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Philosophie und Weltanschauung

Von Oskar Schroeder, Duisburg-Buchholz

Wir sind im katholischen Raum nicht gerade reich an
Einfithrungen in die Philosophie, die dem modernen
Stand der Wissenschaft entsprechen und nicht neuschola-
stisch ausgerichtet sind. Es ist daher begriilenswert, dafl
der katholische Philosoph Aloys Miiller seine 1931 er-
schienene, aber vergriffene ,.Einleitung in die Philosophie®
nicht nur neu aufgelegt, sondern in erweiterter und
vollig umgearbeiteter Gestalt hat erscheinen lassen. Der
neue Titel ,,Welt und Mensch in ihrem irrealen Aufbau®!
verrit dem Kundigen unmittelbar die philosophische
Eigenart -des Verfassers, stellt allerdings den Anfdnger
in der Philosophie sogleich vor ein terminologisches
Ritsel, noch bevor er das Buch gedffnet hat; denn wer
erriete, dafl mit dem Irrealen die die Welt formenden

Werte zum Unterschied vom Realen und Idealen gemeint -

sind? Gestehen wir es nur von vornherein: Das Buch
stellt hohe Anforderungen bis hin zu den am Ende jedes
Kapitels angefiihrten Aufgaben. Man wird erinnert an
die griechische Bedingung fiir die Aufnahme in die
Akademie: MSelg dyewpétpytog eloitw. DasBudh ist eben
mehr als eine Einleitung, da es eine Fiille von alten und
neuen Problemen beriihrt. die man gewdhnlich in einer
fiir Anfédnger berechneten Einfiihrung nicht findet, und
auBlerdem eine Terminologie verwendet, die selbst dem
- philosophisch geschulten Leser Schwierigkeiten bereitet.
Nach einer Einfiihrung in den Begriff und die Methode
der Philesophie sowie in einige Vorfragen iiber Wesen
und Aufgabe der Ontologie werden im I. Hauptteil
die fundamentalen Formen, die die ganze Welt durch-
herrschenden grofen Ordnungsziige (Analogie, Gesetz-
lichkeit, Formhierarchie, Einheit-Mehrerleiheit, Quantitéit-
Qualitdt usw.) und die Werte in ihrem Wesen wie in
ihren einzelnen Sphéren (ideale, reale Sphire, Seins-
werte) behandelt. Der II. Hauptteil gibt eine z T.
subtile Einfiihrung in die philosophische Anthropologie,
Geschichtsphilosophie, Noetik, Ethik, Asthetik und Reli-
gionsphilosophie. Das Buch schlieBt mit einer Abhand-

I Miiller, Aloys, Welt und Mensch in ihrem irrealen Aufbau.
Eine Einfithrung in die Philosophie. 3. Aufl._Bonn, F. Dimmler,
1947 (236 S. 89). 8,— DM. { Y

lung iiber das Wesen der Weltanschauung in scharfer Ab-
hebung von der Philosophie.

Unter Philosophie versteht der Verf. die Wissenschaft,
welche untersucht, wie die geistigen Werte die Wirklich-
keit aufbauen oder formen, kurz, die Wissenschaft vom
irrealen Bau der Wirklichkeit (S. 15, 41 f.). Die Methode
der Philosophie ist die unsinnliche Schau, die primér eine
Begegnung, aber nicht ohne weiteres eine Erkenntnis ist,
erst recht nicht mit einem Fiihlen zu verwechseln ist
(S. 17, 19). Unmittelbare Erkenntnis ist nur dann vor-
handen, wenn das, was einem begegnet, eine Erkenntnis-
relation ist. nicht aber, wenn es sich um einen ethischen,
dsthetischen oder religiosen Wert handelt, der im Schauen
ergriffen wird. Die unsinnliche Sechau liefert nach
unserem Verf. genau so sichere Ergebnisse wie das ratio-
nale Schlieflen. In dieser Beziehung unterscheidet sich die
phédnomenologische Methode des Verf. wesentlich von der
der Neuscholastiker, fiir die jene Betonung der unsinn-
lichen Schau eine kulturelle Ermiidungserscheinung ist,
wihrend sie fiir A. M. die eigentlich vorwértstreibende
Methode der Philosophie ist. Allerdings setze eine solche
Schau eine angeborene Begabung voraus, sei also nur
einer Minderheit zuginglich (S. 18). Dennoch ist Philo-
sophie fiir A. M. eine Wissenschaft und nicht eine Welt-
anschauung. Hier wird also der Begriff der Wissenschaft
iiber den einer rationalen Erkenntnis hinaus erweitert,
was ungewohnlich ist. Scharf wendet sich der Verf. gegen
jene Philosophen, die ohne Sehau der Sache lediglich
wiederholen, was frithere Philosophen gedacht bzw. ge-
schaut haben. Er spricht von einer , Traditionshysterie®.
»Jede echte Wissenschaft kennt Tradition, aber kein Tra-
ditionsprinzip® (S. 22). ,Man sehe sich einmal die kldg-
lichen Biicher an, die ,im Geiste des heiligen Thomas
von Aquin® geschrieben sind” (ebd.). Er meint, die Ver-
suche, die Scholastik des Mittelalters , heute zu erneuern,
wiren ldngst gescheitert, wenn sie nicht mit &ulflern
Machimitteln aufrecht erhalten wiirden™ (S. 12). Einen
eingehend begriindeten, aber zu massiv vorgetragenen
Angriff auf die ,,Philosophie im katholischen Kulturkreis”
finden wir iibrigens von demselben Verf. im Archiv fiir
Philosophie, I, 132ff., Stuttgart, wo auch die Frage der
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Sakularisierung des Christentums durch die aristotelische
Philosophie angeschnitten wird.

Was uns heute bei einem Philosophen besonders inter-
essiert, ist seine Behandlung der Anthropologie.
A. Miillers Anthropologie zeigt eine innere Geschlossen-
heit, die der Grandiositit nicht entbehrt. Kennzeichnend
ist fiir sie, daft das kausale Geschehen in der Welt durch
ein teleologisches iiberformt wird und damit eine natura-
listische Anthropologie iiberwunden ist bei voller Aner-
kennung der Ergebnisse der Entwicklungstheorie. (Man
vergleiche dazu besonders A. Miiller, Die Stellung des
Menschen im Kosmos, Bonn, Bouvier, 1948.) Nach A. M. ist
der Mensch der Sinn der Welt. ,,Die Welt zielt auf den
Menschen hin, damit sie in ihm von sich selbst erlst
werde und ihre Erfiillung finde“ (S. 108). Das Urbild
des Menschen ruht im g&ttlichen Wesen. Von diesem gott-
lichen Wesen aus wird letztlich die Gesamtentwicklung
»mit Hilfe einer seelischen Kraft, von der die Welt durdi-
wirkt ist”, gesteuert. Die hier angenommene seelische
Kraft hat von Anfang an ,.das Materielle so geordnet, dafl
es dem Seelischen ein seinem Wesen entsprechendes
autonomes Auftreten innerhalb der Welt erméglichte. Sie
hat das Anorganische aus sich entlassen, d. h. seine Ge-
staltung ausschlieBlich seiner eigenen, inneren Struktur
iiberlassen, die ihr das Seelische mitgegeben hat™, ,damit
das Ich, das sich einmal bilden soll, ein Es findet, woran
es zu sich selber kommt™ (S. 109). Wir werden an Schellings
Naturphilosophie erinnert: Die Natur, das werdende Ich.
Mit den Pflanzen und Tieren beginnt der spezifische Weg
des Menschen. Sie sind seine Vorstufen, und zwar seine
notwendigen Vorstufen. In ihnen finden die seelischen
Krafte ihre Auswirkung, die den Menschen gesprengt
hétten, ithn nie zu einem geistigen Wesen, nicht einmal
zu einem Ich hitten kommen lassen, wenn sie nicht auf
diese Weise gebunden worden wiren. Der Mensch hat
also tierische Vorfahren (S. 109). Dabei denkt der Verf.
aber nicht an eine Héherentwicklung primitiver Formen,
sondern an eine Freilegung des Weges zur
Menschwerdung. Der bisherige biologische Entwick-
lungsbegriff wird also umgekehrt. Wir finden keine rein
kausale Entwicklung hoherer Formen aus niedrigeren,
sondern eine Entwicklung, bei der das Niedere vom Hiohe-
ren bestimmt ist. Im Geist kommt die Welt zu sich selbst.
»Der Geist baut sich selbst die Stufen der Wirklichkeit, die
es ihm ermoglichen, autonom zu werden™ (S. 109).

An dieser Stelle seiner Anthropologie setzen wir mit unserer
kritischen Wiirdigung ein. Was nennt der Verfasser hier Geist? Ist
der gottliche Geist gemeint? Dieser bedarf doch keiner Entwick-
lung, um autonom zu werden, es sei denn, A. M. vertrete einen
Entwicklungspantheismus, was uns ausgeschlossen erscheint. Es
bleibt uns also nur die Wahl, unter dem ,,Geist" entweder eine vom
Gottlichen verschiedene, zundchst unbewuBte seelische Kraft zu
verstehen, die sich zur BewuBtheit entwickeln soll, od er die Welt
der absoluten Werte, die den Bau der Welt mitbestimmt und formt.
Diese Welt der Werte kann aber nicht entwickelt werden oder
sich entwickeln, sie kann nur im Realen verwirklicht werden. A. M.
bezeichnet einmal den ,,Geist als die oberste, bewufite Schicht der
Seele, die Ich-Schicht, wenn sie vom Reiche der Werte durch-
herrscht wird* (S. 113), Geist in diesem Sinn kann nicht die Ent-
wicklung bestimmt haben, da er ja selbst das Ergebnis dieser
Gesamtentwicklung ist. Anders wire es, wenn unter Geist eine
von der Gottheit in die Welt gelegte Hinordnun g gemeint ist.
Auf eine solche scheint A. M. hinzudeuten, wenn er von der
urspriinglichen Formung der Wirklichkeit durch den Geist spricht.
Jedenfalls schillert der Begriff ,,Geist' bei dem Verfasser. Wahr-
scheinlich hdngt dies damit zusammen, daB A. M. Wertgehalt und
Wertwirklichkeit nicht trennt, kennt er doch kein Sosein ohne
Dasein bzw. ohne eine spezifische Dawirklichkeit (S. 46). — Weil die
‘Welt urspriinglich von Gedanken geformt ist, ist sie auch in
Gedanken erkennbar. Wire sie vollkommen gedankenfremd, ge-
dankenjenseitig, bevor die Erkenntnis an sie herantrdte, so wire
sie unerkennbar. ,,Nur was die Welt formt, kann auch ihr Erkennen

moglich machen' (S. 154). ,,Wir kénnen die Welt denken, weil sie
schon {iberindividuell gedacht ist" (S. 155). Hier liege der Grund,
warum die tiefe religiose Weisheit spricht, daB wir in der Erkennt-
nis der Welt die Gedanken Gottes nachdenken. Wie eine kalte
Dusche wirkt allerdings in diesem Zusammenhang die Feststellung,
daB die Annahme eines iiberindividuellen Ichs nur eine Fiktion sei.
Nichts weiter will diese Fiktion, als die Uberindividualitit der
Gedankensphdre energisch betonen” (S. 155). Die Gedankensphére
wie liberhaupt die Sphédre der absoluten Werte bedarf also keiner
metaphysischen Stiitze? Eben das ist des Verfassers Ansicht, Die
Werte werden absolut gesetzt. ,,. . . weil sie notwendig wirklich
sind, haben sie eine metaphysische Stiitze nicht nétig" (S. 64).
«Wert und Gelten sind nichts, aber auch gar nichts anderes als
Ausdriicke fiir eine bestimmte ontische Struktur wirklicher Gegen-
stinde'’ (ebd.). Gelten ist fiir A. M. eine besondere Art der Wirk-
lichkeit neben dem Realseienden (S. 45). ,,Wert und Gelten sind
restlos unabhéngig vom Individuum' (S. 64). Wir fragen: Sind sie
auch unabhiingig von einer Bezogenheit zu einem ii b e r individuel-
len Subjekt, fiir das sie gelten bzw. nicht gelten? Eine solche
Beziehung ldBt sich u. E. nicht bestreiten; sie liegt schon im Wesen
des ,,Geltens fiir. Die Werte miissen gedacht werden als Ideen
eines absoluten Geistes, sie bediirfen einer metaphysischen Stiitze,
einer metaphysischen Verankerung, wie selbst der Neukantianer
W. Windelband in seiner ,Einleitung in die Philosophie’
anerkennt.

Mit der Absolutsetzung der Werte hdngt auch ein anderer
Grundgedanke des Buches zusammen, daf ndmlich die geistigen
Werte, nédherhin die Gedanken, die Wirklichkeit formen (nicht
schaffen, S. 171). Damit will der Verfasser me hr sagen, als daB
sie ein Element der Wirklichkeit bilden durch den die Wissenschaft,
Kunst und Sittlichkeit schaffenden Menschen: sie formen vielmehr
die Welt dhnlich, wie beim GlockenguB durch eine Form, die kein
Element des zu Formenden ist, die formlose Metallmasse ihre
Gestalt empfangt (S. 41f). Inwiefern koénnen Gedanken, noch
abgesehen von den ,Gedanken'' der Menschen, die Wirklichkeit
formen? Offenbar kénnen sie es nach unserem Verfasser nur des-
halb, weil sie nur das Vordergriindige des hinter ihnen
stehenden Absoluten sind. Der Inbegriff der Werte ist das uns
zugekehrte vordergriindige Antlitz Gottes. DaB der Verfasser so
denkt, beweist uns die Tatsache, daB er den ontologischen Gottes-
beweis als den einzig zu Recht bestehenden , A ufweis Gottes"
anspricht. Er beruhe auf zwei Gedanken: erstens liege im Wesen der
logischen Werte (und der geistigen iiberhaupt) die ,notwendige
Wirklichkeit”, zweitens: ,In jeder Erkenntnis liegt ein Gedanke,
der als ein Notwendig-Wirkliches etwas von Gott ist" (S. 210). In
jeder Erkenntnis ist Gott nicht nur Gegenstand, sondern ein Element
der Erkenntnis. Alles Wissen ist nur moglich, weil Gott in jedem
Wissen und in der Welt ist. Das Entsprechende gilt von allen
Werten: ,,Die Peripherie von Gott ist als Form und als Element in
der Welt drin'* (S. 211). Das klingt augustinisch, aber es kann auch
neukantianisch gedeutet werden. Hier wird ndmlich nicht nur von
der Absolutheit der Werte aus eine letzte Fundierung dieser Werte
in einer héchsten Wertwirklichkeit aufgewiesen (im Gegensatz zu
der oben erwéhnten Fiktion), sondern die ,notwendige Wirklich-
keit" der Werte selbst wird als etwas Zentral-Ontisches an Gott
aufgewiesen (S, 210). Diese notwendige Wirklichkei der Werte ist
aber selbst nicht erwiesen. Und welcher Unterschied besteht
zwischen der notwendigen Wirklichkeit der Werte und der not-
wendigen Wirklichkeit Gottes? Sagt doch der Verfasser an einer
Stelle: ,,Nur Gott ist notwendig wirklich und darum absolut’* (S. 210).
Auch wehrt er sich gegen die naheliegende Unterstellung, als ob
Gott fiir ihn der Inbegriff der Werte sei. Er hilft sich hier heraus
mit der Unterscheidung zwischen dem Vordergriindigen und Hinter-
griindigen an Gott, zwischen Peripherie und Zentrum in Gott. ,Als
Vordergriindiges m u B dieser Inbegriff etwas Hintergriindiges haben,
das Abgewandte Gottes, sein eigentliches Wesen, von dem wir eine
ontologische Kategorie nicht haben und wohl niemals haben werden'*
(ebd.). Was will A. M. dem entgegenhalten, der die Absolutheit
und notwendige Wirklichkeit der Werte mit Gott bzw. dem Ab-
soluten identifiziert und sich einen Unterschied zwischen einem
neigentlichen™ und uneigentlichen Wesen Gottes nicht denken kann?

Im iibrigen enthélt die Religionsphilosophie des Verfassers sehr
bedeutsame und zum Weiterdenken anregende Ideen, wenngleich
die Formulierungen zuweilen etwas {iberspitzt und zu knapp gefaBt
sind, so daB sie zu MiBverstdandnissen AnlaB bieten kénnen. Fiir
A. M. ist die Religion in ihrem eigentlichen Wesen ,,Begegnung
mit dem Heiligen'' (S. 209). Dieses Heilige wird gekennzeichnet

&
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als etwas Unmittelbares, nicht Begriffenes, als etwas Origindres,
Spezifisches, nicht auf Bekanntes, z. B. andere Werte, Zurﬁckfﬁ.hr-
bares, als ein absolutes Ansich, als das Geheimnis und das Heilige
schlechthin (S. 207). Religion hat der Mensch, der sich unter die
Heiligkeitswerte stellt, sich von ihnen ergreifen und durch sie
weihen und heiligen 146t (S. 208). Es ist klar, daB bei einer solchen
Wesensbestimmung der Religion die Wahrheitsirage noch nicht
gestellt werden kann, falls wir das Wort Wahrheit im modernen,
erkenntnistheoretischen -(nicht im johanneischen dynamischen und
personalen) Sinne verstehen, wohl aber die_ Frage nach Echtheit
und Tiefe der personalen Begegnung. Die Wahrheitsfrage im ge-
nannten Sinne stellt sich uns erst, wenn wir iiber diese Begegnung
mit dem Heiligen theologische Aussagen machen, wenn das Denken
iiber die Erfahrung des Heiligen einsetzt. ,,Wahrheit liegt nur im
Denken und nirgendwo anders' (S. 209). Verstehen wir jedoch unter
Wabhrheitsanspruch einer Religion die Frage, ob hier eine Wirk-
lichkeit erfaBt wird, so ist ohne einen solchen Anspruch eine
Religion, erst recht die christliche, nicht denkbar. Sind nun aber
Religion und religioses Denken nach unserem Verfasser sorgfaltig
zu unterscheiden, so hat doch jede Religion auch einen rationalen
Kern, aber sie ist nicht dieser Kern (S. 211). ,,Je mehr sich eine
Religion in ein System religiéser Lehren wandelt, desto mehr wird
sie absterben” (S. 213). ,Das Denken ist einer der Feinde, vor
denen sich die Religion am meisten hiiten muB.”’ Bedenken erweckt
jedoch, daBl der Verfasser das Absolute ohne weiteres Gott nennt,
zumal er ja auch den Werten Absolutheit zuspricht. Der Gott der
Offenbarung, der Vatergott, hat jedenfalls mit diesem Gott der
Philosophen nichts zu tun. Mehr gerecht werden dem Wesen Gottes
seine Ausfithrungen tiber das ,,Ganz Andere' Gottes gegeniiber der
Kreatur sowie iiber seine Personalitat (S. 211), Eigenschaften, die
»noch kein Theologe ontologisch hat klar machen kénnen, weil sie
(d. h, die Theologen) alle unter der Allherrschaft des Seins stehen’
(ebd.). ,Die Einzigkeit Gottes im Wesen und in seiner Verkniipfung
mit der Welt macht es nun, daB sein Dasein prinzipiell nicht vom
AuBergottlichen her zu beweisen ist.”! Die Verkniipfung Gottes mit
der Welt ,kann vor allem nicht kausal sein, denn Kausalitit ist
wesensnotwendig eine innersphérische Verkniipfung des Realen.
Sie muB sui generis sein” (S. 210). Fiir A. M. gibt es nur einen
Aufweis Gottes”, den er von der Wertsphédre aus unternimmt.
Dieser fithrt u. E. aber nur zum Aufweis eines Absoluten,

Der Scholastiker wird sich vor allem mit der im Buche enthalte-
nen Kritik am scholastischen Seins- und Analogiebegriff und der
Potenz-Aktlehre auseinandersetzen miissen (S. 461, 102), A M.
wirft der Scholastik vor, sie betrachte das Sein als etwas Allumfas-
sendes, an dem die Seienden mehr oder weniger Anteil haben
(S. 102). Aber Sein sei nicht vermehr- oder verminderbar, ,Es gibt
keine Grade des Seins, keine Steigerung des Seins, keine Seins-
fiille" (ebd.). Diese scholastische Auffassung beruhe auf einer Ver-
pflanzung des Wertproblems in das Seinsproblem. Die Welt sei
so verschieden in ihrem Sosein, in ihrer Washeit, daB diese Mannig-
faltigkeit ganz verschiedene Wirklichkeitsformen bedinge, nicht ein
allgemeines Sein. Zu jeder Sowirklichkeit (!) gehore eine spezi-
fische Dawirklichkeit (S. 102). Zu diesen Wirklichkeitsformen gehore
nicht allein das R e a 1 sein, sondern auch das Wahrsein, Falschsein
(auch falsche Gedanken sind wirklich!), das Gutsein und Bésesein,
das Schonsein und HabBlichsein, das Heiligsein und das Unheilig-
sein, A, M. begriindet die Wirklichkeitsform der positiven und
negativen Wertspharen mit ihrer durchgéngigen polaren Gespalten-
heit, die eben in ihrer Wirklichkeitsform fundiert sein miisse (S. 63).
»DaB das Bése nur eine Beraubung, ein Mangel, etwas Negatives
(Unwirkliches) sei, war einer der torichten Gedanken der mittel-
alterlichen Philosophie und ist zugleich ein Beweis dafiir, wie wenig
das Bose vom Seienden her verstanden werden kann" (S. 63).

Sicherlich ist mit diesen Gedankengéngen iiber die verschiede-
nen Wirklichkeitsformen, so neuartig und fremd die Terminologie

ist, ein tatsdchlicher Sachverhalt getroffen. Wahr ist auch, daB
vielen Philosophen der Blick fiir andere Wirklichkeiten als die reale
sich offnen miifite. Unser durchgéngiger Wirklichkeitsbegriff ist
tatséchlich zu eng, woran der EinfluB einer positivistischen Philo-
sophie nicht wenig schuld ist. Unsere Bedenken beginnen da, wo
diesem ,Irrealen” eine ,notwendige Wirklichkeit zugesprochen
wird, wo es absolut gesetzt wird. Dieser Wertontologismus tragt
die Eierschalen des Neukantianismus an sich (Rickert). Geistige
Werte stellen zwar in ihrer {iberindividuellen Geltung etwas
Objektives, vom einzelnen Ich Unangreifbares dar, aber fiir sich
genommen sind sie noch nichts Wirkliches, wenngleich sie gleich-
sam . einen Wirklichkeitsdrang haben. Um wirklich existent zu
werden, bediirfen sie der Werttrdger; der Wert ~gut' z. B, bedarf
einer Person als Werttrdger. Ihr Wirklichkeitsdrang, ihr Tendieren
zur Wirklichkeit, zum real Existierenden hin deutet allerdings
darauf hin, daB die geistigen Werte selbst Ausfluf einer letzten
Realitdt sind.

Wir schlieBen unsere kritische Wiirdigung des sehr
anregenden Buches mit einem Blick auf das Verhiltnis
von Philosophie und Weltanschauung. DaB die Philo-
sophie sich ihrer Grenzen bewuBt werden und sich nicht
zutrauen soll, was sie nicht zu leisten vermag, scheint uns
cine beherzigenswerte Forderung des Verf. zu sein. Sie
kann keine Sinndeutung des Lebens geben, sie kann nicht
das Leben gestalten, — all das muf sie der den totalen
Menschen erfassenden Weltanschauung bzw. der Religion
iiberlassen. Sie kann nur ein theoretisches Ver-
stehen des irrealen Baues der Welt vermitteln. Be-
schrénlkt sich die Philosophie auf diese Aufgabe, so sichert
sie dadurch ihre wissenschaftliche Freiheit und Auto-
nomie, die sie einbiiBt, wenn sie sich in den Dienst einer
Weltanschauung stellt, wie es hiiben wie driiben weithin
der Fall ist. So ist die neuscholastische Philosophie, wie
A. M. bemerkt, oft nur ein ,philosophisch frisiertes welt-
anschauliches Wissen", hinter dem ,,der absolute, fertige,
hier so, dort anders gefirbte Thomismus® steht, oder »ein
gesucht modernes Reden zur Gewinnung des Gegners"
(Archiv fiir Philosophie I, 142). Allerdings — darin sind
wir mit dem Verf. nicht einig — ist eine vollige Loslésung
der Philosophie von der Weltanschauung nicht maglich,
erst recht nicht, wenn die primire Methode der Philo-
sophie das ,,Schauen® sein soll, und die Philosophie eine
»Philosophie der Behauptung® wird. Doch gibt auch A. M.
zu, daB das philosophische wie alles wissenschaftliche
Denken seine ,letzte, tiefste treibende Kraft in der Welt-
anschanung und in ihrer Mutter, der Religion® hat (a. a. O.
S. 143). Und er hat recht, wenn er fordert, da8 diese letzte
Beheimatung der Philosophie in einem »Erlosungswissen®
keine inhaltliche Fesselung, keine Versklavung sein darf.
Diese Gefahr fiir die Philosophie im katholischen Raum
einmal freimiitig aufgezeigt zu haben, ist ein Verdienst
des Verfassers. Dariiber hinaus hat er durch sein Werk
gezeigt, wie eine Philosophie dem Hochsten dienen kann,
ohne gleich eine ,,Magd der Theologie” zu werden. Er hat
die neuesten Forschungsergebnisse eingebaut und ist
selbst eigene neue Wege gegangen, kurz er hat das getan,
was Kardinal Suhard in seinem beriihmten Hirten-
schreiben vom katholischen Gelehrten verlangt: . Eure
Aufgabe, christliche Denker, besteht nicht darin, andern
zu folgen, sondern ihnen voranzugehen, Es gilt nicht
nachzuahmen, sondern es gilt zu erfinden”, und HLeigt
euch darin nicht zaghaft!®,

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

Von Berthold Altaner, Wiirzburg

I1. (2. Teil)

Auch im spekulativen Teil (S. 507—680) seines
Werkes ! unterscheiden sich Jugies Darlegungen sehr zu
ihrem Vorteil von der bei heutigen Mariologen iiblichen
Methode, Beweise zu fiihren. Bei der Wertung und Uber-
priifung der spekulativen Argumente ist ihm nicht a priori

Alles und Jedes recht, was in honorem B. M. V. behauptet
wird, vielmehr hat er sich auch hier seinen kritischen

1 Jugie, Martin, A. A., Professeur a I'"Athénée Pontifical du
Lateran et & I'Institut Catholique de Lyon, La Mort et I'Assomption
de la Sainte Vierge. Etude historico-doctrinale. Cittd del Vati-
cano, Biblioteca Apostolica Vaticana 1944, VIII und 747 S. (Studi e
Testi 114). 2. Teil der Rezension; vgl. Theol. Revue 1949, 129—142,
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Sinn und seine Besonnenheit bewahrt und ist bemiiht, sich
nicht von Gefiihlen und Stimmungen leiten zu lassen. Im
1. Kap. dieses Teils (S. 507—582) untersucht er zunéchst
die Frage, ob und inwieweit die heute fast allgemein
iibliche Annahme, dafl die Gottesmutter vor ihrer Auf-
nahme in den Himmel gestorben sei, durch spekulative
Uberlegungen gesichert werden kiénne. Dabei kann man
mit Genugtuung feststellen, dall J. nicht bloB bei der Be-
handlung der Probleme der positiven Theologie, sondern
auch bei dem spekulativen Fragenkomplex eine aner-
kennenswerte Unabhingigkeit und Selbstindigkeit zeigt.
Gerade hier wagt er gegen den Strom zu schwimmen und
z. T. neue Gedanken zu entwickeln. Der Verf. bemiiht
sich némlich, auf spekulativem Wege zu beweisen, daf} die
Maria auszeichnenden Privilegien insofern noch gestei-
gert und vermehrt worden seien, als die hl Jung-
frauiiberhauptnicht gestorben, sondern, chne
dem leiblichen Tod unterworfen gewesen zu sein, mit
ihrem verklirten Leib in den Himmel aufgenommen
worden sel.

Wer wie der Rezensent auf Grund seiner Kenntnis der Quellen
und der neueren mariologischen Literatur die Uberzeugung ge-
wonnen hat, daB die heute ins Feld gefiihrten spekulativen Griinde
nicht ausreichen, um mit ihrer Hilfe die Assumptio als denknotwen-
diges und darum bewiesenes Korrelat zu den bereits dogmatisch
festgelegten Privilegien abzuleiten, bringt gerade diesen Ausfiih-
rungen und Deduktionen ein besonderes Interesse entgegen. Dabei
kann er gleichsam als unbeteiligter und unparteiischer Beobachter
feststellen, wie viel oder wie wenig im Rahmen unseres Problems
durch theologische Spekulation endgiiltig gekldrt und abschlieBend
entschieden wird. Wer sich die Miihe macht, in volliger Objek-
tivitdit die logische Struktur und Beweiskraft der von Jugie fiir
seine These vorgetragenen Griinde, die natiirlich sdmtlich in die
Kategorie der Konvenienzgriinde gehdéren, mit den Konvenienz-
griinden zu vergleichen, die fiir die entgegengesetzte Ansicht, daB
Maria gestorben, auferweckt und dann erst in den Himmel auf-
genommen worden sei, darf nicht so abféllig iiber Jugies Deduktionen
und seine in mancher Beziehung originellen Darlegungen urteilen,
wie dies Balic, Antonianum 1946, 44—65 und z. T. auch O. Faller,
S. 91f, und 22f. tun. Denn grundsétzlich darf sich doch die theolo-
gische Spekulation auch nach einer neuen, nicht gemeinhin iiblichen

* Richtung orientieren, wenn sie nur gute Griinde vorzulegen in der
Lage ist. Die so ablehnende, heftige Reaktion gegen die von Jugie
entwickelten Spekulationen erklart sich m. E. vor allem daraus,
daB man wegen dieser neuartigen, aber deshalb durchaus nicht
weniger berechtigten Spekulationen eine Komplizierung, Erschwe-
rung und darum Verzogerung des erstrebten Ziels, der Proklamie-
rung des neuen Dogmas, befiirchtet.

Wer imstande ist, ohne Voreingenommenheit die Bedeutung der
gesamten Konvenienztheologie richtig einzuschdtzen, und erkannt
hat, daB auf diesem Wege von seiten der theologischen Wissen-
schaft keine Entscheidung dariiber herbeigefiihrt werden kann, daB
und ob eine Lehre im Depositum fidei enthalten ist, findet ange-
sichts dieser in verschiedener Richtung laufenden, einander be-
kdampfenden und negierenden Theologumena einen erneuten inter-
essanien Beleg dafiir, daB man bei einer bestimmten willensméaBigen
Einstellung durch Konvenienzgriinde schlieBlich alles ,beweisen’
kann. Ich halte es deshalb nicht fiir notwendig, die von J. fiir seine
These entwickelten Konvenienzgriinde genauer zu charakterisieren
und meine Einwendungen und Vorbehalte im einzelnen darzulegen.
Wer jedoch der Ansicht ist, daB durch Konvenienzgriinde wirklich
theologisch entscheidende Beweise gewonnen werden kénnen, miiBte
sich ernstlich mit den von J. vorgebrachten Uberlegungen ausein-
andersetzen und sich nicht so schnell zu absprechenden und herab-
setzenden Urteilen hinreiBen lassen. Grundsdtzlich méchte ich zur
Kritik jeder Konvenienztheologie nur darauf hinweisen, daB man
bei all diesen Denkoperationen von der unbeweisharen, falschen
Voraussetzung aus operieren mu8, als ob auf diesem Wege auch
die nichtgeoffenbarten, von seinem freien Willen abhéngigen Rat-
schliisse Gottes sicher und eindeutig erkannt und als sichere theolo-
gische Lehre vorgetragen werden konnten.

Im 2. Kap. (S. 585—665) legt J. alle nach seiner Mei-
nung den Offenbarungscharakier der Assumptalehre ver-
meintlich oder wirklich beweisenden Griinde im einzelnen

dar. Zuniichst gibt er eine Ubersicht iiber alle bereits im
ersten Hauptteil des Werkes erarbeiteten Ergebnisse, die
erkennen lassen, dafl die Lehre von der Himmelfahrt
Marias noch kein Dogma ist. Weder aus der HI
Schrift noch aus der Tradition kann etwas, was den dog-
matischen Charakter der Lehre aufzeigt, beigebracht
werden. Ebensowenig kann aus der Tatsache, daBl heute
allgemein das Fest der Assumptio am 15. August litur-
gisch gefeiert wird, etwas Sicheres fiir die dogmatische
Qualitdt der Lehre Entscheidendes abgeleitet werden.
Ferner stellt J. fest, dal bis heute eine einhellige und
einheitliche Lehre und Stellungnahme weder bei den
Theologen noch auf seiten der Bischiofe trotz aller Peti-
tionen vorliegen. Auch aus dem sog. Glaubenssinn der
Kirche (le sentiment commun des fideéles) kénne kein trag-
fahiges Fundament gewonnen werden, um zu behaupten,
dafl es sich um eine bereits definierte Glaubenswahrheit
handele (S. 584—604).

Im folgenden beschiftigt sich dann J. mit den Argu-
menten, die in der heutigen Diskussion als Beweise
firdieDefinibilitédt der Lehre herangezogen wer-
den und diese erweisen sollen. Der Verf. unterscheidet
drei Gruppen von Griinden. Zunichst wiirdigt er die Ar-
gumente, die ungeniigend und ungeeignet sind, die Tat-
sichlichkeit der Assumptio sicherzustellen (S. 604—616).
Dann folgen die spekulativen Uberlegungen. die nach
seiner Meinung den Offenbarungscharakter der Lehre
wirklich beweisen (S. 617—651), und schlieBlich die Griinde,
denen er keine wirkliche Beweiskraft zuerkennt, weil
es sich dabei um reine Konvenienzgriinde handele
(S. 652—659).

Nach dem heutigen Stand der Diskussion wird von
keiner ernst zu nehmenden Seite behauptet, daB die
Lehre von der Kirche bereits als Dogma verkiindigt wird,
und darum ist es nicht notwendig, die von J. zur Erhér-
tung dieser These vorgelegten Argumente niher zu be-
leuchten oder zu ergéinzen. Heute geht es einzig und
allein darum, ob von der Theologie sicher behauptet
werden diirfe, daB die Lehre definibel sei. Im folgenden
soll darum die hier von ]. eingenommene Position einer
Priifung unterzogen werden.

Zu den fiir den Erweis der Definibilitit als un-
brauchbar angesehenen Argumenten rechnet
J. folgende: 1. den Beweis aus dem leeren Mariengrab
in Gethsemani; 2. den Beweis, der aus dem Fehlen von
kérperlichen Reliquien Mariens abgeleitet wird; 3. den
Beweis aus der Existenz des liturgischen Festes am
15. August; ebenso wenig geniigt 4. das aus der HL Schrift
und Tradition erhobene Material; das Gleiche gilt 5. von
dem Beweis aus dem Glaubenssinn der Kirche. So sehr
ich den meist summarischen Darlegungen und Feststel-
lungen Jugies zustimme, méchte ich darauf hinweisen, daft
diese dankenswerten Ausfiihrungen des gelehrten Ver-
fassers in mancher Hinsicht noch vertieft und die Argu-
mente erginzt und verstirkt werden konnen. Im folgen-
den mochte ich, soweit dies im Rahmen einer Rezension
moglich ist, einige ergiinzende Bemerkungen zu den heute
beliebten ,,Beweisen® machen, die aus der Existenz des
Festes vom 15. August und auf Grund des ,Glaubens-
sinns der Kirche” gefiithrt werden.

Wie Jugie im einzelnen darlegt, waren im Verlauf der Jahr-
hunderte sehr verschiedene Gedanken und Vorstellungen mit dem
&ltesten Marienfest des 15. August verkniipft la, Vor allem muB dar-
auf hingewiesen werden, daB sogar in den heute gebrauchten litur-
gischen Gebeten des Festes keine klare und ausdriickliche Aussage
zu finden ist, in welcher die Himmelfahrt Mariens auch mit ihrem
verkldrten Leib ausgesprochen wird. Denn aus der Geschichte der
liturgischen Terminologie des Festes wissen wir, dafi ,,assumptio™,

la Vgl. dariiber B. Capelle, Muséon 56, 1943, 1—33, und B. Botte,
Sacris Erudiri 2, 1949, 111—122.
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im Lichte der Geschichte gesehen, nicht ohne weiteres das bedeutet,
was wir uns heute darunter vorstellen. ,,Assumptio’ wurde jahr-
hundertelang als gleichbedeutend mit dormitio-pausatio-dies natalis-
transitus animae aufgefaB8t (Jugie 211 f.,, 518 £, 589 ff., 592f.)., Unter
dem EinfluB der theologischen Spekulation, die fiir die Gottesmutter
das Privilegium der Assumptio erschloB, erhielt allmdhlich der in
die liturgischen Texte aufgenommene Terminus ,assumptio’ den
heute allgemein angenommenen Sinn. Wenn aber K. Jiissen, Tat-
sache und Definierbarkeit der leiblichen Himmelfahrt Mariens
1948, 24 behauptet, daB die Festfeier des 15. August ,.ein durch-
schlagender, v6llig zwingender Beweis fiir die Tatsdchlichkeit der
Assumptio’’ sei, so handelt es sich um eine der bei der Behandlung
unserer Frage so hdufig vorkommenden maBlosen Ubertreibungen.

