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nicht als Sakrament gewertet wurde, und in der Austeilung der Kran-
kendlung an Nichtschwerkranke. In beidem macht sich der oben ge-
zeichnete Gesamtzug geltend: der Ehe fehlt der HuBere Symbol-
charakter, der auch jetzt noch nicht im Vertragsabschluf, sondern im
Segen des Priesters als sakramentaler Handlung gesehen wird; die Ol-
salbung dagegen besitzt Symbolwert und wird daher so geschatzt.
Etwas ahnliches gilt von der dritten durch V. festgestellten Ver-
schiedenheit von der katholischen Lehre: »Die Notwendigkeit der
Beichte aller Siinden war in der Friihzeit kaum bekannt« (253). Was
sich heute jedenfalls noch feststellen lieB, war die friihe Existenz der
tffentlichen, feierlichen BuBe, die also wieder stirkeren Sym-
bolwert in ihren Zeremonien besaf.

Was ist nach all dem von dem bekannten Beweis fiir die Sieben-
zahl der Sakramente aus der Ubereinstimmung der Kirchen zu
halten® Der Verf. zeigt unwiderleglich, daf in der frithen syrisch-
monophysitischen Kirche Z#hlungen ungebriuchlich waren. Die
Sonderart der frithen Auffassung legte andere Einteilungen
nahe: In Mysterien, die den Geist spenden (38), in unwiederholbare
Mysterien (41), in aus Geist und Materie zusammengesetzte Mysterien
(45). Keine dieser Einteilungen konnte zur Siebenzahl fiihren, da
keine alle sieben Sakramente umfaBt. Die Zahl ist erst aus der ka-
tholischen Kirche iibernommen worden (mit der Lehre von der Ehe
als Sakrament, der Nottaufe durch den Laien und der heutigen
Losung der Wesensverwandlung). Gerade die Stellung der Ehe scheint
zu zeigen, daB fiir die hier behandelte Kirche der oben gegebene Be-
weis der Ubereinstimmung sehr fraglich ist. Es bleibt aber die ge-
milderte Form des Beweises, daB die Siebenzahl nur angenommen
werden konnte, wenn eine gewisse Grundlage dafiir in den
Kirchen vorhanden war. Das zeigt tatsdchlich das vorliegende Buch
vorziiglich.

Und noch ein Weiteres tut es in gleicher Weise. Es zeigt, wie
Verallgemeinerungen auf apriorischer Grundlage hier ein-
fach vollig unméglich sind. Der Abendlédnder findet einen Grundzug
und die Folgerung fiir verschiedene Zusammenhénge ist ihm bei sei-
nem Denken selbstverstindlich. Wie das vorliegende Werk hundert-
fach belegt, sind solche SchluBfolgerungen hier nicht méglich. Die
Denkform des Orients ist eine ganz andere. Gewi, manche Grund-
anschauung wird bis ins Letzte, ja noch dariiber hinaus ins Allego-
rische verfolgt; dafiir wird anderes sorglos beiseltegelegt. Was im
Einzelnen geschah oder geschieht, kann nur die Einzelforschung er-
geben. Wir miissen dem Verf. dankbar sein, daB er uns diese deut-
liche Lehre gab, und wir gehen wohl nicht fehl, wenn wirg das ge-
wisse Zuriicktreten der groBeren Gedankenlinien dem Streben zu-
schreiben, uns das tatsdchliche Bild statt eines erdachten zu
zeichnen. Wenn wir ihn dennoch bitten mochten, uns in einer eige-
nen Untersuchung nun auch noch den EinfluB des Areopagi-
ten zusammenhingend zu schildern und vielleicht auch die an-
liegenden Lander mitzubeachten, dann geschieht es gerade darum,
weil nur eine so ausgebreitete Tatsachenkenntnis, wie der Verf. sie
sich erworben hat, uns diese fiir die Gesamttheologie ganz
wesentliche Frage losen kann. H. Weisweiler 8. J.

Przywara, E., 8. J., Deus Semper Major. Theologie der Exer-
zitien. 3. Bd.: Dritte Woche, Vierte Woche, Liebe, Nachwort:
Gott in allen Dingen. gr. 8" (XXII u. 4428S.) Freiburg 1940,
Herder. M 8.20; geb. M 9.80.
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Der 3. Band bringt den groB angelegten Exerzitienkommentar zum
organischen Abschlufi. Wie die Eigenart der beiden ersten Binde vor
allem in der dogmatisch-theologischen Durchdringung der ignati-
anischen Exerzitien liegt und im Ringen ihre Frommigkeitswelt be-
sonders vom Wort und Bild der HI. Schrift her zu erschlieBen (vgl
unsere Besprechung Schol 14 [1939] 535 f.), so bestimmen auch beide
Momente ganz entscheidend die Gestaltung des 3. Bandes.

