BESPRECHUNGEN

Beati Henrici Susonis O. P.
Horologium Sapientiae. Accedunt trac-
tatus et notae quaedam de Theologia
Mystica ex operibus Henrici Denifle
O. P. Edidit Carolus Richstidt-
ter S. J. Turin, Marietti, 1929, XX
u. 279 S., 8.

Der  bekannte, licbenswiirdige, durch
kindliche Frommigkeit und Herzenswirme
ausgezeichnete Mystiker Heinrich Suso
{(Scuse), um 1295 in Konstanz geboren und
nach einem an apostolischen Arbeiten rei-
chen Leben in Ulm 1366 gestorben, hat
sich auch durch seine geistlichen Schriften
einen Namen gemacht. Die berithmteste
derselben ist das ,,Biichlein von der ewigen
Weisheit”, die schonste Frucht der dent-
schen Mystik, wie Denifle sagt. Urspriing-
lich deutsch verfaflt, wurde es von Suso
selbst mchrfach erweitert lateinisch 1334
herausgegeben unter dem Titel: Horolo-
gium Sapientiae und fand die weiteste
Verbreitung nicht bloff in Deutschland,
sondern auch in Frankreich, Belgien, Ita-
lien, Spanien, England u. a. Heutzutage
war das goldene Biichlein, in dem sich die
deutsche Gemiitstiefe so anmutend wi-
derspiegelt, in den Bibliotheken nicht mehr
aufzutreiben, und daher hat sich P. Rich-
stitter entschlossen, die letzte 1861 erschie-
nene Kolner Ausgabe von Jos. Strange neu
fir den Druck vorzubereiten und mit
orientierenden Winken Denifles zu verse-
hen. Der Dank aller fiir eine derartige
Lektiire empfinglichen, innerlich gestimm-
ten Seelen wird thm gewifl nicht fehlen.
Die Eigenart des Buches besteht darin, dafl
sich der Mystiker Suso gleichsam in zwei
Personen spaltet, eine fragende, zweifelnde,
bittende und in eine hdéhere, die Antwort
gibt, beruhigt, tréstet und erhebt. Was
diese letztere spricht, ist der gottlichen
Weisheit in den Mund gelegt in einer Art
erleuchteter Autosuggestion, die aus inten-
siver Betrachtung der HI. Schrift und der
Glaubenswahrheiten gespeist wird. So ge-
staltet sich das Ganze zu einem fortlaufen-
den Kolloquium iiber die in Trost und
Miflitrost nach Vollkommenheit ringende
Aszese und Mystik, iiber die sittlichen
Schiden der Zeit und den Verfall der kls-
sterlichen Zucht, iiber das Erl8sung wir-
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kende Leiden des Herrn, iiber die Gna-
denwirkungen der Eucharistie, iiber die
Andacht zur seligsten Jungfrau und Got-
tesmutter Maria, iiber die Schrecken des
Gerichtes und der Hélle wie iiber die be-
seligenden Freuden des Himmels, deten
Vorgeschmadk von den gerechten Seelen
sckon im irdischen Leben empfunden wird.
Uberall spricht das Herz des ,,minne-
reichen Jiingers, ohne dafl jedoch theo-
logisch-philosophische Reflexionen fehlen.
Auch interessante Ausblicke in die konkre-
ten politischen und kirchlichen Zeitverhilt-
nisse sowie in die Studienbetricbe an den
geistlichen Schulen durchzichen die Dar-
stellung. Wenig bekannt diirfte z. B. sein,
was unter visionirem Bilde iber Kaiser
Ludwig den Bayer und seinen Kampf
mit Papst Ulohannes XXII. gesagt st
(S. 53f£). berhaupt bedient sich Suso
gern des fesselnden Mittels einer ,,Vision™,
um geheimnisvoll spannend zu schildern.
Die nichtigen Freuden der Welt gegen-
{iber der wahren und begliickenden Schén-
heit, die nach den verschiedenen Lastern
abgestuften Strafen der Hbélle, die an
Dante erinnern, die ungleichen Klassen von
unfrommen und frommen Gelehrten und
anderes der Art werden in solchen Hypo-
typosen vorgefithrt. Wie sehr das Herz des
railden und gottesfiirchtigen Paters beson-
ders beim Anblick der lauen Ordenszucht
leidet, geht aus mehrfachen Stellen hervor
(S. 43f., 53f., 73, 118, 121, 255). Zum
Schluf ermuntert der Selige zur despon-
satio (Verlobung) der Scclc mit der gdte-
lichen Weisheit, erzihlt das merkwiirdige
Faktum, wie er sich selbst zum Zeichen
der Verlobung den Namen Jesus auf die
Brust blutend einpunktiert habe (was er
aber nicht nachzuahmen empfiehlt) und
gibt praktische Anleitung, um die Gnade
einer solchen Angelobung zu beten. Mo-
derne Menschen m&gen wohl den Kopf
schiitteln, weil ihnen eine derartige innige
Vertrautheit mit geistlichen Erlebnissen
vollstindig fremd ist. Man sehe die un-
feinen Titulaturen, welche von Ueberweg,
Gervinus, M. Scherer, L. Schmidt schon
frither unserm Mystiker gegeben wurden,
im Bd. V, S. 1722 des Kirchenlexikons
{Kaulen) im Artikel v. Al. Baumgartner
S. T J. Stiglmayr S. J.
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Baumann, Ferdinand, S. J.: In
der Schule des gottlichen Herzens. Le-
ben und Lehren des seligen P. Claudius
de la Colombiére aus der Gesellschaft Jesu.
Innsbruck, Rauch, 1929, VI u. 175 S,
4 Bilder, 8°, M 3.—.

Das Buch ist mit Innigkeit und Wirme
geschricben. Es ist das passende Gewand
tir den Inhalt. Wer gliobigen Sinnes iiber
die Liebe des gottlichen Herzens und iiber
die innere Lebensglut des selbstlosesten
Eiferers fiir seine Verchrung schreibt, kann
seine Feder nicht in kithle Tinte tauchen.
Aber trotzdem verlifit der Verfasser nicht
den Boden der Tatsachen. Es ist meistens
der selige Colombiére selbst, der zu uns
spricht und iber seine auflergewdhnliche
Heiligkeit Zeugnis ablegt.

An 3Hufleren Ereignissen ist das Leben
des Seligen nicht reich — er starb schon
im Alter von 41 Jahren am 15. Februar
1682, aus der Jugendreit ist zudem schr
wenig iiberlicfert. Um so mehr verraten
uns seine Aufzeichnungen, Briefe und Pre-
digten  iiber den Reichtum scines Innen-
lebens. Baumann hat diese Quelle fleiflig
benutzt und uns aus ihr ein anschauliches,
zuverldssiges Bild des neuen Seligen ent-
worfen.

Es ist ein unsterbliches Verdienst des sel.
P. de la Colombitre, der hl. Margaretha
M. Alacoque Berater und Helfer gewesen
zu scin in Erfilllung des ihr gewordenen
Auftrages, die Herz-Jesu-Andacht zu ver-
breiten und ihr die kirchliche Anerkennung
zu verschaffen, Nur ein duflerst kluger und
gotterleuchteter Mann konnte dieser Auf-
gabe gewachsen sein.

