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BIBLIOGRAPHIE.

Der Wunderglaube.

v. GERDTELL, Dr. Ludwig: Die urchristlichen Wunder vor
dem Forum der modernen Weltanschauung. Dritte vollig
umgearbeitete und stark erweiterte Auflage. Eilenburg, Ver-
lag von Bruno Beckers Buchhandlung, Otto Thon, 1912.
(133 S.)

MANDEL, D. Hermann: Der Wunderglaube. Leipzig, A. Dei-
chertsche Verlagsbuchhandlung, 1913. (44 8S.) Preis br, .4—.90.

Kaum hat ein metaphysisches Problem in den letzten Jahren
-eine so umfassende und aus den verschiedensten Gesichtspunkten
gefithrte Untersuchung erfahren wie das Problem der Willens-
freiheit. Zugleich liess sich feststellen, dass die Neigung zu
einer indeterministischen Loésung des Problems auch in philo-
-sophischen Kreisen gewachsen ist. Zum nicht geringen Teile
ist das durch die empiristische Deutung des Weltbildes bedingt,
die auf psychologischer Grundlage die Geltung des iiberlieferten
rationalistischen Kausalbegriffs in Frage gestellt hat, In dem-
selben Masse aber, in dem die sinnlich-geistige Welt dem Be-
reiche der Notwendigkeit entzogen wurde, drang der Begriff
des Moglichen vor. Eine selbstindige Bedeutung gewann er
zunéchst fiir das Gebiet der geistig-geschichtlichen Kultur. War
aus der Anwendung der mechanischen Kausalauffassung auf
-das Gesamtgebiet des Wirklichen der Gedanke der ,ewigen
Wiederkunft des Gleichen“ geflogsen, so wurde nun mit der
Anerkennung der Selbstindigkeit des Geisteslebens der Gedanke
einer schopferischen Neugestaltung des Lebens verbunden. Und
es ist bezeichnend, dass sich seine Anwendung nicht nur auf
das Gebiet des geistig-sittlichen Lebens beschrinkt, sondern
dass er auch in den Bereich des eigentlich Biologischen ein-
zudringen beginnt. Auch hier ist eine Reihe von Forschern



— D4 —

zur Anerkennung der Selbstindigkeit der Lebensvorgiinge gegen-
iiber den in sie einbezogenen physikalisch-chemischen Prozessen
gelangt. Wie nun auch die an der zweckmissigen Gestaltung
der Lebensprozesse beteiligten Faktoren bestimmt werden mogen,
dass sie sich in ihrer Sonderart einem liickenlosen mechanischen
Kausalzusammenhang nicht einfiigen lassen, diirfte wohl all-
gemein anerkannt werden. Ist aber diese so lange fiir unzer-
brechlich geltende Kette einmal gesprengt, so stellt sich die
begriffliche Auffassung des Naturgeschehens ganz anders dar.
Dieses bietet wenigstens fiir den Kreis der Lebenserscheinungen
dem Einstromen von Kriften Raum, denen bisher der Zugang
versperrt schien. Die Natur verliert damit den Charakter eines.
in dem Verhiltnis seiner Teile berechenbaren Systems; sie
wird ,geheimnisvoll am lichten Tag"; sie stellt sich nicht mehr
a priori dem Wunderglauben entgegen. — Wenn nun auch
von modernen Denkern dieses Zugestandnis mit der Bemerkung
abgeschwicht wird!), dass unser Lebensgefiihl diesem Glauben
widerstreite, so ist doch zu fragen, ob nicht auch unser Lebens-
gefiihl eine Umbildung erfahren wird, nachdem es sich den
Klammern der mechanischen Naturauffassung, die es zuvor
eingezwingt haben, entzogen hat. Das uns vorliegende Buch
von Gerdtell kann jedenfalls als ein Zeugnis fiir die Moglich-
keit einer Umformung des Liebensgefiihls im Sinne des Wunder-
glaubens angezogen werden. Im Rahmen der _prophetisch-
apostolischen Weltanschauung¥, so erkliart uns sein im iibrigen
philosophisch gut geschulter Verfasser, sei auch das massivste
Wunder naturwissenschaftlich leicht denkmaoglich (S. 90). Die
Art, wie er diese Behauptung erlautert, ist allerdings geeignet,
gegen seine Glaubenswilligkeit recht bedenklich zu stimmen.
Das Wort des Herrn von dem Berge versetzenden Glauben
erscheint ihm ndmlich als ein fiir unser Denken auch in seiner
wortlichen Bedeutung leicht realisierbares. Fiir Gottes Wollen
und Handeln gibt es seiner Meinung nach keine Grenzen der
Moglichkeit. ,Ein Gott, der sich an unverbriichliche Natur-
gesetze gekettet hitte, wire ein Schattenkonig. Er hitte damit
seine Gottheit niedergelegt. Er hitte sich selber zu ewiger
Ohnmacht verdammt.“ (S. 110.) — ,Die moderne Wunderscheu
stammt im letzten Grunde aus einem Rebellenherzen, das Gott

