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1.Theologische Gesamtdarstellungen. Fundamentaltheologie und Ekklesiologie

Algermissen, K., Konfessionskunde. 6. Aufl. gr. 8° (XV u. 910 S.) Celle
1050, Giesel. Geb. DM 33.—. — Die 5. Aufl. dieses klassischen, heute unent-
behrlichen Nachschlagewerkes erschien 1939 (vgl. Schol 14 [1939] 262—265). Es
war die zweite nach der vollstindigen Umarbeitung des friiheren Werkes
,Christliche Sekten und Kirche Christi“. Die vorliegende 6. Aufl. ist gegen-
iiber der vorhergehenden wiederum weithin eine vollstindige Umarbeitung.
Es wurden nicht nur manche Kapitel in anderer Reihenfolge gebracht, son-
dern auch die Lehren der einzelnen Konfessionen in einem eigenen Hauptteil
komparativ zusammengestellt, Dadurch lieSen sich viele Wiederholungen ver-
meiden, so daB etwa 100 Seiten fiir Ergénzungen frei wurden. Besondere Auf-
merksamkeit hat der Verf. der neuzeitlichen Entwicklung der Lehre von der
Kirche in den verschiedenen Konfessionen geschenkt (7—11). Uberall steht
heute die dogmatische Betrachtungsweise der Kirche gegeniiber der rein apo-
logetischen stark im Vordergrund. Auf katholischer Seite hat diese Entwick-
lung vor allem in dem Rundschreiben Pius’XII. »Mystici Corporis“ ihren: Aus-
druck gefunden (16—21). A. meint, es sei zweckmifig, die Leib-Christi-Schau
von der Brautschaft zwischen Christus und der Kirche her zu sehen, um sie
vor iiberspannten Auffassungen zu bewahren (20). Neu eingeschaltet wurde
im AnschluB an ,Mystici Corporis* ein Kapitel iiber die Zugehérigkeit zur
Kirche (36 ff.). Als Beispiel fiir den Wandel im protestantischen Kirchen-
begriff wird vor allem E. Stauffer, Die Theologie des NT, zitiert (28 f., 53),
dessen Auffassung allerdings nicht schlechthin mit der Auffassung des heu-
tigen Protestantismus gleichgesetzt werden kann. Nach A. ist die Kirche ,das
von den Getauften gebildete Gottesvolk, das, vom Hl. Geist beseelt, den my-
stischen Leib Christi darstellt und durch das Band des von Christus gelehrten
Glaubens und der von ihm eingesetzten Leitung, Liturgie und sakramentalen
Ordnung zusammengehalten wird“ (78 {.). Statt der fritheren summarischen
Ubersicht von 5 Seiten behandelt jetzt ein ausfithrliches Kapitel die christ-
lichen Kirchen im Gesamtbild der Weltreligionen (85—116). Hier findet der
Leser u. a. einen statistischen Uberblick iiber das Verhdltnis der verschie-
denen Religionsgemeinschaften. Bei einer geschitzten Erdbevdlkerung von
9 Milliarden 300 Millionen Menschen waren 1949 iiber 800 Millionen Christen,
also etwa 35 Prozent. Davon waren 410 Millionen Katholiken, 210 Millionen
Protestanten, 176 Millionen Orthodoxe und 10 Millionen sonstige Christen (91),
wihrend der Islam etwa 320 Millionen und das asiatische Religionsgemisch
490—450 Millionen Anh#nger zihlte, Juden gab es nur noch 11—12 Millionen
(92). Das Kapitel ,Der Weg der Kirche liber die Volker* bringt auch die
neueste Missionsstatistik. In dem Kapitel ,Die Kirche als katholische Zentral-
idee“ (158—187) gibt der Verf. einen guten Uberblick iiber die Entwicklung
des Kirchenbegriffs vom christlichen Altertum bis heute. Ist es wirklich er-
forderlich, um von einer autoritativen — A. versteht ,autoritativ im Gegen-
satz zu ,authentisch® als ,unfehlbar“ — Lehrverkiindigung des ordentlichen
Lehramtes sprechen zu konnen, daB die Leugner der betreffenden Wahrheit
mit der Strafe des Ausschlusses bedroht oder belegt werden (218)? Geniigt
es nicht vielmehr, daB die betreffende Wahrheit vom gesamten Lehramt als
geoffenbart vorgelegt wird? Bei den Konzilsentscheidungen sind ja auch
nicht nur die Kanones definiert, die den Ausschluf androhen. Sehr aufschlui-
reich ist das Kapitel iiber die orthodoxen Kirchen der EinfluBsphire des
Moskauer Patriarchates, das die neueste Entwicklung beriicksichtigt (434—442).
Mit besonderer Liebe wird der Stand der Una-sancta-Bewegung dargelegt
(839—882). Freilich verkennt A. auch nicht die grofien Hindernisse, die einer
Wiedervereinigung im Glauben noch entgegenstehen. Aber jedenfalls ist das
vorliegende Werk in seiner sachlichen, umfassenden und verschnlichen Art
wie kaum ein anderes geeignet, einen wesentlichen Beitrag zu dessen Ver-
wirklichung zu leisten. Brinkmann.
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Junglas, J. P, Die Lehre der Kirche, eine Laiendogmatik, Mit einem
Nachtrag von A. Kolping. gr. 8° (XIV u, 400 S.) Bonn 1949, Buchgemeinde.
— Die bekannte Laiendogmatik von J. erscheint hiermit in 5. Auflage, die
aber den Text unverandert 148t und nur einen Nachtrag anfiigt. Dieser
stammt nach dem Tode des Verf. aus der Hand von K. und soll die durch
Pius XII. in den Enzykliken ,,Mystici Corporis‘“ und , Mediator Dei“ gege-
benen neuen Lehrentscheidungen erldutern. Es sind nur 21 Seiten Text, die
aber eine klare Ubersicht vermitteln. Besonders der erste Teil ist recht gut
und bringt auch die Einheit von Kirche und mystischem Herrenleib trefflich
zum Ausdruck, Der zweite Teil, liber die Enzyklika ,Mediator Dei“ wagt sich
an schwere Probleme; wir stimmen zu, wenn er die Mysterientheorie nicht
nur fiir das Kirchenjahr, sondern auch, wenigstens einschluBweise, flir das
MeBopfer abgelehnt findet, méchten aber nicht so weit gehen und allein die
Destruktionstheorie als Interpretation der Enzyklika zulassen. Unverkenn-
bar spricht diese oft in deren Ausdriicken; aber es miiBte u. E. eingehender
untersucht werden, wie weit eine Konsekrationstheorie, etwa im Sinne
Scheebens, ohne wesentlichen Schaden sich derselben Sprache bedienen
kann. Beumer.