P.s Deutung der Exerzitien ist Schrifttheologie, die das Ge-
heimnis des Lebens und Leidens Christi mitten in der Ganzheit der
gottlichen Offenbarung schaut. Gerade dadurch, daB der schlichte Be-
richt der Evangelien immer wieder in der grandiosen Schau johannei-
scher und paulinischer Theologie erfaBt und erschlossen wird, gewinnt
sie eine Tiefe und religiose Warme, wie sie nur aus lebendigster Ver-
trautheit mit dem Worte Gottes erwiichst. Da das Geheimnis des lei-
denden und sterbenden Gottmenschen die Erfiillung der atl. Kultsehn-
sucht und Prophetie ist, die e i n e Wirklichkeit, auf die alles Gleichnis
und Bild der atl. Kirche als Schatten des Kommenden vorbildlich
hinweist (Kol 2, Hebr 8—10), so eréffnen die haufigen schrifttheolo-
gischen Hinweise auf die Welt atl. Gnadenfilhrung und Heiligkeit
eine Fllle weiter Ausblicke und anregender Fernsichten (vgl. z B.
116, 256, 269—271, 282—285). P. denkt betrachtend viel in der Anschau-
lichkeit und Bildhaftigkeit des Schriftwortes. Das gibt seinen Be-
trachtungen trotz aller Schwere der Sprache viel lebendige Unmittel-
barkeit und ansprechende Wirklichkeitsnidhe: xoatac »hartschreiend«
(125) , éumailovreg »Bubenspiel und Bubenwitz« (82, 128), mpofdria
»Herdenschéflein« (254), éE-ovdevijoac »ausgenichtete (82). Dabei ent-
stehen aber in dem Bemiihen um ein gréBtmogliches FErschlieBen
des urspriinglich biblischen Wortsinnes und -bildes doch recht oft
gewagte Bilder und stérend wirkende Wendungen: sWenn ich Dich
nicht spiile, nicht hast Du teil an Mir«: Joh 13,8 (13); »Quitt ist’s«
(dr-éxev  als Formel bezahlter Schuld); »Gekommen ist die Stund’«:
Mk 14,41 (50); »Erbarmen Dir, Herr, nicht je soll sein Dir dies. Er
aber sich umwendend sprach zu Petrus: Verschwind’ hinter Mich,
Satan; Skandal bist du Mir«: M 1622 f. (252).

Die eigentliche Bedeutung des Kommentars zur dritten und vierten
Woche liegt ohne Zweifel in der theologisch-mystischen ErschlieBung
und dogmatischen Gesamtschau des Leidens und Auferstehungs-
geheimnisses. Wie sie das Argernis des Kreuzes mitten in seiner ge-
schichtlichen Niedrigkeit und driickenden Torheit iiber den Weg der
theologia negativa (1 Kor 1,21 ff., Lat IV [Denz. 4321, Augustinus,
Ps. Dionysius Areopagita) sehr schén vom Wesen Gottes her deutend
erschlieft, so fithrt sie auch in seine iibergeschichtliche kosmische
Bedeutung tief ein iiber den Weg einer trinitarisch-marianisch-ekkle-
siologischen Schau der Erlésung.

