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schen Weltreich, wobei der JudaskuB besonders zur Sprache kommf,
untersucht die Beziehung des Kusses zur Bedeutung von Hauch
und Speichel im allgemeinen Vélkerglauben und seine religions-
geschichtliche Bedeutung bei den HAgyptern, Babyloniern-Assyrern,
Persern, westlichen Semiten, in der griechisch-romischen Religion,
in den Mysterienreligionen und der Gnosis, sowie in den Heilungs-
wundern, um damit dann den neutestamentlichen Befund zu ver-
gleichen. Dabei kommt er zu dem Ergebnis, daB der KuB im NT
zum Unterschied von allen andern Vergleichsmdoglichkeiten eine
»Betdtigungsform der Gemeinschaft des heiligen Geistes* ist und
»demnach pneumatisches Geprdge im spezifisch christlichen Sinne
erhalten hat (91). Das findet er dann auch bestdtigt in dem
KuB der Liebe, des Friedens, der Versohnung usw., wie ihn die
verschiedenen christlichen Liturgien aufweisen. Trotzdem lasse sich
das gilnpo dywov des NT von der urspriinglichen Bedeutung des
Kusses als einer Kraftiibertragung von einem auf den andern nicht
losen (145). Freilich muB der Verf. selbst zugeben, daB diese
angebliche Grundbedeutung des Kusses schon sehr friih im baby-
lonisch-assyrischen Bereich (63) wie auch anderswo nicht Kklar
bezeugt ist, und darum diirften wohl gerade in diesem Punkte seine
Ausfithrungen kaum iiberzeugen. Vergleicht man die angefiilirten
Texte miteinander, mdchte man die Grundbedeutung des Kusses
vielmehr in dem Verlangen des Menschen sehen, mit einem an-
dern ‘Wesen in Gemeinschaft zu treten, sei es des Seins, oder des
Schenkens (Verehrung, Anbetung, Liebe, Dienen), oder des Emp-
fangens (Kraft, Gnade, Friede, Versohnung), oder in mehrfacher
Weise zugleich. Bedauerlich ist, daB sich der Verf. zum Beweis
seiner Ansicht u. a. auch auf die v6llig miBverstandene katholische
Heiligen- und Reliquienverehrung beruft, die mach ihm letztlich
auf der Anschauung beruht, ,,daB Menschen, die schon im Leben
AuBergewdhnliches geleistet haben, ihre gottliche Kraft auch noch
nach dem Tode behalten und wirksam machen*. Im Christentum
seien die Martyrer an die Stelle der heidnischen Gétter und He-
roen gefreten (142). Doch von solchen MiBverstdndnissen abge-
sehen, bieten die Ausfiihrungen nicht nur eine gute Stoffsammlung,
sondern auch im einzelnen viel Anregung.
B Brinkmana S.]:

Gregor von Nyssa, Der versiegelte Quell. Aus-
legung des Hohen Liedes. In Kiirzung iibertr. u. ein-
gel. von H. Urs von Balthasar. 8 (168 S.) Salzburg 1939,
Miiller. geb. M 3.90.

