seinem Buch in einer echten Art von Verkiindi-
gungstheologie seinen Lesern das Wesen des Christentums
nicht bloB abstrakt erklaren., sondern, den ganzen Men-
schen ergreifend, erschlieBen.

Bonn. A Kolping.

Bayerschmidf, Paul, Die Seins- und Formmetaphysik des Heinrich
von Gent in ihrer Anwendung auf die Christologie. Eine philo-
sophie- und dogmengeschichtliche Studie (Beitrdge zur Geschichte
der Philosophie und Theologie des Mittelalters XXXVI 3—4).
Miinster (Westf.), Aschendorffsche Verlagsbuchhandlung, 1941
(XVI, 347 S. gr. 89).

Das Buch besteht aus 2 Teilen, deren jeder [iir sich be-
stehen konnte, zumal da die Berithrungspunkte zwischen
beiden wenig vermerkt sind. B. fithrt einleitend das
Schriftum des Heinrich v. G. vor und behandelt im i. Teil
die Seinsmetaphysik unter dem theologischen Gesichts-
punkt der Einheit des Seins bei Christus. Welch groBes
Interesse im 13. Jahrhundert fiir die Frage bestand, be-
zeugt eine stattliche Anzahl scholastischer Autoren. Albert
der Gr. hat den Ruhm, das Problem zuerst deutlich ge-
sehen zu haben. Thomas v. Aq. hat die Fragestellung
weiter ausgebaut und zugleich so geantwortet, daB gerade
seine Aufstellungen zum Brennpunkt der Meinungskampfe
wurden. Umstritten wurde und wird nicht nur die gegen-
standliche Seite der Frage. Auch die Meinungen der
Historiker, ob Thomas in seiner dahingehenden Ansicht
sich immer gleich geblieben ist, sind bis zur Gegenwart
(Pelster, Synave) geteilt.

Heinrich v. G. steht im Schatten des Aquinaten. Er hat
bei seinem ersten Auftreten (1276) ein esse subsistentiae,
ein esse exsistentiae und ein esse (essentiae) unterschie-
den. Ab 1279 wandte er diese Unterscheidung auf die
Christologie an und kam.so zu seiner Sonderlehre, man .
diirfe das relative Sein der gottlichen Person fiir die
Frage, wievielfach das absolute Sein in Christus sei, nicht
beriicksichtigen; das esse essentiae sei gemif der Zweiheit
der Naturen in Christus zweifach, wihrend das esse exsi-
stentiae dem esse subsistentiae tatsichlich gleichgesetzt
wurde, indem Heinrich der menschlichen Natur Christi
kein eigenes esse actualis exsistentiae zuerkannte. 1286
dagegen unterscheidet Heinrich ein Vierfaches in Christus:
1. das esse essentiae, 2. das esse exsistentiae, 3. die essentia,
4. die Washeii (id quod ipsa est). Das esse exsistentiae ist
ithm entweder ein esse simpliciter dictum (Materie/Form)
oder ein esse subsistentiae (Suppositum). Der menschlichen
Natur Christi sei das esse essentiae und das esse simplici-
ter dictum zuzusprechen, ja sogar, wenn man bei ihr
Materie, Korperform und Seele unterscheide, je ein drei-
faches esse essentiae und esse exsistentiae simpliciter dic-
tum. Das esse subsistentiae der menschlichen Natur Christi
sei aber das der einen Person. H. 1dBt also das esse exsi-
stentiae und das esse subsistentiae jetzt unterschieden
sein, und zwar bei den Geschépfen durch einen Modus, bei
Christus dadurch, daB das esse subsistentiae das relative
.esse ad” der zweiten gottlichen Person ist. So kommt
Heinrich der Assumptustheorie wieder nahe und lehrt
gegen Albert, Thomas und Bonaventura, Christus sei zwei
(duo als neutrum). Er beruft sich auf die Friihscholastiker
Hugo v. St. V., Bernhard von Cl. und Gilbertus Porr. Auch
die Schrift de unitate et uno hat auf ihn eingewirkt.

Die eigenartigen Ansichten Heinrichs treten deutlicher hervor im
Lichte der zeitgenossischen Theologie. Aegidius von Rom ging auf
die Ansicht Heinrichs ein, daB der menschlichen Natur Christi ein
esse actualis exsistentiae zukomme, teilte jedoch nicht die andere
Meinung von dem nur relativen Sein der gottlichen Person. Selbst
Gottfried von Fontaines folgte in der Seinsbestimmung der gétt-
lichen Hypostase als eines ,.esse ad’’ seinem Landsmanne nicht.
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In der Franziskanerschule gab Matthaeus ab Aquasparta zwar zU,
daB die gottliche Person von der relativen Proprietit bestimmt werde,
lehnte aber ein relatives Sein ab. Richard v. Mediavilla folgte
Heinrich in der Unterscheidung eines esse exsistentiae und eines
esse subsistentiae. Mehr unter Heinrichs EinfluB steht Wilhelm v.
Ware. Von diesem hangt wiederum Duns Skotus ab, der freilich
die Einheit des Seins bei aller begrifflichen Verschiedenheit nicht
ibersah. Vitalis v. Furno stiitzte sich auf Gottfried v. Fontaines.

Die gerade entstehende Thomistenschule bestriit ebenfalls die
Richtigkeit der Meinung Heinrichs vom relativen Sein der gottlichen
Person Christi, wobei Bernhard v. Trilia und Robert v. Colletorto
die reale Unterscheidung von Dasein und Sosein als urspringlich
thomistisch bezeugen. Dagegen gab Bernhard v. Auvergne einen
‘Unterschied zwischen dem esse exsistentiae simpliciter dictum
und dem esse subsistentiae zu. Bei Remigio di Chiaro dei Girolami
hat B. weitgehende Ubereinstimmungen mit Robert v, Colletorto
festgestellt und nimmt an, Remigio sei von Robert abhidngig. Her-
vaeus Natalis schrieb dem ,esse in'' des Akzidens ein esse exsisten-
tiae ohne Einschrankung zu und demnach der menschlichen Natur
Christi ein eigenes esse exsistentiae. Durandus de S. Porciano suchte
zu vermitteln: Ein einziges Sein sei zu behaupfen, wenn man nur
auf das esse subsistentiae achte, ein mehrfaches, wenn man auf das
esse exsistentiae, das auch dem Akzidens zu eigen sei, schaue. Noch
mehr wich Johannes v. Neapel von der thomistischen Meinung ab,
indem er das Sein sowohl dem Suppositum als auch der Natur zu-
kommen lieB und dahet ein mehrfaches Sein in Christus annahm,

Der 2. Teil des Werkes befaBit sich mit der Frage nach
der Finheit oder Mehrheit der substantialen Form im
Menschen, insoweit dieses Problem auf die Christologie
angewandt wird. Auch in dieser Frage waren die Schola-
stiker uneins. Avencebrol hatte eine iibersteigerte Viel-
heit der Formen gelehrt, Averroes den Stagiriten im Sinne
des Monopsychismus gedeutet. Augustinus bot durch
seinen Gebrauch des Wortes forma AnlaB. daff mancher
Scholastiker ihn aristotelisch deutete. Thomas hat gemil
seiner Theorie von der Einheit der substantialen Form ge-
lehrt, der Leib Christi sei im Grabe nur in dquivokem
Sinne ein menschlicher Leib gewesen. Dennoch hat er
die numerische Identitit des Leibes Christi vor und nach
dem Tode auf Grund der Fortdauer der hypostatischen
Union festgehalten. :

Heinrich von Gent neigte 1276 der Meinung von der
Einheit der substantiellen Form bei allen Wesen ein-
schlieBlich des Menschen zu, lehnte jedoch die Aquivozitiit
des Leibes Christi vor und nach dem Tode ab. Nach der
Verurteilung averroistischer und thomistischer Lehrsitze
durch Robert Kilwardby O. P. (1277) suchte Heinrich den
Ausweg einzuschlagen, daB er fiir den Menschen (nichi fiir
die andern Wesen) eine Zweizahl der substantialen For-
men lehrte, Seele und Korperform; die letztgenannte habe
im Leibe Christi nach dem Tode die numerische Identitét
gesichert. Weil aber die Korperform nach dem Tode zur
Verwesung fithrt, muBite Heinrich fiir den Leib Christi ein
besonderes Eingreifen Gottes fordern. 1278 verteidigte
Heinrich gegen Thomas die Meinung von der Zweizahl der

. substantialen Formen im Menschen. Als aber Johannes
Pedcham OFM die Lehre von der Einheit der Form neben
andern Sdtzen als hiiretisch gebrandmarkt hatte, nahm
noch im gleichen Jahre Heinrich gegen Pedcham Stellung.
Erneut angegriffen, weil seine Ansicht mit der Identitdt
des Leibes Christi vor und nach dem Tode unvereinbar
sei, wandte er sich schlieBlich in unserer Frage entschieden
vom Aristotelismus thomistischer Prigung ab. Zugleich
glitt er in die Spitzfindigkeiten einer-schon entartenden
Scholastik hinein.

Den Ansichten Heinrichs stellt B. wiederum die Meinungen
anderer Theologen gegeniiber. Aegidius v, Rom bekdmpfte Heinrich
und hielt steif an der Lehre von der einen substantiellen Form im
Menschen fest. Gottfried v. Fontaines wechselte mehrfach seine
Ansicht. Zuerst nannte er Heinrichs Meinung als nicht so unwahr-
scheinlich wie die seiner Gegner, dann wertete er beide umgekehrt,
und zuletzt hielt er die Heinrichs fiir wahrscheinlich. Die Ver-

urteilung durch Peckham sah er als einen sachlichen und iuridi-
schen Mifigriff an.

Von den Franziskanertheologen stimmte Wilhelm v. Ware der
Annahme zweier substantieller Formen im Menschen zu, verwarf
aber die Meinung Heinrichs, daB die von der Seele verschiedene
Kérperform beim Tode Christi durch ein Wunder vor dem Ubergang
in die Verwesung bewahrt worden sei. Duns Skotus schloB sich
auch hierin an Wilhelm an, verzichtete jedoch in seinen beiden
Sentenzenkommentaren darauf, die numensche Identitdt des Leibes
Christi vor und nach dem Tode zu erortern.

Ein anderes Echo als bei den Franziskanertheologen fand Hein-
rich bei den Begriindern der thomistischen Schule. Robert v. Colle-
torto lehnt Heinrichs Meinung von den zwei Wesensformen im
Menschen ab. Er selbst hielt sich, an den Unterschied von Wesen-
heit und Dasein und- lehrte, es gebe neben der einen Wesensform
untergeordnete Teilformen, die, sobald die Wesensform verschwinde,
7u Wesensformen wiirden. Bernhard v. Auvergne schrieb gegen die
Lehre von der Zweizahl der Wesensformen in ruhigen Worten im
Sinne der heutigen thomistischen Lehre.

B. hat ein reichhaltiges und sehr sprodes Material zu
seiner Darstellung verarbeiten miissen. Leider ist er etwas
sorglos in den Angaben des Fundortes und in der Inter-
punktion der Quellentexte. Durch Lese- und Druckfehler
wird die Nachpriifung erschwert. Zuweilen vermifit man
die Belegstellen fiir wichtige Punkte, so dai? B. nicht immer
iiberzeugt.

Manche Hinweise seiner Quellen hat B. unbeachtet ge-
lassen; z. B. bemiiht sich Gottfried v. Fontaines, theologi-
sche Irtiimer abgestuft zu qualifizieren (277); Heinrich
zitiert aus der Schrift de duabus voluntatibus des Johannes
v. Damaskus (240); der Magister Valens (274) ist Richard
Knapwell, wie Glorieux 1940 nachgewiesen hat (Rech.
théol, anc. méd. 12,145—145): Robert v. Colletorto ver-
weist auf einen Traktat de unitate formae (289). Heinrich
erhielt den Vorwurf, als lehre er eine Art Aphthartodo-
ketismus (170), wozu seine eigene Behauptung, Christus
hiitte kraft eines personlichen Privilegs nicht zu sterben
brauchen. in etwa pallt (248).

Fehldeutungen der Texte durch Scholastiker warden von B. nicht
immer vermerkt. Seine eigenen Deutungen weisen manche gliick-
liche Formulierung auf, andere sind infolge des Zwanges, eine ge-
drangte Darstellung zu geben, ungenau, einige miBverstdndlich; z. B.
wird connotare (114) als ,zuschreiben” aufgefaBt. Hie und da
zeigen sich Méngel im Gebrauch der Fachsprache: Integrale Teile
werden als Wesensteile (50. 77. 78.) bezeichnet; Vorbild- und
Formalursache werden einmal nicht auseinander gehalten (87); das
Verhiltnis von Wesenheit, Person und Relation wird nicht klar ge-
deutet (152), Person statt Natur eingesetzt (191), B. spricht vom
Stand der reinen Natur und meint den status naturae integrae (306).
War damals von 3 Naturen die Rede statt von 3 Teilnaturen der
menschlichen Wesenheit Christi (236)2 Den Begriff ,,ibernatiirliche
Form'* iibernimmt B. von Aegidius v. Rom, obwohl es sich um eine
wesenhaft natiirliche Form handelt, die freilich von einem uber-
natiirlichen Agens hervorgebracht ist. Ulrich. v. StraBburg wird
unter die Theologen des 14. Jahrhunderts eingereiht (178).

Die Darstellung bringt manche ungelenke Ausdriicke und unebene
Verbindungen von Wortern und Sdtzen. Auch die Anordnung des
Stoffes und die Zuordnung der Teile befriedigen nicht immer. Ent-
schiddigt wird man aber durch die zahlreichen Zusammenfassungen,
in denen kurz und klar das Wesentliche hervorgehoben ist.

Der Titel des Buches legt es nahe, theologische Fragen
der Scholastik rein philosophisch zu werten. Dennoch kann
man nicht an der Tatsache vorbeigehen, dal die z. T. ent-
setzlichen Spitzfindigkeiten und vor dllem die Beschrdn-
kung der theologischen Erdrterungen auf einige wenige
Streitfragen bei Heinrich v. Geat den Beginn des Verfalls
der scholastischen Theologie anzeigen. B. hat sich durch
seine jahrelangen miihevollen Untersuchungen der Philo-
sophie und Theologie des Mittelalters den Dank der For-
scher verdient. i

Trier. Ignaz Backes.



165 1948 THEOLOGISCHE REVUE Nr. 3 166
Horvath, Alexander M., OP, Heiligkeit und Siinde im Lichte der  Gott zu sprechen, den der Glaube auf Grund der Offenbarung be:

[Thomistische Studien, 1. Band.] Frei-
1943 (X1I, 384 S., gr. 89).

thomistischen Theologie.
burg i. d. Schweiz, Paulusdruckerei,
Kart. 9 frcs.

Das Werk hat einen reichen Inhalt. Seine Hauptstiicke
sind durch den Titel gekennzeichnet; dazn kommen zwei
kleinere Abschnitte iiber Unsiindigkeit und sakramentale
Siindenvergebung. Horvaths Absicht ist ausschlieBlich
Thomasinterpretation. ein des Meisters sowohl wie des
Schiilers wiirdiger Gegenstand.

Das aktuellste Thema behandelt der erste Teil:die
Heiligkeit. Nachdem die positive Theologie eine ganze
Zahl yon Monographien dariiber versffentlicht hat, ist man
gespannt. was die spekulative dazu beitragen wird. Es ist,
wie sich erwarten lieB, eine sorgfiltige Analyse und Glie-
derung des reichen Begriffes, und deren Ergebnis wird zum
Schluft in zehn Tabellen vorgelegt Die Hauptteile: Heilig-
keit Gottes und Heiligkeit des Geschipfes, sind durch die
Natur der Sache gegeben. Sie sollen etwas ausfiihrlicher
behandelt werden.

Im 1. Kapitel beschreibt H. die allgemeine Seinsgrund -
lage der Heiligkeit Gottes und faBt das Ergebnis in den
Sdtzen zusammen: ,In diesem Sinn ist auch die Heiligkeit Gottes
identisch mit seiner absoluten Transzendenz: absolute Erhabenheit
in sich, scheuerregend fiir die Kreatur" (S. 18) und weiter: ,,Seins-
reinheit (munditia)-und Seinsfestigkeit sind die zwei Teilsichten,
unter denen das erhabene, verborgene Wesen Gottes uns nicht als
Wesenheit, sondern als Heiligkeit entgegentritt’’ (S. 21). Tatsdch-
lich diirfte sich das ,,ganz Andere" und das ,Mysterium'* der Heilig-
keit sowohl negativ als Freiheit von jeder Potentialitit und positiv
als Seinsfestigkeit ausdriicken lassen.

Das 2. Kapitel bespricht die formale Heiligkeit Gottes.
Sie besteht ,in seiner Naturwiirde, die durch unendliche Kraftfiille
(firmitas, potentia, virtus) und durch die héchste Reinheit ausge-
zeichnet und von allen geschaffenen Dingen unterschieden wird'*
(S. 24). Heilig sind demnach nicht bloB die Tatigkeitsprinzipien, son-
dern auch die Tatigkeiten Gottes. Letztere sind zuerst die inner-
trinitarischen, nur durch die Offenbarung uns bekannten Produc-
tionen; dann sind es die nach auBen hervortretenden Tétigkeiten in
der Verwirklichung des geschépflichen Seins, die die Zige der
Weisheit, Liebe, Gerechtgikeit Gottes an sich fragen, aber deren
fiihrende Ideen uns verborgen und unbegreiflich sind. Sehr gut
fiigt hier (S. 27/8) H. bei: ,,Zur Rechtfertigung dieser Tatigkeit'' —
gegeniiber der innerfrinitarischen — ,reicht fiir den ‘menschlichen
Verstand die Liebe allein nicht aus., Die Betrachtung der Uneben-
heiten im Universum, inshesondere aber im menschlichen Dasein,
notigen, neben der Liebe auch andere Krdfte heranzuziehen, die wir
insgesamt unter dem Begriffe der Gerechtigkeit zusammenfassen .
Alles, was durch die freie Tatigkeit Gottes gesetzt wird, ist ein
Ausfluf seiner durch die Gerechtigkeit bestimmten Liebe. Gerade
hierdurch erhdlt Gottes Tatigkeit den Charaktz. des Verborgenen,
Unergrundlichen."