Das Lcben des Scligen ist zugleich cin
klarer Beweis fir die Erfillung der Ver-
heiflung, dafl die Verehrer des heiligsten
Herzens in kurzer Zeit zu grofler Voll-
kommenheit gelangen wiirden. Er hatte
zwar schon, bevor er die hl. Margaretha
M. Alacoque kannte, das heldenmiitige Ge-
libde gemacht, jede, auch die geringste Or-
densregel zu beobachten. Was das heifit,
kann nur der ermessen, der weiff, welch
hohes Heiligkeitsideal der hl. Ignatins in
seinen Satzungen gezeichnet hat. Dieser
Schwur sollte fir de la Colombiére die
Vorbereitung auf seine Lebensaufgabe sein.
Und in der Schule des gbttlichen Herzens
lernte er die Tragweite dieser Selbstent-
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duflerung immer mehr verstehen und fand
zugleich die Kraft, sie bis ins kleinste
durchzufithren. Wir stehen geblendet, er-
griffen und beschimt vor der Tiefe sol-
cher Demut und der Hohe solch gott-
licher Liebesglut. Selten ging das pauli-
nische Wort so sehr in Erfiillung: ,,Nicht
mehr ich lebe, sondern Christus lebt in
mir.”” Baumann hat dafir mit groflem
Fleiff Belege aus den Schriften de la Co-
lombidres gesammelt. Gott lohnte dem Se-
ligen die sich verzehrende Hingabe mit
mystischen Gebetsgnaden, vor allem mit
dem Kelche des Leidens, der das sicherste
Zeichen seiner Liebe ist. So konnte de la
Colombiére wie ein Riese seinen Weg lau-
fen und in kurzer Zeit zuricklegen.

Es ist aber ein Weg, der allen gangbar
ist, der Weg der geistlichen Kindheit, den
neuerdings die heilige Theresia vom Kinde
Jesus so laut predigt. Sein Leben war, so
urteilt der Verfasser, ,,die Erfiillung dessen,
woran er nie ohne innere Freude, Freiheit
und Licbe denken konnte: Einfachheit,
Vertrauen, Demut, vollige, riickhaltlose
Hingabe, Gottes Wille in seinen Regeln”
{157).

Daf auch wir diesen Weg wandeln, dazu
regt das vorliegende Buch michtig an. Es
ist sein Hauptvorzug, dafl ¢s uns nicht
bloff Einblicke in das Werden und Wollen
des neuen Seligen gewiihrt, sondern von
selbst aufruft und anspornt za gleicher
Hingabe an das Herz des Welterl8sers.

Alle Seelen, die ein innerliches Leben
schitzen, und besonders alle Freunde des
gdttlichen Herzens werden an diesem Buch
ithre Freude haben und reichen Gewinn aus
ihm ziechen. Es bringt nns nicht nur dem
sel. de la Colombiére, sondern anch dem
Gottmenschen naher. C. Kempf S. .J.

Valle, Peter Paul: Don Andreas
Beltrami. Dt. von Leo Schlegel O. Cist.
Hildesheim, Borgmeyer, 1925, 368 S,
8%, brosch. M 6.—.

,.Frith vollendet, hat er viele Jahre er-
reicht.” Diese Worte der Weisheit treten
anwillkiirlich in die Erinnerung, wenn man
das im obigen Buche so liebevoll geschil-
derte Priesterleben schlieit. In Don An-
dreas Beltrami finden wir einen Jiinger
Don Boscos, der ganz in den Geist seines
verchrten Meisters eingegangen ist. Bewun-
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dernd steht der Leser vor einer jugend-
lichen Heldengestalt, die so ernst die Pfade
priesterlicher Vollkommenheit gewandelt
ist, ohne dabei an ihrer heitern persén-
lihen Licbenswiirdigkeit zu verlieren. Be-
wundernd blickt er auf die Leistungen in
den wenigen Jahren, die dieser wahrhaft
apostolischen Priestersecle vergdnnt waren
— Leistungen dazu, die nur unter bestin-
digen schweren Leiden zustande kommen
konnten; denn schon vor der Priesterweihe
lag die Todeskrankheit, ein schweres Lun-
genleiden, in seiner Brust. Welchen Ein-
druck dieses heldenmiflige Leben erwedst
hat, ist wohl am besten daraus ersichtlich,
dafl bereits 1920 — noch nicht 23 Jahre
nach dem Tode Don Beltramis — von
Papst Benedikt XV. der Seligsprechungs-
prozefl eroffnet wurde.

Wir haben hier wieder eincn leuchten-
den Beweis, dafl auch in unseren Zeiten
noch wahrhaft heilige Seelen in unserer
Kirche wachsen. Nicht nur Priester und
Priesteramtskandidaten, alle, die fiir die
hohen Ideale christlicher Vollkommenheit
sich erwirmen kbnnen, werden das Buch
mit Nutzen lesen. H. Zurbausen S. J.

Das geistliche Leben. Aszetische Ab-
handlungen der Schwester M. Fide-
lis Weifl von Reutberg. Herausgege-
ben von Johann Ev. Miihlbauer, Spiri-
tual. Zweites Bindchen. Mit Titelbild.
Miinchen, Salesianerverlag, 1928. 74 S.
8.

Den Lesern dieser Zeitschrift ist iiber
das hochbegnadigte mystische Leben der
Franziskanerin M. Fidelis Weiff von Rent-
berg, geboren in Kempten i. A. 1882, ge-
storben 11. Feber 1923 im Kloster Reut-
berg (bei T6lz in Oberbayern), auf Grund
der Biographie von J. E. Miihlbauer Nihe-
res mitgeteilt worden (vgl. 2. Jahrg. 1927,
S. 73—79). Im Auftrag der Obern sollte
sie u. a. die jingeren Ordensschwestern
tiber geistliche Dinge belehren und zum
Eifer in kldsterlicher Vollkommenheit ent-
ziinden. Thre Aufzeichnungen hieriiber wur-
den jeweilig vom Beichtvater gepriift und
gesammelt aufbewahrt. Jetzt, nach ihrem
Tode, kommen sic in bescheidenen Bind-
chen in die Offentlichkeit und hoffen anch
auflerhalb des Klosters einigen Nutzen zu
stiften. Diese Hoffnung ist nicht unberech-

tigt. Das erste Biandchen handelte von Her-
zenseinfalt, Wandel vor Gott und geist-
licher Freude. Es wurde gut aufgenommen.
Man konnte sich des erbaulichen, soliden
Eindruckes nicht erwechren, den diese in
einfacher, volkstiimlicher Weise geschriebene
Lehrstiicke der Aszese hervorriefen. Schwe-
ster Fidelis hat keine hohere Schule be-
sucht, sie hat sich auch spiter nicht viel mit
Biichern befaflt, ihr Lehrer und Fithrer war
der himmlische Brintigam, dem sie in un-
verbriichlicher Liebe und Treue von Jugend
auf zu dienen entschlossen war. So sind
denn auch ihre aszetischen Vortrige weni-
ger Theorie als unmittelbare Verwirk-
lichung der wichtigsten Grundsitze des
geistlichen Lebens, wie sie es selbst mit
seinen Erleuchtungen und Tr8stungen, Op-
fern und Priifungen durchgekostet hat.
Das zweite Bindchen reiht sich dem ersten
wiirdig an, indem es von ,Losschilung
und ,,Geist und Gesinnungen Jesu Christ1*
spricht. Man muf} staunen iiber dic Klar-
heit, Sicherheit und Korrektheit, mit wel-
cher sic iiber so bedeutsame Themata zu
handeln weiffl. Und wohltuend, anregend,
ermutigend wirkt die herzliche Liebe und
Teilnahme, die iiber die ernste Unterweci-
sung wie eine freundliche, warme Atmo-
sphire ausgebreitet ist. Die strengen For-
derungen der ,Losschilung®, die unerbitt-
lich nach den verschiedenen Richtungen zu
erfiillen sind, erscheinen weniger hart und
abschredkend, weil sie im Lichte der ,,Ge-
sinnungen Christi” betrachtet werden, die
Schwester M. Fidelis recht trostlich den
kindlichen Seelen nahe zu bringen weifl.
Das Wort des Herrn: Nisi efficiamini
sicut parvuli etc. (Matth. 18, 3) ist ihr
ja selbst in Fleisch und Blut ibergegangen.