Da alle christliche Existenz ein Sich-Loslassen in die grenzenlose
Weite der innergéttlichen Liebe ist im Hineinbezogenwerden in das
Dasein des Mensch gewordenen géttlichen Wortes, so offenbart sich
uns auch gerade im Leiden und Sterben des Gottmenschen das
innerste Geheimnis dieser uns stindig tragenden gottlichen Liebe.
Denn wie sich bei aller geschopflichen Erkennbarkeit Gottes das
Geheimnis des eigentlich Gottlichen doch erst im nachtenden Dunkel
seiner Unbegreiflichkeit offenbart — Gott ist’s nicht, wenn du ihn
begreifst (Augustinus, serm. 117) — so enthiillt sich uns auch die
ganze Intimitdt sich verstromender gottlicher Liebe gerade in diesem
Zusammenbruch aller geschopflichen Sinnhaftigkeit in der Torheit
des Kreuzes, in dem iibergrausamen Leiden der heiligsten Menschheit
Christi. Das Térichte und Schwache Gottes, das Eintauchen in die
Nacht der Passion, das Sich-Entsetzen und Sich-Ekeln Christi bis zur
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ganzlichen Verlassenheit ist darum nur das eigentliche Zeichen der
alles geschopfliche Gleichnis iibersteigenden unerschopflichen Liebe
Gottes. Es ist nur das JegréBer der sich bis zur Sinn- und Ziellosig-
keit fiir uns erniedrigenden »torichten« Liebe, die Darstellung
des schlechthinigen Uber-hinaus-Gottes (108), ist gottmenschliche
theologia negativa der Liebe und darum zugleich leuchtende Glorie
in der Katastrophe Gottes. Denn gerade der fiir geschoipfliche Logik
warumlose Gehorsam des Mensch gewordenen Logos ist nur die
innere Antwort auf die Grundverkehrung der Welt in der Erbschuld
der Menschheit, da sie im »Warum und Wozu« der eigenen, fleisch-
lichen Einsicht (102) nicht das unbegreiflich Unerforschliche aner-
kennen wollte, sondern nur ihre eigene menschliche Weisheit. So ist
der Zusammenbruch aller geschopflichen MaBstdbe zu Torheit, das
Argernis am Kreuze, die Darstellung der gottlichen Majestét in der
Verlassenheit des Ecce homo, nur die tiefste Offenbarung grenzen-
loser Liebe Gottes, »wie ihn niemals jemand gesehen, da er in unzu-
ganglichem ILichte wohnt«. Es ist die Glorie der Sichtbarkeit des
Vaters, wie er in sich ist, im Sohn, und diese Selbsthingabe des
Sohnes ist zugleich das Aufleuchten der sichtbar gewordenen Liebe
Gottes im Herzen derer, denen der Geist der Liebe, der Vater und
Sohn vereint, im Sohne mitgeteilt wird: »Das Reich Gottes, das
seinen Gott ins Kreuz setzt, wird im gekreuzigten Gott ebenso gesetzt
in das Ausgeschiittet der Liebe Gottes im HIl. Geist, der uns gegeben
ist (Rom 5,5) als Mitteilung innergéttlicher Liebesfruchtbarkeit vom
Kreuze des Gottmenschen aus an das Geheimnis seiner Fiille, das
da ist sein Leib, die Kirche.«

Ahnlich wie das Geheimnis der personalen innergéttlichen Liebe
damit ganz in die Mitte des Leidensmysteriums riickt, so gewinnt
auch die miitterlich liebende Fruchtbarkeit Mariens als Mutter des
Herrn und sUnserer Herrin« eine ganz iiberragende Stellung. Man
vergleiche z. B. die theologisch reiche Ausdeutung des 6. und 7. Tages
der dritten Exerzitienwoche oder die mariologisch fruchtbaren Ge-
danken des Verf. zur Erscheinung Christi vor unserer Herrin (175—195).

Da Maria Mutter des Sohnes ist, Kirche aber Geheimnis des
mystischen Herrenleibes, wird sie auch zum Mutterscho der Glaubi-
gen (123). Wie die Jiinger im Eingang der Passion Christi Fleisch und
Blut empfangen, daB sie sein Leib seien und seine Fiille (159), so er-
halten sie darum vom sterbenden Herrn auch Maria zur Mutter,
zur Neuen Eva (146). Wiahrend die erste Eva nach Gott griff, um
wie Gott zu sein, ist Maria gerade als Entmachtete in der Niedrig-
keit der Magd mit ihrem Sohn geopfert in das ausschlieBliche Allein
des heiligsten Willens, ist darum geworden zum groflen Zeichen am
Himmel, zum Geheimnis der Kirche, zur Fiille des Herrn, als Zei-
chen des Eins, der Glorie, der Einheit von Haupt und Gliedern im
Geheimnis des einen Christus, mitten im Leiden der Geburtswehen
und der Triibsal, die die Kirche hier auf Erden zu bestehen hat, da
auch sie als Christi Leib mit dem Gottmenschen sténdig mitge-
kreuzigt wird. Seine Schmach tragend, Schwichling und ehrlos in
den Augen weltlicher Weisheit, Auswurf und todgeweiht, ist sie ge-
rade in dieser Einsamkeit und Verachtung stdndig neues Christus-
leben gebarend.