Riedmann, A, Die Wahrheit des Christentums. I. Die Wahrheit iiber
Gott und sein Werk. gr. 8° (XVI u. 376 S.) Freiburg (1950), Herder. DM 16.—
(Subskr. DM 14.—). Seit Jahren schon fehlte im katholischen Schrifttum eine
moderne Apologie des Christentums, die den durch die Weiterentwicklung
des Geisteslebens gesteigerten Anforderungen entsprochen hitte, Die Ar-
beiten von F. Hettinger, A, M. WeiBl und auch von P. Schanz waren iiberholt,
so gut sie auch zu ihrer Zeit gewesen sein mochten. Diese Liicke wird nun
ausgefiillt durch das vierbidndige Werk von R., von dem jetzt der erste Band
mit dem Titel ,Die Wahrheit {iber Gott und sein Werk" vorliegt. Der Verf.
ist ein Schiiler des fiihrenden deutschen Ethnologen W. Schmidt und ist seit
mehr als 30 Jahren im Lehrberuf tatig. Er hat sich in dem Gesamtwerk die
Aufgabe gestellt, die Wahrheit des Christentums so neu darzubieten, da sie
ausgenommen und ins Leben gesetzt zu werden vermag, auch bei den skep-
tisch gewordenen Menschen von heute, und damit den unheilvollen Zwiespalt
zwischen Natur- und Geisteswissenschaften, zwischen Naturerforschung und
Religion zu iiberwinden. Er will die Schwierigkeiten nicht mit rasch herbei-
geholten Beweisen zudecken, sondern sorgfiltig in die wissenschaftlichen Er-
gebnisse eindringen und sie zu den einzelnen einschldgigen Themen ge-
brauchsfertig und knapp zusammenstellen. Dabei sollen alle Wissensgebiete
ausgeschopft werden, angefangen bei der Kultur und Technik der Primitiven
bis herauf zu den neuesten Feststellungen der Astronomie und Atomphysik.
— Der 1. Bd. behandelt sein Thema, Gott und sein Werk, in zwei Biichern,
von denen das erste ,Gott als weltjenseitiges, unendliches Personwesen® (mit
den Abschnitten: Gottes Dasein, Gottes Wesenheit, Gottes Eigenschaften)
und das zweite ,,Gott als weltzugewandtes, weltbegriindendes Schépferwesen“
(mit den Abschnitten: Die géttliche Schépfungstat, Das gottliche Schépfungs-
werk) zum Gegenstande hat. Im ersten Buch kommt die vergleichende Reli-
gionsgeschichte ausgiebig zu Wort, wihrend das zweite Buch auBerdem
Astronomie, Physik und Biologie heranzieht, Ein eigenes Kapitel ist im zwei-
ten Buche der gottlichen Vorsehung gewidmet (Gottes sinngebende Schép-
fungstat oder die Vorsehung, 181—219), das als Musterbeispiel der Arbeit des
Verf, gelten kann; es enthilt vier Unterteile (Vorsehungsglaube und Poly-
theismus, Vorsehungsglaube und Monotheismus, Gottes Vorsehung in der
Kirchengeschichte, Gottliche Vorsehung und Leidensproblem) und zwingt mit
Geschick den Leser in eine gedringte, aber iibersichtliche und alles Wissens-
werte mitteilende Darstellung. Jedem Kapitel ist zudem eine ,These“ voran-
gesetzt, die dann in den sich anschlieBenden Ausfithrungen erldutert wird.
Die Sprache zeichnet sich durch Kraft und Lebendigkeit aus. — Wie es in
einem so umfangreichen Bande nichi anders erwartet werden kann, stiitzt
sich der Verf. auf die schon von anderen erarbeiteten Forschungsergebmsse
Die Auswahl ist aber umsichtig getroffen und regt zu weiteren Untersuchun-
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gen an. Selbstverstdndlich wird das Werk vor allem dem vielbeschéftigten
Seelsorger und dem gebildeten Laien dienen, aber auch einen Platz als Nach-
schlagebuch fiir den Wissenschaftler beanspruchen kénnen. Besonders moch-
ten wir die historischen Bemerkungen hervorheben, die in klassischer Kiirze
wertvolles Material bieten. In der Darlegung selber finden die religions-
geschichtliche Seite und die naturwissenschaftliche Erorterung am meisten
Beriicksichtigung, wihrend die Exegese der HI. Schrift etwas zuricktritt;
vielleicht ist das aber aus der Eigenart des Stoffes des ersten Bandes zu er-
kldaren, so daf3 fiir die folgenden Binde eine Krifteverschiebung erhofft wer-
den kann. — Es braucht hier wohl nicht eigens herausgestellt werden, daB
bei Einzelheiten hie und da von diesem oder jenem ein anderes Urteil oder
eine andere Sicht bevorzugt sein konnte. So miiBte wohl die Stellungnahme
zu der Abstammungslehre nach der neuesten Enzyklika ,Humani generis®, die
aber dem Verf. noch nicht vorlag, ein wenig vorsichtiger formuliert werden.
Aber im grofien und ganzen kann man nur staunen, wie R. die rechte Mitte findet
zwischen zu grof8em Konservativismus und allzu starkem Nachgeben an die
modernen Stromungen. Es ist wirklich in dem Werk eine neue Apologie ent-
standen, welche die Grundwahrheiten christlicher Lehrverkiindigung in das
Licht der verschiedenen Zweige der religitsen und profanen Wissenschaften
hineinstellt. Der Wunsch des Verf., den er im Vorwort ausgesprochen hat,
wird tatsdchlich erfiillt: ,Mdge auf diese Weise das Werk einen ., .. Beitrag zu
jener ndheren Begegnung (der christlichen Konfessionen) leisten, die wir als
,Wiedervereinigung in der Wahrheit‘ bezeichnen mdchten“ (IX). Wir dirfen
der Hoffnung Ausdruck geben, daB die folgenden Binde den eingeschlagenen
Weg in der Weise weitergehen, die sich schon in dem 1. Bd. bewéahrt hat.
Beumer.

Baisi, C., Institutiones theologiae scholasticae. Vol. II: De Deo Uno — De
Deo Trino — De Deo Creante et Elevante — De Deo Beatificatore; Vol. III; De
Verbo Incarnato — De B. Maria Virgine — De Gratia — De virtutibus theo-
logicis. gr. 8° (660 u. 761 S.) Milano 1949, Ancora. — Es wird hier eine Dogma-
tik vorgelegt, die als Schulhandbuch ihre guten Dienste leisten wird. In
straffer, knapp gefaBter Thesenform wird die klassisch geprigte Theologie
vorgelegt. Die kurze, schulméige Form bringt es mit sich, da man den Le-
benswert und inneren Reichtum der Offenbarungsgegebenheiten nicht so un-
mittelbar spiirt. Das mag fir den auf das Examen ausgerichteten Schulbetrieb
vorteilhaft sein, 1468t aber natiirlich die zur Verkiindigung und zum religitsen
Leben hindrédngende Kraft der Theologie vermissen. Es bleibt dem Dozenten,
der seinen Horern einen solchen Leitfaden in die Hand geben kann, die Mog-
lichkeit, aber auch Aufgabe der Verlebendigung in seinem miindlichen Vor-
trag. Das geistige Ringen unserer Zeit ist hier und da mit in die Betrachtung
einbezogen, wenn auch nur unter den schulmiBig kurz gefaBten ,Adversarii®
aufgezdhlt. Zur Grundhaltung dieser Dogmatik vgl. auch, was bereits zu ihrer
Fundamentaltheologie gesagt wurde (Schol 25 [1950] 584 f.).Semmelroth.