J. Stigfmayr 5. J.

Deuster, Adolf: Dein Reichtum.
M.-Gladbach, Volksvereinsverlag, 1928,
97 S., kl. 8°, geb. M 4.—.

Es ist ein gliicklicher Gedanke des Ver-
fassers, die inmitten der vielgestaltigen
Menschennot verborgenen und vergessenen
Reichtiimer im Licht der Vernunft und des
katholischen Glaubens sichtbar zu machen.
Es sind Giiter im Reiche der korperlichen
und geistigen Natur, noch mehr in dem der
Ubernatur. Treffliche Worte findet er fiir
dic treun-kirchliche Gesinnung, die uns so
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not tut (143 {.), und @ber das Leiden, in
dem der Christ nicht so sehr ein ,,Pro-
blem* als vielmehr eine praktische ,,Auf-
gabe“ fiir sich erblicken sollte (42). So be-
rechtigt es ist, einem einseitigen Intellek-
tnalismus gegeniiber die notwendige Har-
monie aller Seelenkrifte zu betonen, so
wiren anderseits doch eine allzu starke
Betonung der ,,Originalitit (73) and die
Bemerkung von der erfreulichen Fluacht
mancher heutigen Kreise in das Irrationale
(76) wegen allzn naheliegender Mifver-
stindnisse besser zu vermeiden.

Franz X, Dander S. J.

Hirtel, Alfons: Personlichkeit,
Leidenschaft, Gemeinschaft. Fin Buch
fiir reife Menschen. Breslau, Borgmeyer,

1927, 216 S., 8°.

Aus Besprechungen mit jungen Menschen
herausgewachsen, will das Buch ihnen die
Hilfs- und Trostquellen der katholischen
Lehre zeigen fiir thre Leiden und ihr Rin-
en: das Ringen um den Aufbau der christ-
Echcn Personlichkeit, das Ringen mit dem
niederen Triebleben und um die rechte
Finordnung der Personlichkeit in die Ge-
mecinschaft. Manches gute, klirende Wort
ist da zu lesen iiber Schwierigkeiten im
Empfang des hl. Bufisakramentes (84 ff.),
iiber Exerzitien (113 f.), iiber die moderne
psychoanalytische  Seelenbehandlung (136
ﬁis 156), iiber die notwendige Festigung
der religitsen Uberzeugung gegeniiber dem
verwirrenden Spiel der Meinungen (178 bis
197). In Anbctracht des weiteren Leser-
kreiscs, fiir den das Buch bestimmt ist,
wire da und dort groflere Genauigkeit im
Ausdrack wiinschenswert. So sollte es z. B.
heiflen, dafl die Unsterblichkeit der Seele
sich der Sinneserfahrung entzieht, nicht
aber, dafl dieser Glanbe ,,aller Sinneserfah-
rung widerspricht (20); Stillstand und
Riickschritt gehéren wohl zum Los des
Ringenden, nicht aber zu seiner ,Lebens-
aufgabe (30); statt ,,Verschiedenartigkeit
des gotelichen Wesens® (50) hiefle es bes-
ser: Unerschopflichkeit des gottlichen We-
sens in der Mannigfaltigkeit seiner Abbil-
der, Offenbarungen, Werke; der junge
Mensch kann emporwachsen an der Uber-
windung seiner Irrungen, nicht einfach-
hin ,,an den Irrangen® (74); das Gewissen
ist die subjektive Erkenntnis-
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quelle, nicht aber sdilechthin ,,die erste
Quelle” (78) fiir das sittliche Handeln;
»Wir scheinen zu handeln“ (88) ist mif-
verstindlich; statt ,,Hauptgrond“ (90) bes-
ser: Grund; ,jede einzelne, auch ganz
geringe, lifliche Siinde” sollte es
(171) genaner heiflen: fiir die Begriffsbe-
stimmung des Dogmas wire statt der un-
vollstindigen Formulierung des Verfassers
(182 £.) etwa die von Wilmers (Kurzgefas3-
tes Handbuch der katholischen Religion,
5. Aafl, S. 186) vorzuziehen gewesen; das
Wort vom Zwang, den die Wahrheit auf
den Menschengeist ausibt (183), miifite
doch niher erklirt werden. Zum Satz:
»Ubernatiirliche Wahrheiten mufiten ge-
offenbart werden” (ebd.) wire zu ergin-
zen: Wenn nns ihre Kenntnis nach Got-
tes freiem Ratschlufl beschieden sein
sollte; ,,Was das Christentum lehrt, kann
mit der Vernunft durchdacht und bewiesen
werden™ (18%) — dieser Satz mufl cinge-
schrinkt werden auf die Wahcheiten der
natiirlichen Religion. Vielleicht kénnten
diese Bemerkungen bei ciner Neuauflage
einigen Dienst leisten. 97anz X, Dander 5. 7.

Van Acken, Bernhard, S. J.:
Geistes und Herzensschule fiir Ordens-
schwestern. 2. u. 3. Auflage. Paderborn,
Schéningh, 1929, 299 S., 8°, M 4.20.

Was man sonst mithsam in vielen Wer-
ken susammensuchen mafl, bictet dieses
Buch in iibersichtlicher Ordnung and lcicht
verstindlicher Darstellung vereinigt dar.
Es diirfte kaum eine Frage des Ordens-
lebens geben, die eine Schwester aus der
Moral, dem kirchlichen Rechte und der
Aszese stellen konnte, die hier nicht nach
der soliden Lehre der besten Autoren wie
nach den nenesten romischen Entscheidun-
gen ihre Beantwortung finde. Die nach
kanm Jahresfrist notwendig gewordene
Neuvauflage weist nicht wenige Verbesse-
rungen auf.

Niche blofl die Oberin, sondern auch
der Klosterbeichtvater wird manches fin-
den, was das Amt erleichtert, zvmal wenn
die Schwestern sich mit dem Inhalte ver-
traut machen. Die ,,Geistesschule sollte
darum in keiner Klosterbibliothek fehlen
und nicht blof der Oberin, sondern auch
den Schwestern zuginglich sein.