Wer das Lebenswerk Gregors von Nyssa kennt, hat es seit jeher
bedauern miissen, daB er in deutscher Ubersetzung gerade nicht
mit den Werken vertreten ist, die sein Eigenstes ausmachen. So
wichtig der Adyoc xommymtieég als groBziigige und zugleich mog-
lichst an die Tradition sich haltende Darlegung der ganzen Erl6-
sungslehre ist, so wertvolle Gedanken auch seine mehr aszetischen
Schriften und seine Auslegung des ,Vaterunser‘‘ enthalten — wer
das Eigenartige seinmes Denkens erfassen will, und zugleich das-
jenige an seinem Werk, was am entscheidensten auf die Folgezeit
gewirkt hat, der muB ihn als Mystiker kennen lermen. Die Um-
gestaltung der neuplatonisch-mystischen Tradition ins Christliche
hat sich bei ihm zuerst wahrhaft und in einer fiir die ganze spéatere
Zeit vorbildlichen Weise vollzogen. Insofern hingen alle die, die
ihn an Geltung und Verbreitung der Werke in dieser Hinsicht ver-
dréngt haben (Dionysius Areopagita, Maximus Confessor) doch von
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ihm ab. Diese wesentliche Seite seines Denkens zugénglich zu
machen, ist die Aufgabe des vorliegenden Buches. Der Ubersetzer
hat dazu das in dieser Hinsicht zentrale Werk Gregors herausge-
griffen: Die 14 Homilien zum Canticam, und sucht es nicht nur
durch die Ubersetzung dem modernen Leser ndher zu bringen, son-
dern auch durch eine durchgreifende Kirzung, die aus der rheto-
risch iiberflutenden Fiille des kiinstlerisch variierten Ausdrucks, die
den heutigen Leser fremdartig beriihren muB, die einfachen Grund-
linien des Gedankengangs und der Motive klarer und schlichter
hervortreten 18Bt. Freilich wirkt dabei aber auch die lebendige
Bewegtheit und der farbige Reiz des Originals etwas herber und
eckiger, als es dem Original entspricht. Wie bezeichnend fiir den
eigenartigen Rhythmus des Gedankens ist z. B. der Anfang der
3. Homilie, wo die Worte »al téte dvatélher 1) motovom 6 Adyog
(PG 44, 809 B) das im Anfang nur kurz angeschlagene Motiv,
nach einer auch inhaltlich bedeutsamen Darlegung iiber die Gott-
ebenbildlichkeit der Seele als AbschluB einer méchtigen Steige-
rung voll und stark erklingen lassen; die ganze Kraft der Wirkung
dieser Worte ist verloren, wenn sie unmittelbar dem ersien An-
klingen dieses Themas folgen (66) — und doch muBte diese Stelle
der Kiirzung unterworfen werden, da die fiir den Gedankenrhyth-
mus unentbehrliche Steigerung inhaltlich dem SchluB der 2. Ho-
milie gegeniiber (auf die sie zuriickweist) nichts wesentlich Neues
enthélt, ebenso wie aus demselben Grunde die schwungvollen
SchluBworte der 2. Homilie (PG 44, 808A—C) geopfert werden
mubBten. Andere Stellen entbehrt man ungern, weil sie den ge-
danklichen Zusammenhang herstellen, von einem Motiv zum an-
deren hiniiberleiten (z. B. PG 44, 817D; 821B), zuriickweisen (z.
B. 889A) oder die verschiedenen Deutungen miteinander in Ein-
klang setzen (z. B. 821D). Es gibt auch Stellen, deren Fort-
bleiben man aus inhaltlichen Griinden bedauert, wie z. B. PG 44,
1096A—C, wo die bedeutsame Formulierung to mooaeTixdv T& %ol
gupuyov wdromroov und die Auslegung der Worte to Tijv épol
Xowotog (anschlieBend an die Stelle: Dilectus meus mihi et ego illi)
fortgefallen ist. Aber alle diese Bedenken muBten wohl hinter
der Erwdgung zuriickstehen, daB eine so radikale Kiirzung notig
war, um das Buch fiir den heutigen Leser iibersichtlich und lesbar
zu machen. Denn selbst die vorgenommene Kiirzung, die den Um-
fang des Buches beinahe auf ein Drittel reduziert hat, ergibt noch
(mit dem Vorwort) einen Band von 167 Seiten. Trotzdem ist es
auf weite Strecken hin gelungen, den mitreiBenden Schwung des
Gedankenganges ungebrochen zur Wirkung kommen zu lassen, be-
sonders z. B. (trotz ebenso einschneidenden Kiirzungen) in der 10.
und 11. Homilie.