') Emil Hammacher, Hauptfragen der modernen Kultur. S. 213 {.
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zugleich fiirchtet und hasst, sich aber beides nicht eingestehen
will. . .. Die ,wissenschaftliche* Wunderleugnung wirkt auf
den unruhig werdenden Siinder, wie das Chloroform auf die
Nervenschmerzen des Siechen. Das theologische Freidenkertum
braucht deshalb um sein Publikum nicht besorgt zu sein. Der
unbussfertige Siinder hat den theologischen Freisinn bitter nétig.
Dieser wird daher seine Claqueure behalten, so.ungeniigend
auch seine wissenschaftliche Begriindung des Unglaubens ist.“
(S. 111.) — Mit Absicht fithren wir diese extremen Ausserungen
an, um deutlich zu machen, dass der Gefiihlshintergrund, von
dem sie sich abheben, der eines Zeloten ist, dem es nicht darauf
ankommt, den Gegner religios und sittlich zu verdéichtigen.
Fir ein solches Verfahren aber vermogen wir nicht die Spur
einer Sympathie aufzubringen.

Zur Sache selbst mochten wir zu den Ausfithrungen Gerdtells
folgendes bemerken: Es ist richtig, dass das Kausalgesetz nur
ein heuristisches Forschungsprinzip auch fiir den Naturforscher
ist. Es setzt die Gleichférmigkeit der Naturgeschehnisse voraus,
weil nur unter dieser Voraussetzung die Natur logisch ein-
heitlich zu begreifen ist. Es ist weiterhin zutreffend, dass die
Fixierung einzelner Naturgesetze immer nur zu Ergebnissen
von relativer Giiltigkeit fiihrt. Eine mogliche Verdnderung in
den Bedingungen des Geschehens veridndert selbstverstindlich
auch dessen symbolische Beschreibung fiir die Erkenntnis, wie
umgekehrt eine Verfeinerung der Beobachtungs- und Erkenntnis-
mittel den Tatbestand der Dinge in verindertem Licht er-
scheinen ldsst. — Aber diese Relation (Abhéingigkeit der Er-
kenntnis vom Wahrnehmungsbestande und dessen mogliche
Veranderung durch die wachsende Zuverlissigkeit der Erkenntnis-
mittel) hebt doch an keinem Punkte die kausale Auffassung
des Geschehens als solche auf. — Hier aber kann erst die
Diskussion iiber die theoretische Moglichkeit des Wunders ein-
setzen; denn ihre Voraussetzung ist eine Verstindigung tiber
den Sinn des Kausalgesetzes. Schliesst dieser die Behauptung
der Notwendigkeit alles Geschehens in sich? — Welcher Art
ist dann diese Notwendigkeit? — Ist sie der logischen Not-
wendigkeit gleichzusetzen, derzufolge aus bestimmten gedank-
lichen Voraussetzungen ebenso bestimmte Folgerungen unaus-
weichlich abzuleiten sind? Dieser analytisch-deduktive Kausal-
begriff hat sich am vollkommensten in dem philosophischen