Wer einen Definibilititsbeweis aus der Liturgie des 15, August
fithren will, sollte sich auch daran erinnern, daB das rémische und
so manche andere Offizien durch viele Jahrhunderte bis zur Brevier-
reform von 1568 in den Lektionen ausdriicklich unser Nichtwissen
vom Schicksal des Leibes der Gottesmutter betont haben. Die
Beter, die das romische oder auch andere Breviere beniitzten, lasen
darin: ,,Cum nihil aliud experiri poterit pro certo, nisi quod
hodierna die gloriosa migravit a corpore. Quomodo autem vel quo
tempore vel a quibus personis corpus eius ablatum fuerit vel trans-
portatum, utrumve resurrexerit nescitur, quamvis nonnulli astruere
velint eam iam resuscitatam et beata cum Christo immortalitate
vestiri . . . Quia Deo nihil impossibile est nec nos de beata Maria
factum abnuimus, quamquam propter cautelam salva fide pio magis
desiderio opinari volumus quam inconsulte definire, quod sine
bericulo nescitur.” Dieser Text ist der schon erwdhnten Schrift des
Pseudo-Hieronymus entnommen.

Niemand wird nun behaupten wollen, daB Pius V. die
Neuordnung des Breviers und des Missales und speziell
die Beseitigung der Lesung aus Pseudo-Hieronymus des-
halb habe vornehmen lassen, weil ihm neue, bessere Zeug-
nisse aus Schrift und Tradition zur Verfiigung gestanden
haben und weil er deshalb den in der Liturgie zum Aus-
druck gebrachten Zweifel in die Tatsichlichkeit der
Assumptio glaubte als unbegriindet beiscitesetzen zu lon-
nen. Der Grund ist vielmehr einzig und allein darin zu
suchen, daff im Zusammenhang mit dem durch die Kon-
venienztheologie geforderten und verbreiteten Glauben
diese Anschauung naturgemil auch in der Liturgie deut-
licher zum Ausdruck gebracht werden sollte. Jedoch wurde
damals in den liturgischen Formulierungen und Aus-
sagen, wie bereits frither hervorgehoben wurde, noch
keine abschlieBende Klarheit erreicht.

DaB man aus dem theologischen Prinzip .Lex orandi
est lex credendi” kein Argument fiir die Definibilitdt ge-
winnen kann, leuchtet jedem ein, der sich die daraus er-
gebenden Konsequenzen vergegenwirtigt. Wenn die Litur-
gie in so einfacher, ich mochte sagen, massiver Weise
historisch-theologische Tatsachen garantieren kénnte und
geradezu theologische Offenbarungen zu vermitteln im-
stande wiire, so miilten uns folgerichtig nicht nur in un-
serem Fall, sondern ebensogut auch in vielen anderen in
der Liturgie enthaltenen Aussagen und Berichten theo-
logisch absolut zuverlédssige, die Wahrheit garantierende
Erkenntnisquellen zur Verfiigung stehen.

Tatsichlich ist aber sehr leicht der Beweis dafiir zu er-
bringen, daB liturgische Feste und die dabei verwendeten
Berichte und Gebetstexte grundsitzlich keine sichere theo-
logische Erkenntnisquelle sind. Aus ihnen darf niemals
geschlossen werden, daB uns auf diesem Wege Wahrheiten
von Gott geoffenbart und als theologisch sicher garantiert
werden, es sei denn, daBl andere davon unabhingige Be-
weise oder Erkenntnisquellen vorhanden sind. Wer be-
haupten wollte, dal theologisch-historische Fragen unter
Berufung auf die liturgischen Feste und Festtexte allein
entschieden werden konnten, miiBte erst den Beweis dafiir
erbringen, dal die Einfilhrung, Ausbreitung und theo-
logische Ausdeutung der einzelnen Feste und Festtexte
nur durch ein besonderes iibernatiirliches Eingreifen Got-
tes zu erkldren seien. Die gesamte Liturgiegeschichte und

Liturgiewissenschaft widerspricht laut einer solchen Auf-
fassung.

‘Wenn man bei der Liturgie des 15. August den Anfang machen
wollte, miifte man konsequenterweise alle anderen liturgischen
Texte (historische und Gebetstexte) erkenntnistheologisch auf die-
selbe Stufe stellen und ihnen eine besondere erkenntnistheologische
Qualitdt zuerkennen, weil der Heilige Geist die Wahrheit des darin
Enthaltenen garantiere. Was in einem Falle richtig und erlaubt ist,
mull folgerichtig auch in anderen Fillen gestattet sein. Konkret
gesprochen, hédtten wir nicht nur die Pflicht, die anerkanntermaBen
legenddren Lesungen des 2. Nokturns des 4. Oktavtages des Him-
melfahrtsfestes als wahr zu verteidigen, sondern besdBen in den
liturgischen Biichern z. B. eine theologische Erkenntnisquelle, um
die Geschichtlichkeit der uns bereits im 2. Jahrhundert bezeugten
Legende von der Prdasentatio B.M.V. (21. November) zu behaupten.
Fiir den Kundigen brauche ich nicht viele Beispiele anzufithren.
Um die Unhaltbarkeit der hier abgelehnten Beweismethode naher
zu illustrieren, weise ich nur auf einige wenige wesentlich von der
Legende abhdngige Feste hin; vgl. Maria ad Nives (5. August);
Rosenkranzfest (7. Oktober); hl. Katharina (25. November); Trans-
latio almae domus Lauretanae (10. Dezember) usw.2.

Der Versuch, sich mit Hilfe des Prinzips ,,Lex orandi
est lex credendi” einen billigen Beweis der Definibilitit
der Assumptalehre zu verschaffen, wird noch in einer an-
deren Variation gemacht: der Heilige Geist konne es nicht
zulassen, daft die Gldubigen durch die liturgische Feier
des 15. August in einen dogmatischen Irrtum gefithrt wiir-
den. In Wirklichkeit handelt es sich bei dieser Behaup-
tung um ein auf mangelndem Unterscheidungsvermogen
basierendes, in die Irre fiihrendes argumentum ad homi-
nem. Wenn die liturgische Feier als theologisches Beweis-
moment fiir die Definibilitidt abgelehnt wird, so wird da-
mit nicht auch zugleich die Tatséchlichkeit oder der
Glaube an die Assumptio geleugnet; vielmehr wird damit
nur zum Ausdruck gebracht, da@ man aus der Tatsache
der Festfeier keine GewiBheit dariiber gewinnen kann,
dal} es sich um eine im Depositum fidei enthaltene Wahr-
heit handelt.

Wie schon hervorgehoben wurde, vertritt Jugie (S. 601
—604, 616 f.) den Standpunkt, dalf auch aus dem sogenann-
ten Glaubenssinn der Kirche kein ausreichender Beweis
fiir die Definibilitdt abgeleitet werden konne. Es scheint
mir gerade hier notwendig, einige ergiinzende Bemerkun-
gen hinzuzufiigen, da Jugie nicht auf die prinzipielle Un-
zuldnglichkeit dieses Beweises hingewiesen hat. Typisch
und charakteristisch fiir diese Beweismethode, welche das
Problem der Definibilitdt unter Beiseitesetzung und unter
Verzicht auf eine Begriindung aus der Hl. Schrift und Tra-
dition und eventuell auch der theologischen Spekulation
losen will, ist z. B. das, was D. Koster, Neue Ordnung
1948, 60—85 ausfiihrt. Das christliche Volk und seine Hir-
ten, so heifit es hier, glauben und lehren fest und be-
stimmt die leibliche Aufnahme Marias in den Himmel. Es
sei darum ein consensus totius ecclesiae gegeben und
damit eine ausreichende Garantie dafiir vorhanden. daB
die Lehre im Despositum fidei enthalten sei. Diese theo-
logische SchluBfolgerung, die das Problem scheinbar ein-
fach und radikal 16st, ist jedoch ohne Wert. Treffend fiihrt
der Miinsterer Dogmatiker B. Poschmann in einem mir
vorliegenden, fiir einen deutschen Bischof bestimmten
Gutachten zur Assumptafrage folgendes aus: ,Unter dem
Gesichtspunkt der quaestio iuris ist eine solche theo-
logische Deduktion und die Anwendung dieser Methode
berechtigt. Was die gesamte Kirche heute als Glaubens-
satz bezeugt oder frither zu irgendeiner Zeit als Glaubens-
satz festgehalten hat, muB aus gottlicher Offenbarung und
Tradition stammen, auch wenn es sich biblisch und histo-

2 In diesem Zusammenhang kénnte z. B. auch darauf hingewie-
sen werden, daB bis ins 16. Jahrhundert unter Berufung auf litur-
gisches Tun das Theologumenon von der consecratio vini per tac-
tum weithin vertreten wurde. 3



11 1950 Jahrgang 46 THEOLOGISCHE REVUE Nr. 1 12

risch nicht liickenlos begriinden ld8t. Denn sonst miiflte
die Kirche dem Irrtum verfallen sein. Dies ist aber nach
der VerheiBung Christi ausgeschlossen und unméoglich.
Falsch ist aber im vorliegenden Fall das Urteil in der
quaestio facti. Es trifft eben nicht zu, da die Kirche die
Himmelfahrt Mariens als wirkliches Dogma verkiindet,
und ebensowenig ist es richtig, daB das katholische Volk
diese Lehre als Dogma annimmt. Die Lehre wird im Sinne
der Kirche gepredigt als pia opinio und bleibt pia opinio,
auch wenn sie allgemeine Zustimmung findet oder finden
wiirde. Nur vom Dogma gilt, daf# es notwendig seinen
Ursprung in der Offenbarung haben muf; .fromme Mei-
nungen’ konnen auch anders entstanden sein. Die theo-
logisch als pia opinio qualifizierte Ansicht kann sehr wohl
einen objektiv wahren Sachverhalt wiedergeben und aus-
sprechen, diese Mitteilung geht aber nicht auf eine gétt-
liche Offenbarung zuriick. Uberdies bewegt sich ein sol-
cher Beweis in einem Zirkel. Er will die Moglichkeit der
Dogmatisierung der Lehre begriinden und geht bei dieser
Begriindung schon von ihrem dogmatischen Charakter
sus.”

Da das heutige Glaubensbewulitsein in unserer Frage nicht auf
einer gottlichen Offenbarung beruht, so kann daraus auch kein
Recht abgeleitet werden, riickwértsschauend Gen 3, 15 und Lk 1,28
im' Sinne der Assumptio auszulegen, und ebensowenig kann dieses
heutige GlaubensbewuBtsein, selbst wenn es allgemein wire, den
fehlenden Traditionsbeweis ersetzen. Der entscheidende Mangel
in der theologischen Beweisfiihrung kann deshalb nicht behoben
werden. In gewissem Sinn kann man hier auf das Axiom verweisen:
Contra factum non valet argumentum.

Wenn heute auf die Tatsache rekurriert wird, daB etwas
allgemein in der Kirche geglaubt und verkiindigt wird, so lohnt es
sich, dieses Argument durch gewisse historische Parallelen zu
beleuchten und auch auf diese Weise als nicht stichhaltig zu er-
weisen. Fiir den Kundigen bedarf es nur einiger kurzer andeuten-
der Hinweise, um die fiir unsere Kritik verwertbaren theologie- und
dogmengeschichtlich wichtigen Vorgdnge im kirchlichen Denken
und Glauben zu verstehen. Vom grundsdtzlichen und methodischen
Standpunkt aus darf die Frage gestellt werden: Hat der Heilige
Geist von der Zeit der Apostel bis ins 17. und 18. Jahrhundert
bei der lehrenden und hérenden Kirche die ,,Glaubensiliberzeugung"'
zugelassen und sie mit theologischen Griinden als sichere Lehre
verteidigen lassen, daB die Christen eine gottlich garantierte Beleh-
rung und Sicherheit in profanwissenschaftlichen Dingen besonders
auf den Gebieten der Geschichte und vor allem der Naturwissen-
schaft durch die Hl. Schrift empfangen konnen? Und wurde nicht
diese ,,Glaubensiiberzeugung'® durch auBertheologische Erkennt-

_nisse, die uns die Naturwissenschaften, die geschichtliche und
linguistische Forschung gebracht haben, iiberwunden, und haben
nicht die profanwissenschaftlichen Erkenntnisse wesentlich dazu
beigetragen, eine richtigere Formulierung der Lehre von der Schrift-
inspiration zu gewinnen? Schmerzliche, fiir das Ansehen der Kirche
sehr schadliche Konflikte zwischen den Profanwissenschaften und
dem ,,Glauben (nicht Dogma) und der Theologie der Kirche haben
schlieBlich eine Wende und griindliche Neuorientierung gebracht.
Wie viele Jahrhunderte war in der Kirche der allgemeine ,,Glaube"
und die peinliche Praxis in Geltung, daB die Ketzer mit dem Tode
bestraft wurden und aus theologischen Griinden , mit Recht' be-
straft werden mufiten? Wie lange Zeit hatte der theologisch ,, woh!
begriindete'* Hexenglaube Heimatrecht in der Kirche? Ich erinnere
ferner an die Jahrhunderte wéhrende, auf einer ,,Glaubensiiber-
zeugung'' beruhende andersartige Lehre und Praxis der Kirche in
Sachen des Weihesakraments (Materie und Form, Reordinationen)
oder an die so lange Zeit in der Kirche herrschende Lehre und die
daraus sich ergebende Praxis in der Beurteilung der Privilegia
cleri, als ob es sich um Vorrechte des Klerus handelte, die auf
gottlicher Offenbarung beruhten. Alle diese und manche andere
im Laufe der Kirchengeschichte weithin oder allgemein verbreite-
ten ,,Glaubensiiberzeugungen' illustrieren unser Problem indirekt,
insofern sie uns deutlich zum BewuBtsein bringen, daB solche
theologischen Uberzeugungen nicht schlechterdings die Wahrheit
verbiirgen,

Wenn nach Jugie, wie bereits gezeigt, auch das Allermeiste von
dem, was die Mariologen zugunsten der Definibilitdt ins Feld fithren,

einer kritischen Priifung nicht standh&lt, so entwickelt er doch
auch selbst S. 617—652 spekulative Griinde, welche die Definibilitat
schliissig beweisen sollen. Zun&chst behauptet er im Anschluf an
Marin Sola O.P., daB die fast allgemein von den Theologen ver-
tretene Auffassung, wonach man eine revelatio implicite formalis
und eine revelatio implicite virtualis unterscheiden miisse, liber-
flissig und sachlich unbegriindet sei (S. 617—623); man brauche
nur mit einer revelatio implicite formalis zu operieren, d. h. in allen
den Fallen, in denen man mit einer revelatio implicite virtualis
rechnete, diirfe man bereits von einer revelatio implicite formalis
sprechen. Da bekanntlich die Theologen der Ansicht sind, daB eine
revelatio implicite virtualis nicht geniige, um eine Wahrheit als
von Gott geoffenbart anzuerkennen, hat sich Jugie von vornherein
durch diese seine Stellungnahme, die sehr anfechtbar ist, den wvon
ihm versuchten spekulativen Beweis vereinfacht und leichter ge-
macht. In der Tatsache, daB sich Jugie an diesem Punkte in seiner
Begriffsbildung von Marin Sola, dessen Theorie der Dogmenentwick-
lung wegen der Ignorierung der historischen Tatsachen und psycho-
logisch bedingten Entwicklungsfaktoren und wegen seines abstrakten
Intellektualismus wenig befriedigt und weithin abgelehnt werden
muB, filhren 18Bt, sehe ich einen bedenklichen Mangel an kritischem
Urteil und Objektivitat.

Fassen wir die anschlieBend folgenden spekulativen
Darlegungen kurz zusammen, so miissen wir zunéchst
feststellen, daf seine Gedanken séimtlich mit den Dogmen
von der Theotokos und Immaculata Conceptio im Zusam-
menhang stehen. Die aus diesen Glaubenslehren sich er-
gebenden Folgerungen liefern ihm sichere Beweise fiir die
Definibilitdt der Lehre. Fiir Jugie ist die Assumptio
B. M. V. implicite formaliter geoffenbart, und die Lehr-
entwicklung sei heute in dasselbe Stadium eingetreten, in
dem sich die Lehre von der Immaculata unmittelbar vor
1854 befand. Der Gottesmutter sei dasselbe Recht zuzuer-
kennen, das Adam vor dem Siindenfall besessen habe; sie
stehe nicht unter dem Gesetz des Todes und besitze das
Redcht, verkldrt in die Glorie einzugehen (vgl. Rém, 5, 12.
15.19). Weil aber Maria ihrem gottlichen Sohn #dhnlich
werden sollte, ist sie gestorben; jedoch verblieb sie eben-
sowenig wie Jesus im Grabe, sondern sie wurde auferweckt
und in den Himmel aufgenommen. Dies ist in kurzen
Worten der aus dem Immaculata-Dogma abgeleitete Be-
weis. Nun behauptet Jugie, daB seine SchluBfolgerung, die
allerdings wegen der fiir die Gottesmutter anzunehmen-
den Parallelitdt zum Heilswerk Christi, im Unterschied
zu dem Adam urspriinglich zustehenden Recht auf Un-
sterblichkeit, eine Durchbrechung erlaube und notwendig
mache, als connexité nécessaire zu beurteilen sei und dafl
es sich hier nicht um einen Konvenienzgrund handele.
sondern um ,,une preuve proprement dite”, um ein stren-
ges Recht (droit strict), das Maria auf die glorreiche Auf-
erstehung und Himmelfahrt zustehe. Dieser SchluB sei
zwingend und miisse von jedermann anerkannt werden
(S. 624—627).

Hat Jugie mit seinen Behauptungen wirklich einen
zwingenden Beweis fiir die Definibilitdt des Dogmas ge-
liefert? Gegeniiber der Behauptung, daf das heute er-
reichie Stadium der Entwicklung der Situation gleiche, die
kurz vor 1854 bestanden habe, ist festzustellen, das dies
deshalb nicht zutrifft, weil nicht die Tatsache ignoriert
werden darf, da es sich bei der theologischen Diskussion
vor 1854 um eine Lehre gehandelt hat, die vollsténdig und
ausschlieBlich in den Bereich der ,,metaphysischen™ Theo-
logie gehorte, wihrend es sich bei unserer Frage doch um
eine Lehre handelt, die auch eine historisch-empirische
Seite aufweist. Jedermann dréngt sich ganz selbstver-
standlich der Gedanke an die Auferstehung und Himmel-
fahrt Christi auf, fiir die uns so eindeutige positiv-theo-
logische Beweise zur Verfiigung stehen. Wenn nun fiir die
heute diskutierte Lehre brauchbare Beweise aus dem Be-
reich der positiven Theologie, wie auch Jugie konstatiert,
vollstindig fehlen und wenn dieses Defizit in der heutigen
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Diskussion meist als quantité négligable unbeachtet bleibt,
so ist dies ein bedenkliches Zeichen fiir die in unserer
Frage angewandte Methode der theologischen Argumen-
tation. Im Hinblick auf die historisch-empirische Seite der
Lehre muBl man deshalb zum mindesten erwarten und for-
dern, daf etwaige andere Beweise den strengsten Anfor-
derungen geniigen miissen, um als Beweise anerkannt zu
werden. Spekulative Beweise konnen in einer solchen
Situation nur Wert und Beweiskraft haben, wenn es sich
um logisch zwingende Schliisse handelt. Alle sonstigen
Deduktionen und Beweise konnen nicht als schliissig an-
erkannt werden, weil die Theologen nicht in die Gedanken
und Plane Gottes eingeweiht sind. Denn alles, was Gott
zur Verherrlichung Mariens getan hat oder getan haben
konnte, entspringt seinem freien, uns Menschen uner-
forschlichen Willen.

Wenn Jugie von seinem SchluBl, der von der urspriinglichen
Gnadenausstattung Adams und von der Parallelitat zum sterbenden
und wiedererstandenen Erléser ausgeht, behauptet, daB hier eine
connexité nécessaire vorliege, so ist man noch mehr verwundert zu
erfahren, daB die Ahnlichkeit mit Jesus darin bestanden habe, daB
zwar Maria so wie Jesus gestorben, aber im Unterschied zu Jesus
sofort, nicht erst nach drei Tagen wiedererstanden sei. Angesichts
solcher Deduktionen kommt es jedem, der nicht voreingenommen
ist, besonders deutlich zum BewuBtsein, daB es sich nicht im ent-
ferntesten um zwingende Beweise handelt. Dal die von Jugie
behauptete nécessité, genau so schlieBen zu miissen, wie er es tut,
nicht gegeben ist, sondern daB es sich nur um Konvenienzbeweise

handelt, tritt besonders deutlich in Erscheinung, wenn selbst promi-

nente Propagandisten der Definibilitit wie z. B. P. Renaudin O. S. B.
und der Eudist P. Jalabert, mit denen sich Jugie S. 629—641 ausein-
andersetzen muB, ein ,strenges Recht* Mariens auf die glorreiche
Himmelfahrt nicht anerkennen wollen. Um behaupten zu kénnen,
daB stringente Beweise vorliegen, ist Voraussetzung eine bestimmte
willentliche Disposition des Argumentierenden. Vgl. hierzu die
instruktiven Darlegungen von J. Coppens, Ephemerides Theol. Lo-
vanienses 1947, 24—26. Durch die von Jugie entwickelte Spekulation
kann nur der Begriff und die Konvenienz der Himmelfahrt Mariens
erschlossen, niemals aber kann dariiber hinaus die geschichtliche
Tatsache der Himmelfahrt als sicher behauptet und noch viel we-
niger eine konkrete Vorstellung iiber den geschichtlichen Vorgang
daraus abgeleitet werden. Ebenso selbstverstdndlich ist es, daB die
geschichtlichen Vorgdnge, die der Himmelfahrt vorangegangen sind,
ndamlich der Tod und die wunderbare Auferstehung, aus den Kon-
venienzbeweisen fiir die Himmelfahrt gleichfalls nicht als sichere,
stringent beweisbare Wahrheiten unserem Glauben dargeboten
werden kénnen.

Bereits Johannes Damascenus (und nach ihm manche andere
Prediger und Rhetoren), der erkldrlicherweise noch nicht von der
Immaculata Conceptio aus Schliisse ziehen konnte, sondern bei
seinen Erorterungen von der Theotokoswiirde, der virginitas per-
petua, der Gleichférmigkeit zwischen Mutter und Sohn und der
vollkommenen Liebe des Sohnes zur Mutter ausging, behauptete,
daB man, von jedem einzelnen der vier genannten Privilegien aus-
gehend, notwendigerweise zur Annahme einer glorreichen
Himmelfahrt gefithrt werde (vgl. dariiber O. Faller, De silentio . . .
1946, 79—93; Bali¢ Antonianum 1946, 39f). Hier gilt der Satz, da8
wer zu viel beweist, gar nichts beweist. Wenn der Rhetor oder das
von Begeisterung erfiillte Herz SchluBifolgerungen zieht, so wird des-
halb die logische Struktur der Beweise nicht gedndert. Gegeniiber
allen menschlichen Autorititen gilt auch fiir den spekulativen
Theologen der Satz: tantum valet quantum probat.

Im Interesse einer methodisch einwandfreien spekula-
tiven Beweisfiihrung méchte ich noch auf eine im Verlauf
der neuesten Geschichte seit etwa 1870 deutlich hervor-
tretende Entwicklung hinweisen. Unschwer 148t sich zei-
gen, wie bei einzelnen Verfassern von dogmatischen Hand-
biichern und mariologischen Monographien die theo-
logische Wertung der Himmelfahrtslehre, die gemeinhin
als sententia pia eingeschdtzt wurde, durch eine giinstiger
lautende Qualifizierung (sententia certa, certissima usw.)
abgelost wurde. Fragen wir nach den Griinden fiir diese
sirengere Einschdtzung der Lehre, so ist festzustellen, daB

triftige Griinde, die eine Hoherwertung rechtfertigen wiir-
den, gar nicht vorhanden sind bzw. angegeben werden.
Das Recht dazu wird, so muB man annehmen, aus der un-
definierbaren, theologisch gar nicht bestimmbaren allge-
meinen ,marianischen Atmosphiire” abgeleitet oder, bes-
ser gesagl, ohne jede theologische ratio unreflektiert in
Anspruch genommen. Zeitbedingte Frommigkeitsstromun-
gen und Stimmungen spielen dabei entscheidend mit. Und
doch ist es selbstverstiindlich, daB ein Theologe, wenn er
mit einer strengeren theologischen Zensur, die er einer
Lehre zuspricht, eine stirkere Anndherung an das Stadium
der Definibilitédt dieser Lehre zum Ausdruck bringen will,
hierfiir stirkere, einleuchtende Griinde vorlegen muB.
Wer die theologische Literatur unter diesem Gesichts-
punkt iiberpriift, wird die Feststellung machen, dalB} diese
Entwicklung nicht durch neue, von der positiven oder spe-
kulativen Theologie beigebrachte Griinde hervorgerufen
ist, sondern in dem von gewissen Zentren zielbewuBt her-
vorgerufenen marianischen ,,Klima® ihren Ursprung hat.

Als zweiten wirklichen Beweisgrund, der mehr als ein
blofler Konvenienzgrund sei, 1aBt Jugie (S. 641—647) die
von der Muttergotteswiirde ausgehende Deduktion gelten.
Das, was hier J. an Uberlegungen vortrdgt, unterscheidet
sich in nichts von den sonst allgemein gebrduchlichen
Schicklichkeitserwigungen der Theologen. Der Unter-
schied zu anderen Theologen besteht nur darin, daB Jugie
behauptet, seine Deduktionen seien streng beweisend
(nécessaires); es liege zwar nicht eine logische, ontologi-
sche oder metaphysische nécessité vor, aber es handele
sich um eine wirkliche nécessité d’ ordre positif et moral.
Wenn Jugie (S. 646) schreibt: il parait évident, daB
die Wiirde der Theotokos und Mariens Stellung als neue
Eva die glorreiche Himmelfahrt nach sich ziehen miisse,
so ldBt er schlieBlich durchblicken, daB auch hier eine
gewisse subjektive Disposition gegeben sein miisse, um
von einer nécessité sprechen zu kénnen. In seiner Be-
weisnot widerspricht er sich iibrigens selbst (S. 634), wenn
er im Gegensatz zu S. 12 u. a. auch Lk 1, 28 (natiirlich. wie
fiir solche Zwecke iiblich, unter Beniitzung des Vulgata-
textes) als Hilfsargument heranzuziehen sich veranlaBt
sieht. Der wirkliche Beweiswert des zweiten Arguments
ist nicht anders und nicht héher als das angeblich zwin-
gende erste Argument einzuschétzen, das vorher kritisch
beleuchtet wurde.

Mit aller Entschiedenheit muB darauf hingewiesen
werden, daBl die spekulative Theologie darauf verzichien
miilte, ernst genommen zu werden, wenn sie sich bei
ihren Deduktionen und Thesen von dem heute hoch im
Kurs stehenden marianischen Enthusiasmus dazu verlei-
ten lieBe, den Unterschied zwischen Konvenienzgriinden
und wirklich zwingenden, durch logische Stringenz ausge-
zeichneten Beweisen zu verwischen und zu verschleiern.
Da die spekulative Theologie diese methodisch saubere
Position niemals aufgeben kann, darf sie sich auch nicht
scheuen zv erkliren. dafl sie stringente Beweise fiir die
Definibilitdt der diskutierten Lehre vorzulegen nicht in
der Lage ist. Wiederum mul auch hier mit Nachdruck be-
tont werden, daff theologische Probleme, bei denen es sich
um Gnaden und Privilegien handelt, die vom arbitriren
Willen Gottes abhéngig sind, niemals durch menschliche
SchluBfolgerungen und Berechnungen eindeutig und
sicher entschieden werden kénnen. Wenn z. B. Andreas
von Kreta im Hinblick auf seine Deduktion sich selbst
den Einwand macht: ..Bin ich nicht tollkiihn, daB ich mich
zur Annahme solch unerhorter Dinge versteige?” (MG 97,
1080 f; J. Ernst, Bonner Zeitschrift fiir Theol. und Seel-
sorge 1929, 293), so meldet sich hier vielleicht das rich-
tige Empfinden, daB bei solchen nur deduktiv erschlosse-
nen Erkenntnissen sich gewissermaBen eine unangebrachte
Neugierde des Geschopfes vordrdangt, die das Geheimnis
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Gottes entschleiern mochte. Eine mit allen Gnaden im
absoluten Sinne ausgestatiete Gottesmutter ist ebenso un-
moglich und undenkbar, wie es unmoglich ist, dafi Gott
eine absolut beste Welt erschaffen kann.

Alle anderen in der heutigen Diskussion vorgebrachten speku-
lativen Beweise schétzt Jugie als reine Konvenienzbeweise ein und
legt ihnen deshalb keine Bedeutung fir die Kldrung unserer Frage
bei. Infolgedessen spricht er von diesen acht weiteren Beweisen
nur ganz kurz. Darauf brauche ich nicht ndher einzugehen. Zusam-
menfassend soll hier noch hervorgehoben werden, daB Jugie die
Definibilitit der Lehre nur mit den oben kritisierten zwei spekula-
tiven Beweisen begriindet. Dabei macht er jedoch wegen seiner
Stellungnahme zur Frage des Todes Marias die Einschrédnkung, die
Kirche wiirde oder sollte nur die Himmelfahrt Mariens als Dogma
verkiinden, das Faktum des Todes dagegen nicht in die eventuelle
dogmatische Konstitution aufnehmen, weil fiir eine so weite Fassung
des Dogmas nicht blof die biblisch-historischen Voraussetzungen
fehlen, sondern auch die spekulative Begriindung nicht ausreichend
sei. Die Kirche konnte sich damit begniigen, den Glauben an den
Tod Marias als pia sententia weiter bestehen zu lassen, und zwar
deshalb, weil die Annahme, Maria sei gestorben, unter dem EinfluBl
der verschiedenen Transitusberichte und der Liturgie, die ihrerseits
auch von der apokryphen Literatur abhdngig ist, allzuweit verbreitet
und in sich verfestigt sei.

Die Opportunitdt der Definition des Dogmas bejaht Jugie
und legt kurz dar (S. 666—670), daB das neue Dogma notwendig und
wichtig sei, um ein Gegengewicht gegen alte und neue Haresien zu
schaffen und inshesondere den in der Gegenwart grassierenden
Materialismus zu widerlegen. Mit wenigen Worten nimmt er dann
auch Stellung (S. 670—673) zu den Einwendungen gegen die Oppor-
tunitdt und spricht anschlieBend (S. 674—680) von den segensreichen
Auswirkungen einer eventuellen Dogmatisierung auf die kirchliche
Fréommigkeit. Jugie bringt in diesen Abschnitten nichts Neues; er
entwickelt die Gedanken, die sonst allerorten von den Freunden der
Definition vorgetragen werden. Dabei 1Bt er sich von der all-
gemeinen Zeitstromung tragen und vermeidet es; eine Priifung der
gewohnlich ins Feld gefiithrten, durchaus nicht stichhaltigen Argu-
mente durchzufiihren. Eine kritische Stellungnahme und Analyse
der gegenwidrtigen Situation scheint mir deshalb um so notwendiger,
auch auf die Gefahr hin, daB man sich auf der Gegenseite solchen
Gedanken im Enthusiasmus grundsdtzlich verschlieBt.

Von den Theologen, die die Opportunitit bejahen,
wird immer wieder darauf hingewiesen, dall die Petiti-
onen zumal der jiingsten Zeit die Notwendigkeit und
Niitzlichkeit der Definition beweisen. Stellen wir die
niichterne Frage, wie viele Katholiken der Welt das Ver-
langen nach dem neuen Dogma haben! Eine als Dogma
verkiindete Wahrheit verpflichtet nicht nur die wenigen,
sehr wenigen Prozente der wirklich bewuBten und glau-
bensfrohen Katholiken, sondern legt allen Gldubigen (350
bis 400 Millionen) der Welt eine neue Glaubenspflicht auf.
In unserem Fall wie auch sonst nicht selten ignoriert man
offenkundige Tatsachen. Wer es wissen und sehen will,
mufl zugeben, daf nur ein kleiner Teil der rechtlich zur
Kirche zdhlenden Menschen wirklich mit der Kirche lebt
und mit lebendigem Glauben aufnimmt, was fiir den
Katholiken heilige Glaubenspflicht ist. Die groBe Masse
der Katholiken steht selbst zentralen Dogmen des
christlichen Glaubens gleichgiiltig, verstdndnislos, ableh-
nend oder feindlich gegeniiber. Auch derjenige, der die
tatsidchliche Lage des Katholizismus nicht genauer stu-
diert hat, kann die wirklichen Verhéltnisse bis zu einem
gewissen Grade an der Stellungnahme der .katholischen
Menschen® zu den fiir das Weltgeschehen entscheidenden
Fragen des offentlichen Lebens (Politik, soziale Frage,
Wirtschaft usw.) ablesen. Wenn also ein neues Dogma
definiert wiirde, so bliebe dieses Faktum fiir die Masse
der Katholiken ohne innere, geschweige denn belebende
Bedeutung, hichstens daB, objektiv gesehen, ihre Schuld
vor Gott und ihre Entfremdung vom wahren kirchlichen
Geist noch gréfler wiirde. Was die Stellung der Kirche in
der Welt verstirkt, ihren Einflu und ihre Propaganda-
kraft erhoht — und zur ,,Welt” gehort die Masse der vor-

her charakterisierten Katholiken —, sind die aus dem
katholischen Glauben entstromenden Krédfte und Leistun-
gen, wenn sie der ,,Welt”“ Frieden, Freiheit und Ordnung
schenken konnten.

Aber auch unter der relativ kleinen Zahl der mit der
Kirche in lebendiger Verbindung stehenden Katholiken
gibt es eine nicht zu unterschitzende Gruppe von Men-
schen, die fiir die erkenntnistheologischen Grundlagen
des neuen Dogmas kein Verstindnis aufbringen wiirden.
Es entspricht nicht den Tatsachen, wenn behauptet wird,
daB heute der Sinn fiir die Daten und die Methode der
positiven Theologie abhanden gekommen sei. In Wirk-
lichkeit ist die Mentalitit des modernen Menschen im
Zeitalter der naturwissenschaftlich-technischen Triumphe
leider vom historischen Positivismus zum physikalisch-
technischen Positivismus weiter hinabgeglitten. Damit ist
auch die Fiihigkeit des modernen Katholiken, selbst wenn
er guten Willens ist, noch geringer geworden, die fiir die
Begriindung der Definibilitit und zur Verteidigung des
etwaigen Dogmas anzuwendenden Methoden zu ver-
stehen. Der praktische Seelsorger wird konstatieren miis-
sen, dafl sich aus dieser Situation fiir die hier ins Auge
gefaBten Katholiken eine Vergréferung der Glaubenslast
und eine Vermehrung der Glaubensschwierigkeiten
ergeben.

Betrachten wir weiterhin die relativ kleine Zahl der Gldubigen
der Weltkirche, die in treuer Hingabe an die Lehrautoritdt der
Kirche die Proklamierung des neuen Dogmas freudig bejahen, und
stellen wir die Frage, welche Bedeutung fiir diese Gruppe von Ka-
tholiken dieses Ereignis haben wiirde. Es ist selbstverstdndlich,
daB fiir diese marianisch interessierten Gldubigen das neue Dogma
der AnlaB sein wiirde, die Marienverehrung wegen der nunmehr
verkiindeten Offenbarungswahrheit besonders intensiv zu pflegen
und fiir sich personlich und missionarisch im Verhaltnis zum
Néchsten fruchtbar zu machen. Damit ist jedoch nicht gesagt und
noch lange nicht bewiesen, daB die Marienverehrung als solche und
die sich daraus ergebenden Friichte wesentlich vermehrt und ge-
steigert wiirden. Wir feiern mit der Kirche im Anschluf an das
Missale Romanum bereits anndhernd 40 verschiedene Marienfeste
— nicht gerechnet einzelne lokale oder nur fiir bestimmte Orden
approbierte Feste — und erhalten durch die Kirche die vielen an-
deren Anregungen zur Marienverehrung, die ich nicht einzeln anzu-
fiihren brauche. Angesichts dieser vielen bereits vorhandenen Még-
lichkeiten, den cultus hyperduliae zu iiben, darf man bezweifeln, ob
die schon jetzt gegebenen Gelegenheiten zur Marienverehrung voll
ausgeniitzt werden oder werden konnen. Man darf hier schon seit
langem von einem ,embarras de richesse'’ sprechen. Die Defini-
tion des neuen Dogmas wiirde, aufs Ganze gesehen, nicht zu einer
absoluten Steigerung, sondern nur zu einer gewissen Verlagerung
des marianischen Kults fithren, d.h. der neue Glaubenssatz wiirde
das Fest des 15. August noch mehr in den Vordergrund der maria-
nischen Frémmigkeit treten lassen, dafiir wiirden aber andere Feste
oder Ubungen allmdhlich mehr oder weniger zuriicktreten. Wir
brauchen bloB daran zu denken, daB das gréBte und zentralste Gna-
denprivileg Mariens, dessen wir am 25. Médrz gedenken, dem Fest-
tage der Theotokoswiirde Mariens, liturgisch und im Frommigkeits-
bewuBtsein gar sehr hinter den, theologisch geurteilt, niederen
Marienfesten zuriicksteht. Hier ist ein eklatantes Beispiel dafiir ge-
geben, daB schon jetzt langst nicht alle in den marianischen Fest-
geheimnissen enthaltenen und gebotenen Schétze voll ausgewertet
werden.