Fiir eine Neuvauflage, die recht bald zu
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erwarten sein diirfte, seien hier zwel
Wiinsche ausgesprochen. In dem Kapitel:
»Verschiedene Arten des Ordensstandes
(39) sollte ein Abschnitt iiber Laienschwe-
stern aufgenommen werden, weil auch un-
ter dem Klerus iiber deren Berechtigung
irrige Ansichten herrschen. Schon der hei-
lige Augustinus und der hl. Hieronymus
bedauerten es, wenn der Ordensstand nur
den Hochgestellten von Nutzen wire, we-
niger aber den Schwestern aus niedrigem
Stande, indem das Klosterleben den Vor-
nehmen eine Schule der Demut, den ein-
fachen Schwestern Anlafl zum Hochmut
wiirde, wenn sie sich jenen gleichgestellt
sihen, denen sie vorher in der Welt nicht
hitten nihertreten diirfen®. Die sozialen
Kimpfe um Gleichstellung, ins Kloster-
leben iibertragen, konnten hier nur den
grofliten  Secelenschaden anrichten. Auch
wiirde es nicht der Auffassung der Kirche
entsprechen, die auch solchen neuentstande-
nen Kongregationen die Approbation er-
teilt, in denen zwischen Chor- und Laien-
schwestern unterschieden wird.

Bei dem Worte ,,Beschauung™ (120} wird
auch die ,aktive selbsttitige Beschauung*
genannt, ,die zur Betrachtung” gehore.
Hier hat der Verfasser die falsche Uber-
setzung heriibergenommen, die sich leider
in allen Ubersetzungen der Ignatianischen
Exerzitien findet. Man beachtete dabei
nicht, dafl das Wort contemplatio in den
romanischen Sprachen einen wviel weiteren
Begriff hat und sogar fiir besinnliche Le-
sung benutzt wird. Das deutsche Wort
»Beschauung® aber wird im gewohnlichen
Sprachgebrauch nur fiir das passive einge-
gossene Gebet verwendet. Eine Betrach-
tung kann ich selbst machen, in die Be-
schauung mufl mich Gott versenken.

Karl Ridsfigteer S. J.

Walter, Franz: Mifigkeit und
Trunksucht. Ein Beitrag zur Ehrenret-
tung des Alkohols vom Standpunkt
der Ethik und Religion. Berlin, W. 15,
Landbergsche Buchhandlung, 1928, 109
Seiten, 8°.

Ein gutes Wort zur rechten Zeit! Die
grofle Unsicherheit, dic in der Beurteilung

1 Vgl Fr. Weninger S. J.: Die Regel des hl. Augustinus.
Piir Frauenorden und -Kongregationen aszetisch er-
kldrt. Innsbruck, Rauch, 15292,

des Alkoholgenusses herrsche, die fir die
breitesten Massen des Volkes eminent prak-
tische Bedeutung der Frage und die Gefahr
einer férmlichen Verschiebung oder viel-
mehr Verkehrung ethischer Grundsitze
driikten dem Verfasser die Feder in
die Hand, um aufklirend zu wirken. Sein
Standpunkt ist durch Vernunft, Erfahrung
und Offenbarung gesichert und durch nach-
stechende Grundgedanken gekennzeichnet.
Trunksucht, d. i, tibermifliger steter Alko-
holgenuf}, ist nicht blofl durchaus verwerf-
lich, sondern eine so schlimme Gewohnheit,
daf} sie nur durch vdllige Abstinenz iiber-
wunden werden kann. Wo immer sich
hochherzige Menschen finden, welche frei-
willig, aus hdheren Motiven, sich alles
Alkoholgenusses enthalten, um durch ihr
Beispiel und ihr Opfer bessernd auf die
Sklaven der Trunksucht einzuwirken, ver-
dient das héchste Anerkennung. Bestrebun-
gen in diesem Sinne werden mit Fug und
Recht empfohlen, aber das darf nicht auf
Kosten der personlichen Freiheit geschehen.
Die Voraussetzungen, auf denen das Uber-
triecbene der Abstinenzbewegung beruht,
sind unhaltbar: der Alkohol an sich ist
kein unter allen Umstinden zu meidendes
Gift; sein mifliger, von Vernunft und
Gewissen geregelter Genufl ist keine
Siinde und keineswegs ein notwendiges
Hinabgleiten zur Unmifligkeit im Trin-
ken; ein allgemeines Verbot des Alkohol-
genusses ist einerseits von unabschbar cin-
schneidenden wirtschaftlichen Folgen be-
gleitet, anderseits praktisch illusorisch, wie
die ,, Trockenlegung™ in den Vereinigten
Staaten Amerikas beweist. ,,Bedenken ge-
gen die Mifigkent, wie z. B, dafl diese
ein zu wenig bestimmter Begriff sei, um
ihn erfolgreich zu verwerten, sind leicht zu
widerlegen. Berufungen auf die Hl. Schrift
kénnen von fanatischen Gegnern des Alko-
hols nur unter Miflkennung des Zusam-
menhanges in einer oft sogar pietitlosen
Weise herangezogen werden. Die christ-
liche Aszese und das Verfahren der Kirche
hilt sich fern von derartigen Zwangsmafi-
tegeln und stiitzt sich dabei auf das Bei-
spiel Christi und der Heiligen. Der mit
Theorie und Leben wohl vertraute Ver-
fasser verbreitet sich mit ruhiger Klarheit
und Bestimmtheit {iber all diese Themata
und .steuert zwischen dem Zuviel und Zu-
wenig auf der goldenen Mittelstrafle sicher
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auf das Ziel der Wahrheit und Wirklich-
keit zu. Seine Schrift zerstreut die auf den
Alkohol gehiuften ungerechten Verdichti-
gungen und wird so zur ,Ehrenrettung®
eines von der Vorsechung dem Menschen-
geschlecht gewihrten Genufimittels.
Joseph Stiglmayr 5. J.

Pieper, Josef: Dieontische Grund-
lage des Sittlichen nach Thomas von
Aquin. Miinster i. W., Helios-Verlag,
1929, 65 S., 8°, geh. M 4.—. (= Uni-
versitas-Archiv. Eine Sammlung wissen-
schaftlicher Untersuchungen und Ab-

handlungen.)

Geistiges Erkennen bedeutet fiir Tho-
mas notwendig ein gewisses Eins-Sein des
Geistes mit der gegenstindlichen Wirklich-
keit, die das Mafl der Erkenntnis ist. Auf
dieser Objcktbezogenheit fundiert auch die
gesamte Titigkeit der praktischen Ver-
nunft, die nichts anderes 1st als wachsende
Auswirkung der spekulativen Vernunft auf
das Gebiet des sittlichen Handelns, schlief-
lich in Form cines Befehles, der mithin
sein Maf} letzten Endes im objektiven We-
sen der Dinge, der erkannten Situation hat.
Und das objektive Wesen des Menschen
selber in seiner gottgewollten Reinheit und
Vollendung zu verwirklichen, ist die Ten-
denz alles sittlich guten Handelns; in dic-
sem Sinne ist das vom Verfasser ctwas
knapp formulierte Gesetz: ,,Werde, was
du bist” (44) zu erklircn. Wohltuend wir-
ken bei dreser Schrift dic stets an die Spitze
der Untersuchungen gestellten kurzen und
klaren Begriffsbestimmungen, die durch-
sichtige Gliederung. Leider hat der Ver-
fasser die Uberschriften der einzelnen Ab-
schnitte nor im Inhaltsverzeichnis, nicht
aber im Text selber gegeben. Ohne weite-
res erhellt Wert und Bedeutung dieser Er-
wigungen, die das Sittliche im Reich der
objektiven, vom Wandel des Subjekts un-
abhingigen Wirklichkeit verankern und zu-
gleich die Tragweite einer realistischen Er-
kenntnislehre fiir die Ethik dartun.