Rationalismus des 17. Jahrhunderts durchgesetzt. Spinoza, fiir
den ,causa“ und ,ratio® Wechselbegriffe geworden sind, ist
ganz von ihm beherrscht. — Die Voraussetzung fiir die voll-
kommene Durchfiihrung dieses Kausalbegriffs ist die Annahme,
dass die Wirklichkeit ein in allen seinen Teilen gleichartiges
und gleichgeordnetes System von Dingen darstellt, deren ein-
zelne Verdnderungen jederzeit aus dem Zusammenhang des
ganzen Systems begriffen und abgeleitet werden koénnen. Es
liegt auf der Hand, dass damit unserem Erkennen eine ganz
unmogliche Aufgabe zugewiesen wird. Denn die Weltformel,
die dieser Aufgabe geniigen wiirde, unter welchem Symbol
sie sich auch verkleiden mag, ist zuletzt nichts als ein dialekti-
scher Schein. Aber auch die dem Monismus eigentiimliche
Annahme trifft nicht zu, dass die Welt aus gleichartigen und
gleichgeordneten Dingen bestehe. Die Gleichartigkeit wird
durch den Gegensatz des Physischen und Psychischen ausge-
schlossen, die Unmoglichkeit einer gleichen Ordnung durch das
Misslingen des Nachweises, dass es nur einen Typus des Ge-
schehens gebe. Hiermit ist die- Unméglichkeit erwiesen, dem
Kausalgesetz eine logisch einheitliche Anwendung zu geben.
Zugleich ist hierin eingeschlossen, dass der Kausalzusammen-
hang fiir uns nicht nach Analogie eines logisch einheitlichen
Denkzusammenhanges konstruierbar ist und somit auch nicht
den Charakter logischer Denknotwendigkeit besitzen kann.
Demgemiss bleibt fiir den Glauben an eine reale Not-
wendigkeit des Geschehens nur eine psychologische Begriindung
tibrig, wie sie auf empiristischer Grundlage zuerst Hume bei-
zubringen versucht hat. Das Ergebnis seiner Untersuchung
schriankt allerdings den Sinn der Notwendigkeit des Kausal-
zusammenhanges auf die subjektive Notigung ein, die sich in
uns auf Grund von Wahrnehmungsgewohnheiten herausbildet.
Kausalzusammenhinge sind dieser Ansicht zufolge Erwartungs-
zusammenhinge, deren stetige Erfillung und Verwirklichung
nur geglaubt und niemals bewiesen werden konnen. Aus den
Gesetzen des Geschehens werden allgemeine Regeln, deren
Griiltigkeit als eine sehr abgestufte erscheint. Den verschiedenen
Wert dieser Abstufungen fiir die verschiedenen Formen kausaler
Zusammenhéinge klarzustellen, liegt nicht im Rahmen unserer
Besprechung. Nur soviel sei gesagt, dass die erkenntniskritische
Uberlegung uns zu dem Ergebnis zu fiihren scheint, dass die
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in vielen Fallen uns beherrschende Ungewissheit iiber den
moglichen Verlauf kausaler Geschehnisse nicht nur darauf
beruht, dass wir die Bedingungen nicht tibersehen, die an der
Realisierung dieser Geschehnisse beteiligt sind, sondern ebenso
auch darauf, dass wir unter Umstinden auf eine ganz unge-
wohnliche, eigenartige Formung der Geschehnisse gefasst sein
miissen. Schon das heroische Handeln, des geniale Denken
und Bilden sind durch solche iiberraschende Wendungen und
Erhebungen iiber das gewohnte Niveau des Lebens ausge-
zeichnet. Schon hier treten Kréafte in die Erscheinung, die
Goethe, um ihren geheimnisvollen Charakter anzudeuten, als
,ddmonische“ bezeichnet hat. — Von hier aus ist zum religiosen
Wunderglauben nur noch ein Schritt. Fiir ihn wird das Ausser-
gewohnliche Ereignis. Zugleich ist seine Auffassung von diesem
durch den Gedanken bestimmt, dass seine Ursache in géttlicher
Kausalitit gesucht werden miisse. Eine solche Annahme ist
also eine Deutung, die der religios Empfiangliche oder Glaubige
von sich aus in den Verlauf des wunderbaren Geschehnisses
hineinlegt. Uber das objektive Recht dieser Deutung kann aus
dem Verlauf der Geschehnisse selbst — von den ,Geistes-
wundern“ sei hier abgesehen — nichts entnommen werden. —
Denn die vorausgesetzte Ursache — Gott — kann ja doch
niemals Gegenstand sinnlich greifbarer Erfahrung werden. Die
objektive geschichtliche Forschung wird sich daher auf die Fest-
stellung beschrinken miissen, dass ein Ereignis aus dem Rahmen
des Natiirlichen hinausfalle, dass es aus den irgendwie be-
kannten Bedingungen des Natur- und Geschichtsverlaufs nicht
erklart- werden konne. Auf dem Wege zu dieser Feststellung
liegen die Bedenken der historischen Kritik, deren Priifung,
d. h. Bestiatigung oder Verwerfung durchaus dem Historiker
iiberlassen werden muss. Das Ergebnis seiner Priifung kann
iibrigens — wenn anders er in den Grenzen seiner Wissen-
schaft verbleibt — nur ein ,non liquet® in Hinsicht auf die
Ableitung einer geschichtlichen Tatsache aus natiirlich ver-
stdndlichen Zusammenhéngen ergeben, alsb nur den Charakter
des Unerkldrlichen und Ungewohnlichen fiir die in Frage
kommende Tatsache sichern. Im tbrigen wird er sich zu dem
Verzichte bereit finden, den Ranke in der Vorrede zu seiner
Weltgeschichte in die Satze gekleidet hat: ,Nur das kann die
Geschichte unternehmen, was sie mit ihren Mitteln zu erreichen