Das 3. Kapitel erkldart die objektive Heiligkeit Gottes,
d. h. die Heiligkeit auf Grund der Subsistenz. F. driickt sie an zwei
Stellen kurz so aus: ,In dieser Seinsmajestdat Gottes'' — dem esse
per se subsistens und der unicitas — ,,besteht seine objektive Heilig-
keit in umfassender, synthetischer Fassung' (S. 48) und: ,,Wir stehen
auf einer theologisch festen Grundlage, wenn wir die objektive
Heiligkeit Gottes als seine Selbstherrlichkeit in der Begriindung des
wirklichen geschépflichen Seins beschreiben (S. 53). Dann bietet
H. eine Reihe von Teilsichten der Heiligkeit Gottes, die aber wegen
ihrer groflen Zahl den Begriff eher verdunkeln als aufhellen. Vor-
sehung, Herrlichkeit, Autoritit Gottes sind zweifellos mit seiner
Heiligkeit verwandt, aber nicht diese selbst, ja kaum Wesensteile
von ihr; wohl ist der Hl. Geist als Gabe und Liebe die personliche
Heiligkeit, aber der Sohn als Abbild des Vaters ist seine Weisheit,
nicht seine Heiligkeit. Die Festigkeit und Unverletzlichkeit Gottes
als Norm mochte man lieber seiner formalen als seiner objektiven
Heiligkeit zuteilen. Mit dieser Einschrankung wird man aber H.s
SchluBergebnis gern anerkennen: ,Reinheit der Natur Gottes und
der nédchsten Tatigkeitsprinzipien ist die Grundlage der formalen
Heiligkeit Gottes. Festigkeit seiner Subsisteuz und alles dessen,
was aus ihr folgt, begriindet seine objektive Heiligkeit. Beide zu-
sammen, wie sie ja in Gott unzertrennlich sind, bieten dem theo-
logisch denkenden Verstande die Grundlage, von jenem heiligen

kennt und das Gemiit in scheuer, ehrarbietiger Verehrung umfaﬁt
(SkeSF):

Das 4. Kapitel analysiert ausfiihrlich die mit der Heiligkeit
verwandte Autoritit Gottes, die am heiligen Gesetzgeber des Alten
Bundes so stark hervortritt.

Im zweiten Teil wird entsprechend die Heiligkeit der
Geschopfe vorgelegt, und zwar zundchst in zwei Kapiteln die
objektive in ihren wverschiedenen Stufen: die der menschlichen
Natur Christi, der Kirche, Mariens, der kirchlichen Autoritaten, die
Sachweihe bis zu ihrer héchsten Verwirklichung in den konsekrier-
ten Gestalten, die sich in den mannigfachen Arten der Gegenwart
Gottes offenbarende Heiligkeit, die reprdsentative und zugleich
ursdchliche Heiligkeit der Sakramente und Sakramentalien. H.s
Haupteinteilung in consecratio und benedictio wird man weniger
leicht annehmen, da liturgisch zwischen beiden nur ein unwesent-
licher Unterschied besteht. Die formale Heiligkeit scheidet sich
schlieBlich in die aus der Wurzel der Religion sprieBende Haltung
des Geschopfes Gott gegeniiber und die Wirkheiligkeit oder Kraft,
Heiligkeit hervorzubringen als Instrumentalursache, wie es grad-
weise von Christus, der Kirche, den Sakramenten und Sakramen-
talien gilt.

Der zweite und liangere Teil des Buches erklart den
fiir die Moral so wichtigen Begriff der Siinde. Unter
Gegeniiberstellung der metaphysischen und ethischen Un-
fahigkeit Gottes zu siindigen zeigt H. als entferntere
Grundlage der menschlichen Siindefdhigkeit die Zusam-
mensetzung aus Akt und Potenz. als ndhere den nicht be-
festigten Willen und den nicht alles iiberschauenden Ver-
stand. Ursache sowohl wie Wirkung charakterisieren die
Siinde als Verlust der Gnade, als Verlust der Person-
wiirde, als Besudelung des Seins. Als Handlung ist ihr
das Uberbordwerfen der ILiche wesentlich, woran aber
auch der Verstand und bis zu einéem gewissen Grad der
Glaube beteiligt ist. Sehr gut zerlegt das.4. Kapitel den
Gnadenverlust in die Teilsichten der Gotiverlassenheit,
der Knechtschaft, der Entweihung, des Schmerzes Gottes,
der Zerstorung der Gotibeziehungen, des Todes und der
Finsternis. Die beiden letzten Kapitel zergliedern die
Stinde als malum Dei, d. h. als Entwertung des héchsten
Gutes, Verletzung seiner Majestat und seiner Rechts-
anspriiche, Aufkiindigung der Freundschaft mit ihm.

Zum AbschlulB, mehr als Anhang erklirt H. so-
wohl die Unsiindlichkeit wie die sakramen-
tale Sindenvergebung.

An Griindlichkeit a8t das Werk nichts zu wiinschen
iibrig, und es darf von einem Theologen in der behandelten
Frdge nicht iibersehen werden. Nur mochte man wiinschen,
dal eine Erkldrung des hl. Thomas, der so wunderbar klar
schreibt, besonders in der meist zitier{en Summa, nicht
seine Texte durch schwierigen Stil verdunkele statt erhelle.

Auf etwas Grundsatzliches weist das Werk den Theologen hin,
bei aller Anerkennung der Eigenart von H. und seiner Freiheit als
Schriftsteller. Es ist das Verhdltnis von positiver und speku-
lativer Theologie. Ideal wére es, wenn bside Arten einander
ergdnzten. Bei der Zielsetzung des Werkes von H. war es klar, daB
die zweite in den Vordergrund fritt. Aber daf die erste vollig bei-
seite geschoben wird, wird man kaum begriifien kénnen, zumal da
auch -im Vorhegenden Thema die Forschung iiber die grundlegen-
den Erkenntnisse des hl, Thomas hinaus fortgeschritten ist und vor
allem den Begriff der Heiligkeit viel lebendiger gestaltet hat. So '
hédtte man wohl mit Recht vermutet, da H, auf den kirchenrecht-
lich durch die Heiligsprechungsprozesse eindeutig festgelegten Be-
griff zuriickgreift und nicht nur zwei recht diinne Stellen des hl.
Fhomas: S. th. 2,2 ¢. 81 a. 8 und 3 q. 60 a. 1 als Ausgangspunkt
wahlt,. wo der Heilige mehr nebenbei iiber Heiligkeit handelt.
Etwas wenigstens von der iiberaus reichen und werivollen religions-
geschichtlichen Literatur hédtte man auch gern gesehen. | Aber es
werden weder Kittel, noch Hastings, noch Dictionnaire ‘de Théologie
usw., noch die guten Monographien von Delehaye, Otto, Hanel,
Villgier, Asting, Link u, a. erwidhnt. Statt dessen heiBt es S. 15
Anm. 4: ,Die nahere Analyse der lateinischen Ausdriicke bringt
nichts Neues zum Vorschein.” Es ist ernstlich zu befiirchten, daB der
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Religionsgeschichtler von H.'s Werk dasselbe sagt. Demgegenuber
wire zweifellos das Richtige, daB beide Mesthoden Hand in Hand
arbeitéen und anerkennen, daB jede in ihrer Art den Begriff sowohl
erweitert wie vertieft. Rudolf Otto z B. hdtte sicher keine 22 Auf-
lagen erlebt, wenn ihm das, trotz mancher Mdngel, nicht irgendwie
gelungen wéire. — Dazu bringt H. etwas philologisches und histo-
risches Material, aber leider nur die Artikel von Pape, Kalt und
Vigouroux. Er hat auch eine philologische Ableitung: profanum von
prophaino, statt der bekannten: pro fano = aufiethalb des Heilig-
tums; er bringt auch fiir Siinde eine Reihe griechischer Ausdriicke.
In beiden Fillen wartet man auf den Beweis des richtigen Ge-
brauchs. ‘Schon der grundlegenden Behauptung (S. 6), daB es sich
bei den zahllosen Anwendungen des Wortes  heilig’ in der Re-
ligionsgeschichte um hloBe Aquivokationen handelt, kann man nicht
zustimmen. Das ist nur ganz selten der Fall, z. B. wenn einer sagt:
dieses Bild ist mir heilig. In den meisten anderen Fallen ist die
Beziehung auf Gott oder auf das letztlich auf Gott zuriickgehende
Gesetz ganz klar, und alle kénnen ohne Schwierigkeit entweder der
kultischen oder der ethischen Heiligkeit zugeordnet werden.

So gern man die subtile Einteilung der Heiligkeit Got-
tes als formale und objektive nach Natur bzw. Subsistenz
anerkennt — sie kann sich auf den hl.’ Thomas stiitzen.
wenngleich dieser sie nicht ausdriicklich macht —. mochte
man doch die Frage stellen, ob die von der Religions-
geschichte, HI. Schrift und positiven Theologie nahegelegte
nicht wenigstens auch von der spekulativen hiitte beriidk-
sichtigt werden, vielleicht sogar von ihr hitte bevorzugt
werden miissen. Es ist die objektive Heiligkeit der Seins-
und Personwiirde, die sich zuerst bei Gott findet und die
sich ‘beim Menschen in die innere. gnadenhafte und die
duBlere, kultische teilt, und die formale oder subjektive,
die man bei Gott sowohl als auch beim Menschen - als
ethische bezeichnen kann.

So méchte man dem Werk von Horviath wiinschen —
wie man es mit Recht der ganzen Theologie wiinscht —,
daB es auf der einen Seite Thomas als das geniale Zentrum
verehre, auf der andern aber auch den Fortschritt iiber
ihn hinaus anerkenne und die Ergebnisse der positiven
Theologie und der Grenzwissenschaften in die spekulative
Theologie hineinverarbeite.

Koln. E. Raitz v. Frentz

Schollgen, Werner, Schuld und Verantwortung nach der Lehre der
katholischen Moraltheologie. Eine Anleitung zu eigenem Urteil
und ein Weg zur Verstdndigung. Diisseidorf, Bastion-Verlag,
1947, 87 S. i

Sch. will in dieser Schrift kein fertiges Urteil iiber die
aktuelle politische Frage der Schuld geben, sondern eine
Gruppe von begrifflichen Unterscheidungen darbieten,
mit deren Hilfe man zu einem eigenen Urteil kommen
kann. Zu diesem Zwedk werden die dem Seelsorger ge-
laufigen Begriffe und Unterscheidungen, wie actus
humanus, actus hominis und Randzonen verminderter Zu-
rechenbarkeit, unmittelbare Téterschaft und Mittdater-
schaft, unmittelbar angesirebtes Ziel, vorausgesehene
Folgewirkung, nicht vorausgesehene Folgewirkung, kom-
plexe Folgen, positive Schuld und Unzulanglichkeit,
Schuld und Haftung, Recht und Pflicht zum aktiven Wider-
stand u. a. unter Abstimmung aufl die gegenwirtigen Ver-
hiltnisse erklart. Auf diese Weise wird sichtbar gemacht
— was wirklich not tut —, wieviele Momente bei der Kli-
rung der verschiedenen Schuldprobleme unserer Zeit zu
beachten sind, und wie die Tatbestande, welche die Frage
von Schuld und Verantwortung aufwerfen lassen, viel-
faltig verzweigt und abgestuft sein kénnen, so dafl man
sie nicht jedesmal einfach mit einem einzigen eindeutigen
Schuldurteil einfangen kann.

_Als Modellfall zur Erldauterung der Grundbegriffe von Schuld und
Verantwortung wéhlt Sch. vor allem ein Beispiel aus der privat-
rechtlichen Sphire des Geschiftslebens. Er sient dabei u. a. eine
Parallele gegeben zwischen dem Verhalten des Geschéaftsmannes, der

in allzu groBer Vertrauensseligkeit sich auf seinen abgefeimten
Prokuristen verldBt usw., und dem Volk, das seiner politischen
Fihrung zu sehr vertraute. Im AnschluB an diese Analogie sagt
Sch., daB das Volk flir die Ereignisse der Vergangenheit wenig-
stens die duBere objektive Moglichkeit geboten haben muB und
darum die Forderung auf eine gréBere politische Reife ausreichend
begriindet ist. Die Logik sei unerbittlich: ,,Was geschehen ist, mufite
méglich gewesen sein . . . Und wir sind eben so gewesen, daf es
moglich war” (22). Man mag dabei trotz der Analogie darauf hin-
weisen, daB die Situation des deutschen Volkes viel komplizierter
liegt als die des vertrauensseligen Unternehmers. Die Erinnerung
an die Unzuldnglichkeiten soll ruhig zu eciner Metanoia aufrufen.
Wihrend aber der private Geschiftsmann wirklich allein durch
seine Unzuldnglichkeit die Moglichkeit zum Treiben seines Pro-
kuristen bot, man ihm darum allein die Garantie fiir zukiinftige
Sicherheit abverlangen kann, kann die Unzulénglichkeit des Volkes
nicht aus dem Geflechte der Geschichte gelost werden, das insge-
samt die Gelegenheitsursache zur Entwicklung der Vergangenheit
bildete, ohne daB die Gefahr einer einseitigen Schau entsteht.

Bamberg. Josef Schneider.

Welty, OP, Dr. rer. pol. Eberhard, Die Entscheidung in die Zukunit.
Grundsédtze und Hinweise zur Neuordnung im deutschen Lebens-
taum. Heidelberg, F. H. Kerle-Verlag, 1946 (K1 80 467 S.).

Der Titel zeigt schon die Zeitnihe des Buches an. Es
ist aus einem Aussprachekreise in den Kriegsjahren her-
ausgewachsén und im Friihjahre 1945 abgeschlossen. So
erklirt sich auch Anordnung, Wiederholung und Riickgriff.
Fortfiihrung und Entwidilung entscheidender Gedanken,
aber auch mancherlei Unausgeglichenheit bis zur Gegen-
sitzlichkeit. — Die Entscheidung geht um die grofien Fra-
gen von heute: Gesamtlebensordnung, Wiirde der Person,
Gesellschaft und Staat, Gerechtigkeit und Liebe, Sozial-
reform mit ihrer immer noch ungelésten Entproletari-
sierung, die in Sozialisierung., Lastenausgleich, Boden-
reform eine unmittelbare Forderung geworden ist; dazu
noch schon oft erdrterte biologisch-naturrechtliche (Recht
auf Leben) und religios-padagogische (Familie, Erziehung)
Anliegen. Der Kern der Erbrterungen liegt in der Sozial-
reform, hier erstlich als Neuordnung der gesellschaftlich-
wirtschaftlichen Verhiltnisse verstanden; genauer, Besei-
tigung der ungerechten Besitz- und Giiterverteilung. Die
grundsitzlichen Uberlegungen iiber Person, Gesellschaft,
Staat, Gemeinwohl, Naturgesetz, Menschengesetz, vorallem
iiber Eigentum haben ihren unentbehrlichen Eigenwert,
leisten aber zuleizt ebenso unentbehrliche Dienste, um
die Hauptentscheidung in die Zukunft, eine durch-
greifende Sozialreform herbeizufiihren. Die Tatsache der
Aufnahme von Millionen von Fliichtlingen kompliziert
diese Neuordnung ungemein. Welche Lisungsversuche
bietet das vorliegende Buch?

Als Ziel der Liosungsversuche steckt sich das Buch eine
geredhtere Besitz- und Giiterverteilung (5. 382, 408). Unter
den Mitteln interessiert sozialphilosophisch vor allem
die Forderung: Mehr Gemeineigentum (S. 408). Diese For-
derung wirft die brennende Frage nach der Begriindung
des privaten Eigentumsrechts auf. Dahinter steht *die
Frage nach einem Eingriffsrecht des Staates und iiber allen
Finzelfragen das Verhiltnis von Individuum und Gesell-
schaft, von Einzelwohl und Gemeinwohl. In dieser letzten
groBen Rahmenfrage bekennt sich der V. zu seinem fiih-
renden Ordensbruder, dem hl. Thomas, nidmlich zu der
gesellschaftlichen Ganzheitsauffassung Danach ist
der Mensch Teil, Glied (pars) des Gemeinschafltsganzen
(S. 54, 299, 333, 339, 374). Der hl. Thomas bezeichnet diese
Stellung des Individuums innerhalb des Ganzen als pars
principalis. Damit wird ausgedriickt, dalB der Einzelmensch
trotz seinem Gliedschaftscharakter ,um seiner selbst wil-
len gewollt ist”. Diese Ganzheitsauffassung des hl. Thomas
.klingt sehr schwierig, ist aber im Grunde einfach™ (S. 49),
und wir fiigen hinzu: Sie erkliirt letztlich den anerkannten
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Primat des Gemeinwohls wie die naturrechtliche Position
des Sondereigentums.

Von der Ganzheitsauffassung des hl. Thomas her sucht
der V. seine Losung ,Mehr Gemeineigentum™ (S. 381 ff.)
zu begriinden. Es ist das sozial-philosophische Herzstiick
des Buches und unterrichtet uns, was der V, mit seinem
.Sozialismus® in christlichem Sinne (S. 402) meint. Sein
Gedankengang ist folgender: Ganz im Sinne der Ganz-
heitsauffassung des hl. Thomas gehoren alle Erdengiiter
allen, und zwar von Natur her (S. 276, 298). Auf diesem
Fundamentalsatze baut der V. zwei Gedankenreihen fiir
die naturrechtliche Stellung des privaten Eigentumsrechts
auf, die dem Leser bis zur Verwirrung schwierig sind. Ein-
mal heiBt es ganz in Ausfolge der cigen wertigen
menschlichen Person (innerhalb der Ganzheit): ,.Das Recht
auf Sondereigentum folgt dem menschlichen Wesen. Es ist
von der Natur verlichen und darum ein allgemein-
menschliches, vorstaatliches Recht” (S. 306). Auch in der
Unterscheidung von Besitz und Gebranch heiBii es klar
und bestimmt: ,Am Gebrauch seiner Habe muB einer
den anderen leicht’ teilnehmen lassen . . . er bleibt indes
Eigentiimer der Sache. und zwar unter Ausschluf jedes
anderen” (S. 373). Mit dem letzien wird die soziale
Verpflichtung des privaten Eigentums (S. 318 ff.,
574) und das EingriffsrechtdesStaates (S. 351 ff.)
schon eingeleitet.