*

Fries, H., Nihilismus — die Gefahr unserer Zeit. Mit einem Vorwort von
R. Miiller-Erb. kl. 8° (113 S.) Stuttgart 1949, Schwabenverlag. DM 4.75, —
Guardini, R., Das Ende der Neuzeit. Ein Versuch zur Orientierung. kl. 8°
(125 S.) Basel 1950, HeB-Verlag. DM 4.80; geb. DM 6.50. — H. Thielicke hatte
1947 in seinem Buch ,Fragen des Christentums an die moderne Welt* als
Wesenszug des heutigen Menschen den Sikularismus sichtbar gemacht, der
seinerseits in Skepsis und Nihilismus miindet. Diesem Nihilismus geht der
Tibinger Religionsphilosoph und Theologe Fries in diesem inhaltgeladenen
Biichlein nach. ,Nihilismus des Geistes, ,des Herzens®, ,der Person“ — das
sind die drei groBen Themen, um die der Stoff gegliedert ist. Es ist ein zu-
tiefst erschiitterndes Bild des Menschen unserer Zeit, das hier entworfen
wird. Schonungslos werden all die Tarnungen und Zerrbilder dieser Preis-
gegebenheit an die Absurditit aufgedeckt. GewiB, all das ist auch von anderen
schon gesagt worden, von Nietzsche und Sartre und Camus, und auch im
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christlichen Raum hat man mit steigernder Haufigkeit darauf verwiesen. Aber
was dieses Biichlein auszeichnet, ist neben der Wirme und Klarheit der
Sprache das seelsorgliche Ethos, das unablédssige Bemuhen, Wege zur Uber-
windung dieses Nihilismus zu finden, die nicht nur billige Verlegenheitsaus-
kiinfte sind. Freilich wird der sachkundige Leser auch spuren, wie unendlich
schwer das ist. Denn wenn der Nihilismus eine ,Form*“ ist, die den Men-
schen von heute prigt, dann ist schwer einzusehen, wie der Appell an ,den
einzelnen¥, in sich und fiur sich diesen Bann zu brechen, wirklich Hilfe
bringen kann. Uns will scheinen, daB hier das Studium des dritten Kapitels
in Guardinis neuestem Buch iiber ,Das Ende der Neuzeit® wesentliche Er-
ginzungen bringen kann. — R. Guardini gibt seinem Buch als Untertitel
die schlichten Worte ,Versuch einer Orientierung“. Es geht ihm also darum,
dem Menschen unserer Tage, der allen Boden unter den FufBen zu verlieren
droht, seine eigene Existenz zu deuten. Er tut es, indem er auf dem Hinter-
grund des Daseinsgefiihls und Weltbildes des Mittelalters“ und ,des neuzeit-
lichen Weltbildes* die Auflosung dieses neuzeitlichen Weltbildes zeichnet. Sie
ist gekennzeichmet durch die radikale Wandlung im Verhéltnis zu den drei
Wirklichkeiten ,Natur®, ,Persdnlichkeit®, , Kultur®. Das eigentlich Neue und
Erregende in diesem Buch liegt in dem kiihnen Bemiihen, ,das Kommende®
vorwegnehmend zu deuten, unter all demi Zusammenbrechen {iberkommener
Formen und Gestaltungen die konstruktiven Méchte des heraufziehenden
Weltalters zu erspiiren. Es wird dabei nichts von der Harte und Tragik des-
sen, was wir erleben und noch erleben werden, verharmlost. Es werden auch
keine wohlfeilen ' Zusicherungen auf Wandlung und Besserung im Sinne
einer géwissen apokalyptischen Literatur gegeben, Gewill weist alles auf ein
,Ende* hin. Aber dieses Ende ist ,nicht zeithaft sondern wesensmifBig ge-
meint: daf unsere Existenz in die Niéhe der absoluten Entscheidung und
ihrer Konsequenzen: der hochsten Moghchke:ten wie der duBersten Gefahr,
gelangt“ (125). Bacht.

Graber, R., Petrus der Fels, Fragen um den Primat. gr. 8° (66 S.) Ettal
(1949), Buchverlag Ettal. DM 3.60. — Die vorliegende Studie behandelt zwel
wichtige Fragen aus dem Umkreis der biblischen Begriindung des petrini-
schen Primates. Zundchst geht es darum, das auffallende Schweigen von Mk
und Lk iiber die Primatsklausel bei Mt 16 zu .erkldaren. Bekanntlich sieht die
nichtkatholische Exegese gerade darin eines ihrer starksten Argumente fir
die Annahme, daB diese Primatsklausel erst nachtrdglich in das Mt-Evan-
gelium aufgenommen worden ist. Gewi konnte man demgegeniiber von
katholischer Seite betonen, daB das Argumentum e silentio immer eine miB-
liche Angelegenheit ist. Aber damit ist rioch keine befriedigende Antwort ge-
geben. Hier sucht G. weiterzugehen. Durch sorgsame Auswertung der neue-
sten, auch nicht-katholischen Arbeiten, bei denen es zumal um das Verstind-
nis des ,Felsens“ und um die Beziehung zwischen Mt 16 und den Daniel-
visionen von den vier Reichen und ihrer Uberwindung durch den ,Menschen-
sohn“ geht, zeigt er, dal der betont theo-politische Charakter der auf Petrus
gegriindeten Kirche es nahelegte, in den auch fiir Heiden zuginglichen bibli-
schen Berichten sehr zuriickhaltend zu sein. Andernfalls hitte man ange-
sichts des quellenmiBig bezeugten MiBtrauens der rdomischen Staatsgewalt
gegeniiber dem jiidischen Messianismus das Haupt der Kirche unnétig in Ge-
fahr gebracht. Damit nimmt G. in vertiefter Form einen Gedanken auf, dem
bereits Solowjeff Ausdruck gegeben hatte. — Der zweite Teil der Arbeit
sucht zu zeigen, daB das johanneische Nachtragskapitel (Joh. 21) iiber den
petrinischen Prlmat hinaus indirekt auch die Sukzession des romischen Bi-
schofs in diesem Primat beweist. Es ist bekannt, da gerade die letztere
Frage nicht weniger schwierig als wichtig ist. G. betont mit Recht, dafl es
nicht geniigen kann, die einzelnen Sitze dieses Kapitels rein philologisch zu
interpretieren, daB vielmehr die historische Situation zu beachten sei, aus
der heraus dasselbe geschrieben ist. So kommt er zu dem Ergebnis, daf
Johannes diesen Nachtrag, geschrieben hat, um gegen bestimmte Strémungen
Stellung zu nehmen, die ihn gegen den roxmschen Nachfolger des Petrus als
den einzig berechiigten Erben des Primates ausspielen wollten. So wie Johan-
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nes im Corpus seines Evangeliums das Mysterium des historischen Christus
bezeugt, so habe er hier die Einheit des mystischen Christus sichergestellt.
Auch hier kann G. sich auf wichtige Vorarbeiten stiitzen. Freilich sind seine
Konjekturen und Ideenverbindungen gerade in diesem zweiten Teil so kuhn,
daB der Leser Schwierigkeiten hat, sich mitnehmen zu lassen. Auf jeden
Fall wird deutlich, daB auch diese ,klassischen Texte® trotz der Arbeit von
vielen Generationen immer noch wie unbezwungene Bergriesen vor uns
ragen, die den Forschergeist und -mut herausfordern. Bacht.

Federer, K. Liturgie und Glaube. ,Legem credendi lex statuat suppli-
candi“ (Tiro Prosper von Aquitanien). Eine theologiegeschichtliche Unter-
suchung (Paradosis 4). gr. 8° (VIII u. 144 S.) Freiburg/Schw. 1950, Paulus-
verlag. Fr. 6.—. — DalB die Liturgie eine hervorragende Quelle der Theologie
ist, weil jeder Theologe. Um so erstaunlicher ist es, da es bislang eine
Hliturgische Theologie* noch kaum gibt. Gewil3, man braucht oftmals das be-
kannte Axiom von der Lex orandi als der Lex credendi. Aber man hat sich
noch kaum die Miihe gegeben, den genauen Sinn, die Tragweite und die
Grenzen desselben abzustecken, Die vorliegende Untersuchung erfillt also eine
langst fallige Aufgabe, Sie war um so dringlicher geworden, als Pius XII. in
seiner Liturgieenzyklika einige gewichtige Grundsitze fiir die Handhabung
und Ausdeutung des Liturgiebeweises aufgestellt hatte, Galt es doch, seinen
orthodoxen Sinn gegeniiber bestimmten modernistischen MiBdeutungen sicher-
zustellen, die die Liturgie von der Hierarchie zu trennen suchten. Verf. macht
sich nicht anheischig, die ganze Problematik des Liturgiebeweises zu behan-
deln, Vielmehr legt er eine theologiegeschichtliche Untersuchung vor. Wich-
tig sind vor allem Kapitel 1, 2 und 5. Kap. 1 untersucht ,Urheber und Sinn
des Axioms“. Entgegen der friiher giangigen Auffassung haben wir nicht Coe-
lestin I., sondern Prosper von Aguitanien als Verfasser des ,Indiculus de
gratia Dei” und somit auch des darin formulierten Axioms von der Lex supp-
licandi als der Grundlage flir die Lex credendi anzusehen, Nach dem Text-
zusammenhang hat das Axiom unmittelbar einen viel engeren Sinn, als man
ihn gewdhnlich versteht. Es besagt: Die Notwendigkeit des Gebetes um die
Gnade, das durch den Apostel (1 Tim 2, 1—4) anbefohlen ist, ist ein Beweis
fiir die Notwendigkeit der Gnade selbst. Die Liturgie beweist also den Glau-
ben, insofern sie Reflex der Schriftlehre ist. Aber daneben hat der Beweis
aus der Liturgie bei Prosper auch unabhiéngig vom apostolischen Gebot seine
selbstindige Bedeutung. Prosper ist jedoch nicht der Schépfer dieses Litur-
giebeweises, sondern er hat ihn von seinem Meister Augustinus iibernommen,
der ihn zumal in ep. 217 entwickelt hat. Allerdings hat erst Prosper ihm die
prignante Formulierung gegeben. (Kap. 2): Augustinus seinerseits hat die Ele~
mente dieses Beweises von seinen Vorgidngern, zumal Ambrosius, Cyprian
und Tertullian iibernommen. (Kap. 3 u. 4). Das letzte Kapitel zeigt dann die
Aufnahme des Liturgiebeweises in der Kontroverse zwischen Prosper und
Vinzenz von Lerin. — Die Untersuchung ist voller wertvoller Aufschliisse,
zumal auch iiber die Funktion von Tradition und Traditionsbeweis. Auch
einzelne Gestalten und Themen der Theologiegeschichte erhalten neues Licht:
so etwa die Eigenart des Kirchenbegriffs bei Augustinus und Ambrosius.’ Ob
die Spannung ,Christi Leib* — ,Christi Reich® nicht doch ein wenig zu
kiinstlich ist? Man vermiBt hier eine Stellungnahme zu der Arbeit von J.
Rinna, Die Kirche als Corpus Christi Mysticum beim hl., Ambrosius, Rom
1940 (vgl. Schol 16 [1941] 597). Erhellt wird auch die Stellung des hl. Cyprian
zur Tradition, dié Rolle des Commonitoriums im semipelagianischen Streit