Internat. kirchl. Zeitschrift, Heft 4, 1914. 37
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vermag. Wie konnte sich der Geschichtschreiber zutrauen, das
Geheimnis der Urwelt, also das Verhiltnis der Menschen zu
Gott und der Natur zu enthiillen. Man muss diese Probleme
der Naturwissenschaft und zugleich der religiosen Auffassung
anheimgeben.

Es ist indessen klar, dass sich der Religionsphilosoph mit
einer so bedingten Anerkennung des Wunderbegriffs nicht zu-
frieden geben wird. Weder die Erkenntniskritik mit der Durch-
prifung des Giiltigkeitswertes des Kausalbegriffs, noch die Ge-
schichte mit ihren auf die Kritik der Zeugnisse gestellten Er-
gebnissen werden seinen Anspriichen in Hinsicht auf die Be-
griindung des Wunders gentigen. Sie schaffen in dieser Welt
Raum fir seine Moglichkeit, aber sie geben noch keine Gewiss-
heit. Diese kann nur im Glauben gewonnen werden. Dieser
verbindet das mit natiirlichen Mitteln unerklérliche Geschehnis
mit dem Wirken der gottlichen Allmacht und sucht es aus den
Absichten der gottlichen Vorsehung, die sich ebenso auf den
einzelnen wie auf die Menschheit im ganzen erstreckt, ver-
standlich zu machen. Offensichtlich tritt unter solchen Voraus-
setzungen der Wunderbegriff in die engste Verbindung mit dem
Gedanken der gottlichen Heilsokonomie. Zugleich ergibt sich
aus dieser Verbindung eine fiir den religitsen Wunderbegriff
sehr heilsame und gegeniiber dem Aberglauben notwendige
Begrenzung. An ., Wundern“, die sich als blosse Schaustiicke
erweisen, die in die Sphire des Zauberhaften fallen, hat das
religitse Empfinden kein Interesse; sie werden ihm unglaub-
haft oder wenigstens als Geschehnisse erscheinen, die sich zu-
letzt aus irgendwelchen, bisher vielleicht noch unbekannten,
natiirlichen Ursachen werden erklidren lassen.

Die hier versuchte Skizzierung des Wunderbegriffs, seine
Abgrenzung gegen den Kausalgedanken und die Bestimmung
seines religiosen Wertes bertihrt sich mehrfach mit den Aus-
fiihrungen, die sich in der kleinen, aber begrifflich sehr klaren
Schrift von Hermann Mandel tber den Wunderglauben finden.
Sie unterscheidet zwischen einer kosmologisch-kausalen und
einer religios-transzendentalen Begriindung des Wunders. —
Nur die religiose scheint dem Verfasser durchfiihrbar, ja not-
wendig, insofern sie ,die Verwirklichung des transzendentalen
Lebensgrundes sittlich vollkommenen Personlebens auf dem
Naturboden des Personlebens, der im Kosmischen liegt“, er-
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moglicht (S. 44). Ein Vorzug der Mandelschen Schrift liegt
darin, dass sie ihre Ergebnisse zum Schluss in kurzen Leit-
satzen zusammenfasst. Sie kann dem theologisch geschulten
Leser empfohlen werden.