In einer zweiten Gedankenreihe aber heifit es zum
privaten Eigentumsrecht: ,Die tatsichliche Eigentums-
ordnung ist darum menschliche Einrichtung™ (S. 350). Das
~darum” weist auf das Naturrecht als Begriindung
hin. Danach habe die Einrichtung des privaten Eigentums-
rechts bzw. -Ordnung ihre .unmittelbare Wurzel . . . auch
in der menschlichen Natur®; jedoch ..kommen diese Rechte

. . erst fafllich zur Geltung . . . im Rahmen menschlicher
Ubereinkunft und nach den Ordnungsnormen des gesetz-
ten menschlichen Rechtes” (S. 349). Hierbei beruft sich
der V. auf den hl. Thomas (S. 350). Kompliziert wird die
Frage nach dem privaten Eigentumsrecht durch die Ver-
bindung mit der gefallenen menschlichen Natur
(S. 299, 303, 582). Hieraus hiitten sich die Menschen WVer-
pilichtet, ja . . . geradezu gendtigi” gesehen, ,.das Sonder-
eigentum zum tragenden Eckpfeiler ihres gemeinsamen
Lebens .. . zu machen” (S. 300, 384). Also ~Sondereigentum
als gesellschaftstragende Einrichtung auf menschlichen
ErlaB* hin — aber nicht blo B, sondern auch auf Ldie
Natur" hin und zwar ,bedingt durch die seelisch-sittliche
Verwiistung und ichsiichtige Enge des gefallenen Men-
schen” (8. 384) Auch fiir diese Uberlegungen zieht der V.
den hl. Thomas heran. Von der Begriindung der privat-
rechtlichen Besitzordnung aus der Erbsiinde kommt der

V. dann zu den Folgerungen: ,.Dem Sondereigentum wird:

keine unbedingte, sondern nur eine bedingte Rolle zuer-
kannt” Angewandt auf die Gesellschaftsordnung: . Eine
Besitzordnung auf der Grundlage des Gemeineigentums
ist nicht gegen die Natur, sondern an sich gemif der
Natur, allerdings nicht gemiB der gefallenen Natur®
(S. 304). Angesichts dieser Interpretation ist es verstind-
lich, daf das Sondereigentum vorziiglich als Funktion der
Giiteraufteilung angesehen wird (S. 302); daB sich der
Schwerpunkt auf die rechte Giiterverteilung verschiebt,
und daff das Sondereigentum als das rechte Mittel er-
scheint, um Ruhe, Frieden und Wohlergehen zu garan-
tieren. Genauer: der Mensch hat das Recht, die Erden-
giiter fiir seine Existenz in Dienst zu nehmen. Die Form
des Sondereigentums ,braucht nicht unbedingt zu sein".
Sie ,kann und muf aber sein“, wenn ..der urspriingliche
Wille der Natur, alle mit der geniigenden Menge von
Nutzgiitern sicher versorgt zu sehen®, ohne Sondereigen-
tum nicht gesichert ist. Die Geschichte der Menschheit be-

weist nun: ,,Gemeinbesitz war und blieb die Ausnahme"
(S. 384). An zahlreichen Stellen gibt der V. dieser Uber-
zeugung Ausdrudk, und er ist dabei der gleichen Uber-
zeugung des hl. Thomas sicher, daf die Gesellschafts-
ordnung nur auf der Grundlage des Sondereigentums ge-
sicherf ist, bzw. daB eine Gesellschaftsordnung, auf der
Grundlage des Gemeineigentums nicht durchfiithrbar ist.

Rechtlich kleidet der V. die Sozialfunktion des
Sondereigentums in die Worte des hl. Thomas: , Auftei-
Iung und Aneignung der Giiter geht auf menschliches Recht
zuriick.” Daraus wird dann die Folgerung gezogen: ,,Alles
gesatzte Recht, jedes menschliche Gesetz hat aber seinen
Sinn und seine Geltungskraft im bzw. vom Gemeingut"
(S. 350).

So ist nun der Weg zu der Forderung ,Mehr Gemein-
eigentum® frei. Drei Hauptmittel werden namhaft ge-
macht: Bedarfsdeckungswirtschaft, Sozialisierung gewisser
Industriezweige und Abgabe des Uberllusses.

Der V. bezieht sich wiederholt auf seinen Mitbruder A. Horvath,
dessen bekanntes Buch in einem eigenen Schreiben von Pius XI.
belobigt sei (S. 270). Der V. libernimmt den Satz: ,Da also das
Naturrecht das Subjekt des Eigentumsrechts unbestimmt laBt, kann
das Ideal prinzipiell weder im Kollektiv- noch im Sondereigentum
bestimmt werden, sondern in der Synthese der beiden, d. h. ent-
weder im Kollektivbesitz mit vollem individuellen Beniitzungsrecht
oder im Sondereigentum mit sozialer Belastung und mit vollem
gesellschaftlichem Benlitzungsrecht. Beide Formen des Eigentums
sind mnaturrechtlich zuldssig, und es miissen auBernaturrechtliche
Uberlegungen iiber den Vorrang des ecinen entscheiden. Der V.
sichert sich mit der Zusatzbemerkung: Das gilt fir den Zustand der
gefallenen Natur; ,man darf also nicht folgern, daB bei. der
jetzigen Situation auch Kollektiveigentum als Grundlage der
Gemeinschaftsordnung in Frage kommt" (S. 403).

Damit sehen wir uns der entscheidenden sozialphilosophischen
Frage gegeniiber: Wie steht das Naturrecht zum Subjekt des Eigen-
tumsrechtes? Ferner: Was ist es mit der tatsdchlichen privatrecht-
lichen Eigentumsordnung ex peccato? Die Ganzheitsauffassung des
hl. Thomas weist uns den Weg. Es entspricht und enispringt durch-
aus seiner Grundkonzeption, daB von Natur her alle Erdengiiter
allen Menschen gehdren; aber ebenso daB der Einzelmensch kraft
seines personlichen Eigenwertes (pars principalis) ein Recht  auf
Sondereigentum von Natur her besitzt; daB die Ordnung, die er im
Gemeinschaftsleben auf dem Sondereigentum aufbaut, ebenso ,,von
Natur her” zu betrachten ist. Von diesem naturhaften Re cht auf
Sondereigentum ist der tatsdchliche Gebrauch dieses
Rechtes zu unterscheiden. Zweifellos konnte sich der Mensch im
paradiesischen Zustand entschliefen, mit seinen Mitmenschen in ab-
solutem Kollektiveigentum zu leben. Im Zustande der gefallenen
Natur 148t sich das nicht mehr ohne groBte Schddigung realisieren.
Diese Frage des Gebrauchs richtet sich nach ganz anderen Ge-
sichtspunkten als die Frage des Rechts. Es trifft darum nicht zu,
daB ,,das Naturrecht das Subjekt des Eigentumsrechts unbestimmt
labt”. Nein. Gerade die Ganzheitsauffassung des hl. Thomas zeigt
das Subjekt des Eigentumsrechts deutlich auf: Die Ganzheit
(Menschheit, Gemeinschaft, Gesellschaft) und der Einzelmensch —
aber in Stufung. Der Einzelmensch ist nicht unumschrank -
ter Eigentumsherr. Grund? Weil er pars ist, wenn auch princi-
palis. Daraus leitet sich ja die soziale Verpflichtung des Sonder-
eigentums her, die sich in dem , Umschraibungsrecht' des Staates
hinsichtlich des Sondereigentums am sichtharsten offenbart. Ander-
seits ist auch die Gesellschaft nicht unumschrankter Herr, denn die
Notwendigkeiten des Gemeinwohls ziehen dem Staate die
natiirliche Grenze in der Umschreibung des Sondereigentums.

Bedarf es einer Heranziehung der Erbsiinde? Offenbar nicht fiir
das Recht auf Sondereigentum, wohl aber fiir den Gebrauch

‘dieses Rechts. In dem paradiesischen Zustande — der fiir eine Ge-

sellschaftsordnung irreal blieb — hatte der Mensch von dem Ge -
brauch seines Eigentumsrechts ohne Schidigung des Gemein-
wohls absehen kénnen. In dem Zustande der gefallenen Natur geht
das nicht mehr, wie denn die Geschichte der Menschheit auch nur
wenige Beispiele von vollendetem Kollektiveigentum aufweist.
Darf man angesichts dieser naturrechtlichen Situation noch for-
mulieren: ,,Die tatsdchliche Eigentumsordnung ist menschliche Ein-
richtung?" Ebensowenig wie bei der Bhe als Natureinrichtung, von
welcher der Mensch Gebrauch machen kann oder nicht; von der
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viele um ,,des Heiles willen’ Gebrauch machen miissen, eine kleine
Zahl um ,des wungeteilten Dienstes willen' keinen Gebrauch
machen. Aber menschliche Einrichtung ist und wird die Ehe
dadurch nicht. So ist es auch mit der privatrechtlichen Eigentums-
ordnung.

Wie steht es aber mit dem hl. Thomas? Tatsdchlich heiit es bei
ihin: Et ideo per rerum divisionem et appropriationem ex jure
humano procedentem . . . (S. th. 2 1I 66,7). Was versteht aber
Thomas hier unter jus humanum? Kurz vorher erkldrt er sich
dazu: Proprietas possessionum . . . juri naturali superadditur per
adinventionem rationis humanae (2 Ti 66,2). In dem unmittelbar
vorhergehenden Satze gibt er die weitere Erkldrung dafiir mit dem
Hinweis auf das jus gentinum, das mit dem Naturrecht in
innere Verbindung gesetzt wird (2 II 57,3). Hat der hl. Thomas
Eigentumsrecht bzw. die privatrechtliche Eigentumsordnung mit der
Erbsiinde in Verbindung gesetzt? An den vom V. genannten Stellen
nicht. In keiner Hauptstelle konnten wir diese Verbindung an-
treffen (vgl. auch Robert Linhardt, Die Sozialprinzipien des hl.
Thomas v. A., Freiburg i. B. 1932, 207).

Damit scheint der sozialpolitischen Verwirrung, die aus der
These des V.: Tatsdchliche Eigentumsordnung als menschliche Ein-
richtung hat Sinn und Gestaltungskraft vom Gemeinwohl her —
entstehen konnte, vorgebeugt zu sein.

Die Folgerungen des V. fiir Sozialisierung sind maf-
voll und begriindet. Beziiglich Bedarfsdedcungswirtschaft
(S. 287 ff.) bleiben ernste Probleme. In der Abgabe des
Uberflusses (S. 321 ff.) ist die Grenze zwischen ex justitia
und ex caritate nicht immer ersichtlich.

Zusammenfassend bietet das Buch eine Fiille von An-
regungen und Unterweisungen fiir Arbeitskreise. Es gibt
nicht viele Untersuchungen, die den sozialpolitischen Not-
wendigkeiten so energisch auf den Leib riicken. Das Rin-
gen bleibt auch nach der Lektiire, ja steigert sich. Eine
Neuauflage wiirde durch straffere Gedankenfithrung in
den Hauptfragen gewinnen.

Fulda. D.Breitenstein OFM,

Pascher, Josef, Iheologie des Kreuzes. Ein Versuch. Aschen-
dorffsche Verlagsbuchhandlung, Miinster (Westf.), 1948 (302 S.).
Kart. DM 8.—

Zum Titel seines Buches sagt Verf. S. 6: .Die Offen-
barung geht um das Kreuz, und die Theologie. die dem
Rechnung triigt, ist in diesem Sinne eine Theologie
des Kreuzes” Aus der Erwiigung heraus, daB das
Herrenmahl als die sakramentale Vergegenwirtigung
des Kreuzesopfers ..der entscheidende religiose Akt ist”
und im Mittelpunkt des Kultus und der Frimmigkeit
steht, versucht P., das mysterium crucis als Zentralidee
auch des gesamten Offenbarungsinhalts zu be-
greifen. Der Titel des Buches will also nichi im Sinne
der reformatorischen Fragestellung verstanden werden,
auch nicht als Antithese zur sog. Verklarungstheorie und
endlich sich auch nicht beschriinken auf die religidse
Problematik des Kreuzesgeschehens und seines soterio-
logischen Charakters. Es handelt sich vielmehr um eine
Darstellung der Offenbarungslehre, die deswegen ., Theo-
logie des Kreuzes™ genannt wird, weil sie im Opfer von
Golgotha ihre zentrale Mitte habe.

Das eigentliche Corpus des Buches wird eingeleitet
mit tiefen religiosen Erwiigungen iiber das geschichtliche
Kreuzesgeschehen. In Anbetracht dessen aber. daB es
sich hier um die tragende Idee des Buches handelt, wire
doch ein griindlicheres Eingehen auf die .Theologie des
Kreuzes™ erwiinscht gewesen, und zwar unter Beriick-
sichtigung dessen. worin beim modernen Menschen das
scandalum crucis besteht. — Der erste groBe Abschnitt
Jautet: .Das Opfer” Gemeint ist vom Verf. nicht
Wesen und Bedeutung des Opfers an sich, sondern die
Begegnung mit Gott, die das Opfer als .die Ubergabe
des Selbst™ (S. 17) zur Voraussetzung hat. So erst ver-
steht man, dal unter der Uberschrift: .. Das Opfer” eine
Trinitdtslehre in stark soteriologischer Sicht gegeben

wird, .,denn unser Opfer ist Opfer Christi an den Vater.
steht also in der Begegnung des Sohnes und des Vaters™
(S. 19; vgl. auch S. 73: ..Der Glanz des Hochopfers Christi
hat seinen letzten Urgrund in der Tatsache, dal} es My-
sterium der Dreifaligkeit ist”). — Der zweite und er-
heblich umfangreichere Abschnitt (S. 73-—298) triagt die
Uberschrift: .Die Antwort"” ,Das Kreuz ist ein Ruf®,
der deswegen ..sein Ziel erreicht”, weil sich unter einem
sichtbaren Zeichen in der vollendeten Hingabe des
menschgewordenen Gottessohnes die Liebe des Sohnes
zum Vater birgt. ..die in Gott der Heilige Geist ist”. Die
Antwort des Vaters umgreift: Die Verherrliciung
Christi (S. 73—79), die Mitverherrlichung der
Gldubigen (S. 79—88; ein schones Kapitel iiber das
Wesen der subjektiven Erlésung, die Rechtfertigung),
die Kirche (1. das Wort der Kirche S. 95108, unter-
schieden als Wort der Verkiindigung und des Gebetes:
2. die Kirche in den Sakramenten S. 108—231), die
Durchdringung der Welt. verstanden als heiliges
Leben auf Gott hin und auf die Welt hin (S. 231-—281),
und endlich: Das Ende und die Vollendung
(S. 282—298: die IL.ehre von den letzten Dingen).

Die .Theologie des Kreuzes™ steht im Dienste der
Verkiindigungstheologie und enthiillt die verantwor-
tungsbewuBte Uberzeugung des Verfassers. dal} uns eine
neuartige Verkiindigung nottut. Sie ist in der Tat eine
unausweichbare Forderung des Reiches Gottes heute. Die
groBen Anliegen der Verkiindigungstheologie treten
mehr oder weniger deutlich in Erscheinung: Heraus-
stellung des Mysteriencharakters der Offenbarungswahr-
heiten; Zuordnung dieser Wahrheiten auf die Fragen des
Verstandes und die Sehnsiichte des menschlichen Herzens,
denen der Mensch allein ratlos gegeniibersteht; Beriick-
sichtigung der Belastungen unserer Gldubigkeit und
christlichen Lebensentfaltung; psychologische Einfithlung
in das religiose Empfinden des heutigen Menschen, seine
Geistigkeit und Sprache. Vor allem eignet dem Verf. eine
pidagogisch inspirierte spekulative Gabe, den alten
Offenbarungswahrheiten neue Lichter aufzustecken. da-
durch die Aufmerksamkeit zu fesseln und zu neuartiger
geistiger Durchdringung des Traditionellen anzuregen.
Diese grundsiitzlich begriiBenswerte Eigenwilligkeit hat
allerdings — was nicht sein miillte — zur Folge gehabt,
daB sich an nicht wenigen Stellen des Buches theologische
Unklarheiten finden, dal die Sprache vielfach schwer
verstidndlich, die Diktion nicht fliissig ist.

Das wichtigste Anliegen der neueren Verkiindigungs-
theologie besteht zweifellos darin. gegeniiber der wissen-
schaftlichen Systematik und Methodik der {raditionellen
Schultheologie im AnschluB an die Theologie der Heiligen
Schrift und der Viter die heilsgeschichtliche
Sicht der Offenbarung wiederzugewinnen bzw. stirker
herauszustellen. Damit driangt sich vonselbst die Frage
auf nach dem Grundgedanken. unter dem sich
die einzelnen Wahrheiten des objektiven Logos der Ver-
kiindigung organisch zur Einheit zusammenfassen lassen.
Nach Franz Lakner ist Christus der Mittelpunkt der
Offenbarung; Christus sei deshalb auch das umfassende
Thema aller Verkiindigung (Theologie der Zeit. 1939).
Arnold Rademacher bezeichnet die Lehre von der Gottes-
kindschaft als ihre Zentralidee (der Glaube als einheit-
liche Lebensform, Bonn 1937). Hugo Rahner will in der
.Botschaft von der Vergottlichung des Menschen durch
die Menschwerdung Gottes™ den soteriologischen ordo
der Offenbarung sehen (Theologie der Verkiindigung,
Freiburg i. Br.. 1939), und nach Th. Soiron ist die Lehre
vom erhohten Herrn die Grundtatsache des christlichen
Lebens und demgemif auch der christlichen Verkiin-
digung (Die Verkiindigung des Wortes Gottes, Frei-
burg i. Br., 1943). Fiir Pascher ist das Opfer des Herrn

\
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.die lebendige Mitte christlicher Religion®”, ,der Hihe-
punkt in der religiosen Geschichte der Menschheit® (S. 5)
und deshalb auch das umfassende Thema aller christ-
lichen Verkiindigung. Einsichtsvoll und bescheiden nennt
er selbst sein Buch ..einen Versuch®. In der Tat handelt
es sich in all diesen Féllen nur um Versuche, die zweifel-
los ihre Verdienste haben, was besonders vom vorlie-
genden Werk gilt, die aber, soweit es sich um die orga-
nische Erfassung aller Darlegungen in der thematischen
Gangzheit handelt, nicht befriedigen. In vielen Kapiteln
spiirt man deutlich die Not Paschers, seine hdufig schonen
Gedanken auf den Generalnenner seines Buches zu
bringen.

Bekanntlich hat auch die mittelalterliche Theologie
versucht, im Gegensatz zu Thomas, der Gott als'das Sub-
jekt der Theologie bezeichnet (Omnia in hac sacra doc-
trina pertractantur sub ratione Dei, S. th. I, q. 1, a. 7),
andere ..Zentralideen"” fiir die wissenschaftliche Darstel-
lung der Offenbarung zu finden. Mit Recht sagt J. Bilz:
.Indes konnte keine dieser Auffassungen durchdrmgen
da die betreffenden Idcen nicht umfassend genug waren™
(Einfithrung in die Theologie, Freiburg i. Br., S. 14).
Trotzdem pflichte ich der Meinung der neueren Verkiin-
digungstheologen bei, daB die herkémmliche Systematik
der Schultheologie fiir eine Darstellung zum Zweck der
Verkiindigung unzureichend ist, weil hier die heils-
geschichtliche Sicht bestimmend sein muB. Von der Theo-
logie des AT und NT und ihrer heilsokonomischen Schau
her erweist sich der Begriff ,.Reich Gottes™ als die zen-
trale .Idee™ der gesamten Offenbarung. Dobmaier und
Hirscher haben darauf bereits aufmerksam gemacht. An-
gefangen von der Schopfungs- und Versuchungsgeschichte
bis zur Parusie stellt die Bibel das ganze Heilsgeschehen
unter den Begriff des Reiches Gottes. [hm unterstellt vor
allem der Herr selbst sein Leben und Wirken. Die In-
karnation des Gottessohnes, seine messianische Tétigkeit,
sein Leiden und Sterben, seine Auferstehung und Himmel-
fahrt, sein Fortwirken in der Kirche kraft seines Pneu-
mas und das Leben der Glieder des mystischen Leibes in
der Wahrmachung der Nachfolge des Herrn zielen hin auf
die Verwirklichung des Reiches Gottes und sein Kommen
in Herrlichkeit. Das Kreuzesgeschehen gehért nur zum
Leidenscharakter des Reiches Gottes. So wesentlich das
mysterium crucis auch fiir die christliche Religion und
Frémmigkeit ist, iibergeordnet ist und bleibt ihm doch
der Begriff der Bactdcla tov adpaviy.