u, a, m, — Es ist nur zu wiinschen, da noch zahlreiche derartige Mono-
graphien geliefert werden, damit die vom Verf. mit Recht so erwiinschte
w»theologia liturgica® Wirklichkeit werden kann. Bacht.

Marcotte, E., O.M.I, La nature de la théologie d’aprés Melchior Cano
(Universitas Catholica Ottaviensis, dissertationes ad gradum laureae, series
theologica 2). gr. 8° (217 S.) Ottawa 1949, Scolasticat S. Joseph, Editions de
I'Université. — Nach der ausgezeichneten Arbeit von A, Lang (Die Loci theo-
logici des Melchior Cano und die Methode des dogmatischen Beweises, Ein
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Beitrag zur theologischen Methodologie und ihrer Geschichte, Miinchen 1925)
durfte es wohl schwer sein, i{iber dasselbe Thema Neues und Entscheidendes
zu sagen, und es stelit sich die Frage, wie der junge kanadische Theologe
seine Aufgabe erfiillt hat. Zuerst bringt er die bibliographischen Angaben
und eine allgemeine Einleitung, die vor allem die Problematik in der theo-
logischen Methodenlehre von heute erortert. Dann folgt der Hauptteil in
finf Kapiteln (Cano und die Theologen seiner Zeit, Die Theologie im allge-
meinen, Die Prinzipen der Theologie, Die theologische SchluBfolgerung, Die
Abschnitte der theologischen Arbeit) und endlich eine Zusammenfassung
unter dem Titel: Das Gesicht des vollendeten Theologen. Fiir gewdohnlich
setzt der Verf. klar und lbersichtlich die Lehre Melchior Canos auseinander
und folgt in der Textinterpretation meistens der Auffassung Gardeils. Die
historischen Untersuchungen kommen iiber die bislang schon bekannten Er-
gebnisse in bezug auf die Erneuerung der Scholastik in Spanien und die Be-
deutung Vitorias flir sie nicht hinaus, was auch von vorneherein erwartet
werden muBite, In der systematischen Darstellung aber hiitte durch die Ein-
beziehung der modernen Fragen ein Fortschritt erziell werden koénnen. Ein
solcher ist jedoch leider nicht festzustellen, ja M. bleibt sogar hinter dem
zurlick, was von verschiedenen Seiten her durch manche Einzelforschung ge-
leistet worden ist. Die Schuld daran tragen mehrere Umstinde, so die man-
gelhafte Kenntnis der deutschsprachigen Literatur (Mdhler, Scheeben, Durst,
Wyser, Deneffe u. a. m. h#tten unbedingt zitiert werden miissen; es fehlt
auch ein Hinweis auf die Arbeiten des Franzosen Bainvel; die wenigen er-
wahnten deutschen Autoren sind nicht gentigend ausgewertet) und das Ver-
harren bei einem starren theologischen System. Noch am meisten spricht der
Verf. an, wo er gegen Marin-Sola zu beweisen sucht, da Melchior Cano die
von der Kirche definierten theologischen SchluBfolgerungen nicht als un-
mittelbar dem gé6ttlichen Glauben zugehérig betrachtet habe. Aber bei zahl-
reichen anderen Fragen muB man eine Aufgeschlossenheit fiir die tiefer lie-
genden Wahrheitskomplexe vermissen, Unbeschadet der Anerkennung fiir die
in seiner Zeit gewaltige Leistung des Melchior Cano hitten die desiderata
vom Standpunkt der heutigen Problematik hervorgehoben werden kénnen
und, wenn nun einmal diese Punkte zur Sprache kommen, auch hervor-
gehoben werden miissen. Es ist fiir uns heute, um ein Beispiel herauszugrei-
fen, unertriglich hart, daB Melchior Cano die verschiedenen loci theologici
(Schrift, Tradition, Kirche, Konzilien, Pipste, Viiter, Theologen) nebeneinander
gestellt hat und nur wenig iiber die Wechselbeziehungen zu sagen weill; es
miiite das Verhiltnis von Schrift und Tradition klargelegt und vor allem
die Bedeutung des seltsamen Begriffes »Kirche“, der von Konzilien und
Péapsten unterschieden ist, untersucht werden. Noch an anderen Punkten
konnte die Diskussion einsetzen. Wenn z. B. der Verf. in Anlehnung an Texte
aus Melchior Cano dafiir eintritt, daB SchluBfolgerungen aus zwei Glaubens-
wahrheiten selber nur mittelbar dem Glauben zugehéren, so scheint damit
der Formalismus auf theologischem Gebiet doch zu weit getrieben zu sein;
denn die SchluBfolgerung ist dann formaliter implicite in den Primissen ent-
halten und nimmt an der Natur und an dem Sicherheitsgrad, der diesen zu-
kommt, in genau der gleichen Weise teil, und wenn beide Vordersitze defi-
niert sind, ist auch die conclusio mitdefiniert (implicite, und zwar formaliter).
Es ist gewiB zu begriifen, daB die traditionelle Theologie gegen allzu wag-
halsige Versuche einer ,nouvelle theologie“ verteidigt wird (der Verf. setzt
ein energisches Wort von Garrigou-Lagrange an den Anfang seiner Ein-
leitung, spricht aber selber nur andeutungsweise ,de tendances et de
doctrines nouvelles chez certains théologiens catholiques®, die zu der Frage
berechtigten: ,si la scolastique ne commence pas & affronter l'une des crises
les plus violentes de son histoire”, ohne einen Namen zu nennen), aber die
Mittel, die diesem guten Zwecke dienen sollen, scheinen nicht recht gewadhlt,
und schlieBlich wird das Gegenteil von dem Erstrebten erreicht.
Beumer.