Dieser stark ekklesiologischen Tendenz des Kommentars entspricht
die theologische Deutung des Auferstehun gs- und Himmelfahrts-
geheimnisses: verklirte Menschheit des Gottmenschen in der flammen-
den Himmelsherrlichkeit der sich majestitisch offenbarenden Gott-
heit, aber zugleich in der Erdzugewandtheit im Amte des Trosters
(328). Wie der HIl. Geist die Fruchtbarkeit der Liebe ist zwischen
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Vater und Sohn, »Spiel der Liebe« zwischen beiden (286), Strom
innergottlicher Energie, so teilt nun der Auferstandene diesen Geist
der Liebe und des Trostes, daB sie mitten in der Triibsal einander
begegnen in dem einen Feuer der Liebe, das da zwischen Vater und
Sohn glutet und nun auch die Welt in diesen Feuerbrand inner-
gottlicher Liebe hineinziehen soll. Der Ausdruck dieser Liebe ist die
wahre »Kirchlichkeit«, die innere Bereitschaft und das feine Gespiir
fiir den HI1. Geist in echter Lehnstreue, »zu gehorsamen in allem1 der
wahren Braut Kirche, unseres Herrn, die da ist unsere hl. Mutter
die hierarchische Kirchec. :

Den Hohepunkt der theologisch-dogmatischen ErschlieBung und
Ausdeutung ignatianischer Exerzitienreligiositdt bildet bei P. ohne
Zweifel die tiefe trinitdtstheologische Schau der Betrachtung iiber
die Liebe. Wie Gott Kreislauf der Liebe ist im Geheimnis innergott-
licher Mitteilung, so ist auch das All der Schépfung in ihrem iiber-
natiirlichen Sein nichts anderes als eine »reprsesentatio Trinitatis«
im Geheimnis der sakramentalen Kirche, die auch das Gesamt des
stofflichen Alls in diese Theophanie des Trinitarischen einbezieht.
So wird die Darstellung des Vaters im gesendeten, Mensch gewordenen
Sohn und ausgegossenen HI. Geist zur innersten Theo-logik allen
Weltgeschehens, vom Umkreis des Geschopfes alles hineinziehend in
den Kreis des Menschen und so das trinitarische Urbild im mensch-
lichen Abbild aufleuchten lassend als schauende Liebe des »Gott
alles in allemc«. A. Lieske S.d.

Naumann, H. Alideutsches Volkskonigsium. Reden und Auf-
sitze zum germanischen Uberlieferungszusammenhang. 8°
(254 S.) Stuttgart 1940, Metzler. M 8.50.

Wie seiner Zeit Dopsch durch seine bahnbrechenden Untersuchungen
das Weiterleben der Antike im germanischen Raum feststellte, sucht
N. nachzuweisen, dall altgermanische Seelenhaltung und EKultur den
Kern auch der verchristlichten Germanenstimme - bilden. Er fiihrt
zu diesem Zweck aus reichem Wissen der germanischen und deut-
schen, schriftlichen und sachlichen Denkméler jene Tatsachen an,
auf die man bisher meist hinzeigte, um zu erweisen, da in den
Germanen die anima naturaliter christiana lebendig war, oder die
geradezu dartun sollten, daf eine besondere Hinordnung auf die
christliche Lebensart vorlag. N. geht in der Deutung den umgekehrten
Weg. Mit Hilfe der vergrofernden Lupe des Forschers ersteht ihm ein
Bild der germanischen Seele, insbesondere cder Konigshaltung, die bis
ins hohe Mittelalter weiterwirkt, trotz der »unglaublich brutalen Art
der Mission« (! 113) der artfremden und artfeindlichen Religion, vor
allem wegen ihrer hierarchischen kirchlichen Form. Das volkische im
Konig begriindete Heil und die volkische Heiligkeit werden zwar
weithin unter der toten Asche der neuen Verhéaltnisse begraben,
bleiben aber zur Auferstehung bereit. Aus den Betrachtungen der
Konigsgriaber, des Konigsspeeres, des Konigs und der Seherin, der
Gottheit, des Dichters usw. ergibt sich ihm immer wieder die gleiche
Wahrheit. Sie ist im letzten »fromme«. sAber es ist keine kirchliche
Frommigkeit, des Priesters bedarf sie nicht. Mittler zum Gottlichen
ist man selbst. Es ist die urspriingliche Frommigkeit des abend-
landisch-nordisch-indogermanischen Menschen« (244), Es ist die Re-
ligion Schleiermachers, nur daf sie nicht in der Humanitét, sondern
in der Germanitidt wurzelt.

Nun kann kein Zweifel daran sein, daB hier eigentlich ein arges
MiBverstdndnis vorliegt, das eine romantische Verklirung des Alt-
germanischen zur Voraussetzung hat und aus dieser Stimmung heraus