Noch eine zweite grundsitzliche Erwigung sei mir
hier gestattet: Man wird der péddagogisch inspirierten
spekulativen Gestaltung des Glaubensgutes durch den
Verkiindigungstheologen mehr — sit venia verbi —
.Subjektivismus® gestatten als dem wissenschaftlichen
Systematll\er und dem Fachexegeten. Wihrend diese
nicht nur dem kirchlichen GlaubensbewuBtsein verpflich-
tet sind, sondern auch dem Gesetz der Wissenschaftlich-
keit, wird man es dem Verkiindigungstheologen eher
verzeihen, wenn er gelegentlich einen biblischen Text in
einer Weise auslegt, die den Anspriichen der wissen-
schaftlichen Exegese nicht geniigt, oder wenn seine Be-
hauptungen den gesicherten Erkenntnissen der Dogmen-
und Liturgiegeschichte sowie den bewiihrten Formen der
wissenschaftlichen Durchdringung des Glaubensgutes
nicht gerecht werden. Aber dieses Verfahren kann man
nicht grundsitzlich rechtfertigen. Es darf nicht zur
Methode werden. Die Erbaulichkeit des subjektiven Logos
der Verkiindigung darf nicht auf Kosten der wissen-
schaftlichen Sachlichkeit des objektiven Logos geiibt
werden. Hier wird aber seit Jahren vielfach gefehlt. Er-
baulichkeit, Zeitnihe und Neuartigkeit der Verkiindigung
diirfen nicht mit theologischer Unsachlichkeit verwechselt
werden (vgl. iibrigens dazu die Ausfilhrungen von Leon-

hard Fendt in der Theologischen Literaturzeitung 1948,
Nr. 5, S. 259ff., wo der Subjektivismus in der heutigen
Verkiindigung der evangelischen Kirche geriigt wird).
Es sei ausdriicklich betont, dal} der Verfasser der ,,Theo-
logie des Kreuzes™ sich auch der sachlichen Strenwe der
theologischen Wissenschaft verpflichtet weill und da[i die
nun folgenden kritischen Anmerkungen nicht den gegen-
t(‘lllgen Eindruck erwecken sollen.

Zu S. 19: Ist der Gott der ganzen vorchristlichen Offenbarung,
inshesondere der Gott des AT, wirklich der Vater, den uns
Christus geoffenbart hat? Da, wo dem Schépfer- und Bundesgott
der Titel Vater gegeben wird, ist das nicht der Ursprunglose im
innertrinitarischen Lebensaustausch, sondern dieser Titel wird dem
personlichen Gott schlechthin zugesprochen, Da handelt es sich
nicht um den Vater des Gottessohnes. Paulus und die d&lteste
patristische Literatur unterscheiden hier deutlich.

Zu S. 56ff. und S. 76: ;;Wenn die Heilige Schrift von dem
EinfluB des Heiligen Geistes auf Christus spricht”, so ist damit
keineswegs immer der innertrinitarische HIl. Geist gemeint, wie
Verf. anzunehmen scheint. ‘Das 7wvebjLa &‘(LOV. das die Menschheit
Jesu erfiillt — anders vor als nach der Auferstehung —, steht in
der operatio Dei ad extra, ist also etwas Geschaffenes. Verf. be-
achtet auch nicht geniigend, daB der )\C:TO; 5?'.0‘95'0%0; nur der sub-
stantiale Trager der Menschheit Jesu ist, in dieser selbst aber
wegen der Transzendenz nicht unmittelbar dynamisch tatig sein
kann, ;

Zu S. 77 ff.: P. behauptet, daB nach der Theologie des Hebriet-
briefes ,nicht im Tode des Herrn allein das Opfer zu erblicken'
sei, daB vielmehr die Himmelfahrt ,noch in den Opfervorgang"
hineingehére, daB der ewige Kult vor dem Vater ,nur die Ver-
ewigung des einen Geschehens von Golgotha ist”, so daB Tod
und Himmelfahrt nur ,zwei Phasen des einen Kultaktes'' seien.
Unterscheidet man in sauberer Exegese zwischen der von alt-
testamentlichén Opfervorstellungen beeinfluBten literarischen Ein-
kleidung einevseits und der theologischen Aussage anderseits, so
besteht diese darin, daB Christus nach der Vollendung seines
Opfers ein fiir allemal in das Allerheiligste (Himmel) eingegangen
ist, um uns seinen Geist zu senden und um immerfort unser Fiir-
sprecher beim Vater zu sein. Das Kreuzesopfer ist eine ge-
schichtliche Tatsache; ihm eignet die Einmaligkeit, das Voll-
endet- und Abgeschlossensein, das mit dem Perfektcharakter eines
jeden geschichtlichen Ereignisses gegeben ist. So sagt es Paulus,
Johannes (vgl. Apk 5,6. 9f) und auch der Hebraerbrief 7, 27 und
9,28. Wenn wir von der innertrinitarischen Hingabe des Sohnes
an den Vater absehen, die aber doch nicht mit dem Kreuzesopfer
identifiziert werden darf, so existiert in Gott das Kreuzesgeschehen
nicht anders als alles geschichtliche Geschehen, ndmlich als rein
geistige Uridee, und aufierdem so, wie Gott im ewigen Erkennen
und Wollen alles gegenwartig ist. Nach der Auffahrt zum WVater
hdlt zwar die Opfergesinnung des Menschensohnes an. Aber auch
das ist keine ,Verewigung des einen Geschehens von Golgotha''.
Denn zum Wesen des Kreuzesopfers gehort nun einmal die Hin-
gabe des Leibes als Opfergabe im Sterben. So gibt es denn im
Himmel auch keinen Kult, der die Verewigung des einen Kreuzes-
geschehens zum Gegenstand haben koénnte. Auch in der Johannes-
Apokalypse ist davon keine Rede. Die an alttestamentlichen und
neutestamentlichen Kultvorstellungen inspirierte literarische Form
der Vision ist nur der religiés-dichterische Ausdruck fiir die mitt-
lerische Tdtigkeit des Aufgefahrenen in dem erwéhnten Sinne und
fiir die Anbetung, die von ‘den Engeln und Heiligen dem ge-
schlachteten Lamme und dem erhéhten Kyrios ,gesungen’’ wird.
((Deshalb sind auch die Heiligen des MeBkanons wohl Fiirsprecher
am Throne Gottes, aber keine Mitliturgen der h:mmhschen Li-
turgie, wie P. S. 104 sagt.)

Zu S. 89; vgl auch S. 137: In der mystischen Gliedschaft
des Leibes Christi ist es nicht ,,der eine und gleiche Gottesgeist,
die eine und selbige Liebe des Vaters und des Sohnes, die uns
umschlieft”, Jedenfalls ist diese Formulierung theologisch un-
genau. Denn das eine Mal handelt es sich um eine innertrini-
tarische Lebensfunktion, das andere Mal um eine operatio Dei ad
extra, Das myelps Tod XPLU‘COU, das nach Paulus die iibernatiir-
liche Seinsgrundlage in den Seelen der Glaubigen fiir die mystische
Gliedschaft ist, ist etwas Geschaffenes, dessen ,metaphysisches"
Prinzip der innertrinitarische Geist ist.

Zu S. 114: DaB das eucharistische Opfermahl ,,das Leben der
Auferstehung, der Mitauferstehung™ mit Christus sei, ist wenigstens
mifiverstandlich bzw. unklar. Es gibt eine doppelte Mitauferstehung
mit dem Kyrios, die der sakramentalen Abbildlichkeit der Taufe
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(Rém 6) und die am Ende der Tage. Im Opfermahl empfangen wir
das geschlachtete Lamm, und wdhrend der sakramentalen An-
wesenheit des Lammes in uns vermehrt der Herr, qui sedet ad
dexteram Patris, sein in der Seele bereits vorhandenes Pneuma.

Zu S. 124ff. : Am meisten unklar und anfechtbar in der gan-
zen ,, Theologie des Kreuzes'' ist das, was hier iiber die Eucharistie
ausgefiihrt wird. Zur Exegese des Einsetzungsberichtes und zu der
Frage, ob man einseitig in den getrennten Gestalten die sakra-
mentale Todessymbolik sehen darf, wenn man ernstlich —wie Verf.
es mehrfach ausspricht — nicht bloB an die Vergegenwadrtigung
des Christus passus, sondern auch seines Opfertodes glaubt, wére
manche kritische Bemerkung zu machen. Dasselbe gilt vom Ver-
hiltnis des Kreuzesopfers zur Auferstehung und vor allem von der
Zuordnung des Mahles zum Opfer, sowie endlich von der Frage,
in welcher Weise die Glaubigen Mitopfernde sind und Anteil am
Opfer Christi haben. Es ist mir leider im Rahmen dieser Be-
sprechung nicht méglich, auf diese wichtigen Dinge ndher einzu-
gehen,

Zu S. '134: Was hier zur Rechtfertigung der Expositio wah-
rend der Messe gesagt wird, iiberzeugt nicht und wird auch der
Liturgiegeschichte nicht gerecht.

Zu S. 135: Inwiefern die Eucharistie ,auch schon die Ver- °

wirklichung der letzten Dinge in der Verhiillung des Symbols" sein
soll, wird nicht deutlich gemacht und nicht bewiesen.

Zu S. 164 : Der Pfarrer soll nach P. beim Herrenmahl Christus
verkérpern, bei der Spendung der Taufe aber den Vater: ,Die
Eucharistie entnimmt dem Zentralgeheimnis des Todes Christi
ebenso wie die Ehe das Mysterium ,Christus — Kirche’, die Taufe
jedoch das Mysterium ,Vater — Sohn’, dies um so mehr, als sie
ja auch Wiedergeburt aus Gott ist.” — Im 7vebpa To0 Xp'.cﬁ.oﬁ,
das uns die Taufe vermittelt, werden wir in abbildlicher Seins-
weise zum alter Christus. Diese assimilatio cum Christo macht
uns zu Briidern Christi und deshalb auch zu filii Dei per gra-
tiam. Die assimilatio cum Christo hat — logisch betrachtet — die
Prioritit vor der Sohnschaft. — AuBerdem ist der Priester beim
sakramentalen Vollzug immer sacramentum permanens, Repra-
sentant des Hohenpriesters Christus und niemals des Vaters.
(Nach Verf. soll auch der ,firmende Bischof Repridsentant des
Vaters” sein [S. 178], ebenso heifit es S. 198 mit Bezug auf das
Weihesakrament: ,Daher ist der Spender in der Rolle des Vaters
und nicht in derjenigen Jesu Christi.) Das Pneuma, das in den
hoheren Stufen des ordo verlichen wird, ist kraft seiner formalen
Pragung Anteilnahme am Hohenpriestertum Jesu Christi und
Seinsgrundlage fiir seine Stellvertretung. Die vom Vater (als dem
Ursprungslosen) ausgehende Berufung verwirklicht sich im Mittler-
amt-des Hohenpriesters, des Kyrios.

Zu S. 171 f,: Wenig befriedigend sind auch die Ausfiihrungen
iber die Firmung; es fehlt die hier unentbehrliche dogmein- und
liturgiegeschichtliche Unterbauung, und deshalb tiberzeugt die
theologische Argumentation des Verf. nicht. In einseitiger Weise
wird die Firmung als Sakrament der christlichen Miindigkeit be-
zeichnet. In der Vatertheologie ist das nicht so. Dieser Mindig-
keitscharakter wird im wesentlichen ,erwiesen’ mit dem soy.
Backenstreich. Verf. setzt diesen in Beziehung zur Ritterwe'he
und glaubt schreiben zu diirfen: ,Der Zusammenhang ist so deut-
lich, daB fiir die Deutung des Backenstreiches bei der Firmung
ein sicherer Ausgangspunkt gewonnen ist” (S. 174). Bei der Ritter-
weihe ist aber der FriedenskuB nicht mit dem Backenstreich ver-
bunden, vielmehr wird dieser erteilt unter den begleitenden Wor-
ten: ,,Wache auf vom Schlafe der Bosheif...". Das Merkwird'ge
bei der Firmung ist, daB die liturgische Umarmung fehlt, statt
dessen der Backenstreich gegeben wird und dabei gesprochen w rd:
Pax tecum. Wahrscheinlich ist unter germanischem Einflull die
liturgische Umarmung, die vielleicht bei der »Masssnspendung”
der Firmung bis zur Unkenntlichkeit entstellt war, durch den
Backenstreich ersetzt worden. Ob dieser etwas mit dem Erinne-
rungsschlag (dem ,Denkzettel’) zu tun hat, den z. B. Knaben bei
Absteckung der Felder erhielten, oder ob der Backenstreich bei
der Ritterweihe einfach symbolische Unterstiitzung des Wories:
.. Wache auf vom Schlafe’* sein soll, oder ob drittens der Bocken-
streich als Verdemiitigungsakt angesehen werden will, ist un-
sicher. Und selbst wenn Klarheit dariiber bestdnde, daB der
Backenstreich im Sinne des Verfassers Erniedrigungszeichen des
bislang Unmiindigen ist, diirfte es methodisch falsch sein, den
Eigencharakter der Firmung mit einer sehr spdt aufgekommenen
Zeremonie zu erweisen, die fiir den wesentlichen Vollzug des Sa-
kraments belanglos ist. Die Patristik der Antike weill dariiber
Griindlicheres zu sagen: 5

Zu S. 175: Nach Gal. 4 sind bereits die Getauften (weil
Sthne Gottes) miindig.

Zu S. 179f : Hinsichtlich der hier angeschnittenen Frage,
was fiir den sakramentalen Vollzug der Firmung weseatlich sei,
vgl.’ meine von der des Verfassers abweichende Antwort in
meinem Buche: ,Die Kirchenordnung Hippolyts von Rom' und
zur Ergdnzung meinen Aufsatz iiber die Firmungssaibung ir Th.
und Gl. 1942, S. 334 ff,

Zu S. 193: Der iibrigens bis in die Kirchenordnung H.ppolyts
zuriickgehende Satz: ,Weil sie nicht zum Priestertum, sondern
zum Dienste geweiht werden'', den der Bischof ‘bei Erteilung der
Diakonatsweihe spricht, soll nicht die Tatsache begriinden, daf
der Ordinierende nur die e ine Hand, die Rechte, auflegt, sondern
nach dem eindeutigen Text der KO wie des Pont. Rom. erkldren,
weshalb der Bischof allein (solus) und nicht auch die Presbyter (et
nullus alius) die Hand auflegen, wie bei Erteilung des Presbyterats.
Der Diakon ist nur minister episcopi. — (Allerdings ist der Sach-
verhalt auch falsch erklart bei Molitor, Vom Sakrament der
Weihe II, S. 111.) — Zu der Behauptung des Verfassers, daB die
Priesterweihe durch stille Handauflegung gespendet werde, ohne
daB das Wort des sakramentalen Gebetes festgelegt sei, ist die
neueste pépstliche Entscheidung iber das Wesen der sakramen-
talen Form beim Weihesakrament zu vergleichen (Acta Apost.
Sedis XL [1948] p. 1 ff).

Zu S. 209: Auch im BuBsakrament vertritt der Spender den
Kyrios und nicht den himmlischen Vater, wie P. behauptet; denn
mit der Erhéhung zum Kyrios hat der Vater nach der Theologie
des NT und der Viter dem Sohn auch das Gericht iibergeben. Auch
im BuBgericht richtet uns der Kyrios bzw. sein Stellvertreter. —
Was hier und S. 206 (vgl. auch S. 222f)- iiber den Mysterien-
charakter der BuBe gesagt wird, ist unklar. In welcher Form soll
z. B. mit der priesterlichen Lossprechung die #47iferstehung Christi
gegenwartig werden? : J

Ts ist schade, daB die .. Theologie des Kreuzes® mit
zahlreichen theologischen Unklarheiten und Schiefheiten
belastet ist. Besonders verhiingnisvoll ist es, dafi Verf.
Fragen hineinverwoben hat, die noch in griindlichen
fachwissenschaftlichen Einzeluntersuchungen geklidrt wer-
den miissen. Es soll zum SchluB aber noch einmal betont
werden, daB das Buch viele tiefreligiose Gedanken in
neuartiger Sprache vorlegt. So wird z. B. das Kapitel iiber
die Ehe (S. 136—154) unsern Braut- und Eheleuten viel
Freude machen. Besonders gern folgt man P. iiberall da,
wo er als Religionspidagoge seine erzieherische Bega-
bung entfaltet, z. B. in den letzten Kapiteln, wo er von
der Durchdringung der Welt handelt. vom Ende und der
Vollendung.

Miinster. H. Elfers.

KLEINERE BERICHTE

Leo der GroBe, Reden fiir die Armen. Herausgegeben von P. Rha-
banus M. Haacke OSB. Miinster i. W., Regensberg 1948, 8° 53 5.

Es ist bewundernswert, wie eindringlich Leo der GroBe die Pflicht
der Caritas in schwerer Notzeit seinen Gldubigen nahebringt, wie
lebendig und zeitnahe er -die Griinde entwickelt, Naéchstenliebe zu
{iiben. So hat P, Rhabanus Haacke OSB. recht daran getan, die
. Reden flir die Armen', d. h. die Predigten 6—10 nebst weiteren
Stellen aus anderen Predigten, die die Pflicht der Niachstenliebe be.
tonen, in der Ubersetzung von M. Theresia Breme OSU. vorzulegen
und mit Einleitung und Anmerkungen zu versehen. Die Ubersetzung
ist trefflich gelungen, sie versucht den feierlichen Klang des Ori-
ginals machzugestalten. In Nr. 16 ist der Schlufsatz unvollsténdig.
Tertullians Schrift heift doch wohl , Apologeticum ' (S. 47).

‘Wilbrand.

Huhn, J. D. Dr., Ambrosius von Mailand. Fulda, Verlag Parzeller
& Co., 1946, 89, 52 S.

Es war ein glicklicher Gedanke des Verf., uns ein Charakter-
bild des hl. Ambrosius zu entwerfen, in dem die besondere Art des
Heiligen zur Geltung kommt. Ambrosius ist, das missen wir zu-
geben, von geringer spekulativer Begabung, er ist der praktische
Rémer, der in der Politik wie im persdnlichen Leben die christiichen
Grundsitze zu verwirklichen strebt. So feiert ihn der Verf in der
vorliegenden kleinen Schrift als sozialen Bischof und als Vorbild
unserer Zeit, Die Darstellung ist gefdllig und ansprechend. Die
Schrift hétte noch gewonnen, wenn der Veri. die heute maBgebende
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Biographie von Homes Dudden herangezogen hitte, So vermiBt man
eine Behandlung der Sklavenfrage; auch seine Stellung zum Privat-
eigentum hdtte wohl eine kurze Wiirdigung verdient. (Vgl. Homes
Dudden, Life and Times of St. Ambrose S. 544/5; S. 549/50.)
Wilbrand.