Asmussen, H., Warum noch lutherische Kirche? Ein Gesprich mit dem
Augsburgischen Bekenntnis. gr. 8° (352 S)) Stuttgart 1949, Evangelisches Ver-
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lagswerk, DM 12.50. — Nur schwer kann man in Kiirze aus diesem Buch, das
viele ernste Fragen auch an die romischen Katholiken stellt, alle bedeut-
samen Sidtze herausheben und sich mit ihm aus-, besser ineinandersetzen, Es
ist ganz ehrlich und glaubig, verficht nicht einen Standpunkt, sondern sucht
die geoffenbarte Wahrheit. Da es sehr abgekldrt und ruhig isf, reich an Er-
fahrungen und so wohltuend christlich warm, wird das Gespriich mit ihm zur
Férderung (Rom 1, 12). — A. betont immer wieder: die Reformation wollte
die Kirche erneuern, nicht einen neuen Kirchentyp schaffen (113). Die CA
gebraucht ,ecclesia® durchaus uneinheitlich. Sie spricht nicht von der »eccle-
sia invisibilis“ (108, 110), vielmehr von der ,congregatio“ derer, die auf Gottes
Wort horchen, sich personlich daftir entscheiden (111, 116, 126). Sie fordert
also durchaus nicht eine Sonderkirche. — Dazu betont A. das Amt, auch das
des Bischofs, der in erster Linie Diener der Kirche zu weihen hat; die Or-
dinationsformulare wollen den Zusammenhang mit der Kirche vor 1530 mog-
lichst eng gestalten (186 f.) Die lutherische Kirche im ganzen bejahe die
liickenlose Geschichte von Pfingsten bis 1530 und bis heute und wolle Lkatho-
lisch sein in der Breite der Gegenwart und der Tiefe der Geschichte, so wie
die Reformatoren eins sein wollten mit dem 4. Jahrhundert im Glauben an
Dreieinigkeit und Gottessohnschaft und im Gesamten (18, 15). A. sagt gut:
»Im Glauben an die Trinitédt sind die Katholiken uns eine Welt niher als die,
die sie nicht annehmen. Doch sollten wir von Gott nicht nur richtig denken,
sondern ihn richtig anbeten.” Leider wurde wohl durch die Renaissance die
Liturgie vielfach zum Unterrichtsmittel, zur ,Umrahmung®* der Predigt. [Ist
nicht der Riickgang der Anbetung auch eine Folge des Kampfes nicht nur
gegen die MiSbriuche bei der Messe, sondern gegen diese selbst, die doch bis
da im Westen und Osten der Kirche galt als Darbringung des Anbetungsopfers
Christi durch die Kirche und als die Anbetung der Gliubigen?] Umwilzend
war, dal die Gemeinden nun nicht mehr geleitet wurden durch Priester,
sondern durch ,Diener*, die durch Predigt des Evangeliums und Sakra-
mente den Hl. Geist vermitteln; sie tun das aber als geweihte ,,Pastoren,
Geistliche, nicht als Funktionire, Beauftragte der Gemeinde (82—94). So
suchte die CA den Zusammenhang mit der Vergangenheit zu wahren und
lieB gliicklich vieles offen. Das zeigte sich nach Wegfall des landesfiirstlichen
Summepiskopats in dem Ringen um eine Kirchenverfassung. So bleiben
groBe Moglichkeiten einer Wiedervereinigung der Christenheit; eine Form
muB die Kirche in der Zeit doch haben (117). Vor allem wire also wohl das
Gesprach zu flihren iiber den besonderen Anteil des Sakramentenspenders
am Hohenpriestertum Christi; eigentlicher Priester im Neuen Bund ist ia
allein Christus, der Mensch ist nur sein Werkzeug (273); ferner iiber das
Abendmahl als ,,Vergegenwiirtigung® des Opfers auf Golgotha (149—152); iiber
die Wahrung des Zusammenhangs, Apostolizitit und Sukzession; wer denn
genau der Mund der Kirche, des Leibes Christi sei (27), durch den Er und
sein Geist spricht (10), der mit Autoritit urteilt wie das Apostelkonzil (317)
und entscheidet wie das Nizdnum, ob Christus im Worte gegenwairtig ist (13).
(Ubrigens definiert auch der Papst nicht, ohne vorher umzuhéren, ,,was auf
den Kanzeln gepredigt wird“ [27] als Glaubensbesitz der Kirche.) Dreieinig-
keit und Gottessohnschaft wollten Arianer (und Liberale) im NT nicht finden,
sie wurde endgiiltig gesichert erst durch die groBen Konzilien=Bischofsver-
sammlungen. — Dank der Vertiefung durch gliubiges Bibelstudium (da ver-
danken wir der ev. Forschung viel und wiinschen, daf diese von der katholi-
schen Wissenschaft dhnlich lerne), dank der Liturgie (vgl. 34—38), dank: dem
Zusammenstehen in der Kirchenverfolgung ist der Schwerpunkt theologisch
also auf die tiefsten Geheimnisse geriickt: Vergegenwirtigung des Opfers
Christi und Mitteilung seines HIl. Geistes im Weihesakrament, Gnade und
»aggressive Liebe*, wie A. gut sagf, miissen uns weiterfithren. Koester.,

Ebeling, G. Die Bedeutung der historisch-kritischen Methode fiir die
protestantische Theologie und Kirche: ZThKirche 47 (1950) 1—46. — Das 1. Heft
der wiedererstandenen Zeitschrift bringt als Einleitung und als Begriindung
des Wiedererscheinens den Vortrag, den E. im Oktober 1949 bei dem Ge-
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sprich des Herausgeberkreises hielt. Anregungen aus der Diskussion wurden
noch eingearbeitet. Da der Inhalt im Wesentlichen auch in das Werbeblatt
der Zeitschrift, das die Unterschrift aller Herausgeber trégt, aufgenommen
wurde, wird man im Artikel, wenn auch keine »gemeinsame programmatische
Auﬁerung“ (1), so doch die Zielsetzung erkennen koénnen. Gegeniiber Aufie-
rungen von protestantischer Seite, die durch einen Riickgriff auf Luther die
historisch-kritische Methode, wie sie besonders seit dem 19. Jahrh. in der
protestantischen Theologie ausgebildet wurde, zuriickddémmen wollen, sucht
E. deren Anliegen aus dem Grundsireben der Reformation zu begriinden.
Im Katholizismus ist das é&rnof der Offenbarung auch heute noch gegen-
wartig, sei es in metaphysisch-realistischer Vergegenwartigung (etwa in dem
durch die Communio sanctorum gleichzeitigen Zugang zu den Heiligen der
Offenbarung wie zu den Propheten, Aposteln, Maria), sei es in der sakra-
mentalen Vergegenwirtigung (etwa des Kreuzopfers im MeBopfer), sei es
endlich in der institutionell-pneumatischen Vergegenwirtigung des seit den
Tagen der Apostel durch d{ls:-‘ apostolische Sukzession bis in die Gegenwart
fortbestehenden mystischen Leibes Christi. So ist ,,das Perfectum des Offen-
barungsgeschehens verschlungen im Praesens perpetuum der Kirche (20). Dem-
gegeniiber steht das dmofZ der Offenbarung. im Protestantismus in seiner
sola fide, sola gratia. Das ist die einzige Briicke, welche die Reformation zur damals
geschehenen Offenbarung gelassen hat. Damit ist ein doppeltes gegeben: 1. die
Theologie besonders als Hermeneutik ist noch mehr in den Vordergrund
getreten, da sie das reine Wort zu vermitteln hat; 2. ist die Angefochtenheit
zum Wesenselement des sola fide geworden, da alle anderen Briicken abge-
brochen sind. Es ist also im Wesen des evangelischen Glaubens die kritisch-
historische Theologie grundgelegt, da die Offenbarung immer der Gefahr
unterliegt, entstellt oder verfestigt zu werden und es Aufgabe der Theologie
immer wieder ist, die ,jeweils gebotene Sprachiibersetzung zu vollziehen® (26).
Dags alles ist besonders deshalb der Fall, weil die Reformation selbst nicht
bereits den ganzen Weg der Loslosung von der mittelalterlichen Metaphysik
und vom alten Traditionsgut gegangen ist. E. weist freilich mit Recht darauf
hin, daB der Katholizismus in seiner Auffassung der Ablehnung einer solchen
Lhistorisch-kritischen Methode“ keineswegs zu ,einem abgestandenen, tofen
Gewisser geworden ist* (37). ,Wollte man vom #uBeren Erfolg her urteilen,
so hat die Geschichte der Neuzeit wohl eher dem Katholizismus recht ge-
geben* (ebd.). Zwar ist E. sich bewufit, da man sich fragen miisse, ob etwa
nach der Enzyklika Divino afflante Spiritu Pius’ XII. (1943) der Gegensatz zur
kritisch-historischen Methode noch so trennend zwischen den Konfessionen
stehe, Aber mit Recht weist er auf die grundsétzlichen Unterschiede hin, vor
allem auf den Wesensunterschied, wie er in der Enzyklika so bestimmt for-
muliert ist: die Autoritidt der Kirche bei aller Forschung. Es ist aber nicht
richtig gesehen, wenn E. nun meint, daf damit dem Problem ,sein kritischer
Ernst“ genommen sei (40). Das wére nur dann der Fall wenn es sich bei der
JigOffenbarung um bloBes Menschenwort handelte, und nicht um absolutes