Franz X. Pander 5. F.

S6ren, Kierkegaard: Die Rein-
heit des Herzens. Eine Beichtrede, aus
dem Dinischen iibersetzt von Lina
G e ism a r. Miinchen, Chr. Kaiser, 1926,
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206 S. — Leben und Walten der
Liebe. Herausgegeben von Christ.
Schrempf. Jena, Diederichs, 1926,
409 S. (= Erbauliche Reden 3.)

Die religiosen Reden Kierkegaards sind
selber in die innere Dialektik seines Schrift-
tums einbeschlossen, d. h. in dessen Art,
dafl erst das Gegeneinander der einzelnen
Schriften die wahre Meinung ihres Ver-
fassers enthiillt. In diesem Gegeneinander
sind die Reden der Ausdrudk des Kierke-
gaard des zugespitzten Luthertums, der sein
Gegenstiick im Kierkegaard der Kritik des
Luthertums hat (in den Tagebiichern). So-
wohl das Vorwort Geismars zur Beicht-
rede wie das Nachwort Schrempfs (in sei-
ner gewobnten subjektiv polemischen Art)
verraten freilich davon nichts. Wir verwei-
sen darum auf unser ,,Geheimnis Kierke-
gaards” {Miinchen 1929). Mit diesem Vor-
behalt kann man sagen, daf vor allem die
Beichtrede glinzend in das Problem Kierke-
gaards cinfiihrt: das Problem ecines Luther-
tums, das alles in die ,,Unbedingtheit” der
Cotteshingabe des ,einzclnen™ zuspitzt, die
dann zu ihrem Gegenstiics die bestindige
Reue hat. Durch diese Zuspitzungen wird
die Rede zu eincm Meisterwerk der Ent-
larvungen. Die geheimen Selbstsiichte reli-
giosen Lebens sind hier in einer Vollstin-
digkeit aufgededit wic sonst selten. Aber
es fehlt natiirlich dic innere Uberwindung
dieser ({(urluthcrischen) Korrelation zwi-
schen ,,Unbcdingtheit® und untilgbarer
Erbsiindigkeit. Dasselbe kann auch vom
dritten Band der Erbaulichen Reden gelten,
die mehr ins Breite gehen. Auch sie schiir-
fen den Blick fiir die geistlichen Verklei-
dungen. Aber e¢s bleibt bei den schrillen
Gegensitzen.

Der Wert von all dem fiir katholisdie
Aszese kann mithin vor allem in diesen
unerbittlichen Demaskierungen liegen. Dar-
tiber hinaus blitzt durch die Einseitigkeit
und Zugespitztheit des Lutherischen nicht
selten der Glanz paulinischer und augusti-
nischer befreiender Riicksichtslosigkeit.

Die Ubertragung Lina Geismars ist
durchaus wohlgelungen, ja kann mit der
Kunst Haedkerscher Kierkegaard-Ubertra-
gung fast wetteifern. Von der Ubertragung
der Erbaulichen Reden liflt sich das leider
nicht so sagen. Sie wird stellenweile ge-
radezu Kanzleistil. Erich Preywara S. J
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Styger, Paul: Die altchristliche
Grabeskunst. Ein Versuch der einheit-
lichen Auslegung. Minchen, Kosel-
Pustet, 1927. 124 S. u. 16 Tafeln. 8°.
Brosch. M 10.—.

Der Verfasser bewegt sich mit frohem
Mut auf einem dornigen Gebiete, auf dem
er lingst kein Neuling mehr ist. Im vor-
liegenden Buche hat er sowohl nach der
kritischen als auch nach der aunfbauenden
Seite seine Ansicht iiber den Charakter der
altchristlichen Kunst im allgemeinen und
der Grabeskunst im besonderen eingehend
entwickelt. Styger bezeichnet diec Heraus-
hebung der Kunst an den Begribnisstitten
Roms aus der altchristlichen Kunst liber-
haupt und ihre Charakterisierung als Gra-
beskunst als unhaltbar. Ferner habe insbe-
sondere bei der Darstellung der #ltesten
nnd auch spiter noch beliebtesten Szenen
aus dem Alten und Neuen Testament, wie
auch seit dem vierten Jahrhundert bei der
Darstellung von Szenen aus den Apokry-
phen, die Kiinstler durchaus nicht eine
symbolisierende Absicht geleitet. Der bis-
her so gut wie allgemein angenommene
symbolische Charakter der iltesten christ-
lichen Kunst beruhe auf einem eingewur-
zelten Vorurteil und finde weder in der
Betrachtung der Einzelszenen, noch in den
angenommenen Zyklen eine irgendwie
iiberzeugende Stiitze. Noch weniger hatten
die Kiinstler ihre Bilder einem bestimmten,
alles beherrschenden Grundgedanken diensi-
bar gemacht, wie etwa der Erl8sung von
der Erde ins Paradies, oder vom Tode zur
Auferstehung, oder sie, in Anlehnung an
alte liturgische Gebete, zur bildhaften Bitte
um Erldsung und Befreiung vom cwigen
Tode gemacht. Die auffallende Gegensitz-
lichkeit der Meinungen, die Willkiirlichkei-
ten in der Anwcndung und die geringe
Zahl von Darstellungen, die sich einem be-
stimmten der angerufenen Prinzipien recht
oder schlecht beugen wollen, miifiten von
solchen Annahmen zuriickschrecken. Und
doch miisse das Volk, fiir das ja die Bilder
gemacht wurden und das unseren heutigen
verzwickten Erklirungen gegeniiber ratlos
dastehen wiirde, ohne Miihe die Sprache
dieser Bilder verstanden haben. Sic miis-
sen also keiner Erklirung bedurft, bezw.
diese in sich selber getragen haben. Das
sei aber nur dann méglich gewesen, wenn

die Bilder fiir nichts anderes genommen
wetden wollten, als was sie fiir jeden auf
den ersten Blick waren: geschichtliche Er-
zihlungen aus der Heiligen Schrift und
aus den Apokryphen. ,Die Kiinstler woll-
ten einfach nur jene heiligen Geschichten
episch darstellen, die sie gelesen und ge-
hort hatten und die damals allen Christen
im Sinne waren. Dies schliefit nicht aus,
dafl jeder Beschauer nach eigenem Gutdiin
ken ticfcre Gedanken aus jemen Bildern
schopfen konnte; denn solche Ideen iiber
die gdttliche Wundermacht, Gerechtigkeit,
Vorsehung usw. sind ja naheliegend, sowohl
beim Lesen der Heiligen Schrift, als auch
beim Betrachten der Bilder. Ein didakti-
scher Zweck war nicht in erster Linie mafi-
gebend, obwohl solche Illustrationen aus
Bibel und Evangelien leicht auch diese Auf-
gabe erfiillen konnten, genau so, wie reli-
giose Bilder in den Wohnrdumen* (S. 75).
Unter der doppelten, bis jetzt nnr auf Kon-
jektur beruhenden Annahme, eines aufler-
z8meterialen Ursprunges der christlichen
Kunst iiberhaupt, und der vollen Gleich-
artigkeit dieser vorzometerialen und der
neben der Zltesten Grabeskunst mit dieser
parallel laufenden auflerzémeterialen Kunst,
kommt St. zu dem Schlusse, dafl ,,nur eine
erzihlende Absicht von Anfang an die ge-
samte christliche Kunst beherrschte (Seite
119).