MITTEH.UNGCEN

Geheimrat Goettsherger zum 80. Geburtstag

Wer vor 20 Jahren die wiirdige Gestalt des Herrn Geheimrat
Goettsherger beddchtig und ernsi, blaB und von rastloser Arbeit
etwas miide, nie ohne Mantel und Stock die Treppen der Miin-
chener Universitat hinaufsteigen sah, hdtte es kaum gewagt, ihm
noch zwei gesunde Dezennien zu versprechen. Mit um so groBerer
Freude haben ihm seine vielen Freunde und Schiiler am 31. 12. 48
zu seinem 80, Geburtstag einen StrauB dankbarer Erinnerung und
innigster Glickwiinsche entboten.

Genau anno 1900 wurde Dr. Johann Goettsherger Professor fiir
Altes Testament und biblisch-orientalische Sprachen an der Philo-
sophisch-theologischen Hochschule zu Freising. Schon nach drei
Jahren bekam der FiinfunddreiBigjdhrige die ehrende Berufung an
die Universitdt Minchen, wo er von 1903—1935 den alttestament-
lichen Lehrstuhl zierte. Wie viele Horer sind wahrend dieser Zeit
zu seinen Fiifen gesessen, Schiiler und Doktoranden aus allen
Diozesen Bayerns und dariiber hinaus! Sein Kolleg war keine
Plauderstunde; kritisch, knapp und sachlich wurden die schweren
Probleme der alttestamentlichen Exegese abgewogen, und jeder, ob
Fachmann oder nicht, bewunderte den Reichtum des Wissens, der
dem aufmerksamen Horer geboten wurde. Namentlich aber war das
biblisch-exegetische Seminar, dessen Bibliothek Herr Geheimrat
Goettsberger zu einem groBen Teil anschaffte und ausbaute, eine
Palédstra, in der man methodisches Arbeiten auf allen einschlagigen
Teilgebieten lernen konnte. Sein Hauptinteresse galt dem Schrift-
text selber und seiner Erkldrung, sowie den Ubersetzungen, speziell
der griechischen und syrischen Bibel and ihrem Verh&ltnis zur
Massora.

Im Jahre 1903 griindete Goettsberger zusammen mit Sickenberger
die Biblische Zeitschrift, deren Leitung er bis 1929 selber in Handen
hielt. Dadurch wurde die Miinchener Schule zu einem literarischen
Zentrum flir die gesamte exegetische Forschung, Wie viel Sach-
kenntnis und Miihe organisatorischer und wissenschaftlicher Art
hierzu erforderlich war, 148t sich aus den stattlichen Binden und
den zahlreichen Beitrdgen aus seiner fachménnischen Hand er-
ahnen. Sein Hauptwerk ist jedoch die Einleitung in das Alte Testa-
ment (1928). Als Schulbuch fast zu reichhaltig, bietet es eine all-
seitige, objektive Orientierung iiber das Alte Testament, wobei auch
heikle Fragen, deren fortschrittliche Lésung damals manchen &ngst-
lichen Naturen noch geféhrlich schien, nicht umgangen werden.
Sehr bekannt sind endlich seine wertvollen Binde in der Bonner
Bibel: Daniel (1928) und Die Biicher der Chronik (1939), sowie seine
alteren Monographien in den Biblischen Zeitfragen iiber ,, Adam und
Eva'' (1912) und ,Die géttliche Weisheit als Persoénlichkeit im Alten
Testamente” (1919). Als Frucht seines immer noch regen Forscher-
geistes diirfen wir fiir die nédchste Zeit einen Ezechielkommentar
erwarten,

Die jlingste Vergangenheit hat allenthalben gezeigt, daB bloBe
Gelehrsamkeit ohne charakterliche GréBe nicht den Erwartungen
entspricht, die man an einen Universitdts- und speziell einen Theo-
logieprofessor stellt. Bei der stillen Zuriickgezogenheit und sorg-
faltigen Ausniitzung seiner Arbeitszeit war es dem Fernerstehenden
nicht ganz leicht, hinter dem gelehrten Geist das warme Herz und
die fromme Priestergestalt zu entdecken. Im engeren Kreise jedoch
strahlt sein Sinn fiir Humor und Geselligkeit auf, Liebe zum Wan-
dern, zu den Bergen und den Bienen; da erfihrt man von seiner
pastorellen Klugheit als nebenamtlicher Seelsorger an der Pfarr-
kirche zu Neubiberg, von ‘seiner apostolischen Schlichtheit und
Innerlichkeit.

Voriges Jahr gedachte Geheimrat Goetisberger seiner vor fiinf-
zig Jahren angetretenen Lehrtdtigkeit als Dozent in Freising (1897)
und machte Ende November eine Wallfahrt zum Grabe des
Diozesanpatrons. Dabei wanderte er auch unter bedeutenden Hin-
dernissen zum altehrwiirdigen Korbiniansbrunnen am Weihen-
stephaner Berg. Moge das symbolhaft sein und so in Erfiillung
gehen, daB er noch viele Jahre aus dem Jungbrunnen theologischer
Forschung und priesterlicher Wirksamkeit schopfen und reichlich
austeilen kann!

Freising. Vinzenz Hamp.

¢

PERSONENN ACHRICHTEN

Dr. Raphael Molitor O.S.B., Abt der Abtei St. Joseph in -
Gerleve (Westfalen) und Abt-Prases der Beuroner Kongregation, ist
am 14. 10. 1948 gestorben. — Dr. theol. et phil. Adoif Ricker,
o, 6. Prof. fiir die Kunde des christlichen Orients, Alte Kirchen-
geschichte und Christliche Archéologie, Patrologie und Dogmen-
geschichte in Miinster, ist am 13. 11. 1948 gestorben. — Am 30. 9.
1948 starb der em. Prof. der Moralphilosophie, Religionsphilosophie
u. Geschichte der Philosophie an der Phil.-Theol. Hochschule in
Eichstdtt Prdlat Dr. phil. Michael Wittmann — Am 9. 1. 1949
starb der em. Prof. fiir Dogmatik an der Universitit Miinchen Pra-
lat Dr. theol. Martin Grabmann.

Der o. Prof. fir Altes Testament, Dr. theol. Joseph Ziegler
in' Regensburg, hat einen Ruf an die Universitit Wiirzburg ange-
nommen. — Der o. 6. Prof. fiir Dogmatik, Dr. theol. Friedrich
Stegmiiller in Wiirzburg, hat einen Ruf an die Universitit
Freiburg angenommen. — Dr. theol. et phil. Walter D i 1ig, geb.
am 17. 3. 13, habilitierte sich an der Kath.-Theol. Fakultdt Miinchen
fur Liturgiewissenschaft und Pastoraltheologie mit der Arbeit
»Imago. Ein Beitrag zur Terminologie und Theologie der rémischen
Liturgie. — Prof. Joseph H6 fer an der Phil.-Theol. Akademie
Paderborn vertritt die Facher: Geschichte der Philosophie, der Dog-
men und der Theologie. (Berichtigung zu ThR 1948 Sp. 113.)

BUCHER-UND ZEITSCHRIFTENSCHAU

Auswahl aus den Neuaerscheinungen der Jahre 1947/18

Bearb. von Robert Samulski, Minster

Christliche Philosophie
(Propddeutik, Metaphysik, Existenzphilosophie, Religionsphilosophie)

Philosophisches Worterbuch. Unter Mitw. d.. Professoren d. Beich-
mans-Kollegs in Pullach u, a. hrsg. v. Walter Brugger. SJ.
Frb/Br: Herder 1947. XLI, 532 S. (Mensch, Welt, Gott. Erg. Bd.)
17,— Ersch. fernerhin: Wien: Herder (1948). Sch. 38.—

Metzke, Erw.: Handlexikon der Philosophie. Hdlb: Kerle 1948.
457 S. Hlw. 15—

Gardet, Louis: Théologie et philosophie comparées: de quelques
positions methodologiques de base.— R Thom 47, 1947, 311—331.

Holzamer, Karl: Einfiihrung in die Philosophie. Grundlegung

" d. Erkenntnis-Theorie als Fundament der iibrigen Disziplinen.
(2. Aufl) Mz: Kupferberg (1948). 61 S, 2.— ;

Dyroff, Adolf: Einleitung in die Philosophie. Grundprobleme d.
Erkenntnistheorie, Metaphysik, Ethik und Asthetik. Aus d. hss.
NachlaB hrsg. v. Wlad. Szylkarski. [Bonn 1948, 452 S. (Deus
et anima. 1.} geb. 15—

Miiller, Aloys: Welt und Mensch in ihrem irrealen Aufbau.
Eine Einf. in d. Philosophie. 3. Aufl. (d. Einl, in d. Philos.).
Bonn: Dimmler 1947. 236 S. 8.—

Hessen, Joh.: Die philosophischen Stromungen der Gegenwart.
3. Aufl. 1948.

Gabriel, Leo: Die philosophische Situation der Gegenwart.
— Geist. Stromungen d. Gegenw. i. Lichte d. Katholiz., 1947,
41—65.

Ermecke, Gust.: Der Philosophie Ende oder Wende? Zur philos.
Besinnung heute. — PhJ 57, 1947, 125—144.

Bolkovac, Paul, SJ: Perspektiven. Weltanschauung und Gegen-
wart, Nbg: Sebaldus-Verl. (1948). 89 S. 3,20.

Benz, Ernst: Westlicher und 6stlicher Nihilismus in christlicher
Sicht. Stu: Evang. Verlagswerk 1948. 48 S. 1,85,

Moock, Wilh.: Natur und Gottesgeist. Frkf/M: Knecht (1948).
32218 10,50. !

Bavink, Bernh.: Das Welthild d. heuticen Naturwissenschaften
u. seine Beziehungen zu Philosophie u. Religion. Iserlohn: Silva-
Verl. (1947). 150 S. geb. 7,80.

Bavink, Bernh.: Die Naturwissenschaft auf dem Wege zur Re-
ligion. Leben u. Seele, Gott u. Willensfreiheit im Lichte d. heu-'
tigen Phsyik. Oberursel: Kompass-Verl. 1947. 149 S. 4,50.

Engert, Jos.: Naturwissenschaft und Religion. Moderne Physik,
Gottesgedanke u. Christentum. Eine grundsatzl. Erérterung.
Bbg: Meisenbach 1947, 83 S. (Kleine allg. Schriften z. Philos.,
Theol. u. Gesch. Philos. R. 7/8.) 2,40.

Planck, Max: Religion und Naturwissenschaft. Vortr., geh. im
Mai 1937. 10. unverand. Aufl. Lpz: Barth 1947. 29 S. 1,50.

Jordan, Pascual: Die Stellung der Naturwissenschaft zur re-
ligiésen Frage. — Universitas 1, 1946, 513—518; 2, 1947, 1—9.

Jordan, Pascual: Die Wandlung unseres Naturbildes. Lii:
Heliand-Verl. (1948), 20 S. —,80.

Huppert, Otto: Das UnfaBbare. Physikalisches Waltbild und
christlicher Glaube. Fellbach: Christl. Allianz-Verl, 1948, 168 S.
Hlw. 6,50,
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Spilbeck, Otto: Der Christ und das Weltbild der modernen
Naturwissenschaft. 6 Vortr. iiber Grenzfragen aus Physik und
Biologie. B: Morus-Verl. 1948, 135 S. 5,50.

Wenzel, Aloys: Naturwissenschaft und Christentum. Mchn:
Paul Miiller 1948. 80 S.

Liénart, [Achilles], Card.: Le Chrétien devant les progrés de la
science. Liége: La Pensée cath. 1947. 16 S. (Etudes rel. 624);
Dt. Ubers, in: StdZ 73, 1948, 81—90.

St(akemeier), E(duard): Theologie und Naturwissenschaft. Zu
dem Aufsatz von Kardinal Liénart iiber ,Der Christ und die Ent-
wicklungslehre''. — ThGl 3, 1948, 271—272.

Tournier, Paul: Technik und Glaube (Technique et foi. Deutsch
v. H. Venedey.) Mit e. Vorw. vi A. Mader. Ti: Furche-Verl.
(1947). 356 S. Hlw. 7,80

Das Zeitalter der Atomkraft. Bericht einer vom Britischen
Kirchenrat ernannten Kommission. Hbg: Wegner 1948. 117 S

Atti del I1 convegno di studi filosofici cristiani. Mil: Marzorati
1947. 112 S. (Aloisianum — Gallarate, 4—6 sett. 1946.)

Pieper, Jos.: Christliche Philosophie? — Hchl 40, 6, 1948,
501—512, . j

Fischl, Joh.: Christliche Weltanschauung und die Probleme der
Zeit. (2. erw. Aufl) Graz: Styria (1948). 442 S. 14,40 Sch.

Barth, Hch: Die Philosophie der Erscheinung und der christ-
liche Glaube. Vortr. — ThZBas 4, 1948, 271—291

Riische, Franz: Das christliche Abendland in der Krisis unserer
Tage. — ThGl 1947, 1, 13—27.

Haecker Theod.: Christentum und Kultur. Mchn u, Kpt: Kosel
1947. 288 S.

Spranger, Eduard: Die christliche und die humanistische Per-
sonlichkeit. — Credo 1, 1947, 39—54.

Gebsattel, V]iktor] E[mil] Frh. v.: Christentum und Humanis-
‘mus. Wege des menschlichen Selbstverstdndnisses. Stu: Klett
(1947). 186 S. Ppbd 5,50.

Hermans, Francis: Histoire doctrinale de 1'humanisme chretien.
Vol. 1—4. P & Tourn: Casterman [1948]. 1. L'aube. 244 S;
2. Le matin. 392 S.; 3. Le plein jour. 544 S.; 4. Esquisse d'une
doctrine. 348 S, 1425 fr. fr.

Feckes, Carl: Das Verhaltnis von Natur und Ubernatur. Pro-
legomena zur Gestaltung eines christlichen Humanismus. Diis:
Bastion-Verl. 1947, 60 S. 1,90.

Miiller, Aloys: Die Philosophie im katholischen Kulturkreis. —
ArchPhilos. 1, 1947, 132—150,

Guitton, Jean: La Pensée moderne et le catholicisme. 1: Per-
spectives sur l'inquiétude religieuse. Aix-en-Provence: Impr.
des édit. provencales 1947. 191 S.

Reatz, Aug.: Die Kulturkrisis der Gegenwart und Thomas von
Aquin. — Beitr chr Ph 2, 1947, 3-—-11.

Thieme, Karl: Bemerkungen zu den 24 von der roémischen
Studien-Kongregation approbierten Thesen thomistischer Philo-
sophie. — Thieme: Gott u. d. Geschichte, 1948, 66—75; Ebd.
76—80: Anh.: Die 24 von der Studien-Kongregation appro-
bierten Thesen Thomas' (27. 7. 1914).

Silva-Tarouca, Amadeo: Thomas heute. 10 Vortrige zum
Aufbau einer existentiellen Ordnungs-Metaphysik nach Thomas
von Aquin. Wien: Herder 1947, 208 S. 18 Sch.

Chaix-Ruy, J.: Augustine. et thomisme dans la psnsée ita-
lienne -contemporaine. — RThom 47, 1947, 605—616.
Saitta, H.: 11 carattere della filosofia tomistica. Fir:

1947,

Benignus, Broth.: Nature, knowledge and God. An introduction

*  to Thomistic philosophy. Milw: Bruce 1947. XII, 662 S. § 4,50.

Cantin, Stanisl.: Précis de psychologie thomiste. Quebec: Univ.
Laval, 1948. :

Gilson, Ftienne: Le Thomisme. Introduction a la philosophie
de saint Thomas d'Aquin. 5. éd. rev. et augm. Réimpr. P: Vrnn
1948. 512 S. (Etudes de philosophie médiévale. 1.) 500 fr,

Calcagno, F. X. SJ: Philosophia scholastica’ secyndum ra-
tionem, doctrinam et principia S. Thomae Agquinatis ad usum
seminariorum. Vol. 2: Psychologia, Theologia naturalis. 2. ed.

~ Napoli: D'Auria 1947. 503 S.

Gredt, Jos.: Elementa philosophiae aristotelico-thomisticae
Vol. 1. 2. Repr. NY: Herder 1948, XXII, 501 S.; XVI, 470 S. £ 10.

Dempf, Alois: Selbstkritik der Philosophie und vergleichende
Philosophiegeschichte im UmriB, Wien: Herder 1947. X, 347 S.

Barth,Hch.: Philosophie der Erscheinung. Eine Problemgeschichte.
T. 1: Altertum m. Mittelalter. Bas: Schwabe 1947. XIV, 390 S.

Fischl, Joh.: Geschichte der Philosophie. 1: Altertum u. Mittel-
alter. Wien: Pustet 1947. XV, 400 S.; (2., unverand. Aufl.). Ebd.
(1948). XVI, 400 S.

Russell: Bertrand: Geschichte der abendldndischen Philosophie.
Zi: Europa-Verl. 1947,

Gilson, Etienne: La Philosophie au moyen Age. Des origines
patristiques & la fin du XIVe s. Réimpr. P: Payot 1947. 784 S.

Wulf, M. de: Histoire de la philosophie médiévale. 6. éd. P:
Vrin 1947, ;

Garin, E.: La filosofia. Vol 1: Dal medio evo all'umanesimo.
Mil: Vallardi 1947. 385 S.

Robbers, H.: Het natuur-genade-schema als religeus grond-
g]go_ngé der scholastieke wijsbegeerte. — StudCath 23, 1948,

Sansoni

Pieper, Jos.: Wahrheit der Dinge. Eine Unters. zur Anthro-
pologie des Hochmittelalters. Mchn: Kosel . (1947). 145 S.
(Hegner-Biicherel.)

Thomas von Aquin: Ordnung und Geheimnis. Brevier der Welt-
weisheit. Zsgest. u. verdeutscht. Mchn: Kosel [1947]. 134 S.
(Hegner-Biicherei.) Hlw. 4,80,

Boehner, Philotheus, OFM: The Metaphysics of William Ock-
ham. — RMetaph 1, 4, 1948, 59—86.

Maier, Anneliese: Diskussionen iiber das aktuelle Unendliche
in der 1. Halfte d. 14. Jh. — DThom, 1947, 317337

Day, Sebastian J., OFM: Intuitive Cognition: a key to the sig-
nificance of the later scholastics. St. Bonaventure, NY: Francls-
can Inst., St. Bonaventure College 1947. XIII, 216 S. (Franciscan
Inst. Publ. Phil. S. 4.) :

Amerio, Romano: Campanella. Bresc: La Scuola 1947. 233 S.
(Maestri del Pensiero.) L. 250.

Napoli, Giov. di: Tommaso Campanella, filosofo della restan-
razione cattolica. Pad: Cedam 1947. VII, 539 S. (Problemi d'Oggi.
Sec. S. 10.) L. 2000.

Alberto de la Virgen del Carmen: Historia de la filosofia car-
melitana. Avila: Man. del Col. filos. de La Santa 1947. 180 S.
Casimiro, Acacio: De Instituto de filosofia a Faculdade Ponti-

ficia 1885—1947. — RPortFil 3, 1947, 345—355.