Was wiirde das neue Dogma, so miissen wir weiter
fragen, fiir das Verhé&dltnis der nichtkatholi-
schen Christen zur katholischen Kirche be-
deuten? Ich kann nur feststellen, daB man auch diese
Frage mit einer geradezu beklemmenden Gleichgiiltigkeit
und Oberflichlichkeit als unerheblich und nebenséchlich
ignoriert oder ihre Berechtigung grundsitzlich leugnet.
Trotzdem ist nicht zu bestreiten, daff jedes neue Dogma
die heute doppelt und dreifach notwendige Zusammen-
arbeit aller christlichen Konfessionen im Existenzkampf
des Christentums liahmen wenn nicht verhindern mufl.
Die Scheidewand, welche die christlichen Konfessionen
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trennt, wird dadurch erhéht, und die Gegensitze werden
verschirft. Allen fithrenden Personlichkeiten unter den
nichtkatholischen Christen, die aus traditioneller Befan-
genheit jeder Annidherung an den Katholizismus abge-
neigt sind, werden neue Waffen in die Hand gedriickt, um
den Geist der Versohnlichkeit und Friedensbereitschaft
im Keime zu ersticken. Von protestantischer Seite wird
iiber erncuten, offenkundigen Abfall von den biblischen
Grundiagen des Christentums und von orthodoxen Geg-
nern wird tiber Verrat an den Prinzipien der altchrist-
lichen Tradition geklagt werden. Wer behauptet, daB
solche falschen Anklagen unerheblich sind, will nicht
sehen, dall, wie die Kirchengeschichte es immer wieder
beweist, das Verhiltnis der christlichen Konfessionen zu-
einander nicht so sehr oder meist nichi von theoretischen
Erkenntnissen und Wahrheiten, sondern von psycholo-
gisch und personlich bedingten Eindriicken, Erlebnissen,
Sympathien und Antipathien bestimmt und geformt wird.
Falsch ist es darum zu erkldren, daB sich die Kirche in
ihrem Verhalten nur von ihren eigenen Bediirfnissen und
nicht von Riicksichten auf AuBensiehende leiten lassen
diirfe. Wer so argumentiert, vergiBt, dafl die Kirche allen
Menschen gegeniiber eine Missionsaufgabe und Missions-
pilicht hat, und die Liebe zu den getrennten Briidern er-
heischt Nachsicht und Riicksicht, wofern es sich nicht um
lebensnoiwendige Bediirfnisse handelt. Wer diese kurz
angedeuteten Gesichtspunkte aufler acht laft, ignoriert,
wie es schon oft in der Vergangenheit zum Schaden der
Kirche geschehen ist, gewisse Imponderabilien, deren
Wirkungen meist stdrker und in solchen Fillen verhédng-
nisvoller sind ais offen zutage tretende Gegensitze.
St. Paulus war gewiB anderer Ansicht, als er mit Riick-
sicht auf die Juden enigegen seinen Grundsdtzen den
Timotheus beschneiden lieB (Apg 16,3) und ,allen alles
sein wollte, um auf alle Weise einige zu retten” (1 Kor
9,22). Wenn die Kirche im Hinblick auf ihre missio-
narische Aufgabe einen nicht notwendigen Akt unterlifi,
s0 wire dies keine unwiirdige Schwiche, sondern Ausfluf
ihrer mitfihlenden Bruder- und Néchstenliebe der auBen-
stehenden Christenheit gegeniiber. In der Geschichte der
Kirche lassen sich nicht wenige verpaBte Gelegenheiten
aufzeigen, die dadurch geschaffen wurden, da man nicht
daran dachie, sich psychologisch in die Verfassung der
gesamten Christenheit einzufithlen und die wahrschein-
lichen oder sicheren Auswirkungen eigenen Handelns in
Rechnung zu stellen.

Wenn wir die Geschichte der feierlichen Lehrverkiin-
digungen iiberblicken, so werden wir als Regel feststellen,
daf Definitionen von Dogmen nur erfolgten, wenn kirch-
liche Lehren geleugnet oder bekdmpft wurden. ,Allge-
mein anerkannte Wahrheiten wie die Gerechtigkeit,
Heiligkeit und Giite Gottes sind”, so schreibt Poschmann
in dem schon zitierten Gutachten, ,.bis heute noch nicht
Gegenstand einer feierlichen Glaubensverkiindigung ge-
wesen. Niemand wird deshalb auf den Gedanken kommen,
dal deswegen diese fiir die Religion grundlegenden At-
tribute Gottes als minder wichtig bewertet werden oder
daf ihre Definition ein Bediirfnis sei zur Steigerung der
Frommigkeit und zur Mehrung der Ehre Gottes. Das
gleiche gilt entsprechend fiir die Himmelfahri Mariens.
Die schlichten Gldubigen fragen nicht nach ihrer Be-
griindung und nach dem Grad der in Bezug auf sie gel-
tenden Glaubensverpflichtung. Wenn aus weiteren Kreisen
des glaubigen Volkes das Verlangen nach der Dogma-
tisierung gedullert wird, so ist das die Frucht einer ge-
flissentlichen Propaganda ... Von einer Notwendigkeit
oder einem Bediirfnis nach einer Definition kann keine
Rede sein.” Wenn man die Propagandisten der Dogma-

tisierung hért, so sind sie allerdings um Griinde nicht

verlegen, um die Definition als theologisch notwendig
und fiir die Selbstbehauptung der Kirche sehr wichtig

erscheinen zu lassen. So lesen wir z. B, daB das neue
Dogma ,,den geballten Angriff der Holle, d. h. den heute
grassierenden atheistischen Humanismus widerlegen, feier-
lich zuriickweisen und damit das wahre christliche Men-
schenbild in strahlender Schénheit vor Augen stellen®
werde (Koster, in: Die neue Ordnung 1948, 71 ff). Uber
solche sehr allgemein gehaltene Behauptungen muf man
staunen und seiner Verwunderung Ausdruck geben. Denn
wer kann ernstlich meinen, daB unser Glaube oder die
Theologie zur Widerlegung des atheistischen Humanis-
mus, der durch christliche Dogmen lingst zuriidcgewiesen
und verurteilt ist, des neuen Dogmas bedarf? Ebenso
wird niemand behaupten wollen, dafl die nichtkatho-
lischen Menschen und erst recht nicht die Gottlosen im
neuen Dogma eine Widerlegung des Unglaubens sehen
und dadurch beeindruckt wiirden. Geniigen nicht die
Dogmen von der Inkarnation, Auferstehung und Him-
melfahrt Christi, die Dogmen von der Anthropologie und
Eschatologie (Auferstchung des Fleisches), und sind nicht
diese Lehren altbewdhrte, ja viel wirksamere Waffen, die
in aller Welt auch bei den Gottlosen als feierliche Pro-
teste der Kirche gegen den sikularisierten Humanismus
und alle Formen des modernen, Gott verneinenden mate-
rialistischen Denkens bekannt sind? Wird der gldubige
Christ erst durch das neue Dogma iiber seine Pflicht der
Ablehnung aller Gottlosigkeit unterrichtet werden, oder
braucht er die Dogmatisierung, um in seinem Glauben
an den Triumph des Geistes iiber die Materie und die .
Verkldrung des Leibes in der ewigen Glorie bestdrkt zu
werden?

SchlieBlich darf ich noch darauf hinweisen, dab gegen die De-
finition des neuen Dogmas auch vom Standpunkt der theologischen
Erkenntnislehre Schwierigkeiten angemeldet und Bedenken erhoben
werden diirfen. Wenn wir die Stellungnahme derjenigen Theologen,
die fiir die Definibilitdt der Lehre eintreten, iiberschauen, so finden
wir unter ihnen solche, die der Meinung sind, daB sie aus der HL
Schrift, Tradition, Spekulation und aus dem Glaubenssinn der Kirche
die Definibilitdt der Lehre beweisen konnen. Andere wiederum
finden, daB die HI. Schrift und Tradition keine brauchbaren Be-
weise liefern, daB dagegen mit Hilfe der Spekulation und der ge-
genwdrtigen Glaubensiiberzeugung die Definibilitit behauptet
werden diirfe, und endlich gibt es auch solche Theologen, die einzig
und allein unter Verzicht auf die drei erstgenannten Erkenntnis-
quellen den Glaubenssinn der Kirche allein als ausreichende Basis
fiir eine Definition erkldren. Aus meinen Darlegungen geht jedoch
hervor, daB keine der vier erwdhnten Erkenntnisquellen tragfahige
und gentigende Beweise zu liefern vermag, und daB darum vom
Standpunkt der theologischen Wissenschaft aus die Definibilitit
nicht behaupiet und deshalb auch im Namen der theologischen
Wissenschaft keine Petitionen an das hochste Magisterium gerichtet
werden kénnen 3,

Erkenntnistheologisch gesehen, ist in der Frage der Definibilitét
ein wesentlicher Mangel festzustellen, der nicht durch die theolo-
gische Wissenschaft, sondern allein durch das unfehlbare Magi-
sterium der Kirche behoben werden koénnte. Fiir jeden Theologen
ist es klar und eine Selbstverstidndlichkeit, daB, wenn das Lehramt
gesprochen hat, es sich theologisch um eine res iudicata handelt,
d. h, daB dann die Lehre als im Depositum fidei enthalten zu glau-
ben ist, und daB wir nicht mehr eine pia et probabilis opinio, son-
dern eine fide divina anzunehmende Wahrheit vor uns haben.
Dann weiB der Theologe, der die Definibilitit der Lehre geleugnet
hat, daB die von ihm festgestellte theologische Erkenntnisliicke
durch den Beistand des Heiligen Geistes ausgefiillt und beseitigt
wurde. Solange aber ein unfehlbares Urteil der Kirche nicht aus-
gesprochen ist, darf der Theologe wegen der als unzureichend
aufgezeigten Beweise gegen die Definibilitit Stellung nehmen.

Angesichts dieser heute bestehenden erkenntnistheo-
logischen Situation erhebt sich aber die Frage, ob es im

3 Mit dieser Feststellung harmoniert die Tatsache, daB m. W.
keine einzige deutsche theologische Universititsfakultat in corpore
die von ihr auf Veranlassung einer rémischen Stelle gewliinschte
Petitionsadresse nach Rom gesandt hat. Auch andere angesehene
ausldndische theologische Fakultéten und Fachleute verhielten sich
hac in materia in &hnlicher Weise ablehnend.
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Interesse der theologischen Wissenschaft liegt und grund-
siitzlich begriiBt und fiir férderlich gehalten werden kann,
daB eine mit solch groBen erkenntnistheologischen
Schwierigkeiten belastete Lehre durch das Eingreifen des
kirchlichen Lehramts gelést und zur Entscheidung ge-
bracht werden soll. Meines Erachtens wiirde eine solche
Entwicklung in gewissem Sinne die Aushéhlung und Ent-
wertung der Theologie als Wissenschaft bedeuten. Indem
die Theologie als Wissenschaft beiseite geschoben und
als nicht vorhanden behandelt wird, feiert ein kirchlicher
Positivismus Triumphe, der sich, weil man von einer
streng wissenschaftlichen Begriindung des zu definieren-
den Dogmas absieht, in etwa der Grundanschauung des
spitmittelalterlichen Nominalismus insofern nihert, als
dieser einer radikalen Trennung zwischen Glauben und
Wissen das Wort redete und darauf verzichten wollte,
die theologische Wahrheit aus den Quellen der Offen-
barung direkt und unmitielbar wissenschaftlich zu er-
heben und zu beweisen. Wegen solcher sich anbahnender
Entwidclungstendenzen ist es darum verstandlich, daB
gerade und vor allem die Vertreter der heutigen wissen-
schaftlichen Theologie, die um eine exegetisch-historische
und spekulative Klirung der Grundlagen aller dogma-
tischen Wahrheiten bemiiht sind, sich wohl zu allermeist
nicht dazu bereit finden, fiir die Definibilitdt der Lehre
einzutreten. Wenn man heute die berufenen Vertreter
der theologischen Wissenschaft nicht auffordern wiirde,
Petitionen um die Dogmatisierung zu unterschreiben,
sondern von ihnen theologische Vota einforderte, so
wiirde die ablehnende Stellungnahme noch viel deutlicher
in Erscheinung treten, abgesehen von den Fillen, wo be-
sondere auflerwissenschaftliche Bindungen (Geliibde des
Gehorsams) gegeben sind.

Ich resumiere das Ergebnis meiner Kri-
tik, Die Definibiblitit der Assumptalehre kann vom

Standpunkt der wissenschaftlichen Theologie nicht be-
hauptet werden, weil 1. jeder Schriftbeweis und damit
die biblische Grundlage des Dogmas fehlt. Die Berufung
auf die Typologie und allegorische Exegese ist ohne
wissenschaftlichen Wert.

2. Ein Traditionsbeweis, der eine in irgendeiner Form
auf die apostolische Zeit zuriickgehende Uberlieferung
feststellen mochte, kann nicht gefiihrt werden. Die ge-
wohnlich als Traditionszeugnisse angefiihrten Aussagen
und Texte beruhen auf keiner historisch-theologischen
Uberlieferung, es handelt sich vielmehr um nichts anderes
als um die Versuche, die Himmelfahrt Mariens spekulativ
zu begriinden. Seit dem 7./8., vielleicht schon seit dem
5. Jahrhundert tritt die spekulative Konvenienztheologie
in Erscheinung.

3. Die seit der griechischen Spétpatristik entwidcelten
Konvenienzbeweise sind im wesentlichen immer dieselben
gebliecben und konnten sich naturgemdff aus inneren
Griinden nicht @ndern oder an Beweiskraft gewinnen, da
die Grundlage dieser Beweise (die Gnadenprivilegien
der Gottesmutter) sich nicht wandelte. Konvenienzbeweise
#indern niemals ihre logische Struktur, sie bleiben Kon-
venienzbeweise und werden niemals logisch stringente

Beweise, auch wenn dies gelegentlich behauptet wird.

4, Der versuchte Beweis aus dem Glaubenssinn der
Kirche erweist sich als petitio principii.

5. Gegen die Opportunitidt der Definition sprechen
sehr gewichtige Griinde, wenn wir die tatsdchliche innere
Lage des Weltkatholizismus und sein Verhiltnis zu den
anderen christlichen Konfessionen ins Auge fassen. Zur
Uberwindung des atheistischen Zeitgeistes besitzt die
Kirche andere bessere, lingst erprobie Mittel und Waffen.
Auch erkenntnistheologische Bedenken konnen gegen die
Definition geltend gemachi werden.

1. Schmidt, P. Wilhelm SVD, Prof. f. Vélker- und ‘Sprachenkunde
an der Universitat Freiburg/Schw., Der Ursprung der Gotlesidee.
Eine historische und positive Studie. III. Teil: Die Religionen der
Hirtenvolker I. Bd. VII: Die afrikanischen Hirtenvol-
ker: Hamiten und Hamitoiden. Mit mehreren Regi-
stern, Nachtrdgen und Einfligungen fir Bd. 11, Il und V Miinster
i, W. Verlag Aschendorff, 1940, XXIV und 864 S.

2. Schmidt, P. Wilhelm SVD, Der Ursprung der Gottesidee, I1I. Teil:
Die Religionen der Hirtenvélker III. Bd. IX: Die asiati-
schen Hirtenvolker: Die primdren Hirten-
vélkerder Alt-Tirken,der Altai-und Abakan-
Tataren. Mit Anhang I und II und Nachirag (Die Sintflut-
mythe der Algonkin; zu Bd. II und V). Verlag Aschendorff Miin-
ster und Paulus-Verlag Freiburg/Schw. 1949 XXXII und 899 S.,
kart. 45.— DM geb. 50.— DM.

P. Schmidt hatte mit Bd. VI die Darstellung der Urreligionen
abgeschlossen. Der III. Teil bringt die Religionen der Primdr-
kulturen, Bd. VII die afrikanischen Hirtenvolker, Bd. VIII die Re-
ligionen der Niloten (inzwischen nach Bd. IX erschienen), Bd. IX die
asiatischen Hirtenvoélker, deren Darstellung sachlich (weil &lter) und
methodisch richtiger vor die afrikanischen gehort. Die Reihenfolge
der Behandlung erkldrt Schm. aus der schwierigen Materialbe-
schaffung (Vorw. zu Bd. VII S. V).

1. Schmidt unterscheidet (Bd. VII) reine Hamiten, zu
denen neben den Kaffa oder Kaffico und Kumana-Baria
vor allem die Galla (Selbstbezeichnung ist Oromo) ge-
horen; Hamitoiden, besonders Masai. gekennzeichnet
durch stirkeres Eindringen des Negerblutes. Uber die
rassische Entstehung heift es: Die Hamiten bildeten ur-

spriinglich mit den Primédrsemiten eine volkische Einheit,

vermutlich in Arabien oder in einem anderen Teile
SWAsiens, wo beide GroBiviehziichter waren. Von da
fluteten sie in langen Wellen nach Gesamt-Ostafrika ein
- und gestalteten sich durch Aufnahme von Negerblut und

-Sprache zu ecigentlichen Hamiten aus (S. 3). Deren
wesentliche Kulturmerkmale sind also GroBiviehzucht und
Vaterrecht; religios gesehen, gemdf dem Nachweis
Schmidts eine ausgesprochene Hoehgoit-Religion. So aus-
gestattet, stieBen sie auf die mutterrechtlich-ackerbauliche
Kultur der Neger. Die letztere mufl aber jiinger sein als
die der Hamiten, da diese ihre Hirtenkultur schon aus
Asien mitbrachten. Gleichwohl hat das Mutterrecht der
Neger-Ackerbauer seine Spuren der Hamitenkultur ein-
gedriickt.

Wir gehen von der Synthese aus zwischen den Religionen
der hamitischen Vélker in NOAfrika: Galla-Orom0, der nach Zahl
und Landgebiet weitaus zahlreichste Stamm, bei welchem das
urspriingliche Gottesbild am reinsten erscheint, die wirtschaft-
lichen, sittlichen und sozialen Verhiltnisse am besten erhalten sind;
Kaffa mit Ackerbau, aber vorherrschendem Vaterrecht (einige
100 000); Kumana-Baria mit mutterrechtlich orientiertem Acker-
bau neben Viehzucht (einige 10 000); die anderen Volker sind dem
Islam verfallen. Sch. stellt fest: Die alteste Religion der noafrika-
nischen Hirtenvdlker ist ein ausgesprochen bewuBter und leben-
diger Monotheismus (S. 294). Das ist ganz klar bei dem Hochgott
Waka der Galla. Hier ist das Kennzeichnende mit vielem Geschick
aus der lex orandi, des privaten und kultischen Gebetes, heraus-
gehoben: die Gebete sind oft von ergreifender Schonheit; Tiefe
und Innigkeit und zeigen hervorstechend sittlichen Charakter
(S. 156; vgl. die Proben S. 37ff). Die Galla haben ferner in ihrem
Abba Muda (,,Vater der Salbung') einen Mittelpunkt und Hiiter
der nationalen Religion; er ist zugleich der letzte Hort und der
lebendige Quell des nationalen Lebens, zu dem sie sich in Ge-
fahrenzeiten immer wieder zuriickziehen, um sich neu zu kraftigen;
er ist auch nicht ein abergldubisches Objekt wie die Kaaba, son-
dern eine lebendige Personlichkeit in der Reinheit seiner Abstam-
mung, bekleidet mit unbestrittener religioser und nationaler Auto-
ritit wie ein Hoherpriester (S. 95). Neben dem Hochgott treten die
anderen Wesen entscheidend zuriick (S. 115 ff,, S. 153 ff.); diese sind
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wahrscheinlich vorgallanische oder vorhamitische Einsickerungen.
In der taisdachlichen Kaffa - Religion ist der echte Monotheismus
nicht mehr vorhanden: ein Naturgenius hat sich zum hdchsten
Gotte aufgeschwungen. Aber aus dem trimmerhaften Material der
benachbarten kleineren Vélker im SW des Gebietes ergibt sich die
GewibBheit, daB auch hier der Monotheismus die altere Religion
gewesen ist., In der Religion der Kumana-Baria sind zu dem
einen Hochwesen zwei Strome zusammengeflossen: der alte hami-
tische Himmelsgott und eine agrarische Erdgéttin (S. 295). Bei
Keinem der hamitischen Vélker ist der Monotheismus gefdhrdet oder
gar verdrdangt durch eine Astralmythologie. Der Animismus hat
nur bei den Kaffa Bedeutung erlangt, und der Ahnenkult ist bei
allen dem Kult des Hochgottes untergeordnet (S. 295 ff). Das erklart
sich aus der geschichtlichen Entwicklung, wie sie Sch. des ndheren
wahrscheinlich macht (S. 315ff.). — Das Gesamtbild erfdhrt auch
durch die im Nachtrag (S. 791—826) gebrachten Mitteilungen eines
protestantischen Missionars WaBmann keine Anderung, da dessen
Ergebnisse allzu unkritisch gesammelt wurden.

Unter den Hamitoiden haben die Masai zur Zeit des Babel-
bibelstreites grobes Aufsehen erregt mit der von dem damaligen
Erforscher Merker vertretenen These: die Masai seien ein ost-
afrikanisches Semitenvolk mit ursemitischen, noch vor Babel
liegenden Traditionen (Sch. S. 328). Sch. weist nach, daB die Masai
vicht Semiten, sondern Hamitoiden sind; die Gemeinsamkeit der
Traditionen kénnte auf die Gemeinsamkeit der Stammeswurzeln
in der gleichen swasiatischen Heimat zuriickgefiihrt werden (S. 330).
Es zeigt sich: Auch die Masai haben einen prinzipiellen Mono-
theismus, der mit gewaltiger Kraft die andersartigen Elemente des
Ahnenkults, der Nalurmythologie und des Zauberwesens in sich
zwar aufnahm, aber umgestaltete und sich anpaBte (S. 425). Dafiir
ist die Zweiteilung der Gewalten bedeutsam: Ein Oberpriester aus
Gem reinen Masaistamm der El-Kiboron ist der Tréger und Bewahrer
der reinen und sittlichen Uberlieferungen, die in reichen éffentlichen
und privaten Kulten sich aussprechen (S. 357, 413, 426); der Ol
Oiboni aus der Familie der Kidongoi verkérpert die anderen Ele-
mente des Ahnenkults, betreut die politische Einheit, zugleich auch
deren geflirchtete Raubziige, ist schuldig der empfindlichen
Verschlechterung der Masaimoral und derjenige, der nicht zum
Hochgott Ngai betet; er stellt, wie Sch. darlegt, ein in der Hochgott-
Religion der Masai fremdes Element, vermutlich auch eine fremde
Rasse dar (S. 413 ff., 566). — Die anderen, hier behandelten Vélker-
splitter, wie die Nandi, Suk, Didinga, Karamojo, Lotuko, Bari lassen
den Hochgott weniger in die Erscheinung treten. Das mag allerdings
auch in der Mangelhaftigkeit der bis jetzt zur Verfiigung stehenden
Forschungsergebnisse begriindet sein (S. 605).

Der ,,Anhang"” bringt neue Mitteilungen iiber die Religion der
Samojeden (zu Bd. IIl und V gehérig), gewonnen auf Grund der
neuesten Forschungen der Russen Kostikov 1930 und Popov 1936,
tber die Festriten. — Die ,,Nachtrdge' enthalten neue Forschungs-
ergebnisse von Frank G. Speck bei den edlen Delawaren (Lenape)
tiber das Jahresdankfest, bei den Naskapi (Foxes) und Sarsi; sie
zdhlen zu Bd. II und V.

2. Band IX des Werkes enthiilt, wie der Titel andeutet,
im Grunde drei Monographien: 1. Abschnitt: Die Religion
der Alttiirken (S. 3—67); 2. Abschnitt: Die Altai-
Tataren (S. 71—454); 3. Abschnitt (die Zihlung in Index
S. XXII und Text S. 457 ist irrig): Die Abakan-
Tataren (S. 457—779). Die Durcharbeitung des umféng-
lichen Bandes zeigt, mit welchen Schwierigkeiten, auch
von Seite der Fremdsprachen, der Verf. zu kidmpfen
hatte; zugleich offenbart sich auch die Sorgfalt und Ge-
nauigkeit der Forschung, die nicht genug anerkannt
werden kann. s

Auf die Alttiirken weisen schon Zeugnisse hin im 24. und
23. Jahrh. v. Chr. (S. 7). In der historischen Zeit erscheint zuerst
das Reich der Hiungnu (unsere Hunnen), seit der Wende des
2, Jahrh. v. Ch,, aus altchinesischen Quellen belegt. Ihnen folgen
die Tukug (Tiirken) seit 551; die Uiguren, etwa 745 schon mit starker
Volkermischung; schlieBlich (seit 843) die Hakas-Kirgisen, wiederum
als Mischvolk, deren Religion aus Buchquellen und Inschriften er-
schlossen werden kann. Geographisch handelt es sich besonders
bei den letzteren um das Gebiet zwischen den Gebirgen Tien-S'an
und Targabatai, aus denen sie nach dem NO in das Gebiet des
oberen Jenissei und den angrenzenden Teil des Altai zogen (S. 45).
Schm. glaubt im ganzen als &lteste tiirkische Religion die Verehrung

des Hochsten Himmelsherrn feststellen zu kénnen, worauf auch
dlteste Zeugnisse weisen (S. 66).

Die Monographie tiber die Altai- oder stidsibirischen
Tataren unterscheidet zunéchst in einer klaren, geographisch und
rassisch gut begriindeten Ordnung 4 Gruppen, darunter die siid-
altaischen Tataren (Teleuten), kurz Altai-Tataren genannt, die
reinsten Tiirken, Reste der alten Tekué und Uiguren, von denen das
reichste und beste Quellenmaterial vorliegt; als 3. Gruppe die
Nordaltaier oder Abakan-Tataren, entweder tiirkisierte Jenisseier
oder Gemisch von Tirken, Jenisseiern und auch Samojeden. Die
Quellen fiir die Altai-Tataren sind die Russen Verbickij und Radlov
(seit etwa 1858 schreibend) und Anochin (seit 1910 und 12). In 17
Kapp. schildert Sch. Weltbild und Schépfungsmythen; die Stellung
des Tengere Kan und seine Himmelsreligion; den Bai Ulgén und
seine Erdreligion; schlieBlich das Eindringen des Schamanentums
und dessen Begleiterscheinungen; die Gebete und Zeremonien zu
den Altai-Geistern und den Erlik als den Unterweltfiirsten. Zusam-
menfassend findet Schm.: Kulturell gesehen ist das dlteste Gebiet
das siidliche Randgebiet mit reichster Pferdeziichter-Kultur, zu-
gleich reinster Religion der Pferdeziichter-Hirtenvolker: Tengere
Kan als Schopfer und Herr der ganzen Welt mit sittlichen Forde-
rungen und Seelengericht (S. 417 ff.). In diese Religion ist von
Norden her Bai Ulgén eingedrungen, zunichst noch untergeordnet,
der Stammvater, also eine lunare Bildung (S. 428); schlieBlich hat
Erlik als Schreckensgott den Kult an sich gezogen (S. 436). Zwi-
schenhinein erscheint eine Gottheit Mai-tere, der Maitreja der
Buddhisten (S. 428). Vom siidlichen Altai stoBen diese Volker lang-
sam nach Norden, in den Altai hinein und dariiber hinaus, und
stoBen so auf die mutterrechtliche Kultur der Jenisseier und ihre
Lunarreligion. Hier tfreffen wir auf Ulgdn und Erlik als das lunare
Briiderpaar Hellmond und Dunkelmond (S. 449); am stdrksten ist
dieser EinfluB bei den Nordaltaiern (S. 449), und wir gewinnen so
den Ubergang zu den Abakan-Tataren.

Die Abakan-Tataren (3. Monographie) wohnen am Aba-
kanfluB bis zum oberen Jenissei; daher auch die stiarkste Mischung
mit den Jenisseiern und den Siid-Samojeden. Die Quellen sind hier
Aufzeichnungen von Reisenden ab 1776—1930 (Georgi, Pallas,
Castrén, Schiefner, Radlov, Katanov etc.). Zwar sind die Abakan-
Tataren schon alle getauft; aber die Schamanen spielen noch immer
eine groBe Rolle (S. 459). Kennzeichnend zumal fiir die dltere Zeit
ist die reiche Entwicklung der Poesie in den von fahrenden Sdngern
vorgeiragenen Heldenepen. Schm. breitet (wie in Absch. 2) eine
tiberreiche Fiille von Material aus auf Grund seiner Quellen, doch
nach sachlichen und kritischen Gesichtspunkten wohl geordnet, In
seiner Endsynthese fiihrt er aus: Die éltere Zeit ist uns ausschlieB-
lich in den Heldenepen aufbewahrt, und diese unterrichten uns gut
iiber die Glaubensanschauungen vom héchsten Himmelswesen und
einen Teil des individuellen Kultes; die jiingeren Dokumente stam-
men aus der Gegenwart und enthalten die kollektiven Kultiibungen
(S. 739). Das hochste Himmelswesen ist schon in der epischen Zeit
welten- und menschenfern, wird aber verehrt im Himmelsopfer und
innigem Gebet (S. 747), ist sittlich gerichtet. Dann erscheinen Mehr-
heitsg6tter, die aber immer noch in dem Einen Gott zusammentreffen
(S. 742). Durchaus anerkannt ist der Herrscher der Unterwelt Erlik
Kan, jedoch ohne Kult (S. 749 ff). Schamanen treten nur selten auf
(S. 753). Die Jetzt-Religion hat ebenfalls noch ein héchstes Wesen.
Tér genannt (S. 75%), mit Himmelsopfer und Gebet. Mehr und mehr
tritt der Berggeist an seine Stelle, der zugleich Stammvater ist
(S. 765), der Schamane zieht das Priestertum an sich (S F#1). So
ergibt sich: Mit der Agrarkultur, welche die Turkstimme bei ihrer
Ubersiedelung nach Norden angenommen haben, und die im wesent-
lichen mutterrechtlich-lunar ist, ibernehmen sie steigend die zuge-
horigen religiosen Vorstellungen, und der Schamanismus wird
schuldig der Auflésung, Verarmung und Entsittlichung des Gottes-
gedankens und der Religion (S. 778).

Zwei Anhdnge behandeln (S. 783—794) ecine Mythe der Kiiarik-
Tataren iiber Menschenzeugung durch den Gedanken bzw, eine
Zeugungsmythe im lamaistischen Lehrsystem der Mongolen und
Kalmiiken. Ausgedehnte Nachtrage beschéftigen sich mit neuen For-
schungen iiber die Sintflutmythe der Algonkin (S. 797—863, zu Bd.
I und V zdhlend). Die Mythen sind durchaus von lunaren Vorstel-
lungen getragen; die kritische Darlegung durch Schm. ist umfassend
und klar.

Wie oben erwiihnt, bildet der Bd. IX den Ubergang
von den Urkulturen zu den Primdrkulturen, d. h. von
denen der Jagd- und Sammelstufe zu den Hirtenvélkern,
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den GroB-Pferde- nnd GrolBi-Viehziichtern mit Vaterrecht
und Hochgott-Religion. Wenn das Vaterrecht aus der
Kulturform zu verstehen ist — der Mann kann die Herr-
schaft iiber das Tier erringen und fiihren —, dann die
Religionsform psychologisch: die Beziehung zwischen
Tier und Mensch kann im allgemeinen nicht technisch-
magisch ausgerichtet werden, und der Vater oder Stam-
mesfiirst behauptet so sein natiirliches Ubergewicht.
Darum baut Schm. mit Recht die Geschichte der Religions-
formen auf der Kulturforschung auf, denn die Religion
inhiriert der Kultur so, daB sie wie ein Exponent der-
selben erscheint (das Christentum bleibt hier aufler Be-
tracht). Es ist noch nicht genug geklirt, ob die Adkerbau-
kultur mit Mutterrecht eine Priméarkultur darstellt, welche
zeitlich parallel mit der Hirtenkultur geht oder jiinger
ist. Schm. spricht sich dariiber nur sporadisch aus, indem
er betont, daff die Hirtenkultur primir weiter im Osten
entstanden ist, ehe sie auf die Ackerbaukultur stief. —
Die Frau ist der Pflanze und der Erde immer niher als
der Mann. — Jedenfalls tritt an Stelle der Sonne (immei
ménnlich gedacht!) der Mond (weiblich) und die Mutter
Erde, also eine Lunarmythologie, und diese begiinstigt
das Eindringen des Schamanentums und der Magie, einer
steigend als Zwang gedachien Einwirkung auf die Gott-
heif, wodurch sie sich als amoralisch erweist. Wenn
Frazer recht hat, dann ist das Wesen der Magie eine
primitive Technil, welche in die Religion einzieht, die
Gottheit zum Werkzeug des Menschen macht, die Religion
entsittlicht und entleert. Roder definiert aus seinen For-
schungen auf Ceram den Schamanismus als eine enge
personliche Verbindung zu einem oder mehreren person-
lichen Hilfsgeistern, die ihm gehorchen (Roder Atahatala
S. 148); sie sind zumeist Heilpraktiker, inspiriert oder
nicht-inspiriert, d. h. mit oder ohne Trancezustand. Ander-
wiirts gibt es reine Sachen-Magie, und die indische Reli-
gionsentwicklung versteht sich in den groflen Ziigen als
Logik der Opfermagie (vgl. Oldenberg).

Der andere Kernpunkt der Untersuchungen von Sch. ist
die klare kritische Sachlichkeit und die aus einer treff-
lichen theologischen und psychologischen Schulung her-
vorgehende Unterscheidung der einzelnen Elemente in
ihrer Bedeutung fiir das religiose Leben. Schm. hebt die
einzelnen Schichten von der Masse und Breite ab, um bis
zu den Hohen vorzustoBen, wo iiberall der Hochgott-
gedanke aufscheint. Damit wird er einem psychologischen
Grundgesetz gerecht: Es ist naturgemifl, dafl gerade der
Hochgottgedanke in seinen weitgehenden Anspriichen an
die intellektuelle und sittliche Hohe wohl immer nur bei
einer Minderheit lebt, wihrend Zaubergedanke und Mytho-
logie leichten Anklang bei der Masse finden. Gleichwohl
triigt der Hochgottgedanke die wirkliche Religiositiit, und
es ist nicht richtig, die volksméBigen AuBlerungen der
Religion als vollwertig neben die anderen zu stellen. Es
ist darum recht bedeutsam, daf sowohl bei den Galla wie
bei den Masai einzelne Personlichkeiten als die eigent-
lichen Triger des Gedankens erscheinen, aber auch als
die reinsten Vertreter des Stammes. Schm. ist auch im
Redit, wenn er das Heldenepos der Abakan-Tataren als
vollwertige historische Quelle bezeichnet.

Dasselbe gilt fiir die Verbindung des Sittlichen mit
dem Hoch-Gottgedanken. Ad. E. Jensen (in ,Paideuma”
I1/Heft 6/7, S. 242) stellt mit Recht fest, daB das normale
Leben der Naturvélker von hohen sittlichen Normen be-
herrscht ist und in engster Beziehung zum Gétilichen
steht (S. 254). Wenn dasselbe spater ,,Anwendung” oder
Brauchtum geworden ist, so machi sich auch hier ein
peychologisches Gesetz geltend: Was urspriinglich .,Aus-
druck” oder Leben war, ist spiater zur Sitte oder zum
Brauchtum herabgesunken, oft nicht mehr verstanden,
sondern als ,Tabu® weiterlebend. Gerade das hat Sch.
aufgezeigt, als er den Hochgott als Quell und Richter der

Sittlichkeit (nach dem Tode des Menschen) erkannte.
Diese Wirkung des Hochgotigedankens hilt noch Jahr-
hunderte eben im ,,Tabu® an, und wird ersi durch den
Magismus abgelost.

Jedoch sind diese psychologischen Grundgeseize nicht
ohne weiteres historisch auszuwerten, sondern nur auf
dem Hintergrunde der kulturhistorischen Methode: Erst
mul} aus anderen Quellen das wirkliche Alter der Kultur
bestimmt worden sein, ehe die Religionsgeschichte ihre
Stufenfolge aufbaut und die zugehorende Sittlichkeit dar-
gelegt wird. Gerade damit steht Sch. im ausschlieBenden
Gegensatz zu jedem Evolutionismus, der die logische
Folge des von unten nach oben mit der historischen ver-
wechselt, ohne doch von den Tatsachen gerechtfertigt zu
werden. Das ist die unvergidngliche Bedeutung seines ent-
sagungsvollen groflen Werkes, und wir wiinschen dem
greisen Gelehrten noch alle Kraft und Zeit zur Vollendung.

Regensburg. JosephEngert.

Hartmann, Richard, Prof., Dr., Islam und Nationalismus. (Abhand-
lungen der Deutschen Akademie der Wissenschaflen zu Berlin.
Phil.-histor, Klasse, Jahrgang 1945/46, Nr. 5.) Berlin 1948, Aka-
demie-Verlag. 47 SS. DIN A 4, broschiert. 4,75 DM.