Die Ubersetzung ist nicht nur getreu, sondern auch schén, wenn
auch freilich (was im Deutschen bei einem solchen Text unver-
meidlich ist) der Stil einen etwas gewichtigeren und getrageneren
Eindruck macht als die bei aller Rhetorik innige Anmut des Ori-
ginals; zu diesem Eindruck tragen bei die etwas gesuchten Worte
wie ,séglich”, ,,Ausgeprdge’, ,,Durchgreifen (zavahappdvery) und
Heideggerisch klingende Wendungen, wie ,,das Immer je GroBere'*
und ,ein wachsendes Hinzu*“. Zu bemerken wire, daB guowhoysiv
(131, vgl. dazu 23) nicht unbedingt ,naturwissenschaftliche Behand-
lung* heiBt, sondern: ,,die ¢uoig, das Wesen, restlos erkliren und
ausdriicken wollen*, was die Arianer tun, die die dysvwnoio als
die erschopfende Definition des der Ratio vbllig erfaBbaren
gottlichen Wesens betrachten. , Abgeschiedenheit* (51) ist kein
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zutreffender Ausdruck fiir émddei0, umso mehr, als an dieser Stelle
die Antithese éumoic-dmatewn durch eine so ungewdhnliche Uber-
setzung des geldufigen philosophisch-asketischen Terminus ganz
verloren geht. Auf S. 161 ist nicht ,,die Kirche* zu ergénzen, son-
dern die Seele, wie weiter unten in dem ausgefallenen Abschnitt
PG 44, 1097D gesagt wird, Meisterhaft sind die Titel gewéhlt, die
in der Ubersetzung die einzelnen Homilien erhalten haben. Es ist
jeweils eines der Leitmotive der betreffenden Homilie herausge-
griffen, ein Bild, das zugleich seine eigene muystische Bedeutung
verstidndlich macht, so daB der bloBe Titel als Erkldrung des Gan-
zen dient und die Verbindung von der allegorischen Deutung Gre-
gors zu den Grundmotiven der spédteren Mystik herstellt, wie z. B.:
»vom Strom der Vergénglichkeit, vom Pfeil der Liebe, vom ver-
siegelten Quell, vom wachen Schiaf, vom Spalt in der Tiire des
Herzens.” In der Wahl der Titel allein ist schon eine tief durch-
dachte und eindringende Interpretation des Werkes enthalten.

Die ,Einfiihrung gehdrt zu dem Besten, was iiber Gregor von
Nyssa geschrieben worden ist. Der wesentliche Abstand zwischen
dem Denken Gregors und dem plotinischen Neuplatonismus, trotz
der Gemeinsamkeit des Begriffsvorrats, wird in einer griindlichen
Analyse des Seins- und Unendlichkeitsbegriffs bei Gregor Klar
herausgearbeitet, was zu einer Formulierung des Begriffs vom
ewigen, absoluten und vom geschopflichen, zeitlichen Sein fiihrt
(16—17), die sich mit gewissen Gedankengéngen der modernsten
Existentialphilosophie beriihrt. Wie in der Aufgeschlossenheit des
endlichen Seins dem Unendlichen gegeniiber Besitz und Streben,
Ruhe und Bewegung in eins zusammenfdllt (und damit die Les-
singsche Alternative ihren Sinn verliert: ,,Wenn Goft in seiner
Rechfen die Wahrheit hielte, in seiner Linken das ewige Streben
danach ...“), das ergibt sich (21) aus dem in seiner ganzen
Tiefe erfaBten Unendlichkeitsbegriff Gregors, und von da aus wird
verstdndlich, wieso gerade er in seinem Denken den Ubergang
vom Neuplatonismus zur eigentlich christlichen Mystik vollzogen
hat (24—25). Die Einordnung dieser , Metaphysik des Strebens‘*
ins Heilsgeschichtlichst-Gnadenhafte (34) machi endlich diese
Uberfiihrung des Neuplatonischen ins Christliche vollstdndig. Nur
eines muB man sich bei dieser im iibrigen vorbildlichen Einfiihrung
in das Denkens Gregors von Nyssa fragen: ob nédmlich durch die
gelegentliche Transponierung der Gedankengénge ins Moderne et-
was fiir das bessere Verstdndnis gewonnen wird, oder ob dies
nicht vielmehr irrefiihrend wirkt. Denn wenn auch in der Be-
trachtung des ,flieBenden Seins‘‘ eine gewisse Gemeinsamkeit mit
der Heideggerischen Philosophie unleugbar vorhanden ist, so ist
doch der Unterschied in der Auffassung vom Sein selbst zu grund-
legend, als daB diese Gemeinsamkeit zum Verstdndnis des Ganzen
viel beitragen konnte. Und gar ,faustisch* ist bei Gregor weder
die Auffassung — denn das faustische Streben ist unendlich aus
der als schrankenlos empfundenen Unbegrenztheit des eigenen
Seins heraus, das mystische Streben Gregors ist ein unausfiillbar-
unendliches Streben in den als unerschépflich erkannten Glanz des
Ewigen hinein, das faustische Streben ist ein Streben am Ratio-
nalen und Geistigen vorbei, es leugnet seinen Wert fiir das ,un-
endliche* Leben, das Streben Gregors ist ein Streben durch das
Gedanklich-Geistige hindurch iiber das Denken hinaus — mnoch
sein Charakter; er, der zeitlebens der ,jiingere Bruder* geblieben
ist, sowohl dem hl. Basilius als der hl. Makrina gegeniiber, etwas
unselbstdndig und etwas hilflos dem &uBeren Leben gegeniiber
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(auch nach ihrem Tode noch in der aufschauenden Verehrung zu
ihren Worten und Werken), so daB sein Bruder Basilius ihn wegen
seiner ,Naivitdt" fiir ungeeignet hilt, in diplomatischer Mission
nach dem Westen zu gehen; der sich auf seine ,,Unerfahrenheit in
weltlichen Dingen beruft, als die staatlichen Behérden ihm Un-
regelméBigkeiten in der Verwaltung der Gelder seines Besitziums
zur Last legen; der durch seine ,kurzsichtige Gutmiitigkeit", wie
gleichfalls Basilius sagt, bei einem Vermittlungsversuch mit den
Ankyranern in eine kirchlich sehr peinliche Lage gerit; der sich
— laut seinen Briefen — am wohlsten fiihlt, wenn er aus dem
Getriebe der Welt sich wieder in die kleinstddtische Enge seines
Bischofssitzes oder auf seine Landsitze zuriickgezogen hat, wo er
im Gesprdche mit gebildeten Freunden sich einen Ersatz fiir die
groBe Welt herzaubern kann, so wie man mit wenigen Kulissen
auch in der Wiiste auf dem Theater eine Stadt zu schaffen ver-
mag; dessen weltliches Leben vor seiner Erhebung zum Bischof
so_friedlich verlaufen sein muB, daB er beim Lob der Ehelosig-
keit unfer den Leiden des Ehelebens nur den Schmerz und die
Besorgnis der Trennung anzufiihren weiB, und die Angst, die man
aussteht, wenn die Frau in Geburtswehen liegt — er hat auch im
Charakler wenig Faustisches. Die einzige faustisch klingende
Stelle in seinen Werken, wo er den seine Siinden bekennenden
Salomon mit den Perlenfischern vergleichf, die im Schlamme des
Meeres nach dem Edelsten und Kostbarsten suchen — so stieg
Salomon in diese niedersten Sphédren des Seins herab, nicht aus
dem Hang zum Bosen, sondern weil er erfahren wollte, ob es
nicht auch hier Wertvolles und der Erfahrung Wertes gebe (PG 44,
652D) — ist so sicher von Origines inspiriert wie nur irgend
etwas in seinen Schriften. Der Hinweis auf das ,Faustische™ ist
aber leicht aus dem Zusammenhang der Darstellung zu trennen,
und sie verliert nichts von ihrer Giiltigkeit und Wahrheif, wenn
auch dieser eine Zug aus dem Bilde Gregors gestrichen wird. Alles
in allem genommen, ist dieses Buch ein vorziiglicher Wegweiser in
das ,verlorene Paradies der Véterlehre, zu dem jetzt auch immer
mehr solche Leser den Zugang suchen, denen seine Kenntnis in
der Originalsprache und im vollen Umfang der Originale ver-