Grabmann, Mart.: Maurice de Wulf. Das Institut supérieur de
Philosophie an der Universitit Lowen u. d. Erforschung der
mittelalterlichen Scholastik. Ein Gedenkw. zu s. 80. Geburtstage.
— PhJ 57, 1947, 1—11.

Mansion, A.: In memoriam Prof, Dr. Maurice De Wulf. — TPh
10, 1948, 371—377.

Noél,L.: Maurice De Wulf. — RevGénBelge 1948, 99-—106.

Szylkarski, Wlad,: Adolf Dyroff. Ein Blick auf s. Leben u. s.
Werk. Bonn: Scheur 1947. 56 S. 3,50. Aus: Deus et anima. Vor-
abdr, d. Nachw. zu Bd. 1.

Gabiati, Enrico: La filosofia di N. Berdjajev. — Scu Catt 76,
1948, 195220,

Lieb, Fritz: Nikeolaj A. Berdiajew und seine christlich-sozia-
listische Philosophie. — EvTh 1948, 1/3; 110—116.

Spinka, Matthew: Berdyaev and Origen: A comparison. —
ChHist 16, 1947, 3—21.

The Absolute and the relative. Wash: The Cath. Univ. of America
1948, IV, 246 S. (Proc. of the American Cath. Philos. Assoc. 22.)

Gilson, Etienne: L'fitre et l'essence, P: Vrin 1948.

Smith, Enid, Sister: The Goodness of being in Thomistic philo-
sophy and its contemporary significance. Wash: Cath. Univ.
of America Pr. 1947. XII, 210 S. '§ 2.—

Balthasar, Hs. Urs. v.: Wahrheit. Ein Versuch. Buch 1: Wahr-
heit der Welt. Eins u. Zi: Benziger 1947, 312 S. 9 Fr.

Schondorfer, Ulrich: Zum Stande des Leib-Seele-Problems. —
Geistige Stromungen d. Gegenw. i. Lichte d. Kath., 1947, 87—95.

Robert, Jean Dominique, OP: L Métaphysique, science distincte
de tfoute autre discipline philosophique, selon saint Thomas.
— DThomPl 50, 1947, 206—222.

Rosenmdller, Bernh.: Metaphysik der Seele. Mstr: Aschen-
dorff 1947. VII, 224 S. #,50.

Sternegger, Bened.: Geheimnisse der menschlichen Seele. Ver-
such einer neuen Schau der Seele. Augsb: Manu-Verl. - (1948).
207 S. geb. 4,90.

Donat, J: Theodicea. Barc: Herder 1947. (Sumima philosophiae
christianae. 6.) 32. pes.

Rest, Walt.: Der dreifache Angriff auf Gott. Fragen der Theo-
dizee in unserer Zeit. — SitEntsch 2, 1948, 105—139.

Nink, Casp., SJ: Philosophische Gotteslehre. Mchn u. Kpt: Kosel
1948. 268 S. 9.—

Steenberghen, Fern, van: Le Probleme philosophique de
l'existence de Dieu [Forts. u. Schl] — RPh Louv 45, 1947,
141—168. 301—313.

Pontifex, Mark: The Existence of God; a thomistic essay. NY:
Longmans, Green 1947, 196 S.

Taylor, Alfr, Edw.: Does God exist? NY: Macmillan 1947. 172 S.

Kirchner, Aloys: Ist das Dasein Gottes ein theologisches
Rétsel? — PhJ 57, 1947, 145—170.

Robert, Jean-Dominique, OP: Existence de Dieu ef conscience
moderne. Liége: La Pensée cathol. (1947). 38 S. (Btudes rélig.
618.) 6 fr.

O'Connor, William R.: The eternel Quest. The teaching of
St. Thomas Aquinas on the natural desire for God. NY: Long-
mans, Green 1947. IX, 290 S. § 4.—

Cleobury, F. H: God, man and absolute: a study of the
bearing of philosophy on christian theism. Lo: Hutchinson 1947.
150 S. Sh. 15—

Konrad, Joach::
366 S. 16.—

André, Hs: Die Um- u. Neuorientierung unserer Anschauung
vom Anorganen, vom Leben und vom Menschen. {Ein Durchbl.
durch d. neueste Schrifttum u. neueste Forschungsergebn. i.
Lichte d. thomist. Potenz- u. Akt-Lehre.) — NOrdn 2, 1948,
145—171.

Mitterer, Alb.: Die Zeugung der Organismen, inshes. des Men-
schen nach d. Welthild d. hl. Thomas v. Aquin u. dem d.
Gegenwart., Wien: Herder 1948. 240 S. Hlw. 44,60 Sch.

Schicksal und Gott. Gii: Bertelsmann 1947.
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Der Mensch und seine Stellung
Eins u. Ko6ln: Benziger 1947

Brandenstein, Béla Frh. v.:
im All. Philes. Anthropologie.
605 S. 19 Fr.

Hengstenberg, Hans Eduard: Der Mensch auf dem Wege.
Betrachtungen iiber Sterblichkeit u. Unsterblichkeit des Men-
schen. Mstr: Aschendorff 1947. 63 S. 1,50,

Atti del Congresso Internazionale di Filosofia. Roma 15—20 nov.
1946. 2: L'esistenzialismo.- A cura di Enrico Castelli. Mil:
Castellani 1948. 577 S. L. 1200.—

Esistenzialismo. Atti della seftimana di studio dall’ Accademia
Romana di S. Tommaso, 8—13. 4. 1947, To: Mariett: 1947. 237 S.

Steffes, Jloh] Plet.]: Existenzielles Denken. — ThR 44, 1948,
3—12.
Waust, Pet;: Der Mensch und die Philosophie. Einfilhrung in die

Hauptfragen der Existenzphilosophie. Mit e. Vorw. u. Nachw.

d. Hrsg. Augustin Borgolte OFM. (2. Aufl.) Mstr: Regensberg
1947, 151 S. 4,80;
Hessen, Joh.: EXIStenzphllosophle Grrndlinien e. Philosophie

d. menschl, Daseins. Essen u. Frb/Br: v. Chamier (1947). 106 S.
‘Zeit u. Leben i. Geiste d. Ganzen.) 4,80.

Rintelen, Friedr. M.: Existenzphilosophie — Phllosophle des
Abendlandes oder Philosophie seines Unterganges? — ThGl
1947, 1, 1—13.

Lotz, Joh. B, SJ: Existenzphilosophie, Nihilismus und Christen-
tum. — S1dZ 73, 11, 1948, 332—345,

Castelli, Enrico: Existentialisme théologique. P: Herman 1948,

L0ngnyS, [Etudes philos. 1. — Actualités scientif. et industr. 1049.)

Ortegat, Paul, SJ; Intuition et religion. Le probléeme existen-
tialiste. P: Vrin 1947. 248 S. (Bibliothéque philosophique de
Louvain. Editions de 1'Inst. Supérieur de Philosophie a 1'Univ.
Cath. de Louvain.)

lvannka, Andr. v.: Der Wahrheitsbegriff der Existenzialphilo-
sophie verglichen mit dem platonisch-aristotelisch-thomistischen.

— Geist., Stromungen d. Gegenw. im Lichte d Kath., 1947,
67—85.

Hasenfuss, Jos.: Christliche Existenz heute. — [Wii: Scho-
ningh 1947]. 119 S. geb. 2,80. ;

Christliche Existenz inmitten der Welt.
Menschen, Diis: Patmos-Verl. (1947).

Steffes, Jloh] Plet.]:
Die Bildung zum  christl.
271 S. geb. 7,50.

Schrey, Heinz-Horst: Existenz und Offenbarung. Ein Beitrag
zum christlichen Verstindnis der Existenz. Tii: Mohr 1947, XI,
170 S. 9,80.

Steinbiichel, Theod.: Existenzialismus und christliches Ethos.
— ThQu 128, 1948, 1—27. 129—160; ersch. auch: Hdlb: Kerle
1948, 72 S. 2,50. ;

The Philosophy of being. Wash: The Cath. Univ. of America 1947.
207 S. (Proc. of the Cath. Philos. Assoc. 21.) § 2.—

Ottaviano, Carmelo: Metafisica dell'essere parziale. 2. ed.
rived, e accresc. Padova: CEDM 1947. XLII, 623 S. (Pensiero e
Civilta. Studi e ricerche. 3.)

Wunderle, Gg.: Der religiose Akt als seelisches Problem.
Wii: Augustinus-Verl. 1947, 31 S., 1,50: ;

Hessen, Joh.: Religionsphilosophie, Bd. 1, 2. Essen u. Frb/Br:
v. Chamier (1948). 36.—; 1. Methoden u. Gestalten d. Religions-
philosophie. 362 S.; 2. System d. Religionsphilosophie. 398 S.

Pauli, Rich.: Das Wesen der Religion. Eine Einfiihrung in die
Religionsphilosophie. Mchn: Paul Miiller (1947). 146 S. (Christen-
tum u. Geistesleben. 1.) 3,50. ]

Spann, Othm.: Religions-Philosophie auf geschichtlicher Grund-
lage. Wien: Gallus-Verl. 1947, XII, 397 S. Hlw. 56 Sch.; ersch.
fernerhin: Zii: Scientia-Verl.. 1947, XVII, 382'S. 16 Fr.

Schlund, Erh, OFM: Religionsphilosophie. (Nbg:) Glock & Lutz
1948. 107 S. (Gorres-Bibliothek, 20.,) 2,50.

Dunham, James H.: The Religion of philosophers. Phil: Univ.
of Pennsylvania Pr. 1947. 307 S. § 4.— (Temple Univ. Publi-
cations.) .

Spranger, Eduard: Die Magie der Seele.
phische Vorspiele. B: Evang. Verl.-Anst. (1947). 165 S,
ersch. zugl. Tui: Mohr 1947. VIII, 112 S. 3,20. ’

Alain [d. i. Emile-Auguste Chartier]: Gedanken iiber die Re-
ligion (Propos' sur la religion, deutsch). Berecht. Ubertr. aus
d..Franz v. Berthold Kriiger-Loffler, Frkf/M: Schulte Buhnke
1948. 247 S. 8,50.

Do6blin, Alfr.: Der unsterbliche Mensch. Ein Religionsgespréch.
Frb/Br: Alber-Verl. 1947, 230 S,

Kiinkel, Hs.: Der Mensch und die Médchte im Kampf um die
Weltgestaltung Ein entscheidender Beitr. in d. relig. Krise un-
serer Gegenwart. Braunschw: Vieweg 1948. 152 S. 5,80.

Miiller, Alfr. Dedo: Prometheus oder Christus, Die Krisis im
Menschenbild u. Kulturethos d. Abendlandes, Lpz: Meiner (1948).
e T :

Mufioz, Alonso Adolfo: La trascendencia de Dios en la filo-
soffa griega. Murcia: Publ. de la Univ. de Murcia 1947, 154 S.

Pfister, Friedr.: Die Autoritdit der géttlichen Offenbarung,
Glauben und Wissen bei Platon. — WiiJbAlt 2, 1947, 176—188.

Kerber, Else: Die Religion im platonischen Gesetzesstaat.
Wien 1947. 156 S. 40, Phil. Diss. Wien v, 1. 4. 1947

Religionsphiloso-
4,80;

Jaspers, Karl:

Pladoyer fiir Gottes Gottheit. Causa

Leibniz, Glottfr.] WIJilh.}:
Karl Kindt. B-Spandau:

Dei: Neu iibers., eingel. u. erl. v,
Wichern-Verlag 1947. 72, VII S. 3,20.

Loemker, Leroy E:: Note on the origin and problem of Leib-
niz's discourse of 1686. God's grace in relation to man's free-
dom; with a suppl.: On the controversy.between M. Arnauld
and the rev. father Malebranche about ideas. — JHId 8, 1947,
449—466.

McCloy , Shelby Thom,: Rationalists and religion in the eigh-
teenth century. — South Atlantic Quarterly 46, 1947, 467—482.

Thieli cke, Helm.: Vernunft und Offenbarung. Eine Studie tiber
die Religionsphilosophie Lessings. 2. Aufl. Gii: Bertelsmann
(1947). IX, 161 S. geb. 7,50,

Eklund, Harald: Die Wiirde der Menschheit. Uber die erkennt-
nistheoretischen Vorausseizungen der Religionsphilosophie bei
Kant. Upps: Lundequist u. Lpz: Harrassowitz (1947). 144 S.
(Uppsala Univ. Arsskrift. 1947, 8.) 5,50 kr.

Hunscheidt, Walt.: Sebastian Mutschelle,
Moraltheologe, Moralphilosoph und Moralpadagoge.
Scheur 1948. 176 S.

Flickiger Fel.: Philosephie und Theologie bei Schleiermacher.

ein kantianischer
_ Bonn:

Zo-Zii: Evang. Verl. 1947, 190 S. 12 Fr. Ersch. zugl. als Diss.
Basel.
Hoenderdaal, Gerrit Jan: Religieuze existentie en aesthe-

tische aanschouwing. Een studie over het misverstand  het
aesthetische element in Schleiermachers wezenbepaling der re-
ligie. Arnhem: Van Loghum Slaterus 1948. 188 S. (Proefschr.
Univ, Leiden.) 4,90 fl.

Dulckeit, Gerh.: Die Idee Gottes im Geiste der Philosophie
Hegels. Mchn: Rinn 1947, 179 S.

Ogiermann, Helmut Aloisius, SJ: Hegels Gottesbeweise.
R. 1948: Univ. Gregoriana. XI, 230 S. (Analecta Gregoriana. 49.
Ser. fac. philos. B.6.) Rom-Vatikanstadt, Phil. Diss. v. 20. 6. 1947%.

Miller, Gust. E.: Die Entwicklung der Religionsphilosophie in
der Hegelschen Schule. — ThUmsch 1948, III,

Walbecq: Essai critique sur la religion d'Auguste Comfe.
1: Les présupposés de la religion de 1'humanité. P 1947. Diss.
theol. de 1'Inst. Cath.

Martin, Alfr. v.: Die Religion Jacob Burckhardts. Eine Studie
zum Thema Humanismus u. Christentum. 2. verm. Aufl. Mchn:
Erasmus-Verl, 1947, 352 S. (Ernst Reinhardt Biicherreihe.) 11.—

Haecker, Theod.: Der Buckel Kierkegaards. Geleitw. v. Rich.
Seewald, Zi: Thomas-Verl. 1947. 103 8. geb. 6,80 Fr,

Hemlein, Jos.: Die Kritik der Offenbarung bei Franz Breuntano.
Frb/Br 1947: Mors & Singer. 101 S. 3.—

Higel, Friedr.. v.: Religion als Ganzheit. Aus s.
gew., u. ibers. v. Maria Schliiter-Hermkes. Diis:
(1948). 480 S. Hlw. 16,50.

Schollgen, Werner: Die Uberwindung Nietzsches. —
1947, 1, 43—53.
Siegmund, Gg.:

neralvik, 1948. 15 S. |

Nystedt, Hans N.: Max Schelers religionsfilosofi med sarskild
hansyn till dessutveckling och ders plats i hans totaliskadning.
Sthlm u. Kbhvn: Munksgaard 1947. 285 S. 8 kr.

Romevyer, Blaise: Caractéristiques religieuses du spiritualisme
de Bergson. — Bergson et le Bergsonisme, 1947, 22—55.

Sunden, H.: La Théorie bergsonienne de la religion. P: P, U. F.
1947. (Bibliothéque de philosophie contemporaine.) 360 fr.

Maritain, Jacques: Bergsons Metaphysik und Moral — PhJ 58,
1948, 179—210. i

Hondius, J. M.: Religie en werkelijkheid in het licht der psy-
chologie van C. J. Jung. Deventer: Kluwer 1948, 6 fl.

Kievits, A. P. M.: Ethiek en religie in de philosophie wvan
Nicolai Hartmann., — Nijmegen u. Utr: Dekker & Van de Vegt
1947. 256 S. 6,75 fl.

()tto, Rudolf: Das Heilige. Uber das Irrd[mnale in der Idee des
Gottllchen und sein Verhdltnis zum Rationalen. (26.—28. Aufl)
Mchn: Biederstein 1947. VII, 222 S. geb. 7,50.

Davidson, Robert Franklin: Rudolph Otto’s Interpretation of
religion. Prine, NJ: Princeton Univ. Pr. 1947, VII, 213 S. [§ 2,50.

Der philosophische Glaube. Vorlesungen, Basel
1947; 6.—11. Taus. Mchn: Piper (1948). 136 S. Hlw. 7.—

Rintelen, Friedr.: Theologia ancilla philosophiae? Gedanken zu
K. Jaspers Buch ,,Der philosophische Glaube'. — ThGI 3, 1948,
265—271,

Ortegat, Paul, SJ: La Philosophie religieuse de K[arl] Jaspers.
— NRTh 70, 1948, 257—273.

Moller, Jos.: Die Existentialphilosophie Martin Heideggers im
Lichte der kath. Theologie. o. Q. {1947.] 436 gez. Bl. [Maschinen-
schr. vervielf.] Theol. Diss. Freiburg i. Br. v. 13. 5, 1947,

Existentialisme chrétien: Gabriel Marcel. Présentation de Etienne
Gilson. Textes de Jeanne Delhomme, Roger Troisfontaines,
Pierre Colin, J. P. Dubois-Dumeée, Gabriel Marcel. P: Plon 1947.
324 8. 180 fr:

Thibon, Gust.: Eine Metaphysik der Einung: Die Existenzial-
philosophie Gabriel Marcels, — Dok 4, 1948, 279—294. [Deutsche
Ubers, aus L'Existentialisme. Sondernummer der Revue de Phi-
losophie. P 1947.] ;

Werken aus-
Patmos-Verl,

ThGl
Pad: Erzb. Ge-

Nietzsche der ., Antichrist'’
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Bollnow, Otto Friedr.: Gabriel Marcel (Christlicher Existen-
tialismus), — Samml 3, 1948, 400—408. 481—491. 549—562.

Jeanson, Francis: Le Probléme moral et la pensée de Sartre.
Lettre-préf. de Jean-Paul Sartre. P: [£d. du Myrte [1947]. 384 S.
(Pensée et Civilisation.) 345 fr:

Bovet, Thleod]: Der Mensch und seine Ordnung. Bd 3: Der
Glaube. Erstarrung und Erlésung. Eine Besinnung fiir Gldubige
und Unglaubige; Bd. 4: Die Angst vor dem lebendigen Gott. Eine
allgemeine Pathologie der Rehqlon Bern: Haupt 1947—48, 1V,
266; 166 S. geb. 24 Fr.

Tromp, S. W.: The Religion of the modern, scientist {neo-
materialism}. Leide: Sythoff 1947, XXIV, 480 S.

Jelke, Robert: Grundziige der Religionspsychologie. Hdlb: Jeder-
mann-Verl. 1948. 213 S. 3,50.

Fundamentaltheologie, Dogmatik, Apologetik

Bittremieux. Gembloux:
1948. 236 S. (Bibl.