nach W
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thteswort das, aus anderer Sphidre stammend, auch andere Ausstrahlungen
und daher andere Interpretationsgesetze haben mufBl. So begriiBenswert es
ist, wenn E. einen scharfen Trennungsstrich zwischen ,historisch-kritischer
Theologie“ und ,liberaler Theologie*“ zieht (45), so weist die tatsdchliche
Geschichte doch auf, welche echte Gotteswohltat es war, die Offenbarung
hineinzubetten in das Leben seiner autoritiren, unfehlbaren Kirche. Wie
alles, was irdisch ist, irren kann und daher historisch-kritischer Methode

bedarf — auch im irdisch-theologischen Raum —, so bleibt dennoch, daf3 die
Grundlage des Gotteswortes selbst unerschiitterlich aller Kritik und damit
aller Unsicherheit entzogen bleiben muB. ~ Weisweiler.

Schlunk, B, Amt und Gemeinde im theologischen Denken Vilmars
(Beitrige z. Evangel. Theol. 9), (92 S.) Miinchen 1947, Kaiser. DM 3.—, — Die
Theologie des hessischen Kirchenmannes A. F. Chr. Vilmar (1800—1868) er-
lebt seit ungefdhr 25 Jahren eine Art Renaissance. Man hat manche seiner
Werke neuaufgelegt, man hat die Sonderart und Entwicklung seines theologi-
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schen Denkens untersucht, man hat vor allem die Frage erortert, inwieweit
er der christlichen Theologie im Jahrhundert des tkumenischen Gespriches
dienen konne. Kein Wunder, daB die Urteile iiber V. nicht einheitlich lauten.
Wihrend die einen (vgl. K. Ramge in Hochland 32, 1 [1935] 303—323 und Eine
heilige Kirche 20 [1938] 209—223) ihn um seiner Offenheit fiir eine ,,katholische®
Weiterentwicklung des Protestantismus willen begriilen, lehnen andere
(vgl. H. Stephan, Vilmar als Helfer — und als Gefahr: Deutsches Pfarrer-
blatt [1943] ) ihn nachdriicklich ab. Mit gutem Sinn fiir das Wesentliche hebt
die vorliegende Studie Vilmars Stellung zu Amt und Gemeinde hervor. Der
erste Teil gibt eine knappe, gut abgewogene Darstellung der einzelnen Ele-
mente dieses Lehrstiickes. Es ist fiir den katholischen Leser iiberraschend, zu
sehen, wie sehr sich Vilmar in seiner Sorge, der inneren Auflésung des
Kirchengefiiges innerhalb des Protestantismus entgegenzutreten, der
katholischen Uberlieferung gendhert hat, natiirlich ohne seine grundsitzliche
Ablehnung des Katholizismus aufzugeben. Aber was besagt schon dieser
Vorbehalt, wenn faktisch solch wesentlich katholische Elemente wie die
gottliche Institution des Amtes in der Kirche mitsamt der Forderung apo-
stolischer Sukzession, ferner der sakramentale Charakter der Beicht, die
einzig dem Amtstriger anvertraut ist, die im gottlich gestifteten Hirtenamt
begriindete Forderung auf unfehlbare Lehrvollmacht u. a. mehr gelehrt
werden? Die praktischen Konsequenzen bei Vilmar sind entsprechend: Ein-
scharfen der Privatbeicht und der Kommunikanten-Kataloge, Handhabung
einer strengen Kirchenzucht, Ablehnung nicht-kirchlich geschlossener Ehen
als Konkubinat usw. Wichtiger ist noch, daB auch die &ffentliche Wortver-
kiindigung an dags Amt gebunden wird, die iibrigens bei ihm gegeniiber der
Sakramentsverwaltung und der Handhabung der Schliisselgewalt merklich
zuriicktritt, Dem Amt gegeniiber verliert die Gemeinde alle Rechte selb-
stindiger Mitwirkung. Sie behilt im Grunde nur dieses Recht: daB sie sich
der Fithrung des Amtsirdgers passiv darbieten darf Selbstverstindlich wird
jegliche weltliche Einmischung durch den Landesherren in Kirchenfragen
abgelehnt. Vilmar erkldrt ausdriicklich, daB die verschiedenen innerprote-
stantischen Kirchenrechtssysteme (Episkopal-, Presbyteral-, Kollegialsystem)
falsch und vom Ubel seien. Desgleichen findet die Idee des allgemeinen
Priestertums bei ihm wenig Gnade. Die Gemeindeverfassung wird einmal
als ,widerwirtige MiBgeburt des Calvinismus“ abgetan, Die Gemeinde hat sich
keinerlei Rechte gegeniiber dem Pfarrer anzumafen, da er als Vicarius
Christi nicht von Gnaden der Gemeinde da ist. Nachdruckhch wird das Ob-
jektive, man mochte beinahe sagen: das opus operatum, im Dienst des Pfar-
rers betont. Nicht mit Unrecht hat Sasse daher Vilmar den ,Uberwinder des
Subjektivismus in der Theologie“ genannt. Daneben laufen aber bei Vilmar
immer wieder Motive (etwa die nachdriickliche Betonung der ,Erfahrung®),
die gleichsam eine Selbstkorrektur gegeniiber diesen ,katholisierenden®
Tendenzen darstellen. Die Verfasserin zeigt in all dem sehr gut, wo die
Quellen fiir diese Sondermeinungen ihres Autors liegen. Es ist dies einmal,
auBer gewissen zeitgeschichtlichen Motiven, seine Deutung des Neuen Testa-
mentes, sodann aber vor allem die enge Anlehnung an die Confessio Augu-
stana, die ja bekanntlich in ihrer urspriinglichen Fassung bewufBt die Unter-
schiede zwischen Reformatoren und Katholiken abzuschwichen suchte. —
Im zweiten Teil meldet Schl. ihre Kritik an der Theologie Vilmars an. Es
ist fiir sie nicht schwer, zu zeigen, daB Vilmar mit seiner Auffassung von
Amt und Gemeinde sich von der durchgédngigen Linie' des Protestantismus
entfernt, daB auch die protestantischen Bekenntnisschriften als ganze seine
Auffassungen nicht decken. Im Grunde spricht sich bei Vilmar eben ein
wesentlich anderer Kirchenbegriff aus, der sich mit der Abdringung der
Kirche in die Ecclesia invisibilis nicht abfinden will. So wird von ihren
Voraussetzungen her auch das SchluBurteil der Verfasserin verstindlich:
Vilmar kann dem Protestantismus nicht Vorbild sein, sondern bedeutet ihm
eher eine Gefahr. — Und dennoch bleibt das Phanomen stehen, daBl der
Protestantismus unserer Tage, der mit einem ganz neuen Ernst um das Ver-
stdndnis der Kirche Christi ringt, die Theologie dieses Mannes wieder ‘er-
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weckt hat. Auch dort, wo man von Vilmar nichts weiB, haben Sakrament
und Liturgie, kirchliches Recht und Amt einen ganz neuen Klang bekommen.
Vor allem ist die Frage nach der Sichtbarkeit der Kirche in weiten Kreisen
des heutigen Protestantismus aufgebrochen, Ob Vilmar hier nicht doch mehr
Helferdienste leisten wird, als die Kritik diesér Studie es wahrhaben will?
Bacht.