Fassen wir zunichst, wie es den Zielen
dieser Zeitschrift entspricht, den ,,Versuch®
Stygers als Ganzes ins Auge, so wiirden
gewifl, mit dem Versinken fast der ganzen
liebgewonnenen Katakombensymbolik, die
als grundlegendes Auslegungsprinzip fallen
miifite, hohe religiése Gefiihlswerte ver-
schwinden, wie man recin gefithlsmifig ja
auch die kritische Auflésung mancher Le-
genden bedauert, in denen eine kindliche
Frommigkeit lange Nahrung fand. Diesen
Verlust wiirde man aber gerne in den Kauf
nehmen, wenn damit die Frémmigkeit
wirklich auf eine festere Grundlage ge-
stellt wiirde. Daff St. in manchen Punk-
ten der Einzelkritik Recht hat, wird man
ohne weiteres zugeben miissen. Auch die
Ablehnung einer allzu scharfen Betonung
des sepulkralen Charakters der altchrist-
lichen Kunst diirfte berechtigt sein. Nicht
aber die Ablehnung des symbolischen
Grundcharakters der altchristlichen Kunst,
die gewifl zunichst als Grabeskunst auf-
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tritt, iiberhaupt. Nuor darf der Begriff des
Symbols nicht zn eng gefafit werden. Die
Alten definierten es als signum rei alienae,
eine Sache, die Zeichen einer anderen ist.
Symbole im engsten Sinne, eine Sache als
Zeichen einer bestimmten anderen, ist z. B.
der Anker als Symbol der Hoffnung. Aber
auch Christus der gute Hirt. Dieses Sym-
bol ist vor allem zn betonen. Es ist ja
doch von Christus nicht bekannt, dafl er je
Hirte gewesen sei, je eine Herde geweidet,
je ein Schaf verloren, je ein Schaf auf sei-
nen Schultern getragen hatte. Und es ist
wirklich ein richtiger Campagnahirt, der
vor uns steht, freilich mit den Ziigen Chri-
sti, den wir nicht ,einen, sondern ,,den
guten Hirten nennen, weil wir durch ihn
hindurch Christus, in ithm Christus sechen,
dessen Symbol er ist. Aber auch, wenn ein
Bild aus einer Erzihlung, die fir christ-
liches Glauben, Hoffen nnd Lieben wert-
voll ist, einec Szene heraushebt, bleibt es
ein Symbol, rei alterius signum, weil es im
Geiste die ganze Szene und den darin eat-
haltenen, fiir das christliche Leben wert-
vollen Gedanken auflcben 1ifit. Auch wenn
dasselbe Bild zugleich mehrere Glaubens-
wahrheiten in dieser Weise verkorpert nnd
dem christlichen Empfinden mehrere Rich-
tungen gibt, bewirkt es das in seiner Eigen-
schaft als Zcichen, und ist und bleibt ein
Symbol. Fiir den warmherzigen altchrist-
lichen Beschauer, der dic biblischen Erzih-
lungen gut kannte, gipfeln z. B. die alt-
testamentlichen Errettungsszenen tatsichlich
in dem besonders am Grabe trdstlichen Ge-
danken des michtigen Schutzes Gottes iiber
seine Diener; die Wunder des Heilandes
im allgemeinen in seiner Wundermacht und
Giite; das Lazaruswunder in der feier-
lichen Erklirung des Herrn: ,,Ich bin die
Aunferstchung und das Leben®; die Heilung
des Gidhtbriichigen in dem groflen Worte
des Heilandes: ,,Damit ihr aber wisset, daf}
der Menschensohn Macht hat anf Erden,
die Siinden zu vergeben, stehe auf, nimm
dein Bett und gehe®; die Szene der Sama-
riterin am Jakobsbrunnen in der Selbst-
offenbarnng Christi als des Messias und
die Heilung des Blindgeborenen in der
Selbstoffenbarung Christi als Sohnes Got-
tes. Nicht zu iibersehen ist noch, daf} durch
die Verbindung mit dem guten Hirten,
einem Symbol im engsten Sinne, auch die
ihn begleitenden Schafe zu Symbolen der
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Gldubigen werden; wie auch, im Arkosol
einer zerstrten Grabkammer in Kyrene
(bei Neuf S.34) die neben dem Piscis-Chri-
stus auftretenden Pisciculi Symbol der
Gliubigen sind. Hier zeigt sich, wie iiber-
haupt ein sicher als bestimmtes Symbol ver-
wendetes Bild die symbolische Erklirung
eines grofleren Bildes, dessen Teil es ist,
erzwingen oder doch sehr wahrscheinlich
machen kann. So vielleicht z. B. beim an-
gelnden Fischer in A2 und A3 in S. Cal-
lista. Die Brotvermehrung steht in so en-
gem geschichtlichen Zusammenhang mit der
Verheiflung des ,,Brotes des Lebens”, daf
die Auffassung von Brot und Fisch auf
manchen Mahlszenen, sogar in der bekann-
ten Szeme von S. Callisto, als Symbolen
der Eucharistie keine zu weit hergeholte Er-
klirung ist. So aufgefafit, diirfte an dem
symbolischen Grundcharakter der iltesten
christlichen Kunst kaum zu riitteln sein.
Das Verdienst wird aber immerhin St. blei-
ben, dafl man in der Erklirung im einzel-
nen Falle mit etwas mehr Zuriickhaltung
zu Werke gehen wird.

Wihrend der Druckkorrektur geht uns
die Romische Quartalschrift zu, wo Msgre,
Kirsch, der Leiter des pipstlichen archiolo-
gischen Institutes, in einem Artikel ,,Der
Ideengehalt der iltesten sepulkralen Dar-
stellungen in den r8mischen Katakomben®
(1928, Heft UII, S. 1—20) die ganze
Fragc schr eingehend beleuchtet. Kirsch
findet in einzelnen Bemerkungen und Anf-
fassungen Stygers manches Richtige, unter-
streicht aber um so entschiedener den Sym-
bolismus. Peter Sinthern S. . J.

Neufl, Wilhelm: Die Kunst der
alten Christen. Augsburg, Filser, 1926.
155 S. 4°. Mit 4 Farbtafeln, 24 Strich-
dtzangen im Text und 184 Bildern auf
92 Tafeln. M 40.—.