Im 1. Abschnitt (S. 3—17) dieser reich dokumentierten
Studie wird die Geschichte des Problems ,lIslam und
Nationalismus™ von der Entstehung des Islams bis zum
Beginn des 19. Jahrhunderts in gedriangter, aber durch-
aus klarer Darstellung entwickelt. Ausfiihrlicher behan-
delt der 2. Abschnitt (S. 17—44) das allméhliche Aufkom-
men eines eigentlichen NationalbewuBtseins im 19. Jahrh.
unter europiischem Einflu und die verschiedenen dadurch
ausgelosten Bewegungen, vor allem in Agypten und
Vorderasien, die zur Zertrimmerung des osmanischen
Nationalitdtenstaates und zur Bildung von Nationalstaaten
auf dem Boden der alten Tiirkei bedeutend beitrugen.
Von besonderem Interesse fiir den Theologen ist die
heutige Geisteshaltung der islamischen Volker, die im
3. Abschnitt (S. 44—47) etwa so skizziert wird: Bei seinem
Aufkommen im 19. Jahrhundert stand der Nationalismus
im (tatsichlichen, obwohl oft nicht klar bewuliten) Gegen-
satz zum traditionellen Islam mit seinen Theorien iiber
das Kalifat und die obligatorische Zugehorigkeit aller
Muslime zu einem einzigen Reich. In den letzten Jahr-
zehnten macht sich dagegen immer stirker die Tendenz
geltend, iiber den erstarrten traditionellen Islam hinaus
auf einen einfacheren und deshalb anpassungsfdhigeren
Ur-Islam zuriickzugehen. (Ob dieser ,Ur-Islam™ von den
betreffenden Reformern immer historisch richtig rekon-
struiert wird, ist freilich eine andere Frage.) Entschei-
dend ist aber das Bestreben, grundsitzlich am Islam fest-
suhalten und die modernen europiischen Ideen mit ihm
in Einklang zu bringen — ein Besireben, das sich z. B.
auch in der Literatur zeigt. — Vgl. dariiber Taha Hussein,
Tendances religieuses de la littérature égyptienne
d’aujourd’hui. (I'Islam et I'Occident. [Les Cahiers du
Sud. Paris ef Marseille 1947.] S. 235—241). — So tréigt der
heutige Nationalismus nicht mehr zur Zersetzung, son-
dern vielmehr zur Wiederbelebung und Modernisierung
des Islams bei.

Posieux-Froideville (Schweiz)., P.JosefHenn ingerS.V.D.

Simon, Gottfried, Die Welt des Islam und ihre Beriithrungen mit der
Christenheit. Giitersloh, C. Bertelsmann 1948, 693 S., 22,— DM.

Der hochbetagte Verf., frither Missiondr in Asien und
Dozent der Theologischen Schule zu Bethel, ist seit Jahr-
zehnten mit einer Reihe von Schriften hervorgetreten, die
sich mit dem Islam, seiner dufleren und inneren Entwidk-
lung, seiner Propaganda und Ausbreitung und vor allem



25 1950 Jahrgang 46 THEOLOGISCHE REVUE Nr. 1 26

mit der Auseinandersetzung zwischen Islam und Christen-
tum befassen. Das vorliegende, alle fritheren an Umfang
iibertreffende Werk diirfte einen gewissen Zusammen-
schluf und eine Erweiterung dessen sein, was S. zu den
genannten Themen bisher geschrieben hat. Der reiche,
mannigfaltige Inhal{ ist nach den 2 Teilen geordnet: ,.Der
Islam in Geschichte und Gegenwart® und ,,Die Weltmissions-
aufgabe der christlichen Kirche und der Islam®,

Im ersten Kapitel iiber Leben und Wirken Muham-
meds (S. schreibt Mohammed) interessiert vor allem der
Abschnitt mit der Wiedergabe der hervorstechendsten und
in der Neuzeit so weit auseinander gehenden Urteile iiber
den Stifter des Islam. Den Skizzen und Ubersichten ,,Aus
der Geschichte des Islam” im zweiten Kapitel sind viele
kulturhistorische Erscheinungen und Beobachtungen ein-
geflochten, denen nicht ein eigenes Kapitel gewidmet ist,
und den weitesten Raum fiillen, wieder allen Interesses
wert, Schilderungen des Volks- und des religiésen Lebens
in den durch neuzeitliche Reformen der modernen Kultur
aufgeschlossenen Lindern des Islam in der Gegenwart.
Wir gewinnen Einblick in soziale und wirtschaftliche Um-
wélzungen und ihre Widerstinde — in der Tiirkei, in
Arabien und dem iibrigen Asien.

Die Kap. 57, als der religionsgeschichtliche Teil des
Werkes, bringen eine summarische Einfiithrung in die
Glaubenslehre des Islam mit ihrer vielfaltigen Entwick-
lang, in die muslimische Philosophie, Mystik und Rechts-
lehre und in das Sekien- und Ordenswesen. Die theolo-
gische Bewertung islamischer Lehren, Gebote und Ge-
briduche geschieht, wie im einleitenden Abschnitt ,.Unsere
Einstellung” begriindet ist, hauptsdchlich ,,vom christlichen
Glauben her”. Damit verbinden sich Nachweise der Ent-
wertung, welche die mannigfachen Anleihen aus dem
christlichen Lehrgut und Brauchtum erfahren haben. Auch
die Zusammenhiinge mit auBerchristlichen, ebenfalls hsher-
stehenden Kulturen und Religionen namentlich in Philo-
sophie und Mystik wollen mit zahlreichen geschichtlichen
und literarischen Nachweisen aufgedeckt und begriindet
werden. Eine gewisse Aktualitdt haben die Aufschliisse
iiber Modernisierungs- und Reformbestrebungen wund
deren Gegensiromungen in der neuesten Zeit.

Das letzte (8.) Kap. des ersten Teiles unterrichtet iiber
* Trager, Ari und Erfolg der Propaganda des Islam fast in
der ganzen Welt, wobei gedrangte geschichtliche Nach-
richten iiber seine Verbreitung in Afrika nachgeholt wer-
den, die im 2. Kap. unterklieben. Dem Zweck des ganzen
Buches enisprechend sind schon in diesem Teil dann und
wann Erwédgungen zur Missionspraxis ankniipfend ein-
gereiht.

Eine schwer verstdndliche, nur von einem engen konfessionellen
Standpunkt aus etwa erkldrliche Einseitigkeit liegt vor, wenn in
der Unfersuchung iiber den Grund der ablehnenden Haltung
Muhammeds gegeniiber dem Christentum die Frage aufgeworfen
wird, warum Muhammed nicht Christ wurde, und wenn nach An-
spielung auf Matth. 4,10 (Versuchung Jesu) die Erklirung folgt:
oo+« damif, daB wir die Verantwortung fiir seinen Irrweg ihm
allein aufbiirden, sprechen wir die Kirchen seiner Zeit nicht frei.
Wo die Lehre vom eigenen Verdienst, vom guten Werk an die
erste Stelle geriickt wird, wo der Mensch, wenigstens teilweise
seine Erlosung selbst vollzieht, eben durch ein gutes Werk, da wird
Christus aus seiner Stelle als Weltversdhner und alleiniger Retter
verdrdngt. Mohammed ist von solchen Erwdgungen vermutlich nie
bewegt worden, systematisches Denken war nicht seine Sache; ob
er iiberhaupt je etwas von der Versohnung am Kreuz gehort hat,
wissen wir nicht . . ." Trotzdem werden wir belehrt: ,Die christ-
liche Lehre vom Verdienst nahm er auf, die Heilstat Christi lieB
er unbeachtet beiseite liegen . . . Die Irrlehre vom eigenen Ver-
dienst flihrt bei Mohammed folgerichtig zur Ablehnung des hohen-
priesterlichen Anspruches Jesu.” Am SchluB des Abschnittes:
»Mohammed stand in Mekka vor einer Entscheidung; er konnte
sich fest an die Christen anschlieBen und den Leidensweg, der ihm
in der Nachfolge Jesu beschieden gewesen wire, auf sich nehmen;

daB er es nicht tat, war seine eigene freie Wahl, fiir die er die
volle Verantwortung tragt. Sie fiel in antichristlichem Sinn aus,
und damit 6ffnete er sich den ddmonischen Einfliissen und wurde
ihr Opfer” (S. 54—56). Darauf ist zu sagen: M. sah sich kaum
jemals vor die Wahl gestellt, Christ zu werden, und das Recht-
fertigungsproblem im Sinne der reformatorischen Polemik stand
weder in der Umgebung M.s noch iiberhaupt in der damaligen
Christenheit zur Diskussion. — Im Kapitel iliber die Mystik, im
besonderen bei der Gegeniiberstellung christlicher und islamischer
Mystik, nimmt man mit Bedauern wahr, daB dem Verf. die Kenntnis
und das Verstdndnis wahrer christlicher Mystik vollig abgeht. Auch
hier begegnet man konfessioneller Voreingenommenheit.

Der zweite Teil trdgt bewuBt und beabsichtigt ein-
seitige protestantische Féarbung, was aber im Gebrauch
der Bezeichnungen ,.christliche Kirche®, ,christliche Re-
ligion®, .Christentum und Islam™ in den Uberschriften
nicht zum Ausdruck kommt. S. beginnt (im 9. Kap.) mit
einleitenden Feststellungen iiber ,die Schuld der christ-
lichen Kirchen™ in Vernachldssigung ihrer Missionspflicht
gegeniiber dem Islam und mit Erinnerungen aus der
. Vorgeschichte der heutigen Islammission” und setzt sich
fort mit einer Ubersicht iiber den gegenwirtigen Stand
in muslimischen Lindern.

Die historischen Erinnerungen sind hierbei zu dirftig ausge-
fallen, als daB sie ein vollstandiges und den Tatsachen gerecht
werdendes Bild ermdoglichen. Fiir die vorreformatorische Zeit werden
wohl die Verdienste der Bettelorden und des Spaniers RaymoOn Lull
in ihrer Missionswilligkeit hervorgehoben, dabei ,die unbiblischen
Methoden' bemdngelt, im ilibrigen jedoch lediglich in einer An-
merkung S. 353 auf ,,die katholische Literatur' in ZMW verwiesen.
Soll damit der ganze Mangel einer auch nur bescheidenen Bericht-
erstattung iiber katholische Missionstétigkeit nach den vorhin ge-
streiften Versuchen in der alten Zeit und ihrer Wiirdigung wett-
gemacht sein? Die katholische (doch auch ,,christliche') Missions-
arbeit wird bis zu dem Grad ignoriert, daB sogar der doch urspriing-
lich auf die islamische Welt ausgerichteten und auf die gegebenen
Wirklichkeiten eingestellten Missionshestrebungen Lavigerie's und
seiner Gesellschaft der WeiBen Viter, ihrer Arbeitsweisen und
Erfolge mit keinem Worte gedacht wird., Nichts erfahrt der Leser
auch von der mit groBem Beifall aufgenommenen, viel verbreiteten,
auch ins Arabische und Athiopische lbersetzten Werbeschrift des
Franzosen Bourgade ,Soirées de Carthage" (Paris 1852), die in der
Literatur zur Muhammedanermission nicht zu iibergehen ist.

Uberrascht ist man wvon dem harten, in seiner Allgemeinheit
ungerechten Urteil: ; Die 6stlichen Kirchen mit ihrem Aberglauben,
Heiligen- und Marienkult haben dem Islam ein falsches Amnschau-
ungsbild von der Christenheit vor Augen gestellt, und sie haben
ihre Missionspllicht dem Islam gegeniiber nicht einmal erkannt, ge-
schweige denn ausgeiibt” ((S. 369). Um bei der letzten Behauptung
etwas zu verweilen: Eine Stellungnahme zum Islam, wenn nicht
sogleich zu ausgesprochenen Eroberungszwecken, so doch zur Auf-
klarung und zur Abwehr gab es in arabischer Sprache schon vom
8. Jahrhundert an, wie uns bereits publizierte, literarische Reste
bezeugen, und ausfithrliche, mehr oder weniger umfangreiche Aus-
einandersetzungen {iberliefern uns alle christlichen Gemeinschaften
des Orients besonders zahlreich bis zu Beginn der Neuzeit, und
wenn ihnen groBere Erfolge in der Gewinnung von Konvertiten —
aus denselben und mehr Griinden, die heute noch Bekehrungen ver-
hindern — nicht beschieden waren, so konnten sie doch in nicht
wenigen Fdllen Achtung und Duldung anstreben und erreichen. Es
hat sogar an Ubertritten und an literarischer Mithilfe seitens Uber-
getretener nicht gefehlt. — Von den in dieser Frage einschlagigen,
bereits vor der Drucklegung des Buches von 8. erschienenen Publi-
kationen ist im Literaturverzeichnis nur notiert ,Die arabischen
Schriften des Theodor Abu Qurra" vom Ref.; das Buch wird aber
unter den Namen Graf, Karl Heinrich (gest. 1869) gestellt. — Im
Vergleich zu der Menge der sich mit dem Islam beschéftigenden
Literatur im christlichen Abend- und Morgenland iiberhaupt sind
die spérlich eingestreuten Hinweise auf Thomas von Aquin, Raymén
Lull (S. 354) und Fr. Xaver (S. 355 A.) nur magere Schnitzel.

Der Schwerpunkt des zweilen Teiles liegt in der Mis-
sionsaufgabe der Gegenwart, so wie die protestantischen
Gemeinschaften sie erkennen und zu erfiillen suchen. Wir
erhalten Einblicke in die Missionsmethoden im Gebrauch
der verschiedenen Missionsmiitel (Bibel, Schriftenverbrei-
tung, Liebesarbeit, érztliche Missionshilfe, Schule und
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Konferenzen) und iiber die Art der Verkiindigung mit
anschliefender Aussprache iiber Hindernisse und For-
derungen. Zu den Erfolgen wird auch die Massenverbrei-
tung der Bibel gerechnet. Wenn zum Schlusse des Kapitels
erbauliche Berichte iiber .Martyrien und Mértyrer” ge-
geben werden, so beschriinken sich diese wieder nur auf
Tdlle von Verfolgungen und Ermordungen solcher stand-
hafter und heroischer Bekenner, die sich vom Islam her
protestantischen Gemeinden angeschlossen haben; auch
die Grausamkeiten gegen die armenischen Christen in der
Tiirkei erhalten ihre gebiihrende Beachtung.

Das letzte (10.) Kap. behandelt im einzelnen und je-
weils ausfiihrlich die verschiedenen theologischen Themen
der Glaubensverkiindigung in der Begegnung mit dem
Islam und stellt auch die Meinungen der gegnerischen
Seite in die Betrachtung. Aus reicher persinlicher Erfah-
rung heraus weil S. beachtenswerte Winke und Ratschldge
fiir die Missionsarbeit zu geben, die zum Teil auch der
katholischen Missionspraxis etwas zu sagen haben. Dabei
sind die gemachten Mitteilungen ungemein reich an allge-
‘meinem volkskundlichen Material. — Zu den verschie-
denen Auffassungen und Methoden auch auf protestan-
tischer Seite geben die Ausfiihrungen von J. Froberg in
ZMW 5 (1915) 304—306 ergénzende Aufschliisse und An-
regungen. Ob und inwieweit sie in der Gegenwart zu
modifizieren sind, ist eine Angelegenheit erfahrener Mis-
sionspraktiker.

Dillingen (Donau). Georg Graf

Deden, Dr. D. S. C. J,, De messiaanse Profeticen. (Bijbelsche Mono-
graphieen, onder leiding van Prof. Jos. Keulers) Roermond 1947,
S. 160.

Dem Anliegen der Bijbelschen Monographieen, auf
populiir-wissenschaftliche Weise mit dem Inhalt der atl.
Offenbarung bekannt zu machen, wird Deden in einer
der wichtigsten Fragen in ansprechender Weise gerecht.

Nach Kldrung der Vorfragen iiber die messianische Er-
wartung behandelt er die atl. Weissagungen, die sich auf
die Person des Messias beziehen. In analytischer Unter-
suchung wird die Entwicklung der Messiasidee klar her-

“ausgearbeitet. Aus den gewonnenen Einzelziigen wird
das Messiasbild zusammengestellt und seine Erfiillung
aufgewiesen, aber auch die Frage ausfiihrlich behandelt,
wie es zur Verkennung des Messias durch sein Volk
kommen konnte. Zuletzt geht D. ein auf die messianischen
Probleme, ndmlich auf die Heilserwartung aullerhalb des
Judentums, auf die Frage, weshalb Christus so spit auf
die. Welt kam, auf die vorlaufige Verwerfung Israels.
wobei eine ausfiithrliche Exegese von Rém 9—11 geboten

~ wird, und schildert endlich die heutige Stellung des

Judentums zu Christus.

Diese somit den ganzen Fragenkomplex darbietende Verdffeat-
lichung beruht auf exegetisch zuverldssiger Grundlage, indem trotz
Bestimmung der Schrift fiir weitere Kreise die notwendige Text-
kritik und Auseinandersetzung mit anderen, auch liberalen Deu-
tungsweisen der messianischen Stellen nicht {ibergangen werden.
Der Verfasser zieht die Grenze der direkt und im Literalsinn mes-
sianischen Weissagungen lieber enger als zu weit, so daB zu diesen
etwa Nm 23f, Is 7 und Is 9 gerechnet werden, aber nicht Dt 18,
Ps 2 und 15 (16). Der Menschensohn von Dn 7 wird als Sinnbild
eines Reiches erkldrt, wiahrend die Jahrwochenweissagung als zum
groBten Teil nicht messianisch nur erwdhnt wird. Leider beschréankt
sich der Verfasser darauf auch bei den Psalmen 21 (22); 44 (45) und
71 (72), wo er zwar die Art und den Grad der messianischen Be-
deutung angibt, woriiber man aber gerne etwas mehr bzgl. der darin
zu gewinnenden Wesenszlige des Messiasbildes gelesen hitte.
Bei der auch aus apologetischen Riicksichten engen Fassung der im
Literalsinn mess. Stellen gewinnt der ,geestelijke of voorafbeel-
dende’ groBe Bedeutung, den D. mit Recht so versteht, daB er mit
dem Literalsinn zusammenhéngen und fiir die volle Erkenntnis durch

eine neue Offenbarung im NT erschlossen werden muB. ,Denn Gott,
der die Hauptursache der hl, Schrift ist, konnte in ein und denselben
Text noch eine zweite Aussage legen, wofern auch sein mensch-
liches Werkzeug, der hl. Verfasser, diese irgendwie gekannt und
beabsichtigt hat" (S. 25). In diesem Sinne wird die Gottheit des
Messias als im AT noch nicht ausdriicklich offenbart bezeichnet,
wird Dt 18 als Zusage des fortdauernden Prophetentums betrachtet,
dessen Hohepunkt Christus ist, wird ferner Ps 2 als Bild der Inthro-
nisation des Messias angesprochen und Ps 15 (16) buchstdblich auf
David und typisch auf den Messias bezogen. Es ist nicht zu ver-
kennen, daB diese Unterscheidung und auch die Ausfiihrungen tiber
Inhalt und Form der mess. Weissagungen Deden bei Darlegung des
Problems ,,Weissagung und Erfillung' gliicklich zu Hilfe kommen
Man kann die Exegeten im niederlindischen Katho-
lizismus nur begliickwiinschen zu dem weiten Interes-
sentenkreis, der die Herausgabe solcher Monographien
moglich macht. =

Angelmodde bei Miinster. HoEisTino:

K8nn, Josef, Dr., Die Idee der Kirche. Bibellesungen iiber den
Epheserbrief. Benziger Verlag, Einsiedeln/Koln (1946). 346 S.
Geb. Fr. 14,30,

Kénn, Josef, Dr.,, Der Sieg des Gottesreiches. Bibellesungen iiber
das Buch Daniel. Ein Trostbuch fiir die Menschen. Benziger
Verlag, Einsiedeln/Kéln (1947). 270 S. Geb. Fr. 13,20.

Innerhalb von Jahresfrist legt der nun iiber siebzig-
jahrige Ehrendoktor der Kath.-Theol. Fakultit zu Bonn,
der Bibelpiddagoge und Pfarrer an St. Aposteln (Kéln),
zwei weitere Werke aus seiner reifen Erfahrung als
Leiter stark besuchter Bibellesungen der weiteren Offent-
lichkeit vor, nachdem er bereits frither in demselben Ver-
lag unter dem Titel ..Glauben und Lieben™ (inzwischen
2. Aufl) seine Bibellesungen iiber die Johannesbriefe hat
erscheinen lassen. Mit der Freiheit, die dem Seelsorger
zuzubilligen ist, stellt K. die Darlegungen iiber den
Epheser-Brief unter die Leitidee der Kirche. Dabei
kennzeichnet es die besonnene Art K.s, dal er nicht etwa
mittels einer ,pneumatischen” FExegese und des Auf-
weises geistvoll gesuchier Bezichungen den Eindruck her-
vorruft, als sei diese Leitidee von dem Schreiber des Brie-
fes oder doch wenigstens von dem inspirierenden Gottes-
geist intendiert. K. hat allenthalben wissenschaftliche Er-
klirungen zu Rate gezogen, ehe er an die Ausarbeitung
seiner Lesungen herantrat. Das geht dem Leser auf bei
der Formulierung der Ubersetzungen, die K. jedem gro-
Reren Abschnitt voranstellt, das begegnet in der Heran-
ziehung der Sprachgeschichte bei besonders markanten
Vokabeln, das beweisen die Bemerkungen iiber kulturge-
schichtliche Zusammenhiinge. Durch Einteilungen, die bis
ins einzelne gehen. oft Vers um Vers gliedernd. sucht der
langjihrige GroBstadtseelsorger dem modernen Menschen,
soweit dieser sich noch etwas Besinnlichkeit gewahrt hat,
die Heilige Schrift zu erschliefen. Drei, vier Verse wer-
den so in einer Art, die man ., homiletisch” im eigentlichen
Sinne nennen mochte, dem Leben fruchibar gemacht, und
das in einer Sprache, die sich von jedem gekiinstelten
Schmuck und allen Modeworten freihilt, dafiir aber in
einer gehaltvollen und geklirten Art die Gedanken ent-
wickelt, Man konnte sich populér-wissenschaftliche Bibel-
lesungen denken, die ohne verwirrenden gelehrten Bal-
last versuchen, durch Beizichung anderer paulinischer
AuBerungen den Teser in die biblische Theologie einzu-
fithren und sie dann mit den Tebensforderungen des
Lesers zu konfrontieren. (So hat im evangelischen Raum
A. Schlatter 1935 seinen Kommentar zum Romerbrief
unter der Leitidee ,.Gottes Gerechtigkeit™ erscheinen las-
sen.) K., zwar wohl vertraut mit der Sprache des NT,
sucht gleich vom einzelnen Schriftwort aus dem heilsbe-
diirftigen Menschen unserer Tage zu begegnen. Er ver-
leugnet nicht die Entwidclung. die das Offenbarungsgut
inzwischen durchgemacht hat. Das erleichtert dem moder-
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nen Leser den Zugang zur Heiligen Schrift; wiahrend Fler
andere Weg — vergessen wir das nicht! — Fiir den nicht
geriisteten Leser ungleich schwerer ist.

Die Erkldrungen des schwierigen Daniel-Buches
zeigen die Vorziige der fritheren Bibelwerke: Ubersicht-
liche, aus dem Text sewonnene Gliederung des bibli-
schen Buches (dabei c¢. 13 nach 1,21 und c. 13, 65—14,42
nach c. 6,29 behandelnd, bibelpddagogisch jedenfalls eine
vertretbare Losung), klare und verstandliche Sprache,
sachkundige Herausarbeitung des Offenbarungsgutes,
wieder vertraut mit dem, was biblische Wissenschaft an
gesicherten Ergebnissen vorbringt.

Die Darbietung geschieht etwas anders als bei den Epheser-
lesungen. K. bringt zu jedem Sinnabschnitt jeweils zundchst er-
lduternde Erkldrungen geschichtlicher oder theologischer Art, die
er an den Schrifttext des einzelnen Verses, wo es nottut, anfiigt.
In einem zweiten Abschnitt, der wieder von Vers zu Vers fort-
schreitet, hebt er die Heilsgedanken des Schrifttextes unter be-
stimmten Leitideen hervor, die sich alle dem pastoralen Gesichts-
punkt des Trostes in schwerer Zeit einfligen. Dabei ist in gliicklicher
Art, ebenfalls ohne jede Gesuchtheit, die Auswertung auf die Fiille
des Heiles, auf Christus, ausgerichtet. Jeder, der nicht mit Er-
wartungen, fiir die die beiden angezeigten Biicher nicht geschrieben
sein wollen, an sie herantritt, sondern der aus der Weisheit der
Kirche den Trost der Schrift sucht, wird bei der Lektiire beider
Biicher gewiB den gleichen Gewinn haben, wie ihn die vielen Horer
K.s durch ihre treue Teilnahme dankbar von sich bekennen.

Miinster. A.Kolping.

Schlier, Heinrich und Warnach, Viktor, Die Kirche im Epheserbrief.
(Beitrdge zur Kontroverstheologie, hrsg. von Robert Grosche,
Beiheft zur Catholica Nr. 1). Miinster, Aschendorffsche Verlags-
buchhandlung, 1949, 115 S., 4,60 DM.

Noch bevor die Vierteljahresschrift Catholica ihre
durch den Zwang der Verhélinisse seit 1939 unterbrochene
Arbeit wieder aufgenommen hat, legt ihr Schriftleiter
R. Grosche in einem Beiheft 2 Arbeiten iiber die Kirche
im Epheserbrief vor, die des katholischen Theologen V.
Warnach und die des evangelischen Theologen H. Schlier.
Ohne auf die von der Kontroverstheologie zu diesem
Thema aufgeworfenen Fragen besonders einzugehen, sind
die Verf. bemiiht. den Tatbestand auf Grund des bibli-
schen Textes herauszuarbeiten und die verschiedenen
Aussagen zu einem Gesamtbild zusammenzufassen.

Warnach befaBt sich im 1. Teil seiner Abhandlung
mit den fiir das Thema wichtigen Stellen im einzelnen
und bietet im 2. Teil die theologische Synthese. Er er-
ginzt seine Ausfiihrungen durch umfangreiche, z. T.
exkursartige Anmerkungen, in denen er unter starker
Beriicksichtigung des patristischen Schrifttums eine unge-
heure Menge auch sehr entlegener Literatur anfiihrt, fiir
deren Sammlung man ihm dankbar sein muf.

Eingehend beschéaftigt er sich mit dem Leibbegriff. Unter Hin-
weis darauf, daB 1,23a (,, . . . der Kirche, die sein Leib ist') die
Vergleichspartikel (f)g fehlt und die Kirche nicht als irgendein
Leih, sondern als Leib Christi bezeichnet wird, lehnt er die bildhafte
Auffassung des Begriffs ab. Freilich will er ihn auch nicht im
physiologischen Sinne verstanden wissen. Indem er im Eph ein
vorwiegend platonisch ausgerichtetes Denken voraussetzt, das die
Ideen als das schlechthin Erste und die Tatsachen der Erfahrungs-
welt als deren Abbilder und Gleichnisse betrachtet (S. 45f), sieht
er in der Bezeichnung der Kirche als Leib Christi mehr als zahl-
reiche Theologen, die darin einen bildlichen Ausdruck fiir die
durch den Geisthesitz gegebene objektiv-reale Lebensbeziehung
zwischen Christus und der Kirche -sowie fiir die pneumatische
Verbundenheit der Christen untereinander erblicken. Fiir ihn
besitzt das Wort Leib ,,gerade als theologischer Begriff neben der
gewohnlichen und metaphorischen Bedeutung eine sozusagen ‘meta-
physische’, insofern als es die lichthafte, von innen her bestimmte
und deshalb wesensgemdBe ‘Gestalt’, das sichtbare Hervortreten
oder 'Erscheinen” einer lebendigen, meist personalen, inneren Wirk-
lichkeit bezeichnet™ (11). Die Kirche als Leib Christi ist daher sein

.leibhaftes “Selbst’, die konkrete ‘Erscheinung” Seiner Person'' (27).
Die Stelle 1,22f deutet er im Zusammenhang mit 1, 10 dahin, daB
die Kirche ,tatsdchlich der in Christus als dem ‘Haupte’ erldoste
und vereinte ‘Kosmos' -einschlieBlich ,,der Engel und (guten)
Geistermédchte bzw. der ‘kosmischen’ Gewalten” ist (14). ,Der
Eph sieht in ihr nicht allein die erloste Menschheit''; sie ist ,,nichts
anderes als ecben diese erneuerte und der Vollendung entgegen-
gehende Schopfung selbst” (30). Spiter (35) ist man allerdings
liberrascht zu lesen, daB die Kirche ,erst mit dem eschatologisch
vollendeten und verklarten Kosmos gleichzusetzen' ist, was nicht
nur mit den Aussagen des Eph, sondern auch mit den anderen
Sdtzen des V.s unvereinbar ist. Die Menschen, die sich der Erlésung
widersetzen, und die damonischen Machte sind von der Kirche
ausgeschlossen; diese bilden eine Art Gegenkirche, bis in der
endzeitlichen Erfiillung die wvon Christus beherrschie und die
widergottliche Welt in das , Reich Gottes" des Vaters (im Sinne
von ,Allherrschaft Gottes”) tberfithrt werden, die erstere durch
freiwillige, die andere durch gewaltsame Unterwerfung (32). —
‘Weiterhin handelt W. u. a. tiber die Kirche als Braut Christi, {iber
ihre Heiligkeit, Einheit, Katholizitdt, Apostolizitat, tiber die Kirche
als Mysterium und Kultgemeinschaft, iiber ihren personalen Charak-
ter und ihre soziale Struktur.

Die Ausfithrungen W.s geben auch in den Hauptpunkten zu
Fragen und Bedenken AnlaB. Methodisch fallt auf, daB er sich
wiederholt zu einem ,sowohl — als auch' entscheidet auch dort,
wo es nicht vertretbar ist. So neigt er dazu, in‘'den 2, 20 genannten
Propheten ntl. Charismatiker zu sehen, glaubt aber, daB die atl.
Propheten , mitgemeint” seien (18 u. A 63); 'r:)w']pmp,oc 1,23 faBt
er sowohl passivisch als auch aktivisch, und ebenso nimmt er
die Form rclnpoup.évou 1, 23 zugleich als dynamisches Medium wie
als Passiv, so daB Christus sowohl der ,Erfiillende” als auch der
.Erfiillte’”” ist (13 wvgl. auch A. 69). Er begriindet sein Verfahren
damit, daB die intuitiv-schopferische Denkweise des Apostels den
Begriffen eine ,erfiillte’ Bedeutung gegeben habe, so daB ,die
Bedeutungsdifferenzen der kontingenten Menschensprache positiv
aufgehoben'' seien. Man kann dem V. auf diesem Wege nicht folgen.—
Was er gegen die bildhafte Auffassung des Leibbegriffs anfiihrt,
ist nicht stichhaltig (vgl. 1 Kor. 3, 9). DaB der rabbinisch geschulte
Paulus platonisch gedacht habe, miiBte erst bewiesen werden. Die
Diskussion iiber den Charakter des Leibbegriffs zeigt, daB der
Streit vielfach nur um Worte geht. Viele vertreten die bildhafte
Auffassung im Gegensatz zur physischen, betonen aber, dal durch
diesen Ausdruck die real-mystische Einheit der Gldubigen mit
Christus bezeichnet werde. Andere glauben um dieser realen Ein-
heit willen den Bildcharakter des Begriffs ablehnen zu miissen,
weil sie damit die Vorstellung einer nur moralischen Einheit ver-
binden. Beide Richtungen meinen aber im Grunde dasselbe. W.
geht allerdings seinen eigenen Weg. Aber seine Definition des
Begriffs Leib Christi ist deswegen hinféllig, weil im Eph das Ver-
haltnis ,,die Kirche der Leib, Christus das Haupt' besteht, die
Kirche also nicht als leibhafte Darstellung im Sinne von Mani-
festation der Person Christi gesehen wird. Die Betrachtungs-
weise des V.s liegt auBerhalb der Tendenz des Eph. Am ehesten
wiirde man erwarten, daB er den Begriff von der Herkunft der
Vorstellung vom mystischen Leib Christi aus nédher zu bestimmen
sucht; aber darauf geht er in diesem Zusammenhang nicht ein. —
Die Gleichsetzung der Kirche mit dem in Christus als dem Haupte
zu erloster Einheit gebrachten Kosmos st6ft m. E. auf uniiberwind-
liche Schwierigkeiten. Es ist ganz klar, daB 1,20ff. (vgl. 1, 10) die
Universalitat der Herrschaft Christi nachdriicklichst betont wird.
Gott hat den Auferweckten iiber jegliche Macht und Gewalt
gesetzt, Niemand kann sich seiner Herrschaft entziehen. Er ist
«Haupt tber alles” und ,erfiilit alles'. Aus diesem wvon Christus
beherrschten und von seiner Macht zusammengehaltenen Kosmos
kann man aber die bosen Geister und Menschen nicht ausschlie-
Ben.. Jedenfalls hatman auf Grund des Textes keinRecht, T& TdvTo
einzuschranken. Daraus folgt aber, daB dieser von Christus
beherrschte Kosmos nicht die Kirche sein kann. Die Aussage des
Briefes entspricht vielmehr Phil 2, 9—11. W., von der Voraus-
setzung ausgehend, daB die Kirche das ganze Universum umspannt,
die geistigen und die untergeistigen Geschopfe, sieht sich denn
auch gezwungen hinzuzufiigen: ,Soweit sie aufgrund der Anake-
phalaiosis  in Christus wieder zur Einheit zusammengefaBt (1, 10)
oder der Herrschaft Christi unterworfen sind (1,21 f)" (32). Die
Einschrénkung ,soweit"” widerspricht aber der klaren Aussage
des Textes, und damit fallt die Voraussetzung.
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Im iibrigen sei nur noch folgendes vermerkt: Nach 2,20 ff.
wichst der Bau der Kirche nicht zum SchluBstein hin, sondern ,,zum
heiligen Tempel im Herrn" (18. 38f). — 4, 24 werden die Christen,
d. h. die schon Getauften, sinngemé@B nicht angehalten, den
neuen Menschen durch die Taufe anzuziehen, sondern aus ihr
die ethischen Folgerungen zu ziehen (23f.). — Der Satz, daB der
christliche Mann durch die Liebe zu seiner Frau die Liebe Christi
zur Kirche ,hinstellt” und daB durch die gehorsame Hingabe der
Frau an den Mann die brdutliche Hingabe der Kirche an ihren
Kyrios ,,gegenwdrtig" wird, 1dBt sich aus 5,22—31 nicht recht-
fertigen (28), — Was W. (S. 34) im Anschluf an 4,9 sagt, kann
man wohl als Midrasch z. d. St. hezeichnen.

Schlier hialt in seiner Abhandlung an der Haupt-
these. die er in seinen fritheren Arbeiten vertreten hat,
fest. doch so, daR er den AufriB des Ganzen erheblich
modifiziert und ergénzt. Er behandelt in 3 Teilen 1. die
Geschichte der Realisierung der Kirche von ihrem Ur-
sprung im vorzeitlichen Tieheswillen Gottes bis zu ihrer
Erscheinung auf Erden durch das Pneuma, wobei auch ihr
Verhiltnis zum Kosmos zur Sprache kommt: 2. das Wesen
der Kirche: Sie ist vom Wesen der Weisheit Gottes, die
neue Schopfung, der von Christus erfiillte und vom
Hl. Geist durchwaltete neue Aon. der vom Haupte
Christus belebte Leib. seine heilige. von ihm geliebte
Braut. der Tempel Gottes. die familia Dei, die himmlische
Polis: 3. die Frage. wie die Kirche als Leib Christi durch
das Pneuma in Erscheinung tritt (die charismatischen
Amtstriiger, Evangelium, Glaube, Taufe). und das Leben
der Glieder der Kirche.