Wir konnen aber nicht unterlassen, in diesem Zusammen-
hange noch eine weitere Schrift zu empfehlen, die uns aller-
dings nicht zur Besprechung vorliegt. Es ist das Buch von
J. Wendland ,Der Wunderglaube im Christentum®. Sie er-
scheint uns als die beste, insbesondere auch philosophisch griind-
lichste Behandlung des Problems, die wir kennen.

Bonn. Rudolf KEuUssEN,

Francke, Karl, Dr. phil.: Metanoetik. Die Wissenschaft von
dem durch die Erlosung verinderten Denken. Leipzig, A.
Deichertsche Verlagsbuchhandlung, 1913 (169 S.). Preis brosch.
Mo —.

Das vorliegende Werk von Francke setzt sich den Nach-
weis zum Ziel, dass nicht nur das sittliche Wesen des Menschen
durch die Siinde verderbt und darum erlosungsbediirftizg sei,
sondern dass auch sein theoretisches Denken von dem gleichen
Geschick getroffen wurde und daher fiir dasselbe eine usrdérow
ein Um- und Neudenken nétig werde (s. besonders S. 134). Das
neue Denken wird als ein ,Denken in Kraft des Glaubens*
charakterisiert, fiir welches der Christusgedanke das ausschliess-
liche Interessenzentrum bilde. Dieser Grundgedanke wird in
einer sehr weitliufigen und an schwiilstigen Wiederholungen
reichen Form zur Darstellung gebracht. Dabei fehlt, was fir
die Absicht der Untersuchung sehr forderlich gewesen wire,
eine klare Umgrenzung der verschiedenen Zweckbestim-
mungen und Aufgaben des Denkens. — Von diesen sachlichen
Mingeln abgesehen, ist der fortlaufende Text des Buches so
sehr mit Zitaten tiberhiuft, dass sich das Auge nur miihsam
aus deren Wust hinausfindet, um zu einer gegliederten Uber-
sicht des Satzbaues zu gelangen. Dazu verfiigt der Verfasser
tiber eine erstaunliche Fertigkeit, das durch Fremdworter zu
bezeichnen, was sich in guten deutschen Ausdriicken sagen
liesse. Als Beispiele, die sich noch vermehren liessen, fiihre
ich an: S. 21 _Pleonexie und Philargyrie%, S. 327 ,Peismonie,
Rhadiurgie, Panurgie“, S. 39 ,telische Maschinerie®, S. 42 ,in-
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sipid“, S. 47 ,sterotypiert“, soll wohl heissen: ,stereotypiert®,
S. 53 ,Panhoplie“, S. 57 _Euchese®, S. 74 ,indelibil*, S. 84
.rekognosziert®, ,substituiert“, S. 125 ,Metoikesie“, S. 127  sar-
kisch“, S. 144 | Assekurenzbediirfnis“, S. 166 . Rappusen®.