Das bei Bachem gedrnckte, in Text und
Ausstattung  gleich vorziigliche Werk er-
scheint in den ,,Veréffentlichungen des Ver-
bandes der Vereine katholischer Akademi-
ker zur Pflege der katholischen Weltan-
schauung™. Die Absicht des Verfassers war,
,fiir weitere Kreise ein Bild von der Kunst
der alten Christen zu entwerfen, anf das
die neuen Probleme und Erkenntnisse ihr
Licht werfen sollen. Es handelt sich darum,
daff die Konst der alten Christen in sich
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und im Zusammenhang mit der Kunst ihrer
Mitwelt verstanden werde nach Inhalt und
Form, Geist und Gestalt. Nur so wird auch
erkannt werden konnen, was an schdpferi-
scher Kraft in ihr lag. Dadurch aber end-
lich leuchtet auch auf, was sie fiir uns Men-
schen von heute bedeutet” (S. 14), Noch
genauer sagt der Prospekt: ,,Neufl will die
altchristliche Kunst mit gleichmifliger Be-
riicksichtigung des Formalen wie des In-
haltlichen, des iibernommenen Hellenistisch-
Antiken wie des neuen Orientalisch-Unanti-
ken, im Zerfall der Formen einer abster-
benden Welt und im Aufbau einer neuen
Synthese anschaulich und als einen der gro-
flen kiinstlerischen Schritte der Menschheit
begreiflich machen. Um der Versuchung
zu entgehen, die zahlreichen Liicken, die der
Stoff auf dem behandelten Gebiete offen
148t, durch allzu gewagte Hypothesen aus-
zufiillen, hat der Verfasser in der Darstel-
lung zu einer Anzahl mehr essayartiger,
jedoch in chronologischer und organischer
Ordnung aufeinanderfolgender Kapitel ge-
griffen. Auch die Abbildungen sind so ge-
wihlt, daB sie den kiinstlerischen Wert der
Gegenstinde, und, durch ihre Zusammen-
stellung, auch den kunstgeschichtlichen Ent-
wicklungsgang  unmittelbar  anschaulich
machen. Von der ilteren ZOmeterialmalerei
ausgchend, an die sich deren jiingere Schwe-
ster und die mit dieser gleichzeitige Sepul-
kralplastik anschliefit, fihrt uns der Ver-
fasser den altchristlichen Kirchenbau und
seinen Bilderschmuck vor Augen, bespricht
dann die kirchliche und hiusliche Klein-
kunst, die Buchkunst der altchristlichen
Linder und die hellenistisch-orientalische
Ausgestaltung der Bildtypen, um iiber Bild
und Bilderverchrung von der altchristlichen
zur mittelalterlichen Kunst iiberzuleiten.
Ein genaueres Eingehen auf die Einzelhei-
ten ist an dicser Stelle nicht méglich.
Niher liegt uns die von Neuf sehr sorgfil-
tig behandelte altchristliche Grabeskunst.
Da von den iltesten christlichen Ver-
sammlungsriomen, die schon um das Jahr
200 nachweisbar sind, und von deren kiinst-
lerischem Schmuck nichts mehr vorhanden
ist, so sind die altchristlichen Grabstitten,
inshesondere die Wandmalereien der rémi-
schen Katakomben, tatsiichlich der einzige
Zugang zur Kunst der alten Christen. In
der namentlich fiir die ilteren Katakom-
benfresken schwierigen Frage der Datie-

rung folgt Neufl dem Urteil ihrer besten
Kenner, namentlich Wilperts, Fiir deren
Auffassung und Erklirung stellt er sich
entschieden auf den symbolischen Stand-
punkt, fiir den er eigene Erklirungen und
Stiitzen beibringt.

So sagt er bei der Aufzihlung der be-
liebten Gegenstinde aus der heidnischen
Kunst, die ohne Anstof} beniitzt werden
konnten, als da sind: die Landschaft in
Domitilla, der Oceanoskopf, die Jahres-
zeiten-Symbole in Gestalt von bekrinzten
Képfen, Eros und Psyche als Sinnbilder des
siegreichen Lebens, Orpheus: ,,Die Jahres-
zeiten mit ihrem Sterben und neuen Wer-
den batten ja auch fiir den christlichen Ge-
danken an Leben, Tod und Auferstehung
einen naheliegenden symbolischen Sinn; da-
her spielen sie eine besondere Rolle* (Seite
20). Zu den iltesten Katakombenbildern
gehoren, in der Flaviergalerie, der Wein-
stock als unbedenklich iibernommenes Idyll,
die Mahlszene, ein heidnisches Symbol, mit
neuer christlicher Idee erfiillt, und zwei bib-
lische Szenen: Daniel in der Léwengrube
und Noe in der Arche, in der Form beide
sich an bereits geprigte Typen der antiken
Kunst anlehnend, Und dennoch liegt bei
beiden gerade in der Form wesentlich
Neues. ,,Es liegt in der duflersten Verein-
fachung in Verbindung mit der Neigung zu
Frontalitit und Symmetrie. In dieser wird
die Untrennbarkeit von Form und Inhalt
in der christlichen Kunst gleich in ihren
ersten Anfingen deutlich. Denn ihr tiefster
Grund ist der religi§s-symbolische Charak-
ter dieser Bilder. Nicht dic Geschichte Noes
soll uns erzihlt werden, ebenso wenig die
Daniels. Der Christ kannte beide aus der
HI. Schrift und aus seinen Gebeten. Er
sollte nur durch Noe und Daniel an die
Gnadenmacht Gottes erinnert werden, die
beide erfahren hatten. Ihr Bild war nichts
als ein Symbol dieser Gnadenmacht. Daher
war jede erzihlende Einzelheit unnétig;
dic Andeutung der Sache selbst geniigte.
Ja, es wiire fiir diese Auffassung geradezu
storend gewesen, durch Nebensachen abze-
lenkt zu werden. Aber sprechen und den
Beschauer unmittelbar ergreifen soll das
Symbol. Daher die frontale Haltung. Der
Dargestellte sieht den Beschauer an; Auge
blickt in Auge. Die symmetrische Anord-
nung empfahl sich dabei von selbst. Ein
ungeheurer Verzicht auf die kinstlerischen
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Errungenschaften der Hellenen und Helle-
nisten liegt in diesen beiden Formgesetzen!
Das Studium der Bewegungen und Verkiir-
zungen, der Perspektive, der Gruppenan-
ordnung, der Farbenzauber und das Spiel
von Licht und Schatten, was hatte all dies
noch fiir eine Wichtigkeit bei solchen Bil-
dern® (S. 22). Diese formalen Grundsitze,
die bezeichnenderweise in den aus der heid-
nischen Kunst iibernommenen Szenen, dem
Mahl und dem Weinstodk, nicht aufschei-
nen, sind dagegen wirksam sowohl im Gu-
ten Hirten und den ,,Oranten®, als auch in
ithrer Zusammenstellung (Lucina und Domi-
tilla). Bei der Aunfzihlung der im 2. und
3. Jahrhundert nen hinzugekommenen Bil-
der aus dem Alten und Neuen Testament,
von denen viele in spiterer Zeit nicht mehr
in dieser Form, oder iiberhaupt nicht mehr
vorkommen, weist Neuf} verschiedenfach
auf die Anwendung der besprochenen Prin-
zipien hin, denen sich als Neues dic der
symmetrischen Gestaltung verwandte rhyth-
mische Reihung anschliefit, ,,die in fhnlicher
Weise den symbolischen Charakter ver-
starkt™ (S. 20).