Miscellanea dogmatica in hon. ex. d. J.
Duculot; Brux: Beyaert; Lou: Nauwelaerts
Eph. theol. Lov. 1,1.)

Denzinger, Henncus Enchiridion symbolorum, definitionum et
declarationum de rebus fidei et morum. Quod a Clemente Bann-
wart, denuo compos. iteratis curis ed. Johannes Bapt. Umberg,
SJ. Ed. 26. augm. Frb/Br: Herder 1947, XXXI, 688, (71> S. 12—

Ncuner, Jos, SJ, u. Heint. Roos, SJ: Der Glaube der Kirche
in den Urkunden der Lehrverkiindigung. 2. verb. Aufl. hrsg. v.
Karl Rahner, SJ. Rgb: Gregorius-Verl. 1948. 465 S. (Veroff. d.
Kath. Bildungswerkes ¢Dortmund).) 10—

Grabmann, Mart.: Die Berechtigung der spekulativen Theo-
logie nach der Auffassung des heiligen Thomas von Agquin. —
Aus der Theologie der Zeit (1), 1948, 39—&5.

Bonnenberg, Clemens, SJ: Das Christentum. Ein Uberblick.
Hbg: Hansa Verl. Toth 1947. 48 S. 2.—

Schmaus, Mich.: Vom Wesen des Christentums.
Wiboradaverl, (1947). 232 S. geb. 8.—

Horvath, Alexander M., OP: Der wissenschaftliche Charakter

. der Apologetik. [Forts.] — DThom Fr 25, 1947, H. 4.

Lubac, Henri de, SJ: Le Probléeme du développement du dogme.
— Rech Sc Rel '35, 19438, 130—160.

Thomas von Aquin: Lehre des Heils. Aus d. Werken ibertr. u.
hrsg. v. Eduard Stakemeier. 2. Aufl. Graz, Sa, Wien: Pustet 1947.
518 S.

Deferrari, Roy J., Mary Inviolata Barry, CDP, Jos. Ign.
Mc Guiness, OP: A Lexicon of (the Summa theologica of)
St. Thomas Aquinas. Fasc. 1. Wash: The Cath. Univ. of America
Pr. 1948. § 12,50,

Erni, Raym.: Die Theologische Summe des Thomas von Aquin in
ihrem Grundbau. T. 1: Von Gott; T. 3: In Gott durch Christus.
Lu: Raber (1948). 206; IV, 173 S. geb. Fr. 22,10.

Masnovo, Amato: Summa theologica sancti Thomae.
delle lezioni di filosofia teoretica. Mil:
32 .5. L. 300—

Garrigou-Lagrange, Reginald, OP: La Synthése thomiste,
P & Brux: Desclée de Brouwer 1947. 740 S. (Bibliothéque frang.
de philosophie.)

Horvath, Alexander M. OP: -Synthesis theologiae fundamentalis
ad usum studentium ad gradus academicos adspirantium. Buda-
pestini 1948, 212 S.

Brinktrine, Joh.: Offenbarung und Kirche. Fundamental-Theo-
logie. 2. Aufl. Bd 1: Theorie der Offenbarung. Pad: Schoningh
1947. VII, 314 S, 10.—

Calcagno, F. X.,, SJ: Theologia fundamentalis.
1948. 323 S. (Cursus theologicus 1.)

Scheeben, Matth, Jos.: Handbuch der katholischen Dogmatik.
Buch 1: Theologische Erkenntnislehre. 2. Aufl.,, hrsg. u. eingel.
v. Mart. Grabmann. Mit e. Vorw. v. Jos. Hofer. Frb/Br: Herder
1948. LIX, 510 S. (Scheeben: Ges. Schriften. 3.) 20.—; Buch 2:
Gotteslehre und die Theologie im engeren Sinne. 3, Aufl. hrsg.
v. Mich, Schmaus. Mt e, Ber. v. Jos. Hofer. Ebd. 1948, XX,
479 8. (Scheeben: Ges. Schriften. 4.) 20.—

Schmaus, Mich.: Katholische Dogmatik. 3. u. 4. umgearb. Aufl,

" Bd. 1. H. 1. Einleitung. H. 2. Gott der Dreieinige. 648 S. Mchn:
Hueber 1948. 17.—

Westheim:

Appunti
Vita e pensiero 1947.

Nap: D'Auria

Blic, J. de, 8J: Le Probléme de la foi. — Mél Sc Rel 4, 1947,
'331—364.

Colombo, Carlo: Il problema della fede. — Scu Catt 74, 1947,
292—314. !

Decout, Alexis, SJ: L'Acte de foi. Ses éléments logiques. Ses

éléments psychologiques. P: Beauchesne 1947, 259 S. 195 fr.
Brunner, Aug., SJ: Dogmenglaube und Freiheit. — StdZ 73, 12,
1948, 401—414.
Seiterich, Eugen: Dle Glaubwiirdigkeitserkenntnis. Eine theoloy.
Unters. z. Grundlegung d. Apologetik. Hdlb: Kerle 1948, 111 S.
Journet, Charl.: L'Infidélité. — NZM 4, 1948, 81—97.
Brunner, Aug.,, SJ: Wunder. — StdZ 73, 9, 1948, 161—173.
Radecki, Sigism. v.: Wort und Wunder. (3. Aufl.) Sa: Miiller
(1947). 161 S.
Rahner, Karl SJ: Uber Visionen und verwandte Erscheinungen.
— GL 21, 1948, 179—213.

Schleyer, FranzL.: Die Stigmatisation mit den Blutmalen., Biogr.
Ausziige und medizinische Analyse. Hann: Schmorl & won See-
feld (1948). 154 S. 5.—

Tyciak, Jul.: Der dogmatische Schriftbeweis bei M. J. Scheeben.
Bedeutung u. Methoden. Diilmen: Laumann (1948). 71 S.

Stricker, Simon, OSB: D'e Tradition als Glaubensquelle in
ihrem Wesen und in ihrer Bedeutung fir die ,,Una sancta —
Liturgie u. Monchtum 1, 1948, 45—51.

Przywara, Erich: Was ist Gott? Summula. Nbg, Bbg, Pas: Glock
& Lutz {194?], 79 S. (Gorres-Bibliothek. Bd 11.) 2.—

Journet, Charles: Connaissance et inconnaissance de Dieu.
Réimpr. P: Libr. Univers. de France 1947, 172 S, 180 fr.
Segovia, A., SJ: Enquivalencia de formulas en las sistemati-

zaciones ftrinitarias griega y latina.
cias. — Est Eccl 21, 1947, 435—478.

Auer, Joh.: Der Heilige Geist, der Geist der Gotteskindschaft.
Unser religiéses Bild vom Heiligen Geist. — GL 21, 1948, 277—294.

Daffara, Marcolinus, OP: De Deo creatore. To: Marietti 1947.
XVII, 262 8. (Cursus manuahs theol. dogm. sec. d. Thomae prin-
cipia. 2.) L. 550.—

Bozzola, C., SJ: De Deo Uno et Trino. De Deo Creante et Ele-
vante, Nap: D'Auria 1948. 308 S. (Cursus theol. 2.)

Santeler, Jos, SJ: Zur Lehre von der Schépfung.
1947, 209—227.

Kiihn, Heinz: Das Reich des lebendigen Lichtes. Die Engel in
Lehre und Leben der Christenheit.  B: Arnold (194%). 337 S.
Hlw. 13,80.

Leitz, Herm.: Die Engel. Thr Wesen und Werk.
Siegen & Lpz: Schneider (1948). 79 S. 2,50.

Collins, James: The Thomistic Philosophy of the angels. Wash:
Cath. Univ. of Amer. Pr. 1947. XV, 383 S. (Cath. Univ. of Ame-
\rica. Philos. studies. 89.)

Benoit d'Azy, Paul, OSB: Les Anges devant les mystére de
I'Incarnation. — Bull Litt Eccl 69, 1948, 87—106. 129—147.

Frank-Duquesne, A.: Cosmos et gloire. Dans quelle mesure
l'univers a-t-il part a la chute, a la rédemption et a la gloire
finale. P: Vrin 1947. XLIV, 202 S.

Mayrhofer, Petrus, OSB: Grundfragen christlicher Anthropo-
logie. Stift Kremsmiinster: Selbstverl. 1947. 104 S.

Faulhaber, Ludw.: Das christliche Bild des Menschen. Bbg:
Meisenbach '1947. 84 S. (Kleine allg. Schriften. Theol. R. 4/5.) 2.—

Tischleder, Pet.: Das rechte Bild vom Menschen, die Voraus-
setzung aller rechten Menschensorge, besonders aller rechten
Seelsorge. Mz (: Kupferberg) 1947, 44 S. 2,80.

Galling, Kurt: Das Bild vom Menschen in biblischer Sicht. Mz:
Kupferberg 1947. 28 S. (Mainzer Universitdts-Reden. 3:) 1,50.
Lotz, Joh., SJ: Das christliche Menschenbild im Ringen der Zeit.

- 3 Vortr. Hdlb: Kerle 1947. 128 S. Hlw. 4,50.

Malevez, Léopold, SJ: L'Esprit et le désire de Dien. — NRTh 79,
1947, 3—31.

Spiazzi, Raimondo, OP: Il
naturale secondo S. Tommaso d'Aquino.
131—142,

Lubac, H. de, SJ, & J. de Blic, SJ: Echange de vues. A propos
de la conception médiévale de l'ordre surnaturel. — Mél Sc 4,
1947, 365—379..

R oy, Lucien, SJ: Désir naturel de voir Dieu: le R. P. de Lubac et
saint Thomas. — Sc Eccl 1, 1948, 110—142.

Hengstenberg, H(ans-)Eduard: Der Bund zwischen Gott und
Schopfung. Rgb: Habbel 1948, 202 S. geb. 7.—

Barth, Timoth., OFM: Erbsiinde und Gotteserkenntnis. Eine
philos.-theolog. . Grenzbetrachtung im AnschluB an Johann Puns
Skotus, — PhJ 57, 1947, 70—103.

Termes, Ros., P.: La evolucion y el origen del cuerpo humano.
— Rev Esp Teol 7, 1947, 399—412.

Mager, Alois, OSB: Menschliche Schuld und Géttliche Gnade. —
Universitas 2, 1947, 641—650. 769-—775,

Neeser, Mauuce Liberté chrétienne et libertés humames —
Eph Th Lov 22, 1947, 103—151.

Thieme, Karl: Gottliche Vorherbestimmung und menschliche
Willensfreiheit.. Ein Versuch zur Vermittlung von Molinismus
und Thomismus in der Gnadenlehre. — Thieme, Gott und die
Geschichte, 1948, 81—141; Ebd. S. 141—14%7; R. P. F. Marin-Sola,
OP.: Zehn Thesen aus dem Aufs. ,El Sistema Tomista sobre la
mocion divine (. . . 1925%.

Lumbreras, Petrus, OP: Praelectiones scholasticae in Ilam
partem D. Thomae. 6: De gratia. R: Arnodo 1947. XI, 191 S.

Hardman, Oscar: Christian doctrine of grace. NY: Macmillan
1948. 128 S. $ 2.—

Dockx, SJ: Fils de Dieu par grace. P: Desclée, de Brouwer 1948.
TA¥RS:

Rondet, Henri,
de théologie dogmatique.
salutis.)

Pfleger, Karl: Die christozentrische Sehnsucht.
imar: Alsatia- Verl. [1947]. 392 S. 450 fr.

Bopp, Linus: Erlésung nach Martin Deutingers Betrachtungen
iiber das Reich Gottes nach Johannes. Ein Beitr. z. Geschichte

Observaciones y sugeren-

— ZkTh 69,

(2. erw. Aufl)

carattere perfettivo del sopran-
—'Scu Catt 76, 1948,

SJ; Gratia Christi. Essai d‘histoire du dogme et
P: Beauchesne 1948. 396 S. (Verbum

[2. Aufl] Kol-
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u. Bereicherung unserer Theologie der Verkiindigung. Bonn:
Schwippert 1947. 274 S. geb. 9.—

Spindeler, Alois: Erlésung in Christus. Celle: Giesel 1947,
204 8. 6.—
Galtier, P, SJ: De incarnatione ac redemptione. 2. ed. P:

Beauchesne 1947, 506 S.

Guano, Emilio: La rivelazione di Dio. 3: Cristo Verbo Incarnato.
R: Studium 1947, 225 S. L. 260.—

Mitzka, Franz, SJ: Das Wirken der Menschheit Christi zu
unserem Heil nach dem hl. Thomas von Aquin. ZkTh 69, 1947,
189—208.

Rahner, Karl SJ: Probleme heutiger Mariologie. — Aus der
Theologie der Zeit (1), 1948, 85—113.

Verslagboek der IXe mariale dagen 1946. Tongerloo 1947,

Bittremieux, J. M.: Algemeen overzicht der mariologie en
mariale gebeurtenissen, 1938-—1939. — Versl. d. IXe mar. dag.,
1947, 51—33; — 1939—1946. Ebd. S. 34—100.

Bittremieux, J. M.: La Mariologie de 1942 a 1945, — Maria-
num 9, 1947, 3—36.

Plessis, Armand, de la Comp. de Marie: Manuel de mariologie
dogmatique. (Adaptation de 1'édit. francaise.) Monfort-sur-Meu,
Ille-et-Vilaine: Séminaire des missions 1947. 360 S. 200 fr.

Katholische Marienkunde, Hrsg. v. Paul Striter, SJ. Bd 1. 2.
Pad: Schoningh 1947., 1: Maria in der Offenbarung. Mitarb.:
Augustin Bea S, J. [u. a] 383 S.; 2: Maria in der Glaubens-
wissenschaft. Mitarb.: Joh. Beumer, S. J. [u. a.] 359 S.

Goicoechea, J.: Proceso historico del dogma de la Immaculada
ConcepciOn. — Ver y Vida 5, 1947, 149—169,

Ko6ster, Heinrich Maria;: Die Magd des “Herrn.
Versuche und Uberlegungen. Lmbg: Lahn-Verl,
Hlw. 11,25.

Fonseca, L. H. da: L'assunzione di Maria nella s. scrittura, —
Bibl 28, 1947, 321—362.

Semmelroth, Otto, SJ: Mariens leibliche Himmelfahrt heils-
geschichtlich gesehen. — GL 21, 1948, 440—448.

Ternus, Jos., SJ: Der gegenwértige Stand der Assumptiofrage.
Rgsbg: Habbel 1948. 61 S. (Die Diskussion, 5.)

Colombo, Carlo: La definibilita dell'assunzione di Maria SS.
nella teologia recente. — Scu Catt 75, 1947, 265—292; 76, 1948,
1—16.

Coppens, J.: La Définibilité de I'assomption. 2. ed. Brux: De
Kinkhoren; Desclée De Brouwer 1947. 35 S. Aus Ephemerides
theol. Lov. 23,

Bouéssé, Humb., OP: De la Maternité de Marie & sa glorieuse
assomption. — NRTh 70, 1948, 823—834.

Koster, Mannes Dominikus: Die Opportunitdt der feierlichen
Definition der Himmelfahrt Mariens. — NOrdn 2, 1948, 60—85.

Hentrich, W. & R. W, De Moas: Pstitiones de assumptione
corporali Beatae Virginis Marie in caelum definienda ad Sanc-
tam Sedem delatae. T. 1. 2. R 1947: Typ. Polygl. Vatic. 1058,
1110 S,

Carol, J. B, OFM: Romanorum Pontificum doctrina de B. V.
corredemptrice. — Marianum 9, 1947, 161—183.

Baumann, Alois: Maria mater nostra spiritualis. Eine theol,
Unters. liber die geistige Mutterschaft Mariens in den AuBerun-
gen der Pdpste vom Tridentinum bis heute, Brixen 1948: Weger.
XII, 112 S. Rom-Vatikanstadt, Theol. Diss. v, 12. 7. 1947.

Dillersberger, Jos.: Das neue Wort iiber Maria. Die Stellung

' Marias in der Heilsordnung nach »Mystici corporis” Pius' XII.
Sa: Miiller 1947. 257 S. Sch. 17.—

Smith, Gge.: Die Stellung Mariens im Erldsungswerk Christi.
Aus d. Engl. tibertr. v. B. Erasmi. Pad: Schoningh 1947, 263 S.

Minon, A.: Beata Maria Virgo et corpus Christi mysticum. —
Rev Eccl Liege 34, 1947, 396—399.

Seiler, H, 8J, Paul Strdter, SJ: De modalitate corredemp-
tionis B, Mariae V. — Greg 28, 1947, 293—336.

Carol, J. B, OFM: Testimonia saeculi XVIII de Beata Virgine
corredemptrice. — Marianum 9, 1947, 37—63.

dermans, J. M., SMM: Maria's, middelaarschap volgens de leer
van de Hl. Louis Marie Grignion de Montfort. Ingel. door J. M.
Bittremieux. Eindhoven: N. V. Lecturis 1947. 267 S.

Abd-el-Jalil, J.-M.: Problémes de Mariologie en Islam, —
Bull Miss 22, 1948, 110—123.

Beumer, Joh., SJ: Die Heilsnotwendigkeit der Kirche nach den
Akten des Vatikanischen Konzils. — ThGI 1947, 1, 76—86.

Broutin, Paul, SJ: Mysterium ecclesiae. P: A 1'Orante (1947).
38515, ;

Pius XIL: Litterae encyclicae De mystico Jesu Christi corpore
deque hostra in eo cum Christo conjunctione {die 29 Junii 1943
«Mystici corporis Christi**}. Rundschreiben iliber den mystischen
Leib Jesu Christi und iiber unsere Verbindung mit Christus in
ihm. Lat. u. dtsch. Text. Frb/Br: Herder (1947). 115 S. (Pdpstl.
Rundschreiben.)

— [deutsche Ubers.] Hrsg. v. Bernhard Poschmann, Mstr: Regens-
berg 1947. 55 S. (Regensbergs Rémische Reihe. 6.) 1.—

Mura, Emest, frére de St-Vincent-de-Paul: Le Corps mystique du
Christ, sa nature et sa vie divine, synthése de théologie dogma-
tique, ascétique et mystique. 3. éd., rev. et augm. 1: Nature du
Corps mystique. P: Blot 1947. XX, 384 S. 300 fr.

Theologische
1947. 588 S.

Rahner, Karl, SJ: Die Zugehorigkeit zur Kirche nach der Lehre
der Enzyklika Pius' XII. ,,Mystici Corporis Christi’’, — ZkTh 69,
1947, 129--188.

Theologischer Kurs: Der Corpus-Christi-mysticum-Gedanke in der
abendlédndischen und morgenlandischen Theologie. — Kirche,
Welt, Soz. Frage, 1948, 39—133; u. a.: S. 41—47: Lang, Hugo,
OSB: Das Wesen der Kirche nach ,,Corp. Christi myst."; S,
47—60: Rahner, Hugo, SJ: Die Zugehorigkeit zur Kirche nach
#Corp. Christi myst.""; S. 60—67: Dillensberger, Jos.: Das
wCorp. Christi myst." in der HL. Schrift; S. 67—72: Vancour 17
Rob.: L'Ecclésiologie d'aprés les orthodoxes,

Chavasse, A.: , Ordonnés au Corps mystique.’ — NRTh 80,
1948, 690—702.