Thils, G., Transcendance ou Incarnation? kl. 8° (99 S.) Louvain 1950,
Publications de I'Université de Louvain. Fr. 25.— — Das Problem, das T. in
seiner neuesten Schrift behandelt, ist bei uns in Deutschland weniger be-
kannt und auch schwer in unserer Sprache zu kennzeichnen. Es geht um die
Wesensart des Christentums und die Frage wird gestellt, ob es liberzeitlich
und iiberrdumlich sei oder sich mit der Welt verbinden miusse. Mit den
Worten ,Beschaulichkeit oder Aktivitdt® ist dieselbe Fragestellung ange-
deutet. T. wigt das Fiir und Wider gegeneinander ab und kommt zu dem
Ergebnis, daB beide Aspekte des Christentums miteinander zu verbinden sind
und nicht auseinandergerissen werden diirfen, ein Ergebnis, dem man nur
zustimmen kann. Die lebendige Art, wie T. die modernen Probleme ansieht,
die Vereinigung von traditioneller Denkart und der durch das heutige
Geistesleben notwendig gewordenen Sicht, die anregende Darstellung, alles
das sollte auch dem deutschen Theologen richtungweisend sein, Beumer.

2 Géschichtc der Theologie

Hiltbrunner, O. Kleines Lexikon der Antike. Umfassend die griechisch-
romische Welt von ihren Anfingen bis zum Beginn des Mittelalters (6. Jh. n.
Chr.) (Sammlung Dalp 14). 2., erw. Aufl, kl. 8° (554 S.) Miinchen 1950, Lehnen-
Verlag. DM 12.50. — Dieses handliche Lexikon will eine erste Orientierung
in der bunten Welt der griechisch-réomischen und altchristlichen Kultur
(bis zum 6. Jh. n. Chr.) bieten. Der beschrinkte Raum zwang zur duflersten
Prizision der Formulierungen und zu strengster Sparsamkeit bei Literatur-
angaben. Immerhin ist so viel an Literatur geboten, daB der Interessierte
sich weiterhelfen kann. Tatsichlich stehen ja gerade fiir diese Gegenstands-
gebiete so viele vorziigliche Nachschlagwerke zur Verfiigung, daB eine solche
Beschridnkung durchaus gerechtfertigt ist. Es ist dankenswert, da H. von den
wichtigeren Autoren jeweils die neuesten Editionen und Ubersetzungen ver-
merkt. Das Werk ist mit jener Akribie und Hingabe gearbeitet, wie man es
von einem Mitarbeiter des Thesaurus Linguae Latinae erwartet. Allerdings
merkt man auch, daB der Schwerpunkt des Interesses auf der profanen
Philologie ruht. Christliche Autoren oder Institutionen kommen nur sehr
selten zur Sprache. So wird beispielsweise zwar ,Agape“ kurz erklart, aber
es findet sich kein Wort iiber ,Eucharistia“ oder ,Dominica“, ‘Insofern ist
also der Text des Umschlages, der auch von der ,friihchristlichen Welt*
spricht, ein wenig irrefiihrend. Vielleicht wére es geraten, parallel zu diesem
Werk ein ,Kleines Lexikon des frithen Christentums® zu schaffen. — Die
Ausstattung des Werkes ist ausgezeichnet. Der Leser ist vor allem fir den
tibersichtlichen Druck dankbar. Auf S. 291 wiirde man bei einer Neuauflage
vor allem auf das neue Werk von H. Ch. Puech, Le Manichéisme, son Fonda-
teur, sa Doctrine (Publ. du Musée Guimet) Paris 1949, verweisen. Bacht.

Souter, A., A Glossary of Later Latin .to 600 A.D, gr. 8° (XXXII u.
454 S.) Oxford 1949, Clarendon Press. sh. 42.— — Das vorliegende Worterbuch
der nachklassischen Latinitit ist die reife Frucht einer {fiinfzigjdhrigen
Sammelarbeit des bekannten englischen Philologen. Das mit hingebender
Akribie gearbeitete Werk sammelt jene lateinischen Wortformen, wie wir sie
in den literarischen Zeugnissen (im weitesten Sinn) zwischen 180—600 n. Chr.
finden. Es stellt somit einerseits eine dankenswerte Erginzung zu dem ge-
planten Oxford Latin Dictionary dar, das nur bis 180 n. Chr. reicht, anderer-
seits bedeutet es eine wertvolle Vorarbeit fiir eine kiinftige Neuausgabe des
Du Cange. Die von Souter durchforschte Periode hat natiirlich zun#chst fir
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den Philologen hochstes Interesse, da sie die Weiterentwicklung des klassi-
schen Lateins offenbart. Aber ebenso werden die Theologen dies Woérterbuch
mit grofSem Nutzen zur Hand nehmen, da ihre lateinischen Quellen zum
weitaus groBten Teil gerade jener von Souter behandelten Periode ange-
horen. Die Tatsache, daf auch epigraphische und handschriftliche Quellen
verarbeitet sind, gibt den Deutungen griéfere Breite und Sicherheit. Als Mit-
arbeiter des Thesaurus Linguae Latinae vermag der Verf. die dort gesammel-
ten Erfahrungen in den Dienst dieses Werkes zu stellen. Von dort ist durch-
weg auch die Technik der Zitationen und Verweise iibernommen. Bei allem
ist auf groBtmogliche Kirze und Prizision hingearbeitet worden. Souter hat
sich bemiiht, seine Forschungen auf die Basig der besten Texteditionen seiner
Quellen zu griinden. Davon gibt das ausfiihrliche Verzeichnis der eingesehe-
nen Quellen beredtes Zeugnis (S. VII—XXIX). Aber auch so bleibt er sich
der unvermeidlichen Vorldufigkeit und Erginzungsbediirftigkeit seines Unter-
nehmens bewullt: Feci gquod potui — si quid nouisti rectius istis, candidus
imperti: si nihil, his utere mecum, — Ein paar Desiderata seien zum Schluf
vermerkt: 8. XVII ist als Edifor der latein. Pachomius-Ubersetzung nicht Le-
fort zu nennen, sondern Boon. S. 242: manica bedeutet auch Armel (Reg.
Pach.). S. 247: meditor und meditatio bedeutet in der frithen monastischen
Literatur auch auswendig lernen, rezitieren, lesen. S. 279: opus hat im friih-
christlichen Gebrauch die Bedeutung von Aszese, Liturgisches Gebet, Litur-
gie. S. 279: orgia in der zitierten Pachomiusstelle meint wohl nicht ,fabric
of palm-leaves“, sondern ein MaB (etwa Klafter). Bacht.