Vom unmittelbaren Sinn der Bilder un-
terscheidet Neufl ,,die tiefere Bedeutung,
dic gerade die Wahl dieser bestimmten
Motive herbeifiihrte. Er entscheidet sich
im wesentlichen fiir dic Ansicht¢ von Ed-
mond Leblant, der an die heutigen Sterbe-
gebete und an verwandte Gebete im christ-
lichen Altertum ankniipft. Da diese alle
leider erst fiir eine spitere Zeit bezeugt
sind, erweitert N. seine Grundlage in gliick-
licher Weise dadurch, dafl er das erste
Makkabierbuch und seine zwei apokryphen
Briider aus dem ersten Jahrhundert und den
Hebricrbrief heranzieht zum Beweise, dafl
das altchristliche Denken, das in diesem
Punkte von dem gleichzeitigen jiidischen
nicht verschieden war, mit Vorliebe bei den
grofien Glaubensvorbildern der Vergangen-
heit verweilte. Im ersten Makkabierbuche
sind neben anderen auch Daniel und die
drei Jiinglinge genannt; im dritten weist
der greise Eleazar auch auf Gottes Barm-
herzigkeit an den drei Jiinglingen, an Da-
niel und Jonas hin; im vierten stirkt die
Mutter ihre Séhne durch den Hinblick anf
Elias, Daniel, die drei Jiinglinge und an-
dere. Daraus zicht N. fiir die tiefere Be-
deutung der Bilder den Schlufl; ,,Begnadete
Menschen und Wundertaten Gottes, welche
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die Zuversicht am Grabe stirken konnten,
sie sollten dem Besucher des Grabes vor
Augen gestellt werden™ (S. 32).

Nur am Grabe? Nidht anch fiir die eige-
nen Kimpfe des Christen, insbesondere fiir
das Martyrium? Die naheliegende Frage,
auf die auch das von den Entdeckern dem
3. Jahrhundert zugeschriebene Bodenmosaik
der Synagoge von Ain Duk, eine Wege-
stunde von Jericho, das neben dem Tier-
kreise und dem sicbenarmigen Leuchter auch
Daniel zwischen zwei Léwen zeigt, einiges
Licht werfen kounte, sei hier nur angedeu-
tet. N. selbst stellt sich die Frage: ,,Er-
schopft iiberhaupt der Gedanke der Zuver-
sicht, der siegesgewissen und der zagenden,
die 1dee der Grabesbilder? Gerade das letz-
tere kann man nur dann mit Recht sagen,
wenn man diesen Gedanken der Zuversicht
bloR als einen Leitgedanken auffaflt, der
viele andere Tdeen nach sich zieht.... Das
ist gerade das Grofie des christlichen Glau-
bens, und die (%uelle ciner unerschopflichen
Fruchtbarkeit tir die Kunst, dafy seine
weitumfassenden allgemeinen Ideen in den
ganz bestimmten Tatsachen der Heilsge-
schichte und den wundervollen Wirklichkei-
ten  der Heilsordnung verankert sind“
&S. 32). Frage: Gelten diese Leitgedanken
tr den Christen nur am Grabe oder auch
in seinem Lcben? Mit Recht erklirt N. es
als abwegig, in der Darstellung der siindi-
gen Stammeltern das Paradies als Symbol
des ewigen Lebens dargestellt zu sehen.
Weshalb dann ihr Siindenfall, und nicht
ihr Lustwande] im Paradies? ,,Eben deshalb,
weil der Christ an die Siinde selbst und
thre Folgen, Erbsiinde und Tod, und end-
lich an die Erlésung dachte; weil er ferner,
wie uns die Viter lehren, mit dem spi-
teren Judentum iiberzeugt war, daff die
Stammeltern durch ihre Bufle den Weg des
Heiles wieder gefunden haben. Sie waren
begnadigte Siinder, wie man auch von jenem
Christen es hoffte, der dort im Grabe lag"
(S. 83). Frage: Nicht auch jeder Lebende
von sich, oder das doch nur beim Grabe?
Beim Quellwunder des Moses, so fithrt N.
aus, konnte der alte Christ von dem gott-
geschenkten Quell des Alten Bundes nicht
horen, ohne des Gnadenquells des Neuen
Bundes, vor allem der Taufe zu gedenken.
,»Woher kamen sonst schon so friih Bilder,
wie die Verkiindigung, Maria mit dem
Kinde, dic Anbetung der Weisen, die Taufe
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Jesu im Jordan, Christus als Lehrer, Or-
pheus als Symbol Christi, alles Bilder, die
unmittelbar mit dem Errettungsgedanken
nichts zu tun haben™ (S. 33). N. geht dann
weiter anf die Symbolik des eucharistischen
Gastmahles, der Tanfe und des Fisches ein.
,,S0 ist also wahr, dafl die Znversicht, dem
Verstorbenen werde Seligkeit zuteil, der
Leitgedanke aller Bilder am Grabe ist, aber
ebenso wahr, dafl diese Zuversicht hervor-
widhst aus allen christlichen Glaubenswahr-
heiten, die auch in Lehre und Gebet ihre
Waurzel sind. Insofern steckt die Grabes-
kunst der alten Christen voller Dogmen.*
»Der Grundgedanke schlieffit somit alle die
dogmatischen Einzelbekenntnisse nicht aus,
sondern ein. Kein Schema bestimmter Ge-
betsformen kann diesen Bilder- und Ideen-
reichtum erkliren” (S. 35). Frage: Sind die
Bilder, nicht einzelne, sondern ihre Gesamt-
heit, anf jeden Fall die grofie Mehrzahl,
fiir die Hervorbringung ihrer Wirkang, die
Dogmen, deren Ausdruck sie sind, im Geiste
des Beschauers lebendig zu machen, an das
Grab gebunden? Bleibt die Wirkung fiir
die grofle Mehrzahl der Bilder nicht die
gleiche, wenn wir sie uns an einem Orte
der Lebenden, etwa im Versammlungshanse
der Christen denken? In der Tat weist
auch N. diesen Gedanken nicht ganz ab,
wenn er schreibt: ,)Dafl wir leider keine
Moglichkeit haben, uns von der Ausstattung
dieser ersten Kirchen ein Bild zu machen,
haben wir schon friither erwihnt, es sei denn
dafl es moglich ist, wie man versacht hat,

Riickschliisse von einzelnen Bildern der Ka-
takomben auf Bilder in den Kultriumen zu
machen. Christus zwischen den Aposteln
thronend oder die Traditio legis konnen
derartige Kirchengemilde sein™ (S. 48).
Bei diesen Beispielen scheint N. vor allem
an Bilder in der Concha der Absis za den-
ken; an weniger hervorragender Stelle, ins-
besondere an den Seitenwinden, kénnte
man sich ebenso gut so ziemlich jedes an-
dere Bild der Katakomben denken. Mag
am Grabe, aus allen lebendig empfundenen
christlichen Glaubenswahrheiten mit Macht
hervorbrechend, auch gerade die Zuversicht,
dem Verstorbenen werde die Seligkeit zu-
teil, bezw. dieser Wunsch sich michtig er-
heben, die in allen dargestellten Szencn
Nahrung suchen nnd finden k&nnen, so
mochte es doch bedenklich scheinen, in die-
sem Wunsche oder in dieser Zuversicht den
cinzigen hochsten Leitgedanken der alt-
christlichen Kunst zu sehen. Kénnte man
nicht mit mehr Recht sagen, die altchrist-
liche Kunst sei zugleich Ausfluff und An-
regung des gesamten christiichen Glaubens,
Hoffens und Liebens?

Das feinsinnige Buch, das uns Neues be-
schert, das durch die viclen Literaturanga-
ben iiber alle einschligigen Probleme noch
besonders wertvoll ist, wird sicher viele
ernste Leser finden und auch die Kunst

der alten Christen fiir das gegenwirtige
Geschlecht frudhtbar machen.

Peter Sinthern S. 7.
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