Morel, Valent, OCap.: Le Corps mystique du Christ et 1'Eglise
catholique romaine. — Ebd. 80, 1948, 703—726.

Reichgauer, Eduard: Einigung mit Gott. Organisch-konstruk-
tive Darstellung des Corpus Christi Mysticum. 3. Aufl. 1: Grund-
legender Teil. Konstanz: Merk (1947).

Preising, Rud.: Erfilllung in Christus. Die Kirche als myst.
Herrenleib. Pad: Schoningh 1947. 106 S. (Worte des Lebens.) 3,60.

Ziegler, Leop.: Menschwerdung. Bd 1. 2. Olsen: Summa-Verl,
(1948). 380; 399 S. (Hegner-Blicherei.) geb. Fr. 42—

Jugie, Mart.: Ou se trouve le christianisme integral? Essai de
demonstration catholique. P: Lethielleux 1947. XXVI, 276 S.
Beumer, Joh, SJ: Die kirchliche Gliedschaft in der Lehre des

hl. Robert Bellarmin. — ThGl 3, 1948, 243—257,

Rahner, Karl: Die Kirche der Siinder. Frb/Br: Herder 1948, o s
Aus: StdZ 72, 9. 1947, :

Congar, Yves, OP.: Saintété et péché dans l'église. — Vie Intell,
1947, nov. 6—41.; deutsche Ubers,: Heiligkeit und Siinde in der
Kirche. — Dok 4, 1948, 531—544.

Journet, Charl.: Définition synthétique de I'Ame créce de 1'ég-
lise. — RThom 47, 1947, 197—243.

Nautin, P.: Je crois a I'Esprit Saint dans la sainte église. pour
la résurreclion de la chair. P: Ed. du Cerf 1947. 69 S, (Unam
sanctam. 17.)

Tyciak, Jul: Der Kelch des Heiles. Gedanken iiber die Opfer-
wirklichkeit der Kirche. Diis: Bastion-Verl. 1947, 87 S. geb. 4,60,

Denis, L, SJ: Elementa theologiae dogmaticae. Tractatus de
sacramentis. Secunda pars, necnon de novissimis. Braine-le
Comte: Zech 1947, 240, 232 S.

Bozzola, C, SJ: De sacramentis. Nap: D'Auria 1948, 338 S.
(Cursus theol. a prof. facult. Cheriensis et Kurulitanae exar. 4.)

Abarzuza, Fr. Xay. ab, O.Cap.: Theologiae dogmaticae cursus
completus. Tractatus de sacramentis in genere et in specie. Padre
Las Casas (Chile): Imp. San Francisco 1947. 514 S. (Manuale
theologiae dogmaticae, 3,)

Doronzo, E.,, OMJ: De sacramentis in genere, Milw: Bruce 1947,
595 S.

Barbel, Jos., CSSR: Quellen des Heils. Die Sakramente der
katholischen Kirche. Remich, Luxemburg: Jungers 1947. 294 S.

Filthaut, Theod.: Die Kontroverse iiber die Mysterienlehre.
Wardf: Schnell 1947. 129 S. 4,80.

Dondaine, H.-Fr., OP: La Définition des sacrements dans la
Somme Théologique. — RScPhTh 31, 1947, No 2/3.

Koster, Mannes Dominik., OP; Symbol und Sakrament. — NOrdn
1, 5, 1947, 385—403; 2, 1948, 297—32t.

Doronzo, E, OMJ: De baptismo et confirmatione, Milw: Bruce
1947. 453 S. )

Diepen, H., OSB: De predestinatie de kinderen. — StudCath 22,
1947, 194—215; 23, 1947, 18—39,

Koster, Mannes Dominik.: Die Firmung im Glaubenssinn der
Kirche. Mstr: Regensherg 1948, 215 S. (Veroff. d. Kath. Bildungs-
werkes ¢{Dortmund).)

Rupprecht, Placidus, OSB: Die Firmung als Sakrament der
Vollendung, — ThQu 127, 1947, 262—277.

Backes, Ign.: Der Spender der Firmung. — TrThZ 56, 1947, 37—42.

Zahringer, Damasus, OSB: Priester spenden die Firmung. —
Ben M 23, 1947, 21—35, 125—137.

Puschmann, Bernh., SAC: Die Verpflichtung zur Spendung der
Notfirmung. — TrThZ 56, 1947, 168—175.

Anichini, G.: Sacramentum redemptionis. L'eucaristia nel
dramma della redenzione. Lucca: ,,Regnum Christi"" 1947. 306 S.

Doronzo, Emanuel, OMJ: De eucharistia, T. 1: De sacramento.
Milw: Bruce 1947. XIV, 780 S. § 10.—

Koch, Wilh.: Zur Frage nach der Heilsnotwendigkeit der Kom-
munion. — ThQu 128, 1948, 301—323. ;

Schmitt, Steph., OSB: Pipstliche Entscheidung einer theolog.
Streitirage. Keine Dauergegenwart der Menschheit Christi im
Christen. — Ben Mon 24, 1948, 190—201; 277—292.

Angelis, Seraphinus De: De Indulgentiis. Tractatus quoad
earum naturam et usum. Colle D. Bosco {Asti): Libr. Dottrina
Cristiana 1947. XX, 390 S.

Poschmann, Bernh.: Der AblaB im Licht der BuBgeschichte.
Bonn: Hanstein 1948. 122 S. (Theophaneia. 4.) 8,50.

Lennerz, H, SJ: De sacramento ordinis. R: Gregoriana 1947

Brinktrine, Joh.: Die dogmatische Bedeutung der Apostolischen
Konstitution De sacris Ordinibus Diaconatus, Presbyteratus et
Episcopatus vom 30. November 1947. — ThQl 3, 1948, 257—265,
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Durst, Bernh., OSB, Abt: Dreifaches Priestertum. 2. Aufl. Neres-
heim: Benediktinerabtei 1947. 95 S. 2,50.

Das allgemeine Priestertum. — TrThZ 56, 1947, 10—15; 43—51;
90~-95; 143—147;212—220. (1. Junker, Hub,, D. allg. Priestert.
d. Volkes Israel nach Ex. 19,6; 2. Ketter, Pet:: D. allg. Prie-
stert. d. Glaubigen nach d. ersten Petrusbrief; 3. Backes, Ign.:
Die Lehre v. allg. Priestert. in d. Patristik u. Scholastik;
4, Backes, Ign.: Die Lehre v. allg. Priestert. in d. nachtriden-
tinischen Theologie u. im Zeugnis d. amtl. Dokumente; 5. Speku-
lative Darlegung.)

Kirk, K. E.: The apostolic Ministry. ‘Essays on the history and
the doctrine of episcopacy. NY: Morehouse-Gorham 1947. XIV,
573 S. 4§ 10.—=

Gigon, A. €. OP: De novissimis. Frb/S: Typogr. Canisiana 1947.
136 S.

Piolanti, A.: De novissimis. Ed. 2. To: Marietti 1947, XII, 142 5.
(Collectio theologica Romana. 7.) L. 180.—

Schmaus, Mich.:: Von den letzten Dingen Mstr: Regensberg
1948. 735 S. geb. 18— Z

Schmaus, Mich.: Das Eschatologische im Christentum. — Aus
der Theologie der Zeit (1), 1948, 56—84.

Muckermann, Herm.: Von der Wiederkehr des Welterlésers.
Relig. Darlegungen iiber die letzten Dinge des Menschen. Essen:
Verlagsges. Aug. Wibbelt (1947). 120 S. 4,50; B: Christophorus-
Verl. 1948. 124 S. geb. 6,90.

Boon, M.: Meat en door de zielen des vagevuurs. — Tijschr. Geest
Lev 3, 2, 1947, 219—229.

Grant, Rob, M.: The Resurrection of the body. — JRel 28, 1948,
120—130. 188—208.

Brugger, Walter, SJ: Wiederverkérperung. — StdZ 73, 10, 1948,
252—264,

Ramirez, Jlacob.] M[aria}: De hominis beatudine tractatus theol.
ad primam sec. Summae theol. (QQ 1-—5) S. Thomae Agquinatis
concinnatus; 3: De essentia metaphysica beatudinis formalis
{C 3). Matriti: Consejo superior de invesf, cientif. 1947. XII,
563 S, pes. 70. :

Hoffmann, Heinr.: Der Protestantismus. Wesen und Wand-
lungen. (2. Aufl) Frb/Br: Bielefeld 1948, 47 S. Aus: Mensch und
Gottheit in den Religionen,

Leese, Kurt: Die Religion des protestantischen Menschen. 2., neu
_bearb. u. erw. Aufl. Mchn: Jedermann 1948. 445 S, (Ernst-Rein-
hardt-Biicherreihe.) 13.—

Confereuce of Lutheran professors of theology: What Lutherans are
thinking; a symposium on Lutheran faith and life, ed. by E. (e
Fendt, Columbus: The Warthurg Pr: 1947. 592 S. § 3,50.

Thielicke, Helm.: Der Glaube der Christenheit. T 1: Unsere
Welt vor Jesus Christus. Go: Vandenhoeck & Ruprecht (1947).
472 5. geb. 7,50.

Rehbach, A(ugust): Katholische und evangelische Glaubenswelt.
Stu: Schwabenverl. 1948, 71 S. 2,50.

Luthardt, Chr. Emnst: Kompendium der Dogmatik. Gegenwarts-
gemdh gestaltet u. in 15. Aufl. hrsg. v. Rob. Jelke. Hdb: Jeder-

_ mann-Verl 1948. 479, XIV S. geb, 20.—

Althaus, Paul: Die christliche Wahrheit. Lehrbuch der Dog-
matik. Bd 1. 2. Gii: Bertalsmann (1947—48). X, 322; XI, 541 S, 40.—

Barth, Karl: Dogmatik im Grundri8, im Anschluff an das aposto-
lische Glaubenshekenntnis: Zo-Zii: Evang. Verl. 1947. 183 S.
Fr. 6,20; Stu: Kohlkammer 1947. 207 ‘S. Hlw. 6,50; Mchn: Kaiser
1947. 181 S. 5,40; B: Evang. Verl.-Anst. 1948, 165 S. 6,60.

Steinbeck: Charakteristische Wandlungen des Gottesgedankens
in der neueren systematischen Theologie. — ZKG 62, 1943/44
[ersch. 1947], 306—326.

Hermann, Rud.: Gegenwartsfragen um die Gottheit Christi. —
Universitas 3, 1948, 257—274. )

Barth, Karl: Das christliche Verstindnis der Offenbarung. Eine
Vorles. Mchn: Kaiser 1948. 34 S. (Theologische Existenz heute.
N:/F, 12.)11,60.

Micklem, Nathanael: Die Lehre der Reformation von der Erlo-
sung im Verstdndnis des englischen Protestantismus. — ThLZ 73,
1948, 525—530.

Malevez, L, SJ: La Pensée d’Emile Brunner sur I'homme et le
péché. Son conflict avec la pensée de Karl Barth. — Rech Sc Rel
34, 1947, 407—453.

Til, Cornelius: New Modernism; an appraisal of the theology of
Barth and Brunner. Phil 1947,

Moran, John W.: Catholic faith and modern theologies; the theo-
logy of Emil Brunner. Worcester: Hefferman 1948. 96 S.

Heim, Karl: Gottesglaube und Christusglaube. —Universitas 3,
1948, 769—778.

Barth, Karl: Christus und wir Christen. Mchn: Kaiser 1948.
S. (Theologische Existenz heute. N. F. 11.)

L'iEglise ‘parmi nous. 6 études sur l'église par P. Balmer [u. a.]
NeuchAtel: Delachaux & Niestlé [1947]. 137 S. (L'Actualité pro-
testante.) 3,50 Fr. .

Ording; Hs: Symbol und Wirklichkeit. — ThLZ 73, 1948, 129—138.

Lieb, Fritz: Die aktuelle Bedeutung der symbolischen Darstellung
der orientalisch-orthodoxen Kirche. — Ebd. 72, 1947, 257—266.

Moraltheologie

Tillmann, Fritz: Um eine katholische Sittenlehre. — Menschen-
kunde im Dienste d. Seels. u. Erz., 1948, 9—19.

Thils, G.: Naar een nieuwe voorstelling van de katholieke zeden-
leer, Brux & Amst: De Kinkhoren; Desclée, De Brouwer 1947.
109 S.

Brillenburg Wurth, G.: De christelijke zedeleer en haar
bestrijders. ‘sGravh: Voorhoeve 1947. 155 S. 3,90 fl.

Lupo, T.: I fondamenti della morale. P 1: L'atto umano: sopran-
naturale. Colle D. Bosco (Asti) 1948. 311 S.

Ruyssen, Th.: Les Options fondamentales de la morale. —
RMétaphys Mor 52, 1947, 97—140,

Nohl, Herm:: Die sittlichen Grunderfahrungen. Eine Einfiihrung
in die Ethik. 2. Aufl, Frkf/M: Schulte-Bulmke 1947. 151 S. 7.—

Leclerq, Jacqu.: Les grandes Lignes de la philosophie morale.
Lou: Ed. de 1'Inst. sup. de philos. 1947, 456 S.

Eberle, Adolf & Jos. Schneider: Die Grundlagen der Sitt-
lichkeit in philosophischer u. theologischer Sicht. Bbg: Meisen-
bach 1947. 59 S. (Kleine allg. Schriften z. Philos., Theol. u. Gesch.
Theol. R. 3.) 1.— :

Steinbiichel, Theod.: Die philosophische Grundlegung der
katholischen Sittenlehre. (3., durchges,' Aufl.) Halbbd 1. 2. Diis:
Patmos-Verl. (1947). 410, 325 S. geb. 33.—

Leenhardt, Franc. Jlehan]: Morale naturelle et morale chré-
tienne. Genéve: Roulet CEP (1946). 20 S. Aus: Alma mater. 1,80 Fr.

Thilger, A.: Scienza e morale. R: Bardi 1947. 280 S. 350 L.

Heinen, Wilh: Die Bedeutung der Charakterkunde fiir Sitten-
lehre und Seelsorge. — Menschenkunde im Dienste d. Seels. u.
Erz., 1948, 71—87, 3

Lendle, L.: Biologisches Denken und édrztliche Ethik. — ThLZ 72,
1947, 345—354.

Scremin, L.: Appunti di morale professionale per i medici. 3. ed.
R: Ed. Studium 1947. 348 S. (Quaderni professionali. 1.)

Lindsavy, Alexander Dunlop: Two Moralities, or duty to God
and to society. 2. ed. Lo 1948. 94 5. 6 s; Deutsche Ubers.:
Zweierlei Ethik. Unsere Pflicht ‘gegeniiber Gott und die Gesell-
schaft, Mit e, Einf. v. William Ebor, [anglikan.] Erzb. v. York.
(Ubers. v. Helen Scherer.) B: de Gruyter 1947. 78 S. 3,50.

Oesterle, G., OSB! De relatione inter forum externum et inter-
num. — Apollinaris 19, 1946, 67—87%.

Godelieve, Marie: , Itinerarium” van de katholieke verpleegster.
Heerlen: Winants 1947. 176 S. 4,90 fl.

Aertnys, J. & C. A. Damen, CSSR: Theologia moralis secun-
dum doctrinam S. Alphonsi de Ligorio. Ed. 15, (7. post.CIJC).
Vol, 1. 2. To: Marietti 1947. XLVIII, 900; 880 S. = '

Frassinetti, Gius.: Compendio della teologia morale di S.
Alfonso M. de Liguori, con appos. e dissert. Rist, della 6. ed.,
adatt. al Cod. d. dir. can. Vol. 1. 2. To: Soc. Ed. Internaz. 1947.
XXIII, 459; 445 S.

Garcia Figar,; A., OP: Curso superior de moral catOlica. Madr:
Ed. Espesa 1947. 394 8.

Lottin, Odon, OSB: Principes de morale. T.1: Exposé syste-
matique; T. 2: Compléments de doctrine et d'histoire. Lou: Abbaye
du Mont César 1947, 341, 277 S. 400 fr.

Ross, J. Eliott: Ethics from the standpoint of scholastic philosophy.
10. pr. NY: Devin-Adair [1947]. 368 S. § 3,50. :

Tillmann, Fritz: Die katholische Sittenlehre. Die Verwirk-
lichung der Nachfolge Christi. 3., verb. Aufl. (1:) Die Pflichten
gegen Gott; (2.) Die Pflichten gegen sich selbst und gegen den
Nichsten. Diis: Patmos-Verl. (1947). 316, 495 S. (Handbuch d.
kathol. Sittenlehre. Bd 4, 1. 2) 30.— .

Bremer, Ferd.: Wandel im Lichte., Bd 2: Katholische Sittenlehre.
7. verb. Aufl, Bonn: Hanstein 1948. 120 S, 4.—

Brunner, Emil: Das Gebot und die Ordnungen. Entw. e. prot.-
theol. Ethik. Nachgedr. NY [um 1947]. XII, 696 S.

Tranoft, R. A.: Ethics. NY: Harper 1947. XIV, 385 S. {§ 3,50.

Schweitzer, Albert: Kultur und Ethik. (6. unverand. Aufl.)
Mchn: Biederstein (1947). 280 S. (Schweitzer: Kulturphilosophie.
Sty ; A

Wiese, Leop. v.: Ethik. In der Schauweise der Wissenschaften
vom Menschen und von der Gesellschaft. Bern: Franke 1947,
443/ §./35 Fr. /

Zbinden, Hans: Die Moralkrise des Abendlandes. Ethische
Grundfragen europdischer Zukunft. 4., durchges. Aufl. Bern:
Lang 1947, 188 S. geb. 9,80 Fr. o

Pike, E. R.: Ethics of the great religions. Lo: Wiatts 1948. VIII,
247 S., 16 Taf. 15 sh.

Banning, W.: Typen van zedeleer. Grepen uit de geschiedenis
der (niet in gods gefundeerde) ethiek. Een eerste inleiding.
‘sGravh: Boekencentrum 1948. 188 S.

Lottin, Odon, OSB: Psychologie et morale aux XII e et Xllles.
T. 2: Problémes de morale, P. 1. Lou: Abbaye du Mont César;
Gembloux: Duculot 1948. 597 S. 400 fr. ]

Sertillanges, A.-D.: La Philosophie morale de S. Thomas
d'Aquin. Réimpr. P: Aubier [1947]. 436 S. 330 fr.
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Grabmann, Mart.: Das Weiterleben und Weiterwirken des
moral-theologischen Schrifttums des hl. Thomas von Aquin im
Mittelalter, — DThomFr 25, 1947.

Bredow, Gerda v.: Sittlicher Wert und Realwert. Studie zur
Problematik des Wertreichs. Go: Vandenhoeck & Ruprecht 1947.
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