Die Besonderheit von Sch.s Auffassung kommt vor allem im
1. Teil (82—91) zum Ausdruck. Danach liegt die Kirche ihrem Wesen
nach allem Geschaffenen voraus. Die Schopfung ist auf sie aus-
gerichtet. Insofern die Kirche die neue Schépfung ist, manifestiert
sich in ihr die Schépfungsweisheit Gottes in neuer Gestalt. Nach
2, 11—16 ist die Kirche in der Welt und Zeit durch Christi Fleisch-
werdung, am Kreuz und bei seiner Erhéhung geschaffen. Wie Sch.
zu zeigen versucht, werden die Sédtze des Eph vom Hintergrund
des Mythus vom Urmenschen-Erléser aus formuliert, wahrscheinlich
in Abwehr gegen ihn. Dieser Mythus vom Urmenschen, der vom
Himmel kommend, die zwischen der goéttlichen und der mensch-
lichen Sphédre aufgerichtete #donische Mauer durchbricht und so
die beiden Bereiche wieder miteinander verbindet, der sodann auch
den Unfrieden auf der Erdenwelt beseitigt, in seinem Leib die
Seelen sammelt und ins himmlische Pleroma zuriickbringt, biete
unserem Brief die Moéglichkeit, die christliche Heilstatsache be-
grifflich zu erfassen und darzustellen. Der Mythus werde im christ-
lichen Sinne interpretiert. Dabei nimmt Christus die Stelle des Ur-
menschen-Erlosers ein: In seiner Menschwerdung hat er die Grenze
zwischen Himmel und Erde durchbrochen und beide in sich vereint.
Er stiftet aber auch Frieden auf Erden, indem er die Feindschaft
zwischen Juden und Heiden, , die der Prototyp jeder Feindschaft
der Menschen untereinander ist”, beseitigt. Diese beiden Menschen
(gruppen) hat er in seinem Kreuzesleib zu einem neuen Menschen
geschaffen und Gott verséhnt. Der konkrete Fleischesleib Christi
am Kreuze stellt ,potentiell oder auch wvirtuell'! den Leib der
Kirche aus Juden und Heiden dar. Damit ist jedoch die Bildung
der Kirche noch nicht vollendet. Was nun folgt, sieht Sch. in
2, 4 ff. ausgesprochen. ,Gott hat Juden und Heiden mit Christus
zusammen lebendig gemacht, auferweckt und erhéht", und zwar hat
er sie in ihm erhoht, in den Himmel versetzt und damit ,in die
himmlische Offentlichkeit entriickt’. Noch ist die Kirche nicht
auf Erden erschienen. Damit dies geschehen kann, muf Christus
»noch einmal ‘kommen™'. Auf dieses nochmalige Kommen Christi
ist in 2, 17ff. hingewiesen (xal €Addv edvyyedoato . ...)
Er kommt im Pneuma, und mit diesem Pneuma kommt die Kirche,
die sein erhohter Kreuzesleib umschlieBt, auf die Erde (Pfingsten),
ein Sachverhalt, der auch 4, 7 ff. dargestellt wird. Aus 4, 7 ff. werden
wichtige Erkenntnisse tiber das Verhiltnis der Kirche zum , All”
gewonnen: Der iiber alle Himmel hinaufgestiegene Christus, der
bei seinem Aufstieg die Méchte und Gewalten gefangen und unter-
worfen hat, ,erfiillt das AIl'" und gibt den Menschen seine
»Gaben™, Das , All" erfiahrt durch diese Erfiillung durch Christus
seine Neubegriindung und WVersbhnung. Soweit es démonische
Macht ist, ,erfihrt es als gebundenes und nicht als geborgenes

seine Erfiillung unter die Herrschaft Christi” (89). Doch bei der
Erhdhung Christi geschieht das alles ,prinzipiell, d. h. in ihm als
der o’cpx'r'}, als dem Erstgeborenen aus den Toten', bzw. ,,vor den
Maéchten verborgen”. Praktisch wird es ausgefithrt im Kosmos durch
die Kirche. ,,Denn indem der erhdhte Christus durch seine ’Gaben’
seinen Leib in seinen ’Heiligen® erbaut zu ihm selbst hin, lassen
diese auch das All zu ihm hinwachsen (4, 12 f. 15)" (89). Diese Aus-
sagen findet Sch. durch 1,22f bestdtigt und schlieft: 1. Das
ganze Gebiet des Daseins ist Gebiet der Kirche. Sie ist grundsdtz-
lich ausgerichtet auf das All. 2. Die Verwirklichung der Herr-
schaft Christi geschieht nur durch die Kirche. Das All wird in ihre
Fiille als in Christi Fiille hineingezogen und so selbst zur Kirche.
3. ,,Es gibt freilich Gebiete, die sich der Erfiillung durch die Kirche
widersetzen, weil sie endgiiltig von sich erfillt sind” (89).

Schon aus dieser kurzen Darstellung wird Sch.s Fortschritt
gegeniiber seiner fritheren Auffassung (vgl. Christus und die Kirche
im Eph S. 74f) deutlich. Das Bild von der Kirche, das er jetzt
entwirft, ist ein abgerundetes, geschlossenes Ganzes, in das die
verschiedenen Aussagen des Briefes eingeordnet sind. Man liest
seine anregenden Ausfithrungen mit steigendem Interesse. Dies
alles zugegeben und anerkannt, wird der kritische Leser aber doch
die Frage stellen: Erwéchst das Ganze wirklich aus dem Gehalt des
Eph? Sind die einzelnen Steinchen, die das Mosaik bilden, in ihrer
urspriinglichen Farbe zum Ganzen zusammengestellt? Im einzelnen
erheben sich Fragen wie folgende: Wo hat der vom Mythus her for-
mulierte Gedanke, daB Christus in seiner Menschwerdung ,die
donische Mauer, die Grenze des Kosmos gegen das Pleroma durch-
brach' (93. 84), im Brief seinen Halt? Der Text kennt nur die Tren-

-nungsmauer zwischen Juden und Heiden, die durch das Kreuz

Christi beseitigt wurde. Ist die aus der Gnosis bekannte lokale
Auffassung von Pleroma auch fiir den Eph wirklich gesichert?
Ferner: Ist Sch.s Deutung von Eph 2, von der sein Gesamtbild maB-
gebend geprédgt ist, zwingend oder auch nur wahrscheinlich? Er
bringt 2,4 ff. in neuer Deutung nicht, wie iiblich, mit der Taufe in
Verbindung. Nach ihm handelt es sich um ein vorpfingstliches Ge-
schehen, vor aller Verkiindigung, Glaube, Taufe (86f.). Aber der
Satz 2,4—7 erhalt in v. 8 eine Begriindung: ,Denn aus Gnade
seid ihr gerettet durch Glauben', und dieser Satz bringt
offenbar den SchluBgedanken von v.5 erneutzur Geltung. Der Hinweis
»durch Glauben' steht gegen Sch.s Auffassung. Der Glaube, durch
den wir gerettet werden, schlieft die Taufe mit ein, so daff die
Beziehung dieser Stelle auf die Taufe ihre Berechtigung hat. — Sch.
hebt 2, 17 f. stark vom Vorhergehenden ab. Mit 2, 17 setze ein neues
Heilsereignis ein, das Kommen Christi und der Kirche im Pneuma
(87). DaB éAdehy bisher den Erkldrern nicht ganz bequem war,
kann nicht verhohlen werden. Das zeigen die unterschiedlichen
Deutungen. Aber von einem Kommen im Geiste ist nicht die Rede,
und aus der im anderen Zusammenhang gebrauchten Wendung ,in
einem Geiste'' (2,18) kann es m, E. nicht erschlossen werden.
Jedoch 1Bt sich €AhdV anders erkldren. v. 17 stellt das Ergebnis
des vv. 13—16 beschriebenen Heilswerkes unter Verwendung des
Schriftwortes Is 57, 19, auf das vorher schon angespielt wurde, noch
einmal fest. Er zieht gewissermaBen den SchluB und gebraucht
dabei den Begriff eDoryyeAleotot.  Wer aber eine Botschaft
bringt, wird als Kommender gedacht (vgl. Rom 10, 15; Eph 6, 15,
wo von den ,FiiBen' der Freudenboten die Rede ist). Gleichsam zur
Rechtfertigung bzw. Erlauterung des Begriffs aﬁocweli@ec&w.
fiigt der Eph an unserer Stelle gAM®Y  hinzu: Weil er, vom Him-
mel gekommen, Frieden stiftete, kann dies eine Friedensbotschaft
genannt werden. Kol ist konsekutiv. Der Satz hat den Sinn: Und
so kam er als Friedensbote fiir euch, die ,Fernen", und als Frie-
densbote fiir die ,,Nahen''. Damit ist die engste Verkniipfung mit
dem Vorhergehenden gegeben, wie es natiirlich erscheint. Ferner:
DaBl in 2, 14—16 die Auferstehung mit eingeschlossen ist, wird
nicht zu bestreiten sein, (Vgl. auch Sch. 86.) Nur weil Christi
Kreuzesleib zum Auferstehungsleib wurde, kénnen in ihm Juden
und Heiden zu einem neuen Menschen geschaffen werden. Dann
nimmt aber die Wendung ,in einem Geiste' v. 18 nur die Wen-
dung ,in einem Leib" v. 16 wieder auf und findet dadurch auch
ihre Erkldrung. — Sch. nimmt (S. 88) das Schriftwort 4, 8a: ,Er
hat die Gefangenschaft gefangen genommen', als Aussage fiiber
Christus und bezieht es auf die Unterwerfung der Méchte und Ge-
walten. Der ganze v. 8 wird aber als Schriftwort eingefiihrt und im
folgenden interpretiert. Da bestehen 2 Maglichkeiten: Entweder ist
der genannte Satz nur mitzitiert, aber nicht auf Christus bezogen

>y
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und deswegen im folgenden unerwahnt gelassen, wie viele Erklirer
meinen, oder er wird auf Christus bezogen und im folgenden ge-
deutet. Wird er nur mitzitiert, dann darf er nicht als Aussage {iber
Christus genommen werden, wird er im folgenden gedeutet, dann
gilt nur diese Interpretation. ,Die Gefangennahme der Gefangen-
schaft” v. 8 und die , Erfiillung des Alls” v. 9 (als mégliche Deu-
tung) diirfen dann nicht als 2 verschiedene Handlungen betrachtet
werden, wie Sch, es tut. Besteht dieser Einwand zu Recht, dann
ergeben sich fiir Sch.s Konzeption weitere Schwierigkeiten; denn

dann bekommen die Fragen, die allerdings auch ohnedies gelten, ~

doppeltes Gewicht: Wenn Christus (durch die Kirche) das All
("CO‘C TCO’CV’COC) erfilllt, so daB dieses zur ,Kirche" wird, worauf
stiitzt sich dann Sch.s Gedanke, daB es ddmonische Macht gibt, die
sich der Erflillung widersetzt, weil sie endgiiltig von sich erfiillt ist?
Und bedeutet dies, daB sie von Christus nicht erfiillt wird? Dann
wiirde Christus nicht T& TEYTH erfiillen. Wird sie erfiillt, wenn
auch zwangsméBig, miite sie nach Sch. zur Fiille und zur Kirche
werden, was doch aber nicht denkbar ist. — DaB das, was bei der
Erh6hung des Kyrios geschehen ist, nur ,prinzipiell’, ,vor den
Maéchten verborgen” geschehen und faktisch von der Kirche zu voll-
ziechen sei, scheint nicht nur von der sonstigen ﬁaulinischen Auf-
fassung her (vgl. Phil 2,9—11; 1 Kor 2, 7)) anfechtbar zu sein,
sondern auch im Eph selbst keine tragfihige Grundlage zu haben,
auch wenn Sch.s transitive Deutung von adEdvety = wachsen
lassen 4, 15 richtig wére (89 und A. 13). Seine Begriindung ist sehr
beachtenswert. Aber 4,15 wird die Kirche &hnlich gesehen wie
2,21 f. (hier als der im Wachsen begriffene Mensch, dort als ein im
Wachsen begriffener Bau). 2, 21 ist die intransitive Bedeutung nicht
zu bestreiten. Sie liegt also auch 4, 15 nahe. — Auf den Begriff
TER"I]POD'V einzugehen, wiirde zu weit fithren. Ich werde an anderer
Stelle darauf zu sprechen kommen. Sch.s Bild von der Kirche im
Eph ist gewiB grandios; aber ich méchte hinzufiigen: auch ebenso
problematisch.

Miinster. Josef GewieB.

Lortz, Joseph, Geschichte der Kirche in ideengeschichtlicher Be-
trachtung. Eine geschichtliche Sinndeutung der christlichen Ver-
gangenheit. 11.—14. Aufl. Verlag Aschendorff, Miinster i. W.
1948. 464 S. Kart. 12,50 DM, geb. 15— DM.

Die Tatsache, daR diese Kirchengeschichte in kaum
verdnderter 11.—14. Auflage vorgelegt werden kann,
spricht fiir die innere Berechticung und die den moder-
nen Menschen besonders ansprechende Art dieser kir-
chenhistorischen Betrachtungsweise. Thre im vorliegenden
Werke sich deutlich offenbarenden Vorziige haben heute
mehr und mehr Anerkennung und Zustimmung gefunden

Bestimmend ist das Bestreben, das kirchenhistorische
“Geschehen bis zum tiefsten Grund seiner Existenz sicht-
bar und faBbar zu machen, weshalb iiberall die geistigen
Ursachen und Antriebskrifte der einzelnen Tatsachenkom-
plexe blofl zu legen versucht wird. Somit weitet sich hier
also fiir die Gesamtkirchengeschichte die Frage nach der
Existenz der kirchenhistorischen Tatsachen zur Tiefen-
schau der Quellgriinde und Ursachen ihrer Existenz.
Damit ist freilich eine Aufgabe in Angriff genommen, die
extensiv und intensiv weit gespannt ist. Die Beschrin-
kung auf das Wesentliche ist dabei gefordert. Materia-
liter mag so das ganze kirchenhistorische Geschehen mehr
oder weniger zusammengedringt erscheinen. Formaliter
werden aber grofle Durchblicke erschlossen, in die die
Einzeltatsachen des geschichtlichen Werdens und Wach-
sens der Kirche in ordnender Gliederung und Beriicksich-
tigung der verschiedenartigen Zusammenhinge eingefiizt
erscheinen. Die Lortz von seinen reformationsgeschicht-
lichen Studien eigentiimliche antithetische Sicht von Stro-
mung und Gegenstromung wird hier offensichtlich auch
fiir den gesamtkirchenhistorischen Verlauf angewandt,
wodurch das interessewedkende historische Farhensniel
gesteigert wird. Mit der Klarheit der Einzeldarstellung

des kirchenhistorisch Wesentlichen ist so eine Zusammen-
schaun des Tatsdchlichen auf geistesgeschichtlicher Grund-
lage gegeben, die dazu im Einzelnen durch klare, be-
stimmte und wohl begriindete Urteile und Wertungen
ausgezeichnet ist. So ist Darstellung und Deutung der
kirchenhistorischen Ereignisse hier in gleicher Weise
beriicksichtigt und verwirklicht. Unbestechliches Wahr-
heitsstreben bestimmt die Urteiie.

Der klare Aufbau in den Uberblicken an der Spitze der einzelnen
Kapitel lieB sich allerdings in der Ausfiihrung mit ihrer notwendigen
stdrkeren Beriicksichtigung der leicht zersplitternden Einzeltatsachen
nicht immer gleichm&Big einhalten bzw. feststellen. Auch das
priifende Abwagen von Licht- und Schattenseiten bei den einzelnen
Ereignissen ist nicht immer absolut {iberzeugend, wie beispielsweise
die Bewertung der franzésischen Revolution zeigen kann, deren
Schatten zu wenig zur Geltung zu kommen scheinen. Die kirchen-
historischen Folgen der dogmatischen Auseinandersetzungen werden
manchmal nur peripher berithrt. In der Darstellung des Mittelalters
und der Glaubensspaltung ist vielleicht auch eine stdrkere Beriick-
sichtigung der juristischen und sozialen Faktoren wiinschenswert.
Das Lortz eigentiimliche, berechtigte 6kumenische Anliegen be-
stimmt seine ganze Geschichlsbeirachtung.

Materiale Konzentration des gewaltigen Stoffgebietes,
formale Prézision in der Fixierung der geschichtsbilden-
den Grundfaktoren und der theologischen Problematik
sind offensichtliche Vorziige dieses Werkes. Die zentrale
Behandlung der Heiligen als der stets neuen Typen des
christlichen Glaubensideals, das sich in immer neuen,
lebendigen Formen abwandelt, geben dieser mit grofler
Sachkenntnis, abwégendem historisch-kritischem Urteil
und warmem Glaubensgeist geschriebenen Kirchenge-
schichte mit die Anziehungskraft, die sie bei der akademi-
schen Jugend und bei den Gebildeten gefunden hat.

Mainz. Ludwig Lenhart.

Jahrbuch fiir das Bistum Mainz. Herausgegeben von August
Schuchert. Bd. 2. 1947, Bd, 3. 1948. 314, 340 S, Eigentiimer und
Verlag: Der Bischéfliche Stuhl zu Mainz. 4,50; 550 DM.

Eine erstaunliche Leistung ist dieses Jahrbuch. Der
Bischifliche Stuhl zu Mainz ist sein Eigentiimer und Ver-
leger; ihm, dem Herausgeber, den Mitarbeitern und dem
Bistum macht es alle Ehre. Eine erstaunliche Leistung.
diese zwei Jahrbiicher in der Nachkriegszeit heraus-
gebracht zu haben. Und wie vielseitig ist das Jahrbuch.
Seine Beitriige umspannen die Zeit vom Beginn des Chri-
stentums im Mainzer Land bis zur Gegenwart. Sie ver-
gessen auch nicht, die Geschichte des alten Erzbistums
und Kurfiirstentums zu bedenken. Und alle Gebiete der
Kirchengeschichte werden beriicksichtigt: &uBere und
innere Kirchengeschichte, Geschichte der Bischofe, der
Orden, der Caritas, der Volksfrommigkeit, der Kunst
und des Kunsigewerbes. An dieser Weite mag dem Her-
ausgeber, der Direktor des Dom- und Dibzesanmuseums
ist, besonderes Verdienst zukommen.

Jeder Band beginnt mit dem Personalstand der Bischofsstadt,
nennt die im leizten Jahre verstorbenen Priester (ohne ihren Lebens-
lauf mitzuteilen), gibt Bericht iiber die Caritas im Bistum, und der
3. Band gibt einen Uberblick aus der Chronik des Bistums. Der
2. Band bringt auch eine reichhaltige Ubersicht iiber das Schrifttum
zur Mainzer Kirchengeschichte 1939—1945. Jeder Band schlieBt mit
»Berichten und Funden', Biographien des Domdekans Selbst, des
Orientalisten Hardy, des Exegeten Kalt, des Musikwissenschaftlers
Wilms finden, wie auch viele der wissenschaftlichen Beitrdge, weit
lber Mainz hinaus Interesse. Man muB dem Jahrbuch Gliick wiin-
schen fiir weitere Bénde.

Leipzig, Hermann Hoffmann.
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Schreiber, D. Dr.,, Georg, Zwischen Demokratie und Diktatur. Per-
stnliche Erinnerungen an die Politik und Kultur des Reiches
(1919—1944). Regensberg, Miinster, 1949. 152 S, 8, 5— DM.

Von den zahlreichen Erinnerungsbiichern, die die
Nachkriegszeit hervorbringt und die uns vielfach recht
aufschluBreiche Einblicke in das politische Geschehen der
letzten Jahrzehnte geben, verdient das vorliegende auch
in einer wissenschaftlich-theologischen Literaturzeitung
besprochen zu werden. Es enthélt ndmlich ungewshnlich
viel Stoff zur neuesten deutschen Kirchengeschichte, ist
zudem mit den Augen und der Methode eines Historikers
geschrieben.

Sein Verfasser war bekanntlich als langjdhriger Reichstags-
abgeordneter (1920—1933) einer der fithrenden Gestalter der Kultur-
politik des Weimarer Staaltes, ausgestattet mit einem seltenen
Reichtum kulturpolitischer Ideen und einer unermiidlichen Initiativ-
und Tatkraft. Wenn die Weimarer Republik trotz der in ihrer
Verfassung vorgesehenen sehr weitgehenden Trennung von Kirche
und Staat ein freundliches Verhdltnis zum Christentum und auch
zur katholischen Kirche fand, dann ist dies seinem umsichtigen,
itherlegenen Vermittlertum wesentlich mitzuverdanken.

Um im ndheren Interessenbereich der , Theologischen
Revue” zu verbleiben, sei vor allem auf die Fiille bisher
unbekannter Tatsachen und Zusammenhinge hingewie-
sen, die das Buch zur Entstehung der deutschen Konkor-
date, inshesondere des Reichskonkordates ausbrei-
tet. Die Vorgeschichte des letzteren reicht schon in die
frithesten Jahre Weimar-Deutschlands zuriick, und es ist
hochst reizvoll, das allmihliche Aufkeimen des Reichskon-
kordatsgedankens und die mehrfach wiederholten Ansitze
zu seiner Verwirklichung quellenmifBlig zu verfolgen.
Auch fiir die Entwidklung der Schulpolitik und der
katholischen Wissenschaftspflege in der Zeit
nach dem ersten Weltkrieg und namentlich fiir das so
tragisch gewordene Kapitel Kirche und Auslands-
deutschtum bietet das Buch reiche Aufschliisse.
Neues Licht fdllt ferner auf eine Reihe von Ménnern, mit
denen sich einmal die Kirchengeschichisschreibung iiber
das Zeitalter der beiden Weltkriege viel zu beschiftigen
haben wird, wie die Pépste Pius XI. und Pius XII., die
Kardindle Bertram, Schulte, v. Galen und v. Faulhaber,
die Bischofe Berning, Buchberger und Hudal, die Pro-
fessoren G. Pleilschifter und K. Beverle, die katholischen
Politiker und Laienfiihrer M. FErzberger, W. Marx,
J. Wirth und noch manche andere. Auch zur Entwicklung
der verhéngnisvollen Kirchenpolitik des Dritten Reiches
bringt es neue Beobachtungen und Mitteilungen. — Es ist
gut, daB solch wertvolle Erinnerungsbiicher geschrieben
werden; sie sind ein Ersatz fiir die leider allzu vielen
Originaldokumente, die planmiBig schon von den Macht-
habern des Dritten Reiches und erst recht im Wirbel der
Kriegs- und Nachkriegszeit vernichtet worden sind.

Passau. Josef Oswald.

Schambach, Georg, und Miiller, Wilhelm, Niedersidchsische Sagen
und Midrchen. Aus dem Munde des Volkes gesammelt. Mit
Anmerkungen und Abhandlungen herausgegeben. (Denkmdler
deutscher Volksdichtung, hrsg. von Will-Erich Peuckert,
1. Band, Niedersichsische Sagen und Mirchen.) Stuttgart,
W. Kohlhammer, 1948, 80, 377 S., geb. 15— DM.

Mehr als frither riickt die volkskundliche Forschung in
das Blickfeld der historischen Theologie. Die kirchen-
historische und religionsgeschichtliche Quellenkunde er-
weitert sich. Die Arbeitsaufgaben der religiosen Volks-
kunde wachsen zusehends heraus. Von mehreren Aus-
gangspunkten hat die Arbeit eingesetzt. Die Gorres-Ge-
sellschaft hatte vor ihrer Auflosung eine eigene Seltion
fiir religiose Volkskunde, die inzwischen wieder aufge-
richtet ist, mit Ausblidken auf die gesamte Folklore. Be-

sonders haben rheinische (Karl Meisen, Bonn, Schriften-
reihe ,,Rheinisches Volkstum®) und westfdlische Arbeits-
kreise (Deutsches Institut fiir Volkskunde e. V. in Miin-
ster, die Publikationsserie ,Forschungen zur Volks-
kunde®, Heinrich Schauerte) dazu beigetragen. Der vor-
liegende erste Band .Denkmiler deutscher Volksdich-
tung™ interessiert gewil zunichst die allgemeinere Wis-
senschaft der Volkskunde. Er hat seine Vorgeschichte.
1934 wurde auf dem Weimarer Volkskundetag von John
Meier, dem Nestor der deutschen Volkskunde, und von
anderen der gutgeheiBene Plan der Monumenta Ger-
maniae Folkloristica entwickelt. Wieder =zu
druckende Sammlungen und neue Umfragen sollten in
einem groflen Sammelwerk vereinigt werden. Der vor-
liegende Band will ein solches Reihenwerk ersffnen, um
kostbares Volksgut festzuhalten.

In Niedersachsen hat die nichtkatholische Bevilkerung
die Mehrheit. Aber es ist erstaunlich, was an mittel
alterlichen Motiven noch heute in der Volksiiberlie-
ferung festgehalten wird. Dieses Volksgut wird ungemein
ziith bewahrt, entsprechend dem Stammescharakter. Tren-
nendes verschwimmt. Wir heben einige Motive her-
aus, die in dem vorliegenden Band erwihnt, aber auf
ihre religionsgeschichtliche Bedeutung nicht nidher ge-
wiirdigt werden.

Da erscheint in der Sache von den Gleichen der sithnende Ein -
siedler (S. 24). Wiederum fdhrt eine Prinzessin von Miinden
die Weser hinab, um eine Wallfahrt (ob zu St. Veit? Ob zu
St. Stephan?) nach Korvey zu besorgen (S. 21). Ein Monch aus dem
Kloster Nordheim will eine peregrinatio nach Jerusalem unter-
nehmen. Die Wallfahrt riittelt gewiB an der stabilitas loci (S. 26).
Andererseits nimmt der Vertreter einer anderen Sozialschicht, der
Ritter Bodo von Adelebsen, am Kreuzzug teil. Wenn er gesund
zuriickgekehrt, will er eine Kapelle stiften., Es kommt dazu. Man
gedenkt bei diesem Hergang unwillkiirlich der Forschung von Ulrich
Stutz iiber das Freisinger Eigenkirchenwesen. Man erinnert sich
namlich an die befreiende Kraft des Liturgischen mit der Vor-
nahme der Kirchweihe, wenn man hort, daB dieses Gotteshaus von
Bischof Theuderich von Paderborn eingeweiht wird. In der Folge
entwickelt sich dieses Heiligtum ,zu einem Wallfahrtsorte, und
bald bildet sich dabei ein Markt"'. Begreiflich genug. Liegt dieses
Heiligtum doch an der VerkehrssiraBe von Adelebsen nach Uslar.
Wallfahrt und Wirtschaftsleben waren hier wie sonst verschwistert.
So liefert die Sage einen bemerkenswerten Beitrag zur -problem-
reichen Wallfahrtskunde, die soeben - durch ein umfassendes
Werk von Bernhard K6tting, Peregrinatio religiosa (, Forschun-
gen zur Volkskunde", H, 33—35) bereichert worden ist.

Noch im 20. Jahrhundert wird in dem Sagenbereich dieser vor-
zugsweise protestantischen Landschaften Niedersachsens der Fragen-
bereich des Ménchtums ergriffen. So fédlschen vier Konvents-
mitglieder des erwdhnten Klosters von Nordheim einen Kaufbrief.
Aber einer der Ménche widerspricht diesem Betrug. — Zwei Monche
werden zum weiteren aus ihrem Kloster in Gandersheim vertrieben.
Sie suchen eine Zuflucht beim Rat in Eimbeck und bei dem Herzog
dieses Gebietes. Aber beide lehnen die Ankémmlinge ab. Doch der
Fiirst bereut seine lieblose Tat und schenkt diesen Konventualen
einen Zehnten von 2200 Morgen. Unwillkiirlich denkt der Historiker
an den Osnabriicker Zehntenstreit (bellum diplomaticum Osnabru-
gense zwischen Osnabriick einerseits und den Klostern Korvey und
Herford andererseits) und an verwandte Vorkommnisse.

Das Motiv. Maria Schnee, zundchst ortliches Fest der
Basilika Maria Maggiore (5. August), siedelte sich stark in alpinen
Gebieten an, wo Schnee und Eis zu finden sind, ist aber ebenso im
Sagengut von Siid-Hannover lebendig. Fallt doch am ersten Pfingst-
tag ,,an der Stelle, wo die Fredelsloher Kirche steht, ein Schnee vom
Himmel." Damit verbindet sich die conversio des Ritters. ,Nach-
dem er dann die Kirche gebaut hatte, ging er in ein Kloster und
wurde Ménch” (S. 40). In der Sage der Hildesheimer Jungfrau er-
scheint andererseits die Madonna (S. 37). In einer Wiistung — auch
fiir den Kirchenhistoriker ein reizvolles Forschungsgebiet, worauf
ihn bereits die Geschichte des cluniazensischen Ménchtums hin-
weist — befindet sich eine Kirchenruine. Aber als ein Bauer, um ein
Haus zu bauen, die Pundamente der Kirche antastet, erscheint eine
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furchtbar riesige Gestalt auf einem weiBen Pferde (vergl. das
Michaels-, St. Georgs-, St. Jacobsmotiv) und mit einer grofen
Streitaxt bewaffnet'”. Also Ahndung des Kirchenfrevels. Die fein-
fiihlige Volksseele (man vgl. auch fiir solche Zusammenhdnge die
anregende Schrift von Johannes Vincke, Volkstum und Recht
aus kirchenrechtlicher und volkskundlicher Sicht. Forschungen zur
Volkskunde, H. 28., Diisseldorf 1937) geht noch weiter als die Be-
stimmung des Kirchenrechts, achtet sie doch noch die bereits zer-
storte Kirche (S. 41). — Ein Kirchenrduber kann im Grabe
keine Ruhe finden (S. 55). — Ein Hirt wandelt eine H6 h Ie zu einer
Kirche um. Die sich ihm widersetzenden Bauern werden bestraft
(S. 42). — Das Katharinenlduten in Miinden (S. 42) gibt sich als jenes
Geldautfir Verirrte, das noch in der Barockzeit fiir das Eich-
stitter Gebiet (vergl. F. X, Buchner, Volk und Kult, ,Forschun-
gen zur Volkskunde', H. 27, Diisseldorf 1936)) nachzuweisen ist,
ebenso fiir die Alpenhospize bis ins 19. Jahrhundert, soweit nicht
Lawinengefahr es behinderte.

Ethisches sprengt sich immer wieder ein. ,Nur ein Mensch,
welcher rein von Siinden ist', vermag die weiBe Jungfrau auf der
Vogelsburg zu erlésen (S. 89). — Westfalen und Niedersachsen sind
verhdltnismédBig reich an Kalanden (Miinster, Telgte, Wieden-
briick, das Eichsfeld u. a.). Die Kalandforschung mag auf die Sage
der Entstehung des Seeburger Sees auf dem Untereichsfeld achten
(S. 65). — Einwirkung des evangelischen Bekenntnisses mag
es sein, wenn die Sage vom ewigen Fuhrmann beginnt: ,,Ein Bauer
wollte am stillen Freitage in den Wald fahren und ein Fuder Hei-
sterholz daher holen, weil er darauf rechnete, daB an diesem Tage
der Forster nicht im Walde sein wiirde” (S. 81). GewiB ein Beitrag
zur Konfessionskunde. — Merkwiirdig stark ist die Erinnerung an
ehem, Frauenkldéster des Mittelalters. Die schwer siindi-
gende Nonne von Nonnenberg bei Wiebrechthausen bereut und
beichtet ihren Fehltritt. Aber im Zeichen der Genugtuung gehorcht
sie tiberdies der Abtissin, ,,auf den Berg zu gehen, iiber welchem
das Gewitter vorzugsweise hilt, dort Gott ihre Siinde zu gestehen
und Abbitte zu tun. Es entladt sich das Gewitter” und schldgt sie
tief in den Berg hinein" (S. 56). Die Nonnen in Edemissen haben
ein Bethaus ,,s0 grof, daB ein Haufen Roggen auf der Stelle wachsen
kann”. Sie verfiigen auch iiber den unterirdischen Gang, der aber
nie miBbraucht wird. Die fage gibt sich ja ganz allgemein nicht
sensationsliistern, sondern achtet das Ehrfiirchtige. Doch weiB sie
humorvoll zu berichten. So wird das Monchskloster Ussinghausen
von den Nonnen von Fredelsloh iiberlistet. Letztere bitten, da die
Pachtzeit abgelaufen, den Kamp nur so lange zu behalten, bis das,
was sie sden, Friichte trigt. Die Nonnen aber sien Eicheln
darauf. Oder man nehme die scherzhafte Episode, , weshalb die
Pfarrer keine Perficken mehr tragen'’

Noch sucht man bei M. Buchberger, Lexikon fiir
Theologie und Kirche. vergebens ein Stichwort ,.Sage®,
das sich quellenkundlich und religionsgeschichtlich gibt.
Nur die islindische Saga ist dort festgehalten. Aber schon
die von uns mitgeteilten Ziige zeigen, wieviel aus dem
vorliegenden Band herauszuholen ist. Dabei haben wir
nur Weniges mitgeteilt. Das alles wirkt auf den Religi-
onshistoriker wie eine Lektiire der Erzidhlungen des Zi-
sterziensers Césarius von Heisterbach oder wie ein Blick
in die erbauliche Exempel-Literatur des Jacob von Vitry,
Odo von Cheriton, des Thomas von Cantimpré u. a. Aber
die Sage ist weit mehr als ein literarisches Erzeugnis.
Diese Erzéhlungen sind zum guten Teil noch lebendig.
Man erzihlt sie weiter. Es ist erstaunlich genug. wie das
Mittelalter iiber sonst tremnende Schranken sich bis an
die Schwelle der Gegenwart leitet. Die von Peuckert,
cinem ausgezeichneten Volkstumsforscher, beigegebenen
Anmerkungen (S. 311—369) sind weit ausgesponnen, aber
sie befriedigen nur den Sagenforscher. Doch wer von
der Kirchengeschichte, Religionsgeschichte und iiherhaupt
von der christlichen Kulturgeschichte kommt, verlangt
weit mehr. Darum haben wir heute einige dieser Motive
einmal herausgegriffen. Es mag das erstemal sein, daB
das Sagengut in eine theologische Sicht gerdt. Man sollte
diese Beobachtungen fiir andere Landschaften fortsetzen.
Man mag es zum weiteren verstehen, wenn wir anregen,
dall kirchengeschichtliche Seminare und ebenso Ubungen
in Sachen der religiosen Volkskunde sich auch dem

SagengutderHeimatlandschaft zuwenden, das quel-
lenmilig noch viel zu geben hat. Das um so mehr, da
heute durch die Volkswanderung aus den Ostgebie-
ten neue Volksiiberlieferungen einstrémten. Der Vor-
gang ist troiz seines unerhérien Ausmalles nicht ganz
neu. Man mag unwillkiirlich daran denken, daB die Wal-
ser im Mittelalter aus dem Wallis auswanderten und als
kultische Schutzherren St. Jodokus und St. Theodul mit
sich fiihrten. Oder man nehme die andere Tatsache, dafB
die Nothelfer-Verehrung und die Heiligenlegende im
Osten ganz andere Wege gingen als im Franken- und im
Rheinlande (vergl. Jos. Klapper, Religitse Volkskunde
im gesamtschlesischen Raum, .. Volk und Volkstum® 1,
Miinchen 1935, 5. 69—100; Die Heiligenlegende im deut-
schen Osten, ebda. 2, Miinchen 1937, S. 191—223; Die 14
Nothelfer im deutschen Osten, ebda. 3, Miinchen 1938, S.
158—192). Von Klapper wird darauf hingewiesen, dafl
rheinisches erzihlerisches Volksgut sich im Osten in mehr
als einer Hinsicht reiner und urspriinglicher gehalten
hat als im Rheintal, von dem es ausgegangen ist, weil
hier die VolkerstraBe sich bemerkbar machte. — Heute
stehen in dem von uns behandelten niedersdchsischen
Raum Schlesier in einer Linie von Hannover bis ins Ruhr-
gebiet mit besonderen Uberlieferungen, die weithin reli-
giosen und kirchlichen Ursprungs sind. Gewilf ein ver-
pflichtendes Erbe.

Miinster. G. Schreiber.

Reinle, Adolf, Die heilige Verema von Zurzach. Legende, Kult,
Denkmiler (Ars Docta VI), Basel, Holbein-Verlag 1948, 49,
246 S., 82 Abbildungen. Fr. 60.

Die hagiographische Forschung hat sich weithin ange-
reichert. Sie verstromt iiber die rein quellenkundliche
Bearbeitung in zahlreiche Nachbargebiete. Die Patro-
ziniumskunde und Siedlungsforschung, die Ikonographie
und Dibzesanhistorie, die Geschichte des religiosen Ge-
nossenschaftswesens und der Pfarrei, Lied und Dichtung,
Kult und Frommigkeit, Reliquienkunde und Wallfahrts-
kunde wollen als interessiert erwihnt sein. Der Anteil
der Schweiz an diesen Forschungen ist besonders
namhaft.

In zahlreichen Abhandlungen wandte sich der Baseler Kunst-
historiker Ernst Alfred ‘Stiickelberg (f 1926) den Heiligen seines
Landes zu. Seine zweibdndige Geschichte der Reliquien in der
Schweiz (Ziirich 1902—1908) steht noch in einsamer GréBe vor uns.
Ein Weckruf fiir andere Landschaften, es der Schweiz gleich zu tun.
An der Hand des édlteren Arnold Niischeler (Gotteshduser der
Schweiz, Ziirich 1864 ff., neue Bearbeitung dringend erwiinscht) hat
vornehmlich die Patrozinienforschung kréftig eingesetzt,
mit Autoren wie K. Gauss, Michael Benzerath, Oskar Fahrner,
Reinhard Frauenfelder, Marcel Beck, Rudolf Henggeler, Eugen
Gruber, Ch. Hecker, Iso Miiller u. a. Weiterhin wendet sich Basi-
lius Niederberger, Abt von Mariastein, dem Spanier Vincenz Levita
und damit einer der gréBten Kultwanderungen des Abendlandes zu
(die Verehrung des Martyrer-Diakons Vincenz in Bern, Zeitschr. f.
Schweizerische Kirchengeschichte 31, 1937, S. 283—300). Leodegar
Hunkeler, Abt von Engelherg, behandelte seinerseits die schweize-
rischen Seligen und Sancti zu den jeweiligen Monatstagen in einer
knappen und zugleich dankenswerten Ubersicht: Schiitzer der Hei-
mat, ein schweizerischer Heiligenkalender, Basel 1948, Verlag Hess.
So- konnte der Bollandist Hippolyte Delehaye bemerken: ,La
Suisse continue a éire a la téte du mouvement auquel les Alle-
mands ont donné le nom Patrozinienforschung." (Vergl. ,,Volk und
Volkstum" 3, Miinchen 1938, S. 337).