Der philosophische Gewihrsmann fiir Francke ist im all-
gemeinen Opitz; gelegentlich aber erhebt er sich auch zu einer
eigenen religionsphilosophischen Deutung. Ihr zufolge sind die
bildlichen Worte des Herrn von dem goéttlichen Geist: ,Der
Wind wehet, wo er will, und du horst sein Sausen, aber du
weisst nicht, woher er kommt und wohin er geht“ (Joh. 3, &)
als ein Hinweis auf die wirkliche Wesensbestimmtheit dieses
Geistes zu fassen. Der Organismus des Gehirns, so lesen wir
wir wortlich S. 109, wird zur Ausiibung der Denkfunktionen
angeregt und angetricben ,von einer windartig auftretenden,
windartig wirkenden, aber durch und durch zielbewussten
pneumatischen Macht, deren Wesenscharakter aus der Art
ihrer jene DMolekularbewegungen regelnden und ordnenden
Wirkungen néher erschliessbar ist.* ,Wie der Wind unsichtbar
ist und doch wirkt, so ist der Geist der Wahrheit. Er wirkt
unmittelbar auf das mredue, mittelbar auf den vodc (das Denken).
Er bewegt die Assoziationszentren der Grosshirnrinde, die auf
sein Wehen gewissermassen zuwartend angelegten Gehirn-
lappen, nimmt ihre Mitbeteiligung und Mitbetitigung bel Bannung
des alten, wie Weckung des ,anderen” Denkens in Anspruch
und verwendet sie in der Richtlinie der von ihm verfolgten
Zwecke® (S. 109). ,Alles Denken ist das Klingen der vom
Wehen eines hoheren Ordens geriihrten Saiten des Gehirn-
instruments. Der Wind Gottes lockt und bringt, je nach dem
Mass der Empfianglichkeit, welche er findet, Téne in ihm her-
vor, schligt und regt Begriffe und Vorstellungen in ihm an®.
»Steht der Wind als ein Etwas eigenartiz auf der Grenze von
Materie und Geist (sic!): Kann der Gotteswind des Geistes der
Wahrheit, um den Akt des Denkens, bezw. der Denkverinderung
zu ermoglichen, nicht Materie und Geist in eigenartige Wechsel-
berithrung, Wechselfiihlung, Wechselbeziehung bringen? Kann
er nicht die Nervenzentren des Grosshirns in der ihrer geschopt-
lichen Konstruktion und Organisation entsprechendsten Weise
durchwehen und so ein Spielen von Toénen, ein Sichbilden von
Gedanken, herbeifiihren, bezw. ein Sichverindern, ein Sichwan-
deln verkehrter Gedanken einleiten und anbahnen? Wehet er
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nicht souverin, wo er will? Spiirt nicht jedes denkende Sub-
jekt sein Sausen? Fihlt es nicht urdeutlich, dass der Wind
nicht aus ihm selbst heraus sich erhoben, sondern ganz anders-
woher seinen Ausgang genommen hat?% (S. 110). — Nach diesen
Proben wird wohl jeder Leser mit uns den Wunsch teilen, dass
der Verfasser in Hinsicht auf sein metaphysisches und religions-
philosophisches Denken eine wuercvoie an sich erfahre.
Bonn. Rudolf KEUSSEN.

HupAL, Dr. Alois, Subdirektor am Priesterseminar zu Graz:
Die religiosen und sittlichen Ideen des Spruchbuches. Kri-
tisch-exegetische Studie. Rom, Verlag des Pipstlichen Bibel-
instituts, 1914. XXVIIT und 261 S. (Max Bretschneider, Sorti-
ments- und Verlagsbuchhandlung, Rom, Via del Tritone, 60.)

Es wire nicht unrichtig, wenn man sagen wiirde: Die
These, die der Verfasser der vorliegenden Studie begriindet,
ist angegeben mit den Schlussworten (S. 255): ,Das Spruchbuch
gehort hinein in die vorexilische Literatur Israels® — und ist
folglich nicht, wie die moderne Kritik vielfach behauptet, ein
Erzeugnis nachexilischer Frommigkeit und Sitte. Allein die
Behandlung dieses Themas notigt den Verfasser, auf den Wort-
laut und Inhalt der Spriiche in einer Weise einzugehen, ob der
die Frage nach der Abfassungszeit des Buches fiir den Leser
fast zu einer Nebensache wird und als Hauptsache eben die
Jreligiosen und sittlichen Ideen® der alttestamentlichen Spruch-
dichtung erscheinen. Damit hat Hudals Studie weder an wissen-
schaftlichem noch an praktischem Wert eine Einbusse erlitten.
Insbesondere bezeugen wir gern, dass der Verfasser die ein-
schliigige, fast uniibersehbare Literatur fiusserst fleissig beriick-
sichtigt und abweichenden Anschauungen auch mit philo-
logischer und textkritischer Ausriistung zuversichtlich nachgeht.