schlossen ist. E. v. Ivdnka.
Madoz, ], S. J; Le Symbole du XI¢ Concile de To-
léede. Ses sources, sa date, sa valeur (Spicil. Sacr. Lov. 19).

gr. 8° (VIII u. 223 S.) Lowen 1938, Spic. S. Lov.

Das Glaubensbekenntnis des XI. Konzils von Toledo ,,ist klas-
sisch durch die wunderbare theologische Genauigkeit seiner Ge-
danken und durch die auffallende Klarheit seiner Formeln in der
Darlegung der trinitarischen und christologischen Lehre (1). M.
bringt in der Einleitung eine neue Textrezension, zu der er aber
wegen der damals ,gegenwértigen Umstéinde die besten spani-
schen Hss nicht heranziehen konnte (13). Das 1. Kap. ist iiber-
schrieben: Die Quellen des XI. Glaubensbekenntnisses von Toledo.
Hier leistet M. eine bedeutende Arbeit, indem er zu den meisten
der von ihm numerierten 68 Artikel des Symbolums Parallelstellen
vermerkt aus friiheren Konzilien und Véatern, aus Augustinus, Ful-
gentius, Isidor von Sevilla,

In einem 2. Kapitel (110—133) werden daraus die Folgerungen
fir die Abfassungszeit des Symbols gezogen. Dafiir sind die Pa-
rallelstellen aus Fulgentius und Isidor von besonderer Bedeutung.
Héngt das Symbol von diesen ab, so kann es nicht frither als im