So riickt ‘das vorliegende Buch von Reinle von vorn-
herein in griflere Zusammenhinge der Helvetia sacra.
Die bisherige Forschung setzte die heilige Jungfrau
Verena in die Zeit um 300 (Fest am 1. September). Aber
diese iiltere historische Betrachtung hat bereits bemerkt,
dal es sich bei Verena nicht nur um eine Lokalheilige von
Zurzach im Aargau handelt. In der Tat weist die weiter
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ausgreifende Volksheilige bemerkenswerte Beziehungen
zu der wallfahrisreichen Gruppe der Thebdischen
Legion auf, die besonders die Stromldufe der Rhone
und des Rheins besetzte. Diese vielseitige Sancta wendet
sich ebenfalls zur Christianisierung der Alemannen, wenn
sie Solothurn aufsuchte. Doch ihre eigentliche Residenz
wurde das benediktinische Doppelkloster Zurzach.

Es wurde um 800 gegriindet und stand im kéniglichen Eigentum.
Die &ltesten Zeugnisse der Verena-Verehrung, die Martyrologien
und die Viten (Vita prior, 9. Jh., vita posterior, 10. Jh.), ebenso
die Kirchentitel und Litaneien (auch in Regensburg und Polling
erwdhnt) werden sorgsam gewiirdigt. Die Legende weist ihr Agyp-
ten als Heimat zu, gleich den Thebdern. Der Wanderweg fiihrt sie
dann nach Mailand, von dort zum Martyrergrab der Thebédischen
Legion nach Agaunum, also nach St.-Maurice-en-Valais. Von dort
folgt sie ihrem Verwandten Viktor nach Solothurn, und schlieBlich
findet sie ihre Bleibe in Zurzach.

Dieses Itinerar ist gewiB wallfahrtsgeschichtlich und ver-
kehrsgeschichtlich bedeutsam. Uber ihrem Grabe wurde das er-
wihnte Verena-Stift errichtet, das 1876 aufgehoben wurde. Bei
diesen Beobachtungen méchte ich anregen, die wallfahrende
Frau im Mittelalter in einer Sonderstudie zu behandeln, um so mehr,
da dieses Moment bei Heinrich Finke (Die Frau im Mittelalter,
Miinchen 1913) nicht herausgearbeitet ist.

Das Stift Zurzach betdtigte die Verena-Verehrung in Hymnen
und Offizien, die auch neben den 272 Ursula-Dichtungen einen
Platz verdienen. Dazu traten andere Auswirkungen (3 Prozessionen,
Bruderschaften). Diese Devotion trat auch mit Patrozinien in den
stiddeutschen Raum ein und fiillte in einem hemerkenswerten Vor-
stof nach Norden (vgl. auch Heinrich Borsting und Alois Schréer,
Westfalia Sacra, Miinster 1948/49, besonders Bd. 2) die Fesi-
kalender von Paderborn, Hildesheim, Halberstadt. Kultdynamisch
sei zum weiteren bemerkt, daB die Hahsburger, mehr noch die Eid-
genossen, die sich auch eine Sakralkultur schufen, ihren Kult be-
giinstigten. Der Wallfahrtsort Zurzach entwickelte sich im {ibrigen
zur Wirtschaftsmesse, gewiB ein typischer Vorgang. Diese From-
migkeitslinie zog sich noch in den Barock und dariiber hinaus,
erlebte viele Pilger und wandte sich auch gegen die Tiirkengefahr.
Neben der Tkonographie wiirdigt der Verf auch das profane
Brauchtum (Wetterregeln, der eigenartige Hurentanz, der im 16, Jh.
den Widerspruch des Rates in Bern ausléste). Doch wichtiger als
diese volksfrommen Einzelheiten (Patronin der Fischer, Schiffer,
Miiller) geben sich die methodisch wertvollen Untersuchungen itber
den historischen Kern der Legende. Der Verf. setzt die Persdnlich-
keit der nicht gemarterten Jungfrau — das Nichtmartyrium
will sehr beachtet sein — um 400 an, deren Grab im 9. Jh. von
Wallfahrern bereits gesucht wird. Einzelne mythologische Elemente
treten hier wie anderorts hinzu (Quellenkult, Steinkult).

Vieles widre noch religionsvergleichend hinzuzufiigen.
So méchte man bei den Mirakeln einen Verweis auf den Band
~Deutsche Mirakelbiicher'" in den ,Forschungen zur Voigskunde',
H. 31/32, Diisseldorf 1938, machen. Das Schiff ohne Ruder erinnerf
an die norwegische Heilige Sunniva. Das Tiirkenmotiv ist ausgiebig
in ,,Volk und Volkstum' 3, Miinchen 1938, S, 9—54, hehandelt. Im
lbrigen fiithren die Mirakel wertvolle Ziige mit sich (Arbeitstuhe
am Tag des Pairoziniums, Verdchter der Wallfahrt, Inkubations-
wunder, Kerzenopfer, medizinhistorisch wertvolle Beobachtungen
wie die Fallsucht, den Aussatz). Es ist dankenswert in Hinsicht auf
einen groferen Leserkreis; daB die Viten und Mirakel im latei-
nischen und deutschen Text mitgeteilt sind.

Doch wir schieben diese nnd andere Einzelheiten bei-
seite. Man darf vielmehr feststellen: In allem ein bedeu-
tendes Werk. Es wirkt geradezn mustergiiltis, um &hn-
liche Untersuchungen fiir deutsche Landschaften anzu-
stellen. Es zeigt aber auch, dafl wir uns allmihlich
von der iiberkritischen Haltung von Bruno Krusch und
anderen Bearbeitern aus den Kreisen der Monumenta
Gen:ﬁaniae und des Neuen Archivs in der Wertung des
Hagiographischen beachtlich entfernen. sicherlich zum
Vorteil der historischen Forschune. Die hervorragende
A]:sstattung, nicht zum wenigsten die Fiille beigegebener
Bilder, mag fiir einige Zeit noch Reservatrecht der
Schweiz sein und zugleich das Wunschbild ernst ringen-
der deutscher Verleger.

Miinster. G. Schreiber.

Eichmann-Morsdorf, Kirchenrecht, 1. Bd., 6. Aufl., 1949, Verlag F.
Schéningh. Paderborn, Hlb. DM 18.

Mit grofler Freude zeigt Rezensent das Wiedererscheinen
des bekannten Eichmannschen Lehrbuches des Kirchen-
rechtes an. Die neue Bearbeitung hat Eichmanns Schiiler
und Nachfolger Klaus Morsdorf besorgt. Das Werk ist auf
drei Biénde berechnet, und es enthidlt daher der erste
hier vorliegende Band nur die allgemeinen Normen und
das Personenrecht, wihrend in den fritheren Auflagen
noch das ganze Sakramentsrecht dem ersten Band zuge-
wiesen war (Seite 385 bis 543). Wenn M. auch im ganzen
die bewdhrte Einteilung E.s beibehalten hat, so sind doch
eigentlich alle Abschnitte neu gestaltet und viele hinzu-
gekommen. Die Erweiterung war bedingt nicht nur durch
Aufnahme und Auswertung aller seit der letzten Auflage
ergangenen Entscheidungen, sondern mehr noch durch
das ernstliche und erfolgreiche Bemiihen, die innere Be-
rechtigung der kirchlichen Gesetze und ihre Verbindung
zur Dogmatik wie zum Leben hin aufzuzeigen. Auch die
neueste Literatur ist auf den einzelnen Seiten jeweils in
Anmerkungen verzeichnet. Der Neubearbeiter hat daher
mit Recht seinen Namen dem des Verfassers beigefiigt.
Bei dem Studium des Lehrbuches befiirchtete ich anfangs,
es mochte wegen der starken juristischen Formulierungen
unseren Theologiestudierenden das Verstindnis des
Werkes zu schwer werden; doch trifft die Befiirchtung
im ganzen nicht zu (schwerfillige Sétze Seite 15, Z. 4 v. 0.,
S. 144, Z. 7 v. 0., S. 264: Begriff der kan. Amtsverleihung).
Wenn ich nachstehend einige kleinere sachliche Bemer-
kungen anfiige, so soll dadurch meine abweichende Auf-
fassung zum Ausdruck kommen, keineswegs soll dem
schonen verdienstlichen Werk irgendwie Abbruch getan
werden.

Unter den Begriff , Kirchenverfassung” fallt die von Christus
gewollte Unterscheidung des Gottesvolkes in Geistliche und Laien
und das MaB der Rechte und Pflichten, die jede Gruppe besitzt.
Kirchenverfassung ist also Oberbegriff zum gesamten Personenrecht.
M. versteht darunter nur die hierarchischen Stufen (Papst und Bischof
und deren Gehilfen). DaB er den ersten Teil des Personenrechts ,,die
kirchliche Fiihrerschaft'" betitelt, statt — wie {iblich — mit dem
Kodex vom ,Klerus'" zu sprechen, und im Text so hdufig den Aus-
druck wiederholt (S. 23: Fiihrerschaft und Gefolgschaft; S. 24: kirch-
liche Fiithrerschaft; §. 178: Auserwdhlung im Fihrerdienst, Beruf
und Fithrerschaft) will mir aus naheliegenden Griinden nicht gefallen.
— Irrig ist es, zu sagen, bei einmaliger ehelicher Beiwohnung werde
der Vollzug der Ehe vermutet; (S. 92), nein, dann ist sie voll-
zogen (¢ 1015 § 1). Was M. meint, mulBl heiBen: wenn die Eheleute
nach der EheschlieBung (auch nur einen Tag) zusammengewohnt
haben, wird der Vollzug der Ehe vermutet (c 1015 § 2). Cohabitare

bedeutet nicht ,,eheliche Beiwohnung', sondern ,Zusammen-
wohnen'’, darum ist auch den Geistlichen nach ¢ 132,2 ein ,;cohabi-
tare cum mulieribus'’' gestattet. — MiBverstandlich ist es, wenn

zu den rein kirchlichen Ehehindernissen, von denen aber der Heilige
Stuhl tatsdchlich nicht dispensiert, die in c 1076 § 3 genannten
gezdhlt werden (S. 97). Hier handelt es sich um den Tatsachen-
zweifel, ob Bhewillige, die evtl. in gerader Linie verwandt sind,
zur EheschlieBung zugelassen werden kénnen, oder um den Rechts-
zweifel, ob das Hindernis der Blutsverwandschaft im ersten Grade
der Seitenlinie gdttlichen oder kirchlichen Rechts ist.

Zu auBerlich ist die Bezeichnung (S. 169), der Christ werde durch
die Taufe ,in die Kirche Christi als Person hineingestellt”
(constituitur). Besser wdre: er wird als Person in der Kirche ge -
schaffen M. selbst sagt richtig vorher: durch die Taufe wird

der Mensch zur Person in der Kirche. — S. 180 wird gesagt, das
weibliche Geschlecht unterliege den kirchlichen Strafen latae
sententiae — M. nennt sie kurz Tatstrafen — frither als das

ménnliche Geschlecht, weil fiir deren Verpﬂich_tungsbeginn die Er-
langung der Geschlechtsreife maBgebend ist (¢ 2230). Man darf aber
unbedenklich auch fiir die Méddchen in dieser Sache die Straffdhig-
keit mit dem 14, Lebensjahr beginnen lassen, denn sie sind zwar
koérperlich, aber nicht geistig frither reif als die Knaben und
kénnen daher nicht schlechter gestellt sein als diese. Auch im Pro-
zeBrecht konnen nur Vierzehnjahrige fiir sich selbst sprechen
(c 1648 § 3), wéhrend die Minderjdhrigen geringeren Alters eines
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Vormundes oder Stellvertreters bediirfen. Sollte das Strafrecht die
Minderjdhrigen unter 14 Jahren fiir reifer und darum frither ver-
antwortlich halten, zumal im Strafrecht eine mildere Auslegung
anzuwenden ist (¢ 2219 § 1)? Vgl. Fr. Roberti, De delictis et
poenis I 279. — Als Beweis fiir die Befreiung der Majoristen, die in
den Laienstand zurlickversetzt sind, vom Breviergebet ist auf c 135
Zu verweisen.

Druckversehen fand ich ganz wenige. Leider tragen Papier und
Druck allzusehr den Stempel der Zeit. Schade fiir das schéne Werk!

Freiburg i. Br. Th. Gottlob.

Mitteilungen

Entdeckung einer Bibliothek von 42 unbekannten
gnostischen und hermetischen Schriften

Der an Papyri so unerschépflich reiche Sandboden Agyptens,
der uns in den letzten 20 Jahren die kostbaren Manichaica (1930),
bald darauf umfangreiche, im 2. und 3. Jahrhundert geschriebene
griechische Bibeltexte und 1941 bislang unbekannte wichtige
Patristica (Origenes und Didymus) beschert hat, schenkte uns 1949
als groBte Uberraschung eine ganze Bibliothek von insgesamt 37
gnostischen und 5 hermetischen Schriften, die sdmtlich in koptischer
Fassung vorliegen; z. T. wird es sich wohl um original koptische
Werke, in der Hauptsache jedoch um aus dem Griechischen ge-
flossene Ubersetzungen handeln.

Zundchst wurde die gelehrte Welt i{iber den Inhalt einer
Papyrus-Hs unterrichtet, die fiinf Gnostica enthielt: ein Evangelium
der Agypter, das aber nichts mit dem unter diesem Namen bekann-
ten Apokryphon zu tun hat, ein ,Brief des seligen Eugnost', ,,Die
Weisheit Jesu", ,,Das Geheimbuch des Johannes'”, und ,,Der Dialog
des Erlésers”, Die Schriften gehoren ebenso wie alle im folgenden
genannten gnostischen Schriften den von Irendus, Haer. I 29—30
bekdmpften Barbelioten, Ophiten und Sethianern an. Zwolf weitere
zumeist vollstdindig erhaltene Mss, die in der zweiten Halfte des
3. und in der ersten Hailfte des 4. Jahrhunderts geschrieben wurden
und zusammen etwa 1000 Seiten Text bringen, enthalten die Masse
der neuen Schriften, von denen einige in mehreren Hss vorliegen.
Sie wurden zum groften Teil in den Besitz des koptischen Museums
in Kairo gebracht. Damit ist allem Anschein nach das gesamte
Schrifttum der oben genannten gnostischen Sekten, von dessen
Existenz wir etwas aus den zumeist ungenauen Zitaten und An-
spielungen bei Celsus, Plotin, Irendus, Hippolyt und Epiphanius
wuBten, wiedergefunden.

Identifiziert wurden bis jetzt auBer den schon erwdhnten Werken
die von Plotin bekdmpften Traktate des Zosirianos, Allogenes,
Mesos, Zoroaster und Nikotheos. Ferner sind von den von Hip-
polyt und Epiphanius beniitzten , Offenbarungen’’ der Sethianer
erhalten die Paraphrasis Seem (= Seth), das Buch der Noria, die
Offenbarungen des Adam an Seth. Weiterhin sind wir beschenkt
worden mit folgenden pseudo-christlichen Apokrypha: Evangelium
des Philippus, des Thomas, die Himmelfahrt Pauli, die Uber-
lieferungen des Matthias, die Apokalypse Petri, zwei verschiedene
Apokalypsen des Jakobus des Alt., ein Brief des Petrus an
Philippus, Petrusakten, ein Gebet des Apostels Petrus und ein
Evangelium der Wahrheit. Keines dieser Apokrypha ist jedoch mit
irgendeiner bis dahin bekannten gleichnamigen apokryphen Schrift
identisch.

Eine Neuheit ist die Feststellung, daB einige Schriften bestimm-
ten gnostischen Perstnlichkeiten zugeschrieben werden. Mehrere
andere Schriften weisen keine eigenen Uberschriften auf, z. B.
Darlegungen iiber die Seele, eine an Reginos gerichtete Rede iiber
die Auferstehung, ein Brief iiber den Vater des Universums und
ein weiterer Brief {iber Adamas, den ersten Himmelsmenschen, und
schlieflich eine ,,dem groBen Seth' zugeschriebene Apokalypse.
Eine besondere Uberraschung ist mit der Tatsache gegeben, daB
einer der Codices fiinf Hermetica enthilt, von denen nur eine ein-
zige Schrift, der in schlechter lateinischer Uberlieferung erhaltene
wAsclepius’ des Pseudo-Apulejus, bis jetzt bekannt war.

Die Hauptbedeutung des unerhért reichen Fundes liegt in der
auBerordentlichen Erweiterung unserer Kenntnis der Literatur- und
Religionsgeschichte, und auBerdem wird die Erforschung der kop-
tischen Sprache auf eine wesentlich breitere, z. T. neue Grundlage
gestellt, weil z. B. bereits ein neuer primitiver Dialekt festgestellt
werden konnte. Eine gewisse Vorstellung von dem iiberragenden
Wert der neuen Papyri kann man gewinnen, wenn man weiB, dab
wir bis jetzt nur drei aus dem 4. und 5. Jahrhundert stammende

Mss kannten, die im ganzen nur sieben Schriften enthalten, von
denen bis jetzt erst vier ediert sind. Wir kénnen nur hoffen und
wiinschen, daB nicht allzu viele Jahre ins Land gehen, bis das
neue Material fiir die wissenschaftliche Forschung bereit liegen wird.

Literatur: H. C. Puech et J. Doresse in Comptes Rendus
de I'Académie des Inscriptions et Belles Lettres 1948, 87—95; Togo-
Mina in Vigiliae Christianae 1948, 129—136; J. Doresse, ebd. 1948,
137—160; J. Doresse et Togo-Mina, ebd. 1949, 129—141; J. Doresse,
in Bibliotheca Orientalis, Leiden 6, 1949, 102 f.

‘Wiirzburg. Berthold Altaner.

Heinrich Vogels 70 Jahre ait

Am 12. Januar 1950 vollendete der em. o. Professor der neu-
testamentlichen Exegese in der Katholisch-Theologischen Fakultat
der Universitat Bonn, Dr. Heinrich Vogels, das siebzigste Lebens-
jahr. Geboren in Langenberg/Rhld., nach Universitdtsstudien in
Bonn, Freiburg i. B. und Minchen 1902 in K6ln zum Priester ge-
weiht, promovierte er 1906 in Miinchen bei Otto Bardenhewer und
habilitierte sich, nach zehnjahriger Tatigkeit zundchst in der Seel-
sorge in Essen, dann als Oberlehrer in Diisseldorf, im Jahre 1912
bei der Miinchener theologischen Fakultit. 1917 zum o. Professor
an der Universitdat StraBburg ernannt, Anfang 1919 von dort aus-
gewiesen, Ubernahm er 1921 als Nachfolger Joseph Feltens den
Lehrstuhl in Bonn, auf dem er dann ein volles Vierteljahrhundert
wirkte, bis er 1946 auf seinen Antrag von den amtlichen Verpflich-
tungen entbunden wurde.

Das Profil des Forschers Heinrich Vogels ist markant. Seine von
Bardenhewer angeregte Dissertation iiber Augustins Schrift De con-
sensu evangelistarum, ihrem Gegenstand nach bezeichnend fiir den
Lehrer, laBt bereits den Weg ahnen, den der Doktorand hinfort
sich selbst erwdhlen und bahnen sollte: das umfangreichste Kapitel
gilt dem von Augustinus verwandten Evangelientext. Dabei stellte
V. auffdllige Beziehungen zwischen diesem und dem Codex Canta-
brigiensis (D) fest, deren nahere Untersuchung er einer anderen
Arbeit vorbehielt. Diese (Die Harmonistik im Evangelientext des
Codex Cantabrigiensis, 1910) brachte V. unabhingig von Hermann
v. Soden und auf ganz anderem Wege zu dem Ergebnis, daB D von
der Evangelienharmonie Tatlans weitgehend beeinfluBt sei, die
nicht nur in griechischer, sondern nach V. auch in lateinischer Fas-
sung existiert haben muB. Die Beobachtung, daB harmonistische
Lesarten sich oft auch in der altsyrischen Evangelieniibersetzung
vorfinden, regte V. zu einer Untersuchung iiber Die altsyrischen
Evangelien in ihrem Verhdltnis zu Tatians Diatessaron (1911) an.
V. konnte die bereits von F. Baethgen aufgestellte These, die im
Syrus Curetonianus vorliegende Ubersetzung habe sich moglichst
eng an die syrische Harmonie Tatians angeschlossen, bestitigen
und nachweisen; daB dasselbe auch fiir den Syrus Sinaiticus gilt,
dab in diesem eine jiingere Rezension der Vetus Syra vorliegt und
daB die auffallige Verwandtschaft zwischen dieser und D auf ihrer
gemeinsamen Abhdngigkeit von Tatian beruht. In den Beitrdgen
zur Geschichte des Diatessaron im Abendlande, deren Veroffent-
lichung durch den Frontdienst des Verfassers als Feldgeistlicher
sich bis 1919 verzégerte, unterbaute V. die These, daB am Anfang
der Geschichte auch der lateinischen Evangelieniibersetzung eine
Harmonie stehe. Bereits 1920 folgten Untersuchungen zur Ge-
schichte der lateinischen Apokalypse-Ubersetzung, die nach V.
wenigstens dreimal vorgenommen worden ist. Intensive Studien
iber das Evangelium Palatinum (1926) ergaben, daB dem wvon V.
bereits postulierten altlateinischen Diatessaron vermutlich eine
lateinische Ubersetzung des Evangeliums Marcions vorherging.
Unter dem anspruchslosen Titel ,Vulgatastudien® legte V. 1928
eine Rekonstruktion der lange gesuchten lateinischen Vorlage des
Evangelientextes der Vulgata vor. Wie aus einem altlateinischen
ein Vulgatatext ward, hatte eine Edition des Codex Rehdigeranus
(1913) gezeigt.

Die bei diesen Untersuchungen gewonnenen neuen Erkenntnisse
Uber dieGeschichte des neutestamentlichen Textes waren maBgebend
fiir die Ausgabe des griechischen NT, die erstmals 1920 erschien.
Dem selbstandig gestalteten Text wurde ein ausgewihlter Apparat
beigegehen, der nicht auf die Quantitdt, sondern auf die Qualitat
der Lesarten Wert legte und dadurch auch dem Fachmann zu neuen
Erkenntnissen zu verhelfen geeignet ist.. Wie, zeigte das Hand-
buch der neutestamentlichen Textkritik (1923), dessen baldige Neu-
auflage als Prolegomena zu der soeben erschienenen 3. Auf-
lage des Textes dringend zu wiinschen ist. Ein Ubungsbuch (1928)
und ein Tafelwerk unter dem Titel Codicum Novi Testamenti Spe-
cimina (1929) ergdnzen das Handbuch. Alle diese Arbeiten wis
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auch zahlreiche Abhandlungen in Zeitschriften und Sammelwerken
gelten dem gleichen Ziel: an die Stelle des Konstruierens hier, des
Ritselratens dort ein diesen Namen wirklich verdienendes Studium
der Geschichte des neutestamentlichen Textes zu setzen.

Ein sehr anregend geschriebener Grundrif der Einleitung in das
NT erschien 1925. Hiervon abgesehen, hat V., was das gedruckte
‘Wort betrifft, nur in Abhandlungen fir Zeitschriften und in Rezen-
sionen sich zeitweilig dem Dienst der selbsterkorenen gestrengen
Herrin Textkritik entzogen. Doch wenn er auch in wohlerwogener
Beschrankung in seinen Publikationen sich auf diese konzentriert,
s0 darf iber dem Philologen der Theologe Vogels nicht lber-
sehen werden, Wer seine exegetischen Vorlesungen gehort und
insbesondere, wer auch den Vorzug gehabt hat, in sein Seminar
aufgenommen zu werden, weill, weshalb er ein auflergewdéhnlich
eindrucksvoller Lehrer ist, der die zwischen den beiden Welt-
kriegen herangewachsene Generation insbesondere des Klerus der
Diézesen Koin und Aachen mabBgebend mitgeformt hat, Seine
Schiiler und Freunde vereinigen mit ihrem Dank an den nun Sieb-
zigjahrigen den Wunsch, daB er ihnen und der neutestamentlichen
Wissenschaft noch lange erhalten bleiben moge.

Bonn, N Karl Th, Schafer.

Bernhard Geyer zum siebzigsten Geburistag.

Am 3. Pebruar dieses Jahres vollendete Bernhard Geyer sein
siebzigstes Lebensjahr. Seine Freunde und Mitarbeiter bei der
Herausgabe der Werke Alberts des Groben konnten ihm eine statt-
liche Festschrift ,Studia Albertina' tberreichen, die hoffentlich
recht bald im Druck erscheinen wird. Sein Ansehen geht aber weit
iiber den Kreis der Albertinisten (wenn ich so sagen darf) hinaus.
Seit der Neubearbeitung des 2. Bandes von Uberwegs Geschichte der
Philosophie genieBt er internationales Ansehen und gilt als einer
der besten Kenner des Mittelalters. So werden sich viele, die diese
Zeilen im In- und Ausland lesen, den Glickwiinschen anschliefen,
die ihm an seinem Geburtstag in Bonn ausgesprochen wurden.

Geboren in Alme im Sauerland, vollendete er seine Gymnasial-
studien in Diisseldorf, seine theologischen in Bonn und Kéln, wo
er 1904 zum Priester geweiht wurde. 1909 wurde er auf Grund seiner
Arbeit iiber die , Sententiae divinitatis” in Miinster zum Dr. theol.
promoviert und habilitierte sich in Bonn, wo er zugleich als Studien-
rat an der Oberrealschule tdtig war. 1921 wurde er als Nachfolger
Jos. Pohles nach Breslau berufen, kehrte aber nach sechs Jahren
wieder in seine alte Fakultdt zuriick. Vor einigen Jahren erhielt er
die Wiirde eines papstlichen Hausprdlaten.

Die entscheidenden Anregungen zu einer intimeren Beschaftigung
mit der Philosophie und Theologie des Mittelalters erhielt Geyer
durch Clemens Baeumker, der 1900/03 in Bonn dozierte. Die enge
Freundschaft mit Friedrich Heyer, der schon als Student sein Inter-
esse der Erforschung der kanonistischen Literatur des 12. Jahrhun-
derts zuwandte, gab Geyer wohl den AnstoB, sich auch dieses
Jahrhundert als Forschungsgebiet zu wdhlen, Schon seine erste
Publikation ,,Die Sententiae divinitatis, ein Sentenzenbuch der Gil-
bertschen Schule'* (Beitrage zur Geschichte der Philos. des MAs VII
2—3) fand wegen der Akribie der Ausgabe und der kritischen Be-
handlung des ganzen Problemkreises allgemeine Anerkennung. Seine
zweite Arbeit, die zugleich seine bisher grofite Leistung darstellt, ist
die Edition von Peter Abaelards Philosophischen Schriften (Bei-
trige usw. XXI, 1919—1933 in vier Faszikeln erschienen). Man mub
sich schon die Mithe machen, den Apparat zu studieren, um beurteilen
zu kénnen, welches MaB von Scharfsinn, kritischer Fahigkeit und
griindlicher Quellenkenntnis hier am Werk gewesen ist. Schade, daB
~die Untersuchungen am Schiuf des Bandes so kurz geraten sind; sie
entscheiden aber wichtige literarhistorische Fragen und geben tber
die Logik des 12. Jahrhunderts grundsatzliche Aufklarungen. Wéh-
rend seiner Breslauer Tatigkeit bearbeitete Geyer Uberwegs Ge-
schichte der Patristischen und Scholastischen Philosophie (11. Auil,,
1928). Qhne das Verdienst Baumgartners, der in der 10. Aufl. das
Werk zu d e m Handbuch der Medidvisten gemacht hatte, irgendwie
schmélern zu wollen, darf man doch sagen, daB Geyer es in vielen
Teilen nochmals neu geschrieben hat. Ich kann hier wegen Raum-
mangels nicht das ganze Elogium wiedergeben, das Gilson dem Werk
auf der ersten Seite von ,La philosophie au moyen age" (1947)
widmet. Jedenfalls empfiehlt er es den Spezialisten und denen, die
es werden wollen, als ,,admirable instrument de travail”; von hier
miisse jeder Forscher ausgehen.

Geyer wandte damals sein Interesse auch Meister Eckhart zu. Er
regte Quint zu seinen grundlegenden Untersuchungen iiber die

handschriftliche Uberlieferung der Predigten an und gab selbst die
Pariser Qudstionen zweimal, zuerst im Florilegium Patristicum,
sodann in unserer groBen Eckhart-Ausgabe (Lat. Schriften, Bd. V)
heraus. Dann iilbernahm er das Kélner Albertus-Magnus-Institut und
damit die Aufgabe, eine neue Albertus-Magnus-Ausgabe zu schaf-
fen. Wenn sich die Arbeit, die er hier mit einem Stab von Mitarbei-
tern leistet, bisher in der Stille vollzieht, so versteht das jeder, der
weiB, welche unendlichen Vorarbeiten geleistet werden miissen, ehe
das erste Wort gedruckt werden kann, Wir diirfen aber hoffen, daB
der erste Band bald erscheint, und wiinschen dem Jubilar, daB Gott
ihm seine Schaffenskraft noch lange ungeschwidcht erhalten moge,
damit er die Friichte seiner Arbeit noch schauen kann.

Koln-Lindenthal. Josef Koch.

P. Franz Pelster, S. J., zum siebzigsten Geburistag

P. Franz Pelster, der am 9. Mérz sein siebzigstes Lebensjahr
vollendete (geb. in Ligde in Wesifalen, in den Jesuitenorden 1897
eingetreten, zum Priester 1911 geweiht, Dr. phil. Miinchen 1918),
wirkt seit rund 30 Jahren als Professor fiir Geschichte der mittel-
alterlichen Theologie und seit 15 auch fiir Geschichte der Moral-
theologie an der Universila Gregoriana in Rom. Obwohl unter den
Medidvisten hochangesehen, gehort er doch zu den Stillen im
Lande. Er hat és immer verstanden, alle Reklame von sich fern zu
halten. Nie hat er eine Zeile geschrieben, um sich einen Namen zu
machen, sondern immer diente und dient er der ‘Wissenschaft und
seinen Freunden und Schiilertn — in maiorem Dei gloriam. Seine
Entdeckungen — und wieviel hat er in diesen 30 Jahren in den Hss

. der européischen Bibliotheken entdeckt! — teilte er immer mit,

ohne viel Aufhebens von ihnen zu machen. Es bedeutete ihm auch
kein “Opfer’, anonyme wissenschaftliche Arbeit zu leisten, wie etwa
bei der Herausgabe der letzten Arbeiten Kardinals Ehrles (Bolog-
neser Statuten; Die Scholastik und ihre Aufgaben) oder bei der
Betreuung von Textausgaben in der von ihm geleiteten Reihe
.,Opuscula et textus (deren Wiederauflegung ein dringendes Be-
diirfnis ist). Welche entsagungsvolle, treue Arbeit steckt auch in
seinen zahlreichen, immer von Sachkenntnis getragenen Bespre-
chungen, die’'vor allem in der Scholastik, aber auch in der Theol.
Revue, der Zeitschrift fiir kath. Theol,, dem Hist. Jahrbuch und
andern Blattern mit groBer RegelmiBigkeit erschienen! Und wieviel
Arbeiten gehen auf seine Anregung zuriick! Ich selbst rechne mich
dankbar zu seinen Schiilern. Fithrte P. Pelster mich doch nicht nur
in die Geheimnisse der Paldographie ein, sondern wies mich auch
auf Durandus de S. Porciano als einen geeigneten Forschungsgegen-
stand hin. Wieviele Dissertationen er im Laufe der Jahre betreut
hat, weiB ich nicht. Aber die StoBseufzer liber diese Last kehrten
in seinen Briefen nicht selten wieder.

P. Pelster konnte in so reichem MaBe spenden, weil er selbst
{iber eine ungewdhnliche Kenntnis des mittelalterlichen Geistes-
lebens verfigt. Seine eigenen Forschungen erstrecken sich iiber die
Zeit vom 11. bis zum 14. Jh. Der Redakteur der Theol. Revue
wiirde angesichts der Raumnot verzweifeln, wenn ich auf die ein-
zelnen Arbeiten — es handelt sich allein um mehr als 60 groBere
Aufsitze — genauer eingehen wollte. Es gdbe ja kein Ende. Ich
kann nur die Gebiete und Problemkreise andeuten, mit denen
P. Pelster sich bisher befaBt hat. Die literarhistorischen Probleme
haben ihn vor allem angezogen, weil er sich mit Recht sagt, daB
die ideengeschichtliche Forschung in der Luft hdngt, wenn die
literargeschichtliche Grundlage unsicher ist. P. wandte sich zuerst
dem 13. Jh. zu. Seine ,Kritischen Studien zum Leben und zu den
Schriften Alberts des GroBien' (Freiburg, 1920) ercffneten die Reihe
dieser Arbeiten. Dann kamen zahlreiche Aufsdtze zu Albert, zu
Thomas (Biographie, Chronologie seiner Schriften usw.), zum Streit
um seine Lehre, zur Bildung der Thomistenschule. Daneben beschaf-
tigte er sich sehr bald mit den englischen Philosophen und Theolo-
gen des 13. und des beginnenden 14. Jhs. Gerade hier haben seine
Forschungen viel Neuland erschlossen und eingerostete Meinungen
iiber Personen und Schriften, Schulen und Strémungen durch besser
begriindete Thesen ersetzt. Seine wichtigste einschlagige Arbeit ist
das in Gemeinschaft mit A. G. Little gearbeitete Buch ,Oxford
theology and theologians c. A. D, 1282—1302" (Oxford, 1934). Es
bietet eine Fiille neuer und sehr konkreter Angaben iiber die Leh-
rer und das Leben an der Oxforder Universitdt gegen Ende des 13.
Jhs, Arbeiten iiber Adam von Bocfeld, Richard Fishacre, Richard
von Knapwell, Robert von Orford, Thomas Sutton, Alexander von
Hales, Richard von Cornwall, Thomas von York, Roger Marston,
Wilhelm de la Mare, Duns Scotus und Heinrich von Harclay folg-
ten in bunter Reihe, meist als Friichte der wdhrend der Universi-
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tdtsferien unternommenen Bibliotheksreisen, Harclay widmete P.
noch kiirzlich im ersten Jahrgang des neuen, wahrhaft monumen-
talen Archivio italiano per la Storia della Pietd eine umfangreiche
Untersuchung und Textedition. Hoffentlich schenkt er uns einmal
ein Buch, das seine zahlreichen fruchtbaren Sutton-Forschungen zu-
sammenfaBt. — Von Albert und Thomas her stieB P. naturgemdiB
auf die verwickelten Probleme der Aristoteles-Rezeption. Er hat sie
durch kritische Berichte (vgl. zuletzt Gregorianum 30, 1949, S. 46
bis 77) und eigene Forschungen, besonders tiber die Ubersetzungen
der Metaphysik in den Werken des hl. Thomas (ebda 1935 u. 1936)
geférdert. — Fiir die Eckhart-Forschung ist seine Edition und Wiir-
digung des Gutachtens der Theologen-Kommission in Avignon (in
der Grabmann-Festschrift, 1935) von besonderer Wichtigkeit.

+Mein Steckenpferd in den Vorlesungen”, so schrieb P. mir ein-
mal, ,war das 9. bis 12. Jh., worin ich eigentlich nie gearbeitet
habe.” Nach gelegentlichen Beitrdgen zur Literaturgeschichte des
12. Jhs. hat er anscheinend in den letzten Jahren dieser Zeit sein
besonderes Interesse zugewendet. In der Festschrift fir R. J, Mar-
tin (1948) identifizierte er in einer sehr scharfsinnigen Untersuchung
den Verfasser einer seit langem bekannten Verteidigung der Lehre
Gilberts Porreta, dem er in Scholastik 1949, S. 401/3, seinen ,ehr-
lichen Namen" wiedergab. Die Festschrift fiir Kardinal Mercati und
die ,Nel IX Centenario del primo esilio di Ildebrando” erschiene-
nen Studi Gregoriani gaben ihm Gelegenheit, zweimal die hsliche
Uberlieferung des Decretum Burkhards von Worms in sehr produk-
tiver Weise zu untersuchen. Vier wahrend des Krieges erschienene
Aufsdtze (Aus der Frithzeit deutscher Scholastik, in: Schol. 1940; Ein
Schulbiicherverzeichnis aus der Mindener Dombibliothek, ebda 1941;
Der Traktat ‘De ordinando pontifice’ in: Hist. Jhb. 1941; Die rémi-
sche Synode von 1060, in: Greg. 1942) hatten ihn bereits als wohl
vertraut mit dem geistigen Leben des 11. Jhs. erwiesen.

Das alles zeigt, daB P. Pelster der Mann wéle, der uns als
Frucht seiner Forschungen und Vorlesungen eine theologische Lite-
raturgeschichte vom 9. bis 14. Jh. schenken konnte. Ein solches
Werk wdre die Krénung seiner zahlreichen kritisch-sichtenden und
produktiv-férdernden Arbeiten. Gott gebe ihm Segen und Kraft
dazu!

Koln-Lindenthal. Josef Koch.

Personennachrichten

Dr. theol. et phil. Georg Wunderle, Prof. fir Apologetik,
vergleichende Religionswissenschaft und fiir Kunde des christlichen
Ostens in Wiirzburg, ist am 7. 4. 1950 gestorben.