Allgemeiner aber interessiert natiirlich die Darstellung der
Religions- und Sittenlehre, die der alttestamentliche Spruchdichter
teils voraussetzt, teils in seiner Weise vortriagt. Er ist nicht
durch tiefsinnige Spekulationen zum Glauben an Gott gelangt
und redet nicht zu einem Volk, dem er erst sagen muss, dass
es einen Gott gibt, dem man Ehrfurcht und Gehorsam schuldig
ist, sondern ihm ist Gott ,,vor der Welt und iiber der Welt",
sein Dasein eine keines Beweises bediirftige Tatsache. Fragt



man aber, woher der Dichter diese Erkenntnis gewonnen hat,
so sind drei Quellen zu nennen: ,die sittliche Weltordnung,
die sich in der Vergeltung betitigt, der Anblick der Wunder-
werke der Schopfung und das geoffenbarte Gotteswort, das in
der Thora verkindigt ist* (S. 19). Ware das Spruchbuch in
der nachexilischen Zeit entstanden, so wiirde der Dichter, der
aus ,dem Leben schopft* und auf seine Zeitgenossen einzuwirken
sucht, wohl nicht unterlassen haben, auf die Vorlesungen in
den Synagogen anzuspielen und vom Anhiren der gottlichen
Gebote zu reden.

Wie sich von selbst versteht, geht der Verfasser mit be-
sonderer Sorgfalt auf die Weisheitslehre ein, die der Spruch-
dichter vortrigt. Dieser unterscheidet zwischen einer subjek-
tiven und einer objektiven Weisheit. Die subjektive Weisheit
ist das Prinzip des menschlichen Verhaltens. Sie entspringt
aus der Gottesfurcht, hat also religiosen Charakter. Um sie
zu erwerben, muss man mit reinem Herzen nach dem trachten,
was gottgefiillig ist. Wer sie besitzt, ist Herr iiber sich selbst,
kann Unrecht ertragen, gelangt aber zu Ehre, Reichtum und

liick. Die griechische Philosophie hingegen sucht einfach
durch Spekulation zur Weisheit zu gelangen und beirachtet
diese als das ausschliessliche Privilegium hervorragender
Geister.

Von der objektiven Weisheit redet der Spruchdichter na-
mentlich an der Stelle 8, 22—31. Bei der Erklirung dieser
Stelle geht der Verfasser mit grosser Gelehrsamkeit auf die
patristische Exegese ein, was gewiss nur zu begriissen Iist.
Nicht gefallen aber will uns, dass er in einem besondern Kapitel
vom ,Standpunkt akatholischer Autoren® (S. 124 ff.) redet.
Er erweckt damit die Meinung, die katholischen Exegeten seien
an eine bestimmte Auffassung gebunden, und es sei ihnen nicht
erlaubt, einfach den Spruchdichter reden zu lassen und seine
Worte so zu deuten, wie sie nach den Gesetzen der Textkritik,
Philologie, Logik und Religionsgeschichte verstanden werden
miissen. Er selbst gelangt zum Schluss, dass die objektive
Weisheit nach dem Spruchdichter ein vorweltliches Dasein
habe, beim goéttlichen Schopfungsakte prisent war und ein
,Prinzip des Handelns in Jahwe darstellt, das dichterische Be-
geisterung zur Personifikation erhob“ (S. 151 ff.). Gegeniiber dem
Buche Job (28, 20. 23—27) bedeutet die Weisheitslehre des
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Spruchdichters einen wesentlichen Fortschritt; im Buche Jesu-
Sirach hingegen (24, 5. 6. 15) ist sie weiter entwickelt. Aus
der griechischen Philosophie aber kénne die Weisheitslehre des
Spruchdichters nicht entnommen sein; sie ist nicht das Pro-
dukt spekulativ-philosophischer Erwidgungen, die ein Zwischen-
glied zwischen der geistigen und materiellen Welt suchen, son-
dern hat den einzigen Zweck, praktisch-ethische Forderungen
tiefer zu begriinden (S. 158 ff.).

Nun geht der Verfasser zur Darstellung der sittlichen Ideen
‘des Spruchbuches iiber (S. 163—235). Er handelt hier speziell
von der individuellen und der sozialen Ethik, von der letztern
in der Form des Familienlebens und des Lebens im Staate.
Wihrend Jesu-Sirach bei der Behandlung der gleichen Dinge
das mosaische Gesetz, das im Gegensatz zum Hellenismus seiner
Zeit betont werden musste, in den Mittelpunkt stellt, lisst sich
nach Ansicht des Verfassers in den Spriichen keine Stelle nach-
weisen, an der notwendig eine formliche Bezugnahme auf das
Gesetz anzuerkennen wire. Von den Dingen, die das Wesen
der nachexilischen Frommigkeit ausmachen, schweigt das Spruch-
buch (S. 186). Als die Spriiche entstanden, gab es noch ein
nationales Konigtum (S. 211, 216). In dem Staate, in dem der
Dichter lebte, war die Landwirtschaft, nicht der Handel, die
hauptsidchlichste Erwerbsform (S. 217). Die Sklaven nahmen
zwar eine hervorragende Stelle in der Familie ein; aber das
kam auch in der vorexilischen Zeit vor (S. 225).

Von besonderer Bedeutung fiir die These, die der Ver-
fasser beweisen will, scheint uns die Art zu sein, wie der
Spruchdichter von eschatologischen Dingen redet (S. 236 ff.). Noch
ybedeckt ein dichter Schleier geheimnisvoll die Welt der Ewig-
keit¥. Das Hinabsinken in die Unterwelt ist nicht etwas Be-
gehrenswertes. Erfolgt es frihzeitig, so ist es noch als eine
gottliche Strafe anzusehen.

Aber wir wiederholen, die Erorterung der Frage, wann
das Spruchbuch entstanden sei, ob vor oder nach dem Exil,
bildet gewissermassen nur den Rahmen, der die Darstellung
der religiosen und sittlichen Gedanken der lehrreichen alttesta-
mentlichen Schrift umschliesst. Daher bietet uns Hudal mit
seiner Arbeit einen Kommentar zum Spruchbuch, den man nicht
ohne Nutzen und Befriedigung aus der Hand legen wird, Wenn
.alle Publikationen des Pipstlichen Bibelinstituts, unter dessen
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Patronat das vorliegende Werk erschienen ist, so gediegen
sind, so darf man sich iiber die Existenz dieses Instituts freuen.
E. H.

Kurze Notizen.

* Das Frawmiinster in Ziirich, von alt-Pfarrer R. Steinmann,
mit 13 Abbildungen (Orell Fissli, Zarich, 1914; 152 S., geb.
Fr 4. —). Zur Erinnerung an die Restaurierung der Fraumiinster-
kirche in Zirich, welche am 20. Oktober 1912 nach 17 Monaten
Arbeit wieder eingeweiht werden konnte, ist dieses Buch ge-
schrieben. Wir werden mit der Grindung und Erbauung des
beriihmten Frauenstiftes bekannt gemacht, die Tage der Bliite
und des Niedergangs bis zur Auflosung des Klosters zur Zeit
der Reformation gehen an uns voriiber, und schliesslich wird
uns die Entwickelung der Pfarrei und der Kirche seit der Refor-
mation bis auf die nun kiinstlerisch wohlgelungene Restauration
anschaulich und lebendig geschildert. Das Buch ist insbesondere
auch kulturgeschichtlich interessierten Lesern zu empfehlen.

K-s.

* CREMER, D. Hermann: Biblisch - Theologisches Worter-
buch der neutestamentlichen Grdzitit. Zehnte, vollig durchgear-
beitete und vielfach verdnderte Auflage, herausgegeben von
Dr. Julius Kégel. Gotha 1913, Fr. A, Perthes. — Das von der
,Internat. Kirchlichen Zeitschrift® wiederholt besprochene und
empfohlene Werk ist bis zur 5. Lieferung (xifjoos bis vouyg)
fortgeschritten und wird also, da das Ganze auf 7 Lieferungen
berechnet ist, bald seiner Vollendung entgegengehen. Die neu-
testamentliche Theologie wird dann um einen grossen Schatz.
bereichert sein. G. M.

* Haus-Kalender, Christkatholischer, 1915. Verlag vom Christ-
katholischen Schriftenlager in Basel. 96 S. 4°. Preis 50 Rappen.
Mit vielen Illustrationen.

* Eine grossere Zahl von Besprechungen mussten wir wegen
Raummangels fiir die nachsten Hefte zuriickstellen. Wir bitten
um zeitige Erneuerung des Abonnements.
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