Prof. Dr. theol. et phil. Joseph Lortz, bisher in der Kath.-Theol,
Fakultdt an der Universitat Miinster, wurde als Ordinarius fiir
Abendléndische Religionsgeschichte in die Philosophische Fakultét
der Universitdit Mainz berufen. Lortz wurde ebenfalls zum Direk-
tor des in Mainz neu errichteten selbstandigen Forschungsinstituts
fiir Europdische Geschichte, Sektion Abendlandische Religions-
geschichte ernannt.

Dozent Dr. theol. Hermann L ai s, geb. 16. 7. 1912, an der Phil.-
Theol. Hochschule Dillingen/Donau, wurde zum a.o. Prof, der
Dogmatik an derselben Hochschule ernannt.

Biicher- und Zeitschriftenschau
Auswahl aus den Neuerscheinungen der Jahre 1947—1949
Bearb. von Robert Samulski, Miinster

Allgemeine Theologie

Bibliographie

Gesamttheologie. — Elenchus bibliographicus, — EphThLov 23,
1947, 231—274. 586—635; 24, 1948, 190—258. 526—604; 25, 1949,
185—259. 449—529.

Hanssens, S.: Bibliographie; T. 42: Année 1947; T. 43: Année
1948; T. 44: Année 1949. Lou: Bureaux de la Revue (d'histoire
ecclésiastique) 1947—1949, 439%; 427%; 435% S. (RHistEccl 42—44
[SuppL]).

Recension des revues. — RScPhTh 31, 1947, 114—172. 297—371,
443—491; 32, 1948, 122—164. 293—328. 401—430; 33, 1949, 95—
118, 316—353, :

Aktuelle Zeitschriftenschau, [1—15.] — HK 3, 3, 1948, 144
— 148 his 4, 7, 1950, 335—336.

Zeitschriftenschau. <Unter Mitw. v. Erwin Steinborn,> —
ThLZ 73, 1948, 693—701; 74, 1949, 117—123. 175—182. 247—250.
304—308. 363—375, 420—440. 631—638; 75, 1950, 60—64. 126.

Steinborn, Erwin: Deutsche theologische Biicher des Jahres
1947. — Ebd. 74, 1949, 308—320. 375—384. 440—448, 507—512.

Steinborn, Efrwin]: Englische theologische Biicher 1939—1945.
— Ebd. 73, 1948, 313—320. 569—57%6; 74, 1949, 123—128. 183—192.

Steinborn, Erwin: Schweizer theologische Biicher 1948, — Ehd.
74, 1949, 566—576.

Kristeller, Paul Oskar: Latin Manuscript books before 1600.
A bibliogr. of the printed catalogues of exstant collections, —
Trad 6, 1948, 227—317.

Bieler, Ludw.: Latin Manuscripts facsimiles, editions, studies publ.
in Great Britain, Ireland, Canada and the United States since July
1939. — Scriptorium 1, Brux & Antw 1947, 181—189.

I Libri editi dalla Biblioteca Vaticana 1885—1947, Catalogo rag. e
ill. CdV: Bibl, Apost. Vat. 1947. 52, 183 S., 6 Taf. 2°; engl. Ubers.
u. d. T.: Bibliotheca Apostolica Vaticana Books publ. by the
Vatican Library 1885—1947; an analytical, cat., transl. by Mary
E. Stanley. CdV: Vat. Libr. 1947, LIV, 183 S.; dt. Ausz. u. d. T.:
Die Veroffentlichungen der Vatikanischen Bibliothek 1935—1947.
— ThLZ 73, 1948, 231—244.

Kath. Lit: Bibliographische Mitteilungen iber katholische
Auslands-Neuerscheinungen 1933—1946. Zsgest. v. d. Abteilung
Schrifttum der Geschéftsstelle der Arbeitsgemeinschaft Katho-
lischer Laienwerke, Frankfurt a. Main. F. 1/2 — 15/16. [Frb®Br:
Herder 1946—1948.] 66 gez. Bl. 49, Aus: Herder —Korrespondenz
) SR

Thomistische Literaturschau. [Philos. Fundamentaltheol., Dogm.,
Moraltheol., Pastoraltheol., Gesch. d. Thomismus.] — DThomFr
25, 1947, 23*—48*; 26, 1948, 49%—78%; 27, 1949, 1% 27

Benno a S. Joseph, OCD: Bibliographia Carmelitana recentior.
1946—1947. (Fi 1947—1949.) 159 S. Aus: Eph Carm 1—3. 1947—49,

Florén Lozano, Luis: Bibliografia de la bibliografia dominicana.
Cindad Trujillo: Roques Romén 1948. VIII, 66 S.

Contin Ayear, René: Anuario bibliografico domenicano 1947,

Oliger, Livario, OFM: Intorno alla bibliografia francescana. —
Miscellanea bibliogr. in mem. di D. Tommaso Accurti, R 1947,
167—184.

Bibliographia Franciscana. T. 6, principaliora complectens
opera annis 1938—1939 edita. R: Istituto storico dei, Fr. Min.
Cappuccini (1942—1949). 822* S, (Collectanea Franciscana).

Herscher, Iren, OFM: Franciscan Bibliography for 1946,
St. Bonaventure, NY: The Franc. Inst. 1947, 70 S. Aus: FrancStud
7. 1947,

Basilio de Rubl, OCap: Bibliografia hispano franciscana 1941—
1943 <siglos XIII—XIV>. — EstFranc N. S. 49, 1948, 168—171;
50, 1949, 343—349.

Evang. Lit.: Bartsch, Hans-Werner: Handbuch der evangelisch-
theologischen Arbeit 1938—1948, Stu: Evang. Verlagswerk
(1949). 138 S. (Evang. Schriftendienst. Suppl. Bd. 1.) Hlw. 6,20.

Allg. theol Zeitschriften

Fonzo, L. di, OFM: Novae ephemerides [theol. et aliae] scienti-
ficlae ac variae <annis 1939—1946 editae>. — MiscFranc 47, 1947,
299—307.

Fonzo, L di, OFM: Nuove riviste scientifiche [di teologia] e di
cultura. — Ebd. 48, 1948, 162—165.

Die Zeitschriften des katholischen Deutschlands, — ThLZ 73,
1948, 251—253. 311—312.

Katholische Zeitschriften aus Osterreich. — Ebd, 73, 1948,

312§

Zeitschr.-Register: Analecta Sacra Tarraconensia. Indices de
los tomos 1—20 <1925—1947>. Barc: Balmesiana 1948, 4% 5,

Angelicum. Indices generales. Vol. 1—25; 1924—1948: R: Ange-
licum 1949. 72 S. 250 1. (0,50 (&)

Revue des sciences religieuses. Tables 1921—1940, — RScRel 21,
1947, 1—143.

Vasella, O.: Register zu den Béanden 1—40 <1907—1946> der
Zeitschrift fiir Schweizerische Kirchengeschichte. = Frb/S
1947. 118 S.

Neue allg. theol. Zeitschriiten: Doctor Communis. Acta et com-
mentationes Pontificiae Academiae Romanae S. Thomae Aqui-
natis. 1. To: Marietti 1948. 1200 L. [ersch. viermonatl.],

Ephemerides Carmeliticae, cura Fac. theol, de Urbe Ordinis
Carmelitarum discalceatorum editae.  (Dir resp.: Adriano

~ Marchetti.) 1. Fi: Libr. Fiorentina 1947, 1800 1. (4 $.) [ersch.
viermonatl.]

Scottish Journal of Theology. (Ed.: T. F. Torrance; J. K. S. Reid.)
1. Ed & Lo: Oliver & Boyd 1948. 3 sh, 6 d. [viertelj.]

Melita theologica. A review of the Royal University student's
theological Association. 1. Malta 1947—48,

Sacris erudiri. Jaarboek voor godsdienstwetenschappen. Uitg.
V. d. Sint Pietersabdij Steenbrugge. 1. Brugge: Beyaert; 'sGravh:
Nijhoff (Steenbrugge: Sint Pietersabdij). 1948, 320 bfr. [ersch.
jahrl].

Sapienza. Rivista di filosofia e di teologia (a cura di P, P. Do-
menicani d'Italia), 1. Bol: Marzorati 1948. 1000 1. [Ausland
2000 L] [ersch. dreimonatl,].

Sciences ecclésiastiques. Publ. des Facultés de théologie et de
philosophie de la Compagnie de Jésus a Montréal, 1, Montréal,
Can.: L'Tmmaculée-Conception 1948. 2,50 § [ersch. jéhrl.].

Studia theologica. Cura ordinum theologorum Scandinavicorum
edita. Ed.: Ant. Fridrichsen. 1, 1. 2. Lund: Gleerup - 1947—48.
16 skr. [Abonn.: 12 skr.] [ersch. halbjahrl.]

Dominican Studies. A quarterly review of theology and philo-
sophy, publ. by the English Dominican Fathers. Ed.: H. J. Car-
penter, OP. 1. Oxf: Blackfriars Publ. St. Gilles 1948 5 {§. [ersch.
viertelj.].

Miinchener theologische Zeitschrift. (Schriftl.: Adolf Wilh,
Ziegler.) 1, 1: Januar 1950. Mchn: Verl. d. Miinchener theol,
Zeitschrift [1949]. 14— [ersch. viertelj.].
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Theol Bibliotheken, Bibliotheksbestdinde,

Bibliothekskataloge

Guidi, P.: Inventari di libri nelle serie dell’ Archivio Vaticano,
1287—1459, CdV: Bibl. Vat. 1948. 84 S. (Studi e testi. 135.)

Sparn, Enr: La riqueza de las bibliotecas pertinecientes a la
Iglesia cristiana en incunables al sobrevenir la segunda guerra
mundial, Cordoba, Arg. 1947: Impr, de la Universidad. 37 S

Hands, M. S. G.: Cathedral libraries catalogue, — Library 2, 5,
1947, 1—13.

Perantoni, P. M., OFM: Litterae encyclicae de bibliothecis et
archivis Ordinis (Franciscana) reficiendis, servandis, disponendis,
ornandis <194%, Jun. 13>. — ActOFM 66, 1947, 178—189.

Bibliotheca Vaticana. — Berra, Franc. Alois: Codices Ferrajoli.
T, 2, P. 1. Codices 426—736. CdV: Bibl, Vat. 1947. 40,

Borino, Joh, Bapt.: Codices Vaticani Latini. Codices 10701—
10 875. [Nebst] Indices. CdV: Bibl. Vat. 1947, 587, 380 S. 49,

Lantschoot, Arn. van. O Praem: Codices Coptici Vaticani.
Barberiani, Borgiani, Rossiani. T 2, P. 1. Codices Barberiani
orientales 2 et 17, Borgiani Coptici 1—108. CdV: Bibl, Vat. 1947
4, X, 479 S. 40,

Rossi, Bttore: Elenco dei manoscritti Persiani della Biblioteca
Vaticana, Vaticani, Barberiani, Borginia Rossiani. CdV: Bibl.
Vat, 1948. 200 S, (Studi e testi. 136.)

Maier, Anneliese; Die Borghese-Handschriften der Biblioteca
Vaticana. — Trad 6, 1948, 351—356.

Meersseman, G., OP: La Bibliothéque des Fréres Précheurs de
la Minerve [Rom] a la Minerve a la fin du XVe siécle, — Mélan-
ges Aug. Pelzer, 1947, 605—634.

Moricca Caputo, A.: Di alcuni opuscoli rari nella biblioteca
Casanatense [Rom]. — Misc. bibliogr. in mem. di D. Tommaso
Accurti, R 1947, 153—165.

Abate, Gius., OFM: Antichi manoscritti ed incunabuli dell’ ex-bib-
lioteca O.F.M. conv. di S. Francesco, ora Bibl. Comun. di Sar-
nano <Marche>. — MiscFranc 47, 194%, 478—529.

Jones, L. W.: The scriptorium at Corbie. 1. The Library. —
Spec 22, 1947, 191—204, 375—394.

Stetter, Franz: Verzeichnis der Zeitschriften der Caritasbiblio-
thek in Freiburg i. Br. Stand v. 1. Jan, 1949. — CaritasFr 50,
40—48, RS

Pieper, Ferd.: Aus der Bibliothek des Priesterseminars (Miinster).
__ Sacerdotium (Festg. f. A. Francken), 1948, 24—30.

Heel, Dalm. van OFM: Middeleeuwse handschriften op gods-
dienstig gebied in het bezit van de bibliotheek der gemeente
Rotterdam. Rotterdam 1948, X, 203 S,

(Holter, Kurt:) Die Wiegendrucke des Stiftes Kremsmiinster.
Hrsg. v. d. Stiftsbibliothek Kremsmiinster, Linz: Muck 1947
279 S., XIV S. Abb. 45 Sch.

Mateu y Llopis, F.: Los catalogos de las bibliotecas y archivas
eclesidsticas de Espafia. — HispSacr 1, 1948, 207—228.

Mohan, Gaudens E., OFM: Incunables in the library of the
Franciscan Institute (at St Bomaventure College, New York). —
FrancStud 9, 1949, 63—70,

Enzyklopddien, Lexika, Gesamtdarsteliungen,

Einfiithrungen

Kath. Dictionnaire de théologie catholique, commencé sous la
direction de A. Vacant, E. Mangenot, continué sous celle
de Amann, Fasc. 146—147: Vatican — violation. P, Letouzey
& Ané 1948. Sp. 2569—3080. 600 fr.

Catholicisme, hier, aujourd hui, demain. Encyclopédie en
7 vol., dir. p. G. Jacquemet. 3—7: Arche d alliance — Citeaux
P: Letouzey & Ané 1948—1949, Sp I, 769—1528, 1I, 1—1152 Sp.

Enciclopedia cattolica. 1. 2: A—Bra. CdV: Ente per 1'Encicl.
catt, 1948—49. 4°

Enciclopedia del cattolico.
1948. 563, 925 S.

Journet, Charles: Introduction a la théologie. P: Desclée de
Brouwer (1947). 331 S. 400 fr. (Questions disputées).

Roschini, Gabr. M., OSM: Introductio in s. theologiam. R: Off.
libri cath. 1947. 112 S. (Cursus theologicus Alexanus.)

Evang. GrundriB des Theologiestudiums. T. 1: Allgemeines.
Neues Testament [von] (Mart) Doerne, (Joh) Leipo ldt,

- Albr) Oepke, (Horst) Stephan. Gii: Bertelsmann (1948).
173 S. (Grundrisse zur evangelischen Theologie.) Hlw. 7.—.

Einfihrung in das Studium der evangelischen Theologie.  Unter
!\gigarb. . .. hrsg. v. Heinr. Frick. 2. Aufl. Gi: Schmitz 1948.
178 S. 4,—.

Biographische Nachschlagewerke S

Ame;li;%an catholic Who's who. 1948/9. Grosse Pointe: Romig
1 i =

Fonzo, L di, OFM: Necrologio scientifico <1939—1946> —

MiscFranc 47, 1947, 307—314,
;L.llg. theol. Sammelwerke (einschl. Festschriiten)
AwﬁBmpov. Literarische Festgabe S. Exz. d. Hochw. H. Erzb. u.
Metrop. Dr. Conrad Grdber z. s. Gold. Priesterjubilaum- a. 28.
Okt. 1947 zugeeign. seitens d. Theol. Fak. d. Albertus-Ludwigs-
Universitat Freiburg i. Br. (Frb/Br 1947, V, 421 S. [Masch-schr.]

Miscellanea Guillaume de Jerphanion. 1. 2. R: Pont, Inst.

Orient, Stud, 1947. 696 S. (OrChrPer. 13.)

P, 1. 2—3. Mil: Bianchi-Giovini

Strena Seminarii Maioris metropolitani Platensis rectori et pro-
fessori Raphael Trotta Homenaje al Sr. canonigo Doctor Rafael
Trotta rector y profesor del Seminario Major metropolitano de
La Plata en su jubile sacerdotal 1922—1947. La Plata: Seminario
Major metropol. 1947, 465 S.

Geistige Stromungen der Gegenwart im Lichte des Katholizis-
mus. Hrsg. v. Jos. Kisser. Wien: Herder 1947. 309 S. Hlw.
25,50 Sch.

Glaube und Geschichte. Festschr. f. Friedrich Gogarten z. 13. Jan.
1947, In Gemeinsch. mit Freunden u. Schiilern hrsg. v. Heinr.
Runte. Gi: Schmitz 1948. 319 S. geb. 6,50.

Auf dem Grunde der Apostel und Propheten. Festgabe fiir Landes-
bischof D. Theophil Wurm z, 80. Geburtstag am 7. Dez. 1948 dar-
gebr. Hrsg. v. Max Loeser. Stu: Quellverl. d. Evang. Ge-
sellsch, 1948. 359 S. 12,—.

Kirche, Weltanschauung, soziale Frage. Die Vorlesungen, Ar-
beitsgemeinschaften und Vortrdge der Salzburger Hochschul-
wochen 1946, Eingel. u. hrsg. v. Alois Mager, OSB. ¥ Sa:
Miiller 1948, 272 S.

Mélanges offerts au R, P, Ferdinand Cavallera, doyen de la
Faculté de théologie de Toulouse, a l'cccasion de la quarantieme
année de son professorat a l'Institut catholique. Toul: Bibl. de
1'Inst. cath. 1948. XVII, 524 S.

Der Men s ch vor Gott. Beitrige zum Verstdndnis der menschlichen
Gottbegegnung. (Theodor Steinbiichel z. 60. Geburtstag.) Hrsg.
v. Phil, Weindel und Rud. Hofmann. Dis: Patmos-Verl.
1948). 431 S. Hlw. 16,—.

Miscellanea in honorem Francisci Xav. Grivec Olomouc: Aca-
demia Velehradensis 1948. 136 S. (Acta Academiae Velehrad.
A, 19, fasc. 3—4.)

Aus der Theologie der Zeit. Hrsg. i. ‘Auftr. d. Theologischen
Fakultit Miinchen v. Gottlicb S6hngen. Rgh: Gregorius-Verl.
Pustet 1948. 229 S. 6,—.

Werkgenootschap van katholieke theologen in Nederland. Voor -
drachten en discussies 1947—1948. Roermond-Maaseik:
Romen (1948). 188 S.

Festschrift Rudolf Bultmann zum 65. Geburtstag tberreicht.
(Hrsg. v. Ernst Wolf) Stu, Kéln: Kohlhammer (1949). VII,
251 S 18,—.

Festschrift Kardinal Faulhaber z. 80. Geburtstag, dargeb. v.
Professorenkollegium der Philosophisch-theologischen Hoch-
schule Freising. Mchn: Pfeiffer (1949). 274 S. 14—

Festschrift fiir Prof. Dr. Dr. August Reatz (z. 60. Geburtstag
dargeb.) Hrsg. v. A. Schuchert. Mz: Bischofl. Stuhl 1949. 416 S.
(Jb B Mainz 4.) 16.—.

Veritati. Eine Sammlung geistesgeschichtl. philos. u. theol.
Abhandlungen. Als Festgabe f. Johannes Hessen zu s. 60. Ge-
burtstag dargeb. v. Kollegen, Freunden und Schiilern. Hrsg. v.
Willy Falkenhahn. Mchn: Reinhardi 1949, 195 S. 9,50,

Methodologie

Thieme, Karl: ,,Gnosis" oder ,, Wissenschaft''? Zur neuesten Aus-
einandersetzung iiber die Grundfragen der Theologie. — Thieme:
Gott und die Geschichte, 1948, 11—48.

Brunner, Pet.: Gebundenheit und Freiheit der theologischen
Wissenschaft. — EvTh 6, 9, 1947, 404—417.

Zahrnt, Heinz: Theologie zwischen Glaube und Wissenschaft.
Mchn: P. Miiller (1947). 35 S. (Christentum u. Geistesleben. 3.)
0,90.

Hilpisch, Steph, OSB: Wissenschaft und Gemeinschaft. —
LitMcht 4, 1949, 10—21.

Liebert, Arthur: Die theologische Denkungsart und ihre Uni-
versalitit. — PhilosSt 1, B 1949, 245—259.

Mitterer, Albert: Philosophie und Theologie. Wien: Herder
1948, 47 S. (KI. Texte z. Theol. u. Seels. 5.) 8 Sch.

Medizin und Theologie im Gesprach. Hrsg. ¥. Otto Michel.
Tii: Furche-Verl. (1948). 87 S. (Evang. Akademie. Stimmen z.
Gesprach d. Kirche mit der Welt. 24.) 2,80.

Muiliz, Franc, P., OP: De diversis muneribus s. theologiae secun-
dum doctrinam D. Thomi. — Ang 24, 1947, 93—123.

Sprache nnd Terminologie :

Michl, A.: Sprache und Schisma. — Festschr. Kard. Faulhaber z.
80. Geburtst., Freising 1949, 37—69.

Ritten, Fel.: Christliche Worte. Eine wortgeschichtliche Er-
klirung christlicher Grundbegriffe. Hbg: Hansa-Verl. Toth 1947.
144 S, (Veroff. d. Arbeitskr. Philologia Sacra im kath. Bildungs-
werk Dortmund.) 5,80,

Deneffe, Aug., SI: Ein Enchiridion terminorum pro theologia. —
Scholast 20—24, 1949, 380—380.

f.ateinische Sprache, Kirchenlatein. — Mohrmann, Ch.: Le Latin
commun et le latin des chrétiens. — VigChr 1, 1947, 1—12.

Meier, Ludg, OFM: De oecumenica linguae latinae pronuntia-
tione - recentioribus documentis pontificiis commendata. —
ZRGG 1, 1948, 171 £

Grabmann, Mart.: Die volkerverbindende Macht der wahren
Wissenschaft. — StdZ 139, 4, 1947, 241—259.

Schmid, Jos.: Kurzes Handworterbuch des Kirchenlateins zum
Codex iuris canonici, Missale, Breviarium . . . 3. Aufl Lmbg:
Steffen 1949. 238 S., geb. 6—.
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Pétré, Héléne: Caritas, Etude sur le vocabulaire latin de la
charité chrétienne Lou 1948, VIII, 412 S. (Spicilegium sacr.
Lovaniense.)

Rheinfelder, Hans: Confiteri, confessio, confessor im Kirchen-
latein und in den romanischen Sprachen. — Die Sprache (Fest-
schr. f. W. Havers) 1, 1948, 56—67.

Ghellinck, J. de, SJ: ,Pagina” et ,Sacra Pagina’. Histoire
d'un mot et transformation de 1'object primitivement designé. —
Meélanges Aug. Pelzer, 1947, 23—59.

Deulsche Sprache. — Melzer, Friso: Christentum und deutsche
Sprache. — Sprache, Briicke zur Welt (Pandora 8), 1948, 82—93.

Melzer, Friso: Vom christlichen Sprachschatz deutscher Zunge.
Tii: Furche-Verl. (1947). 84 S. (Forschungen der Evang. Aka-
demie. 3.)

Allg. theol. und kirchl, wissenschaftliche Hoch-

schulen, Institute und Organisationen¥*

Universititen »

Quervain, Alfr, de: Die akademische Lehrfreiheit als theologi-
sches Problem. Zo-Zii: Evang. Verl. 1948. 28 S. (Theologische
Studien, 25.) 2 SFr.

Aufhauser, Joh. Bapt.: Der Typus der katholischen Universi-
tdten in Asien und Amerika. — Missionsérztl. Fragen u. Auf-
gaben, 1947, 337—353.

Lowenstein, Franz zu, SJ: Katholisches Hochschulwesen in
USA. — StdZ 144, 12, 1949, 529—535.

Geschichte der theologischen Wissenschaft**

Einzelne Perioden., — Hocedez, Edg., SJ: Historie de la théolo-
gie au XIXe s. T. 1: Décadence et réveil de la théologie
1800—1831. Brux: Ed. univ. 1949 269 S. 110 bfr.

Schlund, Rob.: Der methodische Zweifel. Eine Unters. z. Wis-
senschaftslehre der katholischen Theologie im 19. Jahrhundert.
0. [1947]. XVII, 338 Bl. 4° [Masch.-schr.] Theol. Diss. Frei-
burg/Br. 1947.

Hirsch, Emanuel: Geschichte der neuern evangelischen Theo-
logie, im Zusammenhang mit den allgemeinen Bewegungen des
europdischen Denkens. Bd. 1. (Lfg 1.) Gii; Bertelsmann 1949.
XAV 80:8::3:50:

Allg. theol. Forschung der Gegenwart. — Frick, Rob.: Die Ent-

' wicklung der evangelischen Theologie zwischen d. ersten u. d.
Zweiten Weltkrieg. Blf. Hann, Detmold: Klasing (1949. 23 S.
(Hilfen f. d. ev. Unterweisung. 8.)

Trillhaas, Wolfg.: Die lutherische Theologie in Deutschland
wdhrend der letzten zehn Jahre. — Luth. Weltrundschau 1, 1,
1948, 22—32.

Rochedieu, Ed.: La Philosophie et la théologie italiennes de
I'aprés-guerre — RThPh 36, 1948, 88—99,

Groot, J. C.: Protestantse theologie in Nederland. StudCath 23,
1948, 48—60,

Kantoenen, T. A.: Die lutherische Theologie der Gegenwart in
Amerika. — Luth. Weltrundschau 1, 1, 1948, 33—43.

Weigel, Gust, SJ: Theology in South America. — ThStudies 9,
1948, 561—566.

Einzelne Universititen, Fakultiten und allg. theol. Hochschulinsti-
tute. — Piana, Caelestinus, OFM: Nuovo contributo allo studio
delle correnti dottrinali nell’ universita di Bologna nel sec. XIV.
— Ant 23, 1948, 221—254,

Del Monte, Giov.: 11 Collegio dei teologi dell’ universita di
Parma. Parma (:Semin. vescov.) 1948. 39 S,, 1 Taf. 50 1.

Kwanten, Edm.: Le collége Saint-Bernard a Paris. Sa fondation
et ses debuts. RHistEccl 43, 1948, 443—471.

Sanahuja, Pedro, OFM: La universidad de Lerida y los francis-
canos. Madr 1947. 76 S. 15 pes.

Cabeza de Leon, S.: Historia de la universidad de Santiago de
Compostela. 1. 2. Madr: Cons. Sup de Inv, Cient. 1946—1947.
Centenaire de la Faculté de théologie de 1'église évangelique
libre du canton de Vaud (Lausanne) <1847—1947>. Lausanne 1947

200 S. (Etiides théol. et documents 7.)

Dillingen und Schwaben. Festschrift zur Viehundertjahrfeier d.
Univ. Dillingen a. d. D. 1949, Hrsg v. d. Philos.-theol. Hochschule
Dillingen a. d. D. Dillingen 1949 (: Manz). IV, 219 S. (Jahrbuch d.
Hist. Ver. Dillingen. 52. Sonderdr.)

Zenz, Emil: Die Trierer Universitit 1473 bis 1798. Ein Beitr. z.
abendldnd. Universitdtsgeschichte. Trier: Paulinus-Verl. 1949
221 S. Trierer geisteswiss. Studien. 1.) 7, 95.

Schreiber, R.: 600 Jahre Prager Universitit im Spiegel ihrer
theologischen Fakultdt. — Christ Unterwegs 2, 4, 1948, 1—4,
Ahern, Patrick H.: The Catholic University of America (Washing-
tog;}, 1887—1896. Wash: Cath, Univ. of America Pr. 1949, 220 S.

38

Hogan, Peter E: The Catholic University of America 1896—1903.

Wash: Cath. Univ. of America Pr. 1949, 212 S. 3 §.

* Geschichte einzelner theol. Fakultiten und allg. theol. Hoch-
schulinstitute s. Allg. Theologie: Gesch. d. theol. Wissenschaft;
ferner: Hist. Theologie.

* Geschichte einzelner Theologen s. Hist. Theologie; ferner:
Geschichte der verschiedenen theol. Disziplinen.

O'Reilly, J. B.: The Pontificial University of Ottawa. — RUniv-
Ottawa 19, 1949, 119—142,

Religionswissenschaft und Religionsgeschichte *

Allgemeines

Bibliographie

Friclk, Heinr.: Literatur zur Religionswissenschaft. — ThRu N. F.
17, 1948, 97—103.

Holsten, Walt.: Die Kirchen und die Welt. Die missions- u. reli-
gionswissenschaftliche Literatur der letzten Jahre. — VerkForsch
1947—48, 1949, 1—36.

Anwander, Ant.: Worterbuch der Religion.
1948, 331 S. geb. 15—.

Neue religionsgesch. Zeitschr.: Zeitschrift fir Religions- und
Geistesgeschichte. Hrsg. unter Mitw., v. Ernst Benz u. Otto
Friedr. Bollnow durch Hans Joachim Schoeps. 1. 2. Marburg:
Elwert-Graefe & Unzer (2: Erlangen: Junge) 1948—1949/50. 18.—
[viertelj.]

Enzyklopiddien,

fiihrungen

Histoire générale des religions, sous la dir. de Mar, Gorce
et Raoul Mortier. (1) Indroduction générale. Les Primitifs.
L'Ancien Orient. Les Indo-Européens. Avec la collab. de Jeann.
Aubovyer [e. a]. P: Quillot 1948. XX, 548-S. 40.

Handbuch der Religionswissenschaft. Hrsg. v. Gust. Men-
sching. 9 = 4,1, Allgemeine Religionsgeschichte, Die Myste-
rien, Das Christentum v. Joh. Leipoldt. Der Islam <Sunniten>
v. Bertold Spuler. Der Islam <Sekten> v. Rud. Stroth-
mann., B: Wiss. Ed.-Gesellsch. 1948, 112 S.

Illustreret Religionshistorie, udg. af J. Pedersen. Kbhvn:
Gad 1948. 714 S.

Die Religionen der Erde. Thr Wesen u. ihre Geschichte, Mit
Beitr. v. Franz Babinger [u. a] 2. Aufl. (Mchn:) Minchner
Verl. (1949). 480 S. Olw. 18,—.

Anwander, Ant.: Die Religionen der Menschheit. 2,, umgearb.
Aufl. Frb/Br: Herder 1949, XVI, 400 S., 32 S. Abb., 1 Kt. Olw. 16.

Eliade, Mircea: Traité d'histoire des religions. Morphologie du
sacré. (Trad, du roum,, rev. et corr. par Georg Dumézil.) P: Payot
1949. 405 S. (Biblioth. scientif.) 840 ffr.

Mensching, Gust.: Vergleichende Religionswissenschaft. 2. neu-
bearb. Aufl. Hdlb: Quelle & Meyer 1949. 208 S. (Hochschulwissen
in Einzeldarst.) geb. 6,80.

Mensching, Gust: Allgemeine Religionsgeschichte. 2., verb.
Aufl. Hdlb: Quelle & Meyer 1949. 240 S. (Hochschulwissen in
Einzeldarst.) geb. 8,80.

Schmidt, Wilh,, SVD: Manuale' di storia comparata delle reli-
gioni. Trad. di Gius. Bugatto. 4. ed: aum. Bresc: Morcelliana
1949, XXII, 264 S. 900 1.

Gesammelte Schriften

Mensching, Gust.: Gott und Mensch. Vortrdge u. Aufs. z.
vergl. Religionswiss. (Braunschw:) Vieweg (1948), 240 S. Hiw, 8.

Geschichteder Religionswissenschaft

Mensching, Gust.: Geschichte der Religionswissenschaft. Bonn:
Univ.-Verl. 1948. 105 S. (Gesch. d. Wiss, 1. Geisteswissenschaf-
ten.) 2,80.

Allg. Erscheinungswelt der Religion **

Bertholet, Alfr.: Religionsgeschichtliche Ambivalenzerscheinun-
gen, — ThZBas 4, 1948, 1—16.

Peterich, Eckart: Formen und Formeln vorchristlicher Theologie.
— GID 2, 4, 1948, 311—321; ersch. auch: SchweizRu 48, 1948,
337—356.

Deffontaines, Pierre: Géographie et religion. 9. éd. P: Galli-
.mard 1948. 440 S., 28 Taf. (Géographie humaine, 21.) 750 ffr.

Bertholet, Alfr,: Die Macht der Schrift im Glauben und Aber-
glauben. B 1949. 48 S, (BAbh, phil.-hist. 1948, 1.)

Anwander, Ant]: Das Jenseits in den Religionen, bes. in d.
groBen Weltreligionen. — MR 1, 2, 1948, 134—146,

Anwander, Ant.: ,Schicksal'-Wérter in Antike und Christen-
tum. — ZRGG 1, 1948, 315—327; 2, 1, 1949, 48—54; 2, 2, 1950,
129—135.

Nottarp, Herm.: Gottesurteile. Eine Phase im Rechtsleben der
Volker. Bbg.: Bamberger Verlagshaus 1949. 302 S. (KL allg.
Schriften z. Philos., Theol. u. Gesch. Geschichtl. R.,, H, 4—8))

Lehre

Gétter. — Usener, Herm.: Gotternamen, Versuch e. Lehre v. d.
relig. Begriffsbildung. 3. unverind. Aufl. Frkf/M: Schulte-
Bulmke 1948. X, 391 S. 49, 15—,

Kirfel, Willibald: Die dreikopfige Gottheit, Archdologisch-
ethnologischer Streifzug durch die Ikonographie der Religionen.
Bonn: Dimmler 1948. 210 S. 49,

Kultus:

Spence, L: Myth and ritual in dance, game and rhyme. Lo:
Watt 1947. 202 S. 12/6 sh,

* AuBer Judentum und Christentum.
* 5. a. bei Philosophie: Religionsphilosophie u. Religions-
psychologie; bei Soziologie: Religionssoziologie.

‘Wii: Echter-Verl.

Gesamtdarstellungen und Ein-
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Hellpach, Willy: Das Magethos. Eine Unters. iiber Zauber-
denken u, Zauberdienst. Stu: Hippokrates-Verl. 1947, 96 S.
(Schriften z. Volkerpsychologie. 3/4 = Hippokrates-Biicherei. 9.)

Cheney, Sheldon: Vom mystischen Leben (Men who have walked
with God, deutsch). Gesch. d. Mystik in den verschiedenen Zeit-
altern. (Ubertr. v. Else Otte.) Wiesb: Limes Verl. (1949). 453 S,,
16 Taf. geb. 17,50,

Kirfel, Willibald: Der Rosenkranz. Ursprung und Ausbreitung.
Walldorf: Verl. f. Orientkunde (1949). 72 S. (Beitrdge z. Sprach-
Kulturgeschichte d. Orients. 1.) 3,80,

Darstellung und Geschichte der einzelnen Religionen

Primitive Religionen (allg.)

Koppers, Wilh, SVD: Der Urmensch und sein Weltbild. Wien:
Herold (1949). 271 S. (Wissenschaft und Weltbild.) Hilw. 21 Sch.
stark erw. Beitr. aus: Wissen u. Bekenntnis; ital. Ubers.: La reli-
gione dell' uomo primitivo. Trad. Ernest. Rosati. Mil: Vita e
Pensiero 1947. 155 S. 200 1.

Jensen, Ad. E.: Uber den sittlichen Gehalt der primitiven Reli-
gionen, — Paideuma 3, 6/7, 1949, 241—256.

Bozzano, Ernesto: Ubersinnliche Erscheinungen bei Naturvél-
kern. Bern: Francke 1948. 324 S. 13,80 SFr.

Vorderer Orient und Semiten*¥*

Moortgat, Ant.: Tammuz der Unsterblichkeitsglaube in der alt-
orientalischen Bildkunst. B: de Gruyter 1949, 154 S., 62 Taf.

Karst, Jos.: Mythologie arméno-caucasienne et hétito- asiatique.
Strassb & Zu: Heitz: 1948, XII, 400 S. 2800 ffr.

Schrade, Hub.: Der verborgene Gott. Gotterbild und Gottesvor-
stellung in Israel und im Alten Orient. Stu: Kohlhammer (1949),
316 S., 43 Abb, Olw. 13,80.

Frankfort, Henri: Kingship and the gods. A study of Ancient
Near Eastern religion as the integration of society and nature.
Chic: Univ. of Chicago Pr. 1948, XXVI, 415 S, 52 Abb. 5 [§.

Ringgrem, K. V. Helmer: Word and wisdom. Studies in the
hypostatization of divine qualities and functions in the Ancient
Near East. Lund: Ohlsson; Upp: Lundequist 1947. 232 S. 10 skr.

Gadd, C. J.: Ideas of divine rule in the Ancient East. Lo: Oxford
Univ. Pr, 1948. 7/6 sh.

Weisweiler, Jos.: Das altorientalische Gottkonigtum und die
Indogermanen. — Paideuma 3, 3/5, 1948, 112—117.

Agypter. — Sainte Fare Garnot, Jean: Bibliographie analyti-
que des religions de 1'Egypte 1939—1943. Sect. F. Le roi dieu
en terre. — RHistRel 134, 1947/48, 168—204.

Jéquier, Gust.: Considérations sur les religions égyptiennes.
Neuchditel: La Baconniére (1947). 247 S. 12 sfr.

Frankfort, Henri: Ancient Egyptian Religion: an interpretation.
NY: Columbia Univ. Pr. 1948. 172 S. 3 §; ersch. auch Oxford
1948. 16 sh.

Sainte Fare Garnot, Jean: La Vie religieuse dans l'ancienne
Egypte. Mythes et religions. P: Press. univ. de France 1948.
VIII, 146 S. (Collection, dir. p. P. L. Couchoud. 22.) 150 ffr.

Vandier, Jaqu.: La Religion égyptienne. Préc d'une introd. a

I'hist. des religions: Avant-propos général par René Dussaud.
Bibliographie générale par H.-C. Puech. 2. éd. P: Press. univ. de
France 1949. LXIII, 255 S. (Mana. 1. Les anciennes religions
orientales. 1.) 500 ffr.

Scharff, Alex: Die Ausbreitung des Osiriskultes in der Friihzeit
und wéhrend des alten Reiches. Mchn: Bayer. Akad. d. Wiss.;
Biederstein i. Komm. 1948. 46 S, (MSB, ph.-hist. 1947, 4.) 4,—.

Youtie, Herb. Chayyim: The Kline of Sarapis. — HarvThR 41,
1948, 9—29.

Morenz, Siegfr.: Neue Urkunden zur Ahnenreihe des Klosters, —
ThLZ 74, 1949, 423—429.

Semiten, (allg.): Moscati, Sabatino; Storia e civilta dei
semiti. Bari: Laterza 1949. X1I, 245 S., 32 Taf. (Studi religiosi ed
esoterici.) 1200 1.

Dhorme, Edouard & René Dussaud: Les Religions des Ba-
bylonie et d"Assyrie. Les Religions des Hittites et des Hourrites,
des Phéniciens et des Syriens. (2. éd.) P: Press. univ. de France
ég469.ff435 S. (Mana. 1. Les anciennes religions orientales. 2.)

I,

Sumerer. — Oppenheim, A. Leo: Mesocpotamian Mythology. —
Or 16, 1947, 172—206; 17, 1948, 17—58.

Babylonier. — David, Madeleine: Les Dieux et le destin en Baby-
lonie, P: Press. univ. de France 1949, VIII, 115 S. (Mythes it
religions. 23.) 180 ffr.

Bohl, F. M, Th.: Babylon, de heilige stad. — ExOrLux 10, 1945—
1948, 491—525. .

Kanaander und Phénizier. — G ray, John: The desert god “Attr in
't;;e t!}igterature and religion of Canaan. — JNearEastSt 8, 1949,

Obermann, Julian J.: Ugaritic Mythology; a study of its leading
motifs. NH: Yale Univ. Pr. 1948. XXIV, 110 S. (Yale Univ. Phil.
Hamilton McMillan Mem. Publ. Fund. 37.) 2,75 &.

Langhe, R. de: De taal van Ras Sjamra ugarit. Nijm, Utr: Dekker
& van de Vegt 1948. 34 S.

*** Judentum s.: Bibl. Theologie: A. T.

Araber und Islam. — Jamme, A.: Le Panthéon sud-arabe
préislamique d‘aprés les sources épigraphes. — Mus 60, 1947,
57—147.

Jamme, A.: D. Nielsen et le panthéon sud-arabe préislamique.
<Synthése et critique>, — RBibl 55, 1948, 227—244

Philby, H. St. J. B.: The Background of Islam. Being a sketch
of Arabian history in pre-islamic times. Alexandrie: Whitehead
Morris 1947. 152 S,

Gabrieli, Franc: Storia e civilta musulmana.
1947. 307 S. 400 1. :
Gibb, Hamilton A. R.: Mohammedism; an historical survey. NY:

Oxford Univ. Pr, 1949, 215 S, 2 '§.

Jidschke, Gotthard: Muhammed und das Christentum nach
neueren Forschungen. — MR 2, 1, 1949, 16—28.

Grunebaum, G. E. v.: Medieval Islam. A study in cultural
orientation. 2. impr. Chic: Univ. Pr. 1947. VII, 365 S.

Smith, Marg.: Al-Ghazall, the mystic. Lo: Lazac 1947. 247 S.

Taeschner, Franz: Al-Ghazzali {Algazel> der Former der hohe-
ren Frommigkeit im heutigen Islam. — MR 1, 2, 1948, 122—134.

Alonso, Manuel, SJ: Teologia de Averroés. Estudios y docu-
mentos. Madr & Granada: C. S. J. C. (1947). 384 S. (Public. del
Inst. , Miguel Asin' de estudios arabes.) 55 pes.

Gibb, Hamilton A. R.: Modern Trends in Islam. Chic: Univ, of
Chigago Pr. 1947. XIV, 141 S. 2,50 $; franz. Ubers.: P 1949.
Braune, Walth.: Religiése Stromungen im modernen Islam. —

ThLZ 73, 1948, 577—582.

Galwash, Ahmad A.: The Religion of Islam. NY: Khalil-al-
Rawaf 1947. 216 S.

Gardet, Louis & M.-M, Anawati: Introduction a la théologie
musulmane. P: Vrin 1948. VII, 543 S. (Etudes de philos. médiév.
37)

Kiihnel, Ernst: Die Moschee. Bedeutung, Einrichtung u. kunsthist.
Entwicklung der islamischen Kultstdtte. B-Wilmersdorf: Die
Moschee 1949. 58 S., 24 Taf. 7,50.

Le Coran, trad. p. O. Pesle et Ahmed Tidjani. P: Larose 1948. XV,
460 S. 600 ffr.

Mahomet: Le Coran. Trad. nouvelle p. Edouard ‘Montet. P:
Payot 1949, 895 S. 900 ffr. (Biblique hist.)

Strothmann, R[ud.]: Ismailitischer Koran-Kommentar. Lfg 1—3.
G6: Vandenholck & Ruprecht 1944 [Auslief. 1947—]1948. 184 S.
(GéAbh, ph.-hist. 3, 31.) 25,50.

Blachére, Régis: Introduction au Coran. P: Maisonneuve 1947
LIX, 273 S. (Islam d'hier et d'aujourd'hui. 3.) 315 ffr.

O'Shaughnessy, Th.: The Koranic Concept of the word of
God. R: Pont. Inst. Bibl., 1948. 72 S. (Biblica et Orientalia. 11.)
900 1. (1,50 [$.)

Henninger, Jos, SVD: Spuren christlicher Glaubenswahrheiten
im Koran. — NZM 1, 1945, 135—140 [u. 6.] — 5, 1949, 290—300.

Hartmann, Rich.: Islam und Nationalismus., B: Akad.-Verl. 1948.
47 S. (BAbh, ph.-hist. 1945/1946, Nr. 5.) 4,75. ;

Romainville, Fr. de: L'Islam et I'U. R. S. S. Paris: T2d. Hermés-
France 1947. 206 S. 170 fir.

Islam und das Christentum. — Sweetman, J. Windrow: Islam
and Christian theology. A study of the interpr. of theol. ideas
in the two religions. P 1, Vol. 1. 2. Lo: Lutterworth Pr. (1945—
1947). (Lutterworth Library, X 19. 20.)

A bd-el-Jalil, Jean-Mohammed, OFM: L'Islam et nous. Apercus et
suggestions. P: Td. du Cerf., Abbaye de St-André-lez-Bruges
1947. 60 S. (L'EEglise et le monde. 1.) 20 bfr.

Simon, Gottfr.: Die Welt des Islams und ihre Bemithungen mit
der Christenheit. Gii: Bertelsmann (1948). 693 S. geb. 22,—.

Cristianesimo e islamismo (da) S. Lator, SJ [e. a.] Bresc:
Morcelliana 1949. 56 S. (Humanitas.) 200 1.

Indogermanen

Grenier, Albert: Les Religions etrusque et romaine; J. Ven-
drves, E. Tonnelat, B-O. Unbegaun: Les Religions des
Celtes, des Germains et des anciens Slaves, P: Pres. univ. de
France 1948. 467 S. (Mana. 3, 2.) 500 ffr.

Inder, — Koppers, Wilh.,, SVD: Geheimnisse des Dschungels.
Eine Forschungsreise zu den Primitivstdimmen Zentral-Indiens
1938/39. Lu: Stocker 1947. 256 S., 36 Taf., 5 Kt.

Lehmann, Arno: Die sivaitische Frommigkeit der tamulischen
Erbauungsliteratur. Nach eig. Quelleniibers. d. Tiyum#navar u.
aus d. DévAram. B-Hermsdorf: Heimatdienstverl. [1948]. 79 S.
Zugl. Theol. Diss. Leipzig 1947.

Buddhismus. — Bibliographie bouddhique. 9: 20, Mai 1936 —
Mai 1947. Par A. J. Bernet Kempers [e. a.] P: Maisonneuve 1949.
IX, 167 S. 4% 2500ffr.

Ladner, Max: Gotama Buddha. Sein Werden, seine Lehre, seine
Gemeinde, dargest. an Hand des P§li-Kanons. Zii: Rascher 1948.
396 S. geb. 20 SFr.

Buddha: The Vedantic Buddhism of the Buddha. J. G. Jennings
editor. Oxf & Ny: Oxford Univ. Pr. 1947. 798 S. 42 sh.

Ward, C, H. S.: Buddhism. Lo: Epworth Pr. (1947). 143 S. 7#/6 sh.

Taymans d'Eypernon, Fr.,, SJ: Les Paradoxes du bouddhisme.
Brux: Iid. univ.; P: Desclée de Brouwer 1947. XIV, 311 S. (Mus,
Lessianum. Sect. Philos. 26.) 130 bfr.

Nap: Ricciardi
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Hinduismus. — Bougquet, A. C.: Hinduism. Lo: Hutchinson
(1949). VIII, 171 S. (World religions. 23.) 7/6 sh.

Heébert, Jean: Spiritualité hindoue, P: Michel 1947. 471 S. 450 fir.

Moderne. — Gandhi, Mohandas Karamchand: Autobiography.
The story of my experiments with truth; transl. from the original
in Guajarati by Mahadev Desai. NY: Public Affairs Pr. 1948.
640 S. 5 &

Jones, E. Stanley: Mahatma Gandhi. A biography. Lo: Hodder &
Stoughton 1948. 208 S. 8/6 sh.

Schenkel, Gotthilf: Mahatma Gandhi. Leben und Werte. Stu:
Dt. Verl.-Anst. (1949). 347 S. Hlw. 9,30, °

Indische Religionen und das Christentum, — Melzer, Friso: Theo-
logische Begegnung mit Indien. Gii: Bertelsmann (1948). 81 S.
(Okumen. Erfahrungen. 2.) 2,40.

Melzer, Friso: Indische Weisheit und christliche Erkenntnis. Tii:
Reichl (1948). 266 S. geb. 7,50.

Melzer, Friso: Christus und die indischen Erlosungswege. Tii:
Reichl (1949). 190 S. geb. 7,50.
hm, Thomas, OSB: Die christliche Theologie in asiatischer Sicht.
Mstr: Aschendorff 1949. 47 S, (Veroffentlichungen d. missions-
wiss. Instituts d. westf. Landesuniversitit zu Miinster i, West, 1)

Messina, Gius, SJ: Cristianesimo, buddhismo, manicheismo
nell’Asia antica. R: Ruffulo 1947. XVI, 261 S. (Coll. di studi
stor.-relig. 1.) 1800 1.

Iranier. — Herzfeld, Ernst Emil: Zoroaster and his world.
Vol 1. 2. Princ: Princeton Univ. Pr, 1947, XVII, 850 S. 25 5.

Duchesne- Guillemin, Jacqu.: Zoroastre Etude eritique, avec une
trad. comment. des GAthgs. P: Maisonneuve (1948). 301 S. (Les
dieux et les hommes. 2.)

Klassische Antike. — Doergens, H.: Der Damon im Gétterbilde
nach der Vorstellung der griechisch-rémischen Antike, insbes.
der Spatantike. — MR 2, 1, 1949, 28—35,

Rose, Herb. Jennings: Mana in Greece and Rome. — HarvThR 42,
1949, 155—174.

Tondriau, Jul: Bibliographie du culte des souverains, helléni-
stes et romains. — BullAssGBudé 1947, 106—125.

Praehellenen. — Picard, Charles;: Les Religions préhelléniques,
Créte et Mycénes. P: Press. univ. de France 1948. XI, 332 S.
(Mana. 1.) 400 ffr.

Griechen. — Kleinknecht, Herm: Ilayiziov.  Religitse
Texte des Griechentums. In Verb. mit Gerh. Kittel und Otto
Weinreich hrsg. Verk. Neudr. bes. v. Walt.- Haussmann. Tii:
Mohr 1948. VIII, 55 S. (Tibinger Nottexte.) 2,80.

Boer, W, den: De godsdienst van de Grieken. s'Gravh: Servire
1948. 199 S. (Servire ‘s Encyclopaedie B 4, A, 4.) 3,50 fl.

Nilsson, Mart. Persson: A History of Greek religion. (Engl.
transl) 2. ed. NY: Oxford Univ. 1949. 316 S. 3 §.

Nestle, Wilh.: Griechische Studien, Untersuchungen zur Religion,
Dichtung und Philosophie der Griechen. Stu: Hannsmann 1948.
660 S. Olw. 22,50.

Kerényi, Karl: Niobe. Neue Studien iiber antike Religion und
Humanitdt. Zii: Rhein-Verl, (1949). 261 S. Olw. 19,50 SFr.

Nilsson, Mart, Persson: Die Religion in den griechischen
Zauberpapyri. Lund: Gleerup 1948. 34 S. (K. Human. Vetensk.
i Lund. Arsb. 1947—48, 2))

Jaeger, Wern.: The Theology of the early Greek philosophers.
Lo: Oxford Univ, Pr.; Oxford: Clarendon 1947, VI, 256 S. (The
Gifford Lectures 1936.) 15 sh; ersch. auch: NY: Oxford Univ.
Pr, 1948. 5 §.

Schrade, Hub.: Die Erscheinungen der homerischen Gotter. —
Geistige Welt 4, 1, 1949, 17—29.

Huson, Hobart: Pythagoras. The religious, moral and ethical
teachings of Pythagoras. Miire Pr. 1948, 214 S, 25 sh.

Goldschmidt, Vict.: La Religion de Platon. P: Press. univ. de
France 1949. XII, 156 S. (Mythes et religions. 25.) 200 ffr.

Rutenberg, C. G.: The Doctrine of the imitation of God in
Plato. Lo: Oxford Univ. Pr. 1947. 115 S. 8/6 sh.

Brown, Norman O.: Hermes the thief. The evolution of a myth.
Madison: Univ. of Wisconsin Pr. 1947. VIII, 164 S., 1 Taf. a3

Festugiére, A. J: La Révélation d'Hermes Trismégiste. 2. Le
dieu cosmique. 2. éd.P: Gabalda 1949, XVIII, 610 S. (Gtudes
bibliques.) 1400 ffr.

Nilsson, Mart. Persson: Greek Piety. (Engl. transl. by Herb.
Jennings Rose.) Oxford: Clarendon Pr.; NY: Oxford Univ. Pr.
1948. VIII, 200 S. 15 sh. (425 &)

Moeller, Ch.: Sagesse grecque et paradoxe chrétien.
Casterman 1948. 380 S.

Rémer. — Vuillermoz, Emile: La Nuit des dieux. Abrégé de
mythologie d'aprés les Métamorphoses d'Ovide. (Généve:) Ed. du
Milien du monde (1948). 192 S. 7,50 sfr,

Etrusker. — Hrkal, Eduard: Der etruskische Gottesdienst. Dar-
gest, nach d. Agramer Mumienbinden. Mit €. grammat. Skizze u.
Ubers. d. bis jetzt analysierbaren Inschriften. Wien: Gerold
1947. 70 S. 10 Sch. -

Stoltenberg, Hans L.: Der Glaube der Etrusker nach dem
Gottall der Bronzeleber von Piacenza. — ZRGG 2, 1, 1949, 55—66.

Tourn:

Germanen. — Schoppe, Karl: Die Irminsul. Forschungen iiber
ihren Standort. Pad: Schoéningh 1947, 40 S. 1,80.

Balten. — Senn, Alfr.: Zu litauisch dievas ,Gott” und finnisch
taivas ,,Himmel". — Die Sprache (Festschr. f. W. Havers) 1,
1949, 1—10.

Zentralasien

Schmidt, W(ilh.), SVD: Die asiatischen Hirtenvolker: Die pri-
méaren Hirtenvolker der Alt-Tiirken, der Altai- und der Aba-Kan-
Tartaren. Frb/S: Paulusverl.,, Mstr: Aschendorff (1949). XXXIII,
899 S. (Schmidt: Der Ursprung der Gottesidee. T. 3: Die Reli-
gionen der Hirtenvélker. III. Bd. 9.) 45— (54 SFr.)

Weller, Friedr.: Zum mongolischen Tanjur. B: Akad.-Verl, 1949.
35 5. (LVB,; ph.-hist. 97, 2.} 4,75.

Tibet. — The Tibetan Book of the dead. Ed by W. Y. Evans-
Wentz. 2. ed. Lo, NY, To: Oxford Univ. Pr. 1949. 248 S., 9 Taf.
5,50 [$; dt. Ubers.: Das Tibetanische Totenbuch. Aus d. engl.
Fassung des Lama Kazi Dawa Samdup hrsg. v. W(alt.) Y. Evans-
Wentz. Ubers. u. eingel. v. Louise Gopfert-March. (5.—7. Taus.)
Zii: Rascher 1949. 163 S., 4 Taf. 12,80 SFr.

Ostasien

Roger, Juan: El pensamiento filosOfico y religioso del Exiremo
Oriente. — RevFil 6, 1947, 57—90.

China. — Damboriena, P.: En pos del dios supremo en la anti-
qua China. — EstEcl 22, 1948, 59—99.
Konfuzianismus, — Collis, Maurice: The First holy one (Con-

fucius). Lo: Faber & Fa 1948. 235 S., 4 Kt,, 15 Taf. 18 sh.

Creel, H. G.: Confucius the man and the myth. NY: Day 1949.
363 S. 4 §.

Cheng 'Fie:'?-Hsi: China mouldet by Confucius. Ed. G. W. Keeton
& G. Schwarzberger. Lo: Stevens 1947. 264 S. 18 sh.; franz.
Ubers.: La Chine oeuvre de Confucius. La vie chinoise vue de
l'occident. Trad. par A. Raynald Werner. Neuchitel: La Ba-
conniére 1948. 416 S.; dt. Ubers.: China, das Werk des Kon-
fuzius. Zii: Rascher 1949, 436 S. 18 SFr.

Taoismus, — Wilhelm, Rich.: Lao-tse und der Taoismus. 2. A}lﬂ.
Stu: Frommann 1948, 164 S. (Frommanns Klassiker der Philo-
sophie 26.) Hlw. 6,—.

Eckardt, André: Der (2: Zum) Gottesbegriff bei Laotse. (1. 2.) —
PhJ 58, 1948, 89—99. 211—218. &

Japan. Schinfoismus. — Roger, Juan: El pensamiento religioso y
filosOfico del JapoOn tradicional {Evolucion del Shintd japonés).
— RevFil 7, 1948, 313—348.

Holtom, Daniel Clarence: Modern Japan and Shinto nationa-
lism; a study of present day trends in Japanese religions. Rev.
ed. Chic: Univ. of Chicago Pr. 1947, IX, 226 S. 2,75 . :

Zen-Buddhismus, — Suzuki, Daisetz Teitaro: Die grofie Befrei-
ung. Einfiilhrung in den Zen-Buddhismus. 3. Aufl. Konstanz:
Weller 1947, 188 S. (Edition Asoka.) 8—; engl. Ausg.: An
Introduction to Zen Buddhism. NY: Philos. Libr. 1949. 136 S.

Ostasiaten und das Christentum. — O h m , Thomas, OSB: Die christ-
liche Theologie in asiatischer Sicht. Mstr: Aschendorff 1949.
47 S, (Verdff. d. missionswiss. Inst. d. westf. Landesuniv. zu
Miinster i. Westf. 1.) 1,80.

Ozeanien -

Indonesien Molukken, — Jensen, Ad[olf] E[llegard]: Die drei
Stréme. Zige aus dem geistigen und religiosen Leben der Wess-
male, einem Primitiv-Volk in den Molukken. Lpz: Harrassowitz
1948. 319 S., 28 Taf, 4% (Ergebnisse d. Frobenius-Expedition
1937—38 in die Molukken und nach Holldndisch Neu-Guinea 2.)
30—. :

Roder, J(osef), Gleorg] Blened.]: Alahatala. Die Religion der
Inlandstdmme Mittelcerams. (Bbg:) Bamberger Verlagshaus
(1948). VIII. 142 S. (Ergebnisse d. Frobenius-Expedition 1937—
38 . .. 3. = Verdffg. d. Frobenius-Instituts . . ., Frkf/M.) 6,—.

Melanesien. — Leenhardt, M.: Do Kamo. La personne et le
mythe dans le monde mélanésien, P: Gallimard 1947. 255 S.

Laufer, Carl, MSC: Rigenmucha, das hochste Wesen der Baining
{Neubritannien), — Anthropos 41—44, 1946—49, 497—560.

Polynesien. — Nevermann, Hans: Gétter der Siidsee. Die Reli-
gion der Polynesier. Stu: Spemann (1947). 218 S., 8 Taf., 5,60.

Emory, Kenneth Pike: Tuamotuan religious Structures and cere-
monies. Honolulu: Bishop Museum 1947. 102 S. (Bull. 191.) 2 .

Afrika

Schmidt, Wilh.,, SVD: Die afrikanischen Hirtenvilker. Niloten
und Synthese mit Hamiten und Hamitoiden. Mstr: Aschendorff
1949, XXX, 777 S., 1 Kt. (Schmidt: D. Ursprung d. Gottesidee.
Bd 8, Abt. 3. Die Religionen d. Hirtenvolker. 2.) 42,50,

Ostafrika. Sudan. — Santandrea, Stef., Miss. Afric. di Verona:
The Luo of the Bahr-el Ghazal. 3. Religion. — AnnLat 12, 1948,
181—205.

Uganda. — Havley, T.T.S.: The Anatomy of Lango religion and
groups. A study of the Lango (Uganda) people. Cambr: Univ.
Pr.; NY: Macmillan 1947. XI, 207 S., 13 Taf. 21 sh. (4,50 &)

Siidafrika. Bantuneger. — Tempels, Plac., OFM: La Philosophie
Bantoue. Trad. de Neerlandais par A. Rubbens. Ed. rev. et augm.
P: Ed. Afr. 1949, 128 S. (Presénce Africaine.)
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Galvin, Patrik, SMB: Das Gebet bei den Siidost-Bantu-Stdmmen.
Ingenbohl 1948: Theodosius-Druckerei. 91 S, Phil. Diss. Frei-
burg/Schweiz,

Westafrika. Togo. — Schrider, Heinr.,, SVD: Zur Eschatologie der
Togo-Neger. — Annallat 11, 1947, 241-—254.

Amerika

Mittelamerika. Krickeberg, Walt.: Das mittelamerikanische
Ballspiel und seine religiose Symbolik. — Paideuma 3, 3/5, 1948,
118—190.

Haiti. — Verschueren: La République d'Haiti, T. 3. Le culte
du Vaudoux en Haiti. Ophiolitrie et animisme. Wetteren: Ed.
Scaldis; P: Lethielleux 1948, 467 S.

Guatemala. — La Farge, Oliver: Santa Eulalia, the religion of a
Cuchumatan Indian town (ed. by Melvin Tumin). Chic: Univ. of
Chicago Pr.; Cambridge 1947. XIX, 211 S. (Chicago Univ. Publ.
in anthropology. Ethnolog. series.) 4 & (22/6 sh.)

Missionswissenschaft *

Bibliographie

Rommerskirchen, Giov.,, OMI, coll' assist. del Giov. Din-
dinger, OMI: Bibliographia missionaria. A 11: 1947, Isola
del Liri 1948: Pisani. 104 S.; A. 12: 1948, R: Unione miss. del
clero in Italia 1949. 150 S.

Specker, Joh, SMB: Dissertationen der missionswiss. Fak. d.
Propaganda [1936—47]. — NZM 3, 1947, 304—306; Verb. v. Ting
Pong Lee a. a. O. 4, 1948, 146.

Zeitschriften

Neue miss.-wiss. Zeitschriften: [Eglise: vivante. Réponse a
T'attente des peuples, publ. sous la dir. de la Société des auxi-
liaires des missions. 1. Lou 1949. 120 bfr. [viertelj.]

Euntes docete. Commentaria Urbaniana. (Dir.: Pietro Parente.)
1. R: Pont. Univ. de Prop. Fide 1948. 1500 1. [Ausland 5 []
[halbj.]

Akademische Missionsbldtter.
Missionsbundes. Schriftl.: Thomas Ohm, OSB.
gensberg 1949. 3,40.

Missionswissenschaft und Religionswissenschaft. Ver-
offentlichung d. Instituts f. miss.-wiss, Forschungen. (Hrsg.: Max
Bierbaum in Verb. m. Joh., P. Steffes u. Thomas Ohm, OSB.) 1.
Mstr: Aschendorff 1947—48. Einzelh. 3.— [viermonatl.] .

Geschichte und Stand der Missionswissenschait

Mulders, Alph.: Missiewetenschappelijk leven. — MissWerk 26,
1947, 1—15.

Beckmann, Joh., SMB: Die Pflege d. kath. Missionswissenschaft
in d. einzelnen Landern. — NZM 5, 1949, 19—29.

Clausen, Fel, SJ: Die Stellung der Missionswissenschaft a. d.
Péapstl. Univ, Gregoriana. — Ebd. 5, 1949, 301—305. [Darin Liste

Jahrbuch d. Kath. Akad.
(1.) Mstr.: Re-

von den in d. letzten 10 J. in Rom vorgelegten Thesen
missiolog. Inh.]
Perbal, A.: L'Institut scientifique missionnaire & Rome., —

Zaire 2, 1948, 787—795.

Menasce, (Pierre) de, OP: La Missiologie dans les universités
des Etats Unis. — NZM 3, 1947, 146—148. [Ubersicht v. miss.-
wiss. Diss, in USA, 1934—1945.]

Lejarca, Fidel. de, OFM: Los archivos espalloles y la misiologia.
Madr 1947, 65 5. 12 pes.

Rodriguez, Manuel, SM: El Consejo Superios de Misiones. Madr
1947, 99 S.

Combaluzier, Fern, CM: Le barnabite Jean-Pierre Nice-
Ton. (1685——4?38). Ses ,,Anecdotes orientales”: élements
d’histoire missionnaire (1658—1731). — NZM 5, 1949, 81—97.

Biermann, Benno M., OP: P. Dr, theol. Otto Maas OFM. —
MR 1, 1, 1947, 11—14.

Missionslehre

Biermann, Benno M., OK: Missionslehre oder Missionstheologie.
— MR 2, 2, 1949, 138—142.

Missionstheorie. Pio Maria de Mondreganes, OCap: Manual de
misionologia. 2. ed. Madr: Pro Fide 1947, XXXI, 578 S. 50 pes.

Champagne, Jos.-Etienne, OMI: Manuel d'action missionaire.
Ott: Scolasticat St. Joseph; L'Université (1947). 843 S.; engl.
Ubers.: Manual of missionary action. Ott: Univ. of Ottawa Pr.

- 1048.- 743 5.. 5. 1%

Seumois: Andre., OMI: Vers une définition de l'activité mission-
naire. Schoneck/Beckenr.: Adm. de la NRSM 1948. 46 S. (Les
Cahiers de la NRSM, 5.) 3 sfr. Aus: NRSM 3. 1947; dt. Ubers.:
Auf d. Wege z.-e. Definition d, Missionstétigkeit. M.-Gladb.:
Kiihlen 1948, 64 S. 2,10. )

Paulon, I'talo, S. X.: Plantatio ecclesiae. Il fine specifico delle
;r_;iesséoni. Unione miss. del clero in Italia. R: Prop. Fide 1948.

Domingues, Olleg, OMI: De functione missionali in Corpore
Mystico sec. S. Thomam. — StudMiss 4, 1949, 65—117.

Fliche, Aug.: L'Action missionnaire du pape Jean XXII. —
BullMiss 22, 1948, 1—7.

* Innere und Diaspora-Mission s. Hist. Theol. u. Pastoraltheo-
logie; Judenmission s. Bibl. Theol.: A. T. und Judentum.

Monreal, Porf, SJ: Doctrina del Padre Suarez sobre la salvaccion
de los infieles. Bilbao: El Siglo de las misiones 1947, 46 S.
(Missionologica.)

Bierbaum, Max: Tommaso Campanella iiber die Ausbreitung des
Glaubens. — MR 1, 2, 1948, 89—99.

Pio Maria de Mondreganes, OCap.: Las misiones en las actas del
Concilio Vaticano-Eunt Doc 1, 1948, 231—243.

Cras, M.-Alexis, OP: L'Eglise missionaire et la culture occiden-
tale. — Vie Intell 15, 1947, 6—24.

Villain, Maurice, SM: Esprit oecuménique et esprit missionnaire.
— KEgl. Viv 1, 1949, 114—120; engl. Ubers.: The oecumenical
Spirit and the missionary. — IntRevMiss 39, 1950, 201—206.

Costantini, Celso, Mgr: L'Art chrétien dans les missions,
Manuel d'art pour les missionnaires. Trad. p. Edm. Leclef. P,
Brug, Amst: Desclée de Brouwer 1949, 438 S. 135 bfr.

Fellerer, Klarl] Glust.]: Kirchenmusik und Mission. — MR 1, 2,
1948, 100—107.

Tegethoff, Wilh.,, MSC: Die Kirchenmusik in den Missionen. —
Handbuch d. kath. Kirchenmusik, 1949, 159—169.

Freitag, Ant., SVD: Das Zeitalter der einheimischen Kirche. —
MR 1, 3, 1948, 169—181.

Voss, G, SJ: Adaptation missionnaire. Etude de son histoire, de
sa théologie et de sa nécessité actuelle. — RyMde 1947, 65—90.

O hm, Thomas, OSB: Die Anpassung an die Art und das Brauchtum
der Nichtchristen in der Gebetsgestik. — NZM 3, 1947, 241—253.

O hm, Thomas, OSB: AuBere Ruhe und innere Frommigkeit in den
Missionen. — Ebd. 4, 1948, 188—201.

Missionsrecht. — Bartoccetti, Vict.: Jus constitutionale mis-
sionum. To: Berruti 1947. 218 S. Erw. aus: PM 1941.

Werquin, J, CICM: De iure missionario universali eiusque
fontibus cognoscendi post CIC. — ComRel 26, 1947, 120—157.

Lafontaine, Germanin, Pére Blanc: Relations canonigues entre
le missionnaire et ses supérieurs. Abregé hist. et comment. can.
Diss.) Sheerbrooke, Que: Le Messager St-Michel 1947. X, 106 S.
(The Cath. Univ. of America. Canon Law Studies. 252.)

Missionsgeschichte und Missionskunde **

Allgemein

Le Missioni cattoliche dipedenti dalla S. Congr. di Prop. Fide.
Cenni biogr. e stor. Dati statist. R 1947, 650 S. 350 L.

Atlante delle missioni cattoliche dipendenti dalla S. Congr. De
Prop. Fide. Stab. Luigi Salomone, CdV: Libr, Editr. Vat.
1947. 40 Kt. 490,

Einzelne Perioden. — Ribadeneira, Marcelo, OFM: Historia
(de evangelizacion de las Islas del Archipiélago Filippino y
reinos de la Gran China, Tartaria, Cochinchina, Malaca, Siam,
Amboxa, JapOn. [1601.] Ed., prol. y not. p. Juan R. de Le-
gisima, OFM, Madr: Edit. catol. (194%). LXXV, 652 S, 2 Kft.
(Col. Esp. Mis, 3) 30 pes.

Combaluzier, Fern, CM: Francois Pallu, évéque d'Hélio-
polis. Son proceés d‘inf. épiscop. & Paris (6 oct. 1653). Son sacre
a St. Pierre de Rome (17 nov. 1658). — NZM 4, 1948, 33—44.

Sy, .Henri, MEP: En Chersonése d'or. Récits missionnaires des
XVIile et XVIIle s. P: Bloud & Gay 1947. 101 S. (France et
Missions.)

Clark, Franc. X, SJ: The Purpose of missions. A study of mission
of docum. of the Holy See 1909—1946. NY: The Miss. Union
of the clergy Bulletin 1948. 65. S.

Gegenwart. — Biermann, Benno, OP: Die Lage der kath. Welt-
mission, — Missionsdrztl. Fragen u. Aufgaben, Augsh. 1947,
60—80; ersch, auch: NOrdn 1, 3, 1947, 263—275.

Tellkamp, Aug., SVD: Uber die gegenw. Lage d. kath. Welt-
mission. N. F. Kaldenk: Steyler Missionsbuchh. 1947, 36 S.

La Crise des missions. Lou: Ed. de 1'Aucam 1948, 84 S. (Compte-
Rendu de la XVIIle sem. de missiologie de Louvain. 1947. =
Mus. Less. Sect. missiol, 30.)

Tellkamp, Afug.], SVD: Die Stunde der Weltmission. TrThZ 5%,
1948, 193—200.

Verwilchen, L, SJ: Condizioni e problemi missionari alla XIX
sett. di missionologia. — CivCatt 99, 4, 1948, 123—137.

Lopetegui, Léon, SJ: Panoramas misionales postbélicos, Recorr,
los campos devast. por la tormenta. La reconstrucciOn. Bilbao:
Siglo de las misiones 1949. 312 S.

Peters, Jos.: Die treibenden Krafte
heute. — MR 2, 3, 1949, 161—181.

Einzelne Missionsorden u. -Gesellschaften. — I Vescovi della
Congregazione della missione dal 1704 ai nostri
tempi. — AnnMiss 52—53, 1947, 16—21.

Liunzzo, Gaet., OMI: Missionari di tutti iclimi. Gli oblati di Ma -
ria Immacolata nelle terre infedeli. S. Giorgio Canavese
{Torino): Prop. Miss. 1947. 232 S.

Rath, Jos. Theod, CSSp: Hundert Jahre Missionare vom
Heiligen Geist. — MR 2, 1, 1949, 1—15.

Freitag, Ant, SVD: Glaubenssaat in Blut und Trdnen. Die
Missionen der Gesellschaft des Gottlichen Wortes
in Asien, Afrika, Ozeanien und Amerika am Vorabend des

in der Weltmission von

**S. a. Hist. Theologie, bes, Christl. Altertum und Mittelalter.
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2. Weltkrieges. Ihre Leiden u. Schicksale in u. nach d. Kriege
dem neuen Missionsfrithling entgegen. Kaldenkirchen: Steyler
Missionsbuchh, 1948. 446 S.
Beckmann, Joh, SMB: 25 Jahre Schweizerisches Mis-
sionsseminar 1922—1947. Schoneck/Beckenr 1947. 32 S.
Einzelne Missionsvereine und -Hilfswerke. — Sy, Henri, M, E.:
Precurseurs de 'Oeuvre de la Propagation de la foi
[Lyon]. — NZMS. 1949, 170—188.

Burton, Katherine: Difficult Star. The life of Pauline Jaricot.
Lo: Longmans, Green 1947. X, 239 S.

Missionsgeschichteund Missionskunde

einzelner Gebiete

Orientmission (Kleinasien und islamitisches Afrika).

Hofmann, Giorgio [Georg], SJ: San Roberto Bellarmino e il
Vicino Oriente. — StudMiss 3 1947, 43—83.

Simonut, Noé PIME: Il metodo d’evangelizzazione dei Fran-
cesani tra Musulmani e Mongoli nei secoli XII—XIV, Mil:
Istituto Miss. Estere 1947. 164 S.

Dindinger, Giov., OMI: Missionsschrifttum von und iiber Kard.
Lavigerie. — Miscellanea Pietro Fumasoni-Biondi, 1947,
105—191,

Vaussard, M.-M.: Charles de Foucauld, maitre de vie
intérieure. (2. éd.) P: Ed. du Cerf, 1947 III, 230 S.

Voillaume, René PFJ: Les Fraternités du Pére de Foucauld.
Mission et esprit. P: [Ed. du Cerf 1947. 186 S. 150 ffr.

Schwarzes Afrika (Afrika, allg)).

Freitag, Ant, SVD: Rundschau iiber die Mission in Afrika, —
MR 2, 1, 1949, 36—66.

Dohmen, Lambert, CSSp: Der ehrw. P. Libermann. Ein
Apostel der Neger im 19. Jahrhundert. Speyer: Jaeger (1947).
180 S. Hiw. 4,50.

LaFamille noire en Afrique. Compte-rendu de la XVIle semaine
de missiologie de Louvain (1946). Lou: Ed. de I"Aucam; Brux:
Ed. univ. (194%). 100 S. 30 bfr.

Sudan, — Santandrea, Stef, FSCI: Bibliografia di studi
Africani della missione dell’ Africa centrale, Verona: Miss, Afr.
1948. XXVIII, 167 S. (Mus. Combonianum, 1)) 1000 1.

Pergamo, Bas, OFM: Tre secoli di attivita missionaria
della Provincia Minoritia di Principato <S, Maria Mater-
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Rossetti, Fel, OFM: La croce sulla collina gialla. (Vita del
P Mo, Giov. Soggiu, OFM, pref. apost. e mart. dello Shensi,
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Ein geschichtl. Riickblick. — NZM 3, 1947, 9—24,

Lou Tseng-Tsiang, Pierre-Céléstin, OSB: Souvenirs et pen-
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{1946—1948). — NZM 4, 1948, 297—300.

Schiitte, Jos., SJ: Unbeachtete und unbekannte papstliche Japan-
schreiben. — ArchHSJ 17, 1948 (ed. 1949), 173—178. :

Schilling, Dorot, OFM: Cattura e prigionia dei santi martiri
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Mensbrugghe, A-M. van der: Democratie et christianisme
au Japon nouveau. — BullMiss 22, 1948, 17—28.
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