~ Durant, W., Die Geschichte der Zivilisation: 3. Bd.: Caesar und Christus.
Eine Kulturgeschichte Roms und des Christentums von den Anfidngen bis
zum Jahre 325 n, Chr. gr. 8° (811 S., 39 Tafeln, 3 Karten) Bern 1949. Francke.
DM 4350. — D. hat bisher -in'seiner Geschichte der Zivilisation ,Das Ver-
méchtnis des Ostens“ und ,Das Leben Griechenlands® behandelt. Auch dieser
3. Bd, gewaltig an Umfang, stellt schon in der Verarbeitung des von den Ge-
schichisforschern gebotenen Materials eine starke Arbeitsleistung dar. Dazu
kommt eine groBe Gestaltungskraft und eine hochstehende literarische Form.
Es ist selbstverstdndlich, wie auch der Verf. im Vorwort sagt, daB ein ein-
zelner, der sich an eine solche Aufgabe wagt, nicht priméir aus den Quellen
schaffen kann, sondern auf den Forschungsergebnissen anderer aufbauen
muB., NaturgemiB sind darum die Teile dieser gewalligen Kulturgeschichte
nicht ebenmifig behandelt. Aber das Ganze ist mit guter Einfithlungsgabe,
sehr konkret-lebendig und selbst spannend geschrieben, durchsetzt mit echt
amerikanischem Humor, der.auch nicht verschmiht, um einer witzigen
Pointe willen die strenge Objektivitdt einmal beiseite zu lassen. Mit seiner
»Synthetischen® Arbeitsweise ist es fiir den Verf. auch gegeben, dal er in
entscheidenden Urteilen jeweils von den hauptsichlich benutzten Werken
der Geschichtsliteratur abh#ngt. Selbstverstindlich wird das Urteil anderer
Fachgelehrter vieles anders aufgefat wiinschen, und noch eher werden sie
hundert kleine Unrichtigkeiten feststellen. Die staatsrechtliche Stellung
Oktavians ist zu wenig klar herausgearbeitet. Die paar Zeilen uiber die Has-
monder sind .allzu diirftig und ungenau. (S. 276 ist einmal Livia statt Julia in
den Text geraten.) Am meisten enttiuscht der Versuch, die Person und das
Werk Jesu zu geschichtlicher Darstellung zu bringen, Hier, wo selbst ein
Historiker von der Bedeutung Ed. Meyers einst in den Fluten der Einzel-
probleme und ihrer entsprechenden Fachliteratur Schiffbruch erlitt, muBite
sich die einseitige Bindung an wenige zusammenfassende Werke der radi-
kalen Kritik richen trotz einzelner Versuche des Verf., sich eine gewisse
Selbstdndigkeit zu wahren, Hier gerade wimmelt es von Unrichtigkeiten.
(Merkwiirdig ist fiir einen Verf, der jahrelang durch katholische Schulen
gegangen ist, S. 635 die alte Verwechselung der Unbefleckten Empfingnis
Mariens mit der jungfrdulichen Geburt!) Aber auch die Geschichte der
Apostel und der alten Kirche enttiuscht. Es ist, als ob die Darstellung, die
vorher so prachtvoll stolz und lebendig die Fluten einer tausendjihrigen
Kulturgeschichte durchsegelt hat, am Ende in den seichten Gewissern eines
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oden Rationalismus scheitern muBte. — Ein besonderer Dank gebithrt E.
Schneider, der das Werk der deutschen Sprache schenkte und die Un-
masse der Zitate aus guten deutschen Ubersetzungen wiedergab. Die Auf-
machung und Ausstattung des Werkes ist ein Ruhmesblatt fiir den Francke-
Verlag in Bern. G. Hartmann.

Altaner, B., Patrologie. Leben, Schriften und Lehre der Kirchenviter,
2., erweiterte Aufl. gr, 8° (512 S.), Freiburg 1950, Herder. DM 16.—. — Die
Patrologie von A. ist heute so ziemlich allgemein zum uneutbehrlichen Hand-
buch der auf dem Gebiet der Dogmen- und Kirchengeschichte Forschenden
und Studierenden geworden. Neben seinen anderen Studien verdankt der
Verf. gerade diesem Werke seinen unbestrittenen internationalen Ruf als
Patrologe. Hervorgegangen aus einer Bearbeitung der zweimal von J. Wittig
(1921 und 1926) besorgten, schon erweiterten Ausgabe der Rauschenschen
Patrologie (1931), hat das Werk in der Ausgabe von 1938 seine eigentliche Ge-
stalt erhalten. Die vorliegende Neubearbeitung baut auf der deutschen Fas-
sung von 1938 auf, konnte aber schon zwei italienische (mit zusammen etwa
1600 neuen Literaturverweisen) und eine spanische Ubersetzung (mit zahl-
reichen Quellenangaben aus der spanischen Forschung) verwerten. Bei der
gerade in den letzten Jahrzehnten so schnell voranschreitenden patristischen
Forschung — A. gibt dariiber einen eindrucksvollen Bericht in seinem Auf-
satz: Der Stand der patrologischen Wissenschaft und das Problem einer
neuen altchristlichen Literaturgeschichte: Miscellanea Giovanni Mercati I,
1946, 483—520 (Studi e Testi 121) — war eine neue Bestandsaufnahme eine un-
bedingte Notwendigkeit. Sie war freilich fiir den Verf. auBerordentlich er-
schwert durch die Zerstérung aller seiner bisherigen Arbeitsmoglichkeiten,
besonders aber durch den Verlust einer sorgfiltig aufgebauten Spezialbiblio-
thek. Man muBl darum staunen, da es ihm dennoch gelungen ist, die Neu-
bearbeitung in solchem Umfang durchzufithren und vor allem die auslédn-
dische Literatur so weitgehend zu verwerten, Wenn auch noch manche Liicke
bleiben muBte, so verdient der Verf. gerade um dieser miihsamen Arbeit
willen den Dank aller, welche sich mit der Kirchen- und Dogmengeschichte,
aber auch mit der Archiologie und Rechtsgeschichte befassen. Was auBer
der Literaturerweiterung fiir die bereits bekannten Namen der Viterwelt
noch -als besonders wertvoll bezeichnet werden muB, ist die Einfiigung einer
stattlichen Reihe von dreizehn neuen Namen, welche entweder bisher noch
nicht aufgenommen oder iiberhaupt noch nicht bekannt waren. (Der erste
Name, Agathangelus, ist leider im Index nicht enthalten, findet sich aber auf
S. 805.) Zu dieser Liste wird wohl noch ein neuer hinzuzufiigen sein, dem
noch J. Rucker in seiner Ausgabe des Florilegium Edessenum, Miinchen 1933,
60, das Priadikat ',unbekannt“ gegeben hatte. Gerade dadurch war aber J. Le-
bon angeregt worden, dieser unbekannten Gestalt niher nachzuspiiren. Es
stellt sich schlieBlich heraus, daB es um einen Monch, den hl. Markianos
geht, der, wie es scheint, noch eine ziemlich wichtige Stelle in der Dogmen-
geschichte (Christologie) des 4. Jahrhunderts bekommen soll. Vgl. J. Lebon,
Le moine saint Marcien; Miscellanea de Meyer, Louvain-Bruxelles 1946 I,
181—193. Weitere Forschungen Lebons um diesen Namen sind zu erwarten.
In diesem Zusammenhang sei es erlaubt, noch auf eine Liicke bei Athana-
sius I, 1 8. 232 hinzuweisen. Bei der Frage um die zwei Rezensionen der
Oratio de incarnatione sind die zwei wichtigen Werke zu zitieren: G. J. Ryan,
The de Incarnatione of Athanasius P. 1 The long recension. Manuscripts,
Studies and Documents XIV. R. P. Casey, The de Incarnatione of Atha-
nasius, P. 2 The short recension, Studies and Documents XIV, London Phila-
delphia 1945 und 1946. Bei Casey wird im Gegensatz zu der bei Altaner S. 232
angefiihrten Sentenz von Opitz der Nachweis gefithrt, da keine ,important
dpgmatic changes“ von der lidngeren (fritheren) zur kiirzeren Rezension wvor-
liegen, und somit die kiirzere Fassung als ,secondary, literary revision revea-
lix}_g no clearly defined dogmatic motive“ bezeichnet werden muB. Casey
mochte deshalb auch die kiirzere Rezension, welche Lebon erstmals fest-
stellte, der amerikanische Forscher aber durch neue Funde belegte, entweder
Athanasius selbst oder einem Bearbeiter aus seinem engeren Kreis zuschrei-
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ben (Casey XL). Beide Werke waren dem Verf. offensichtlich wegen der
Nachkriegsverhidltnisse noch nicht zuginglich. — Um der ungestorten Be-
nutzung des Werkes willen sei auf einige Druckfehler, v. a. in der Namen-
schreibung hingewiesen: S. 179, Z. 8, lies ZntW 39 (1940) statt (1942); S. 236,
Z, 15 v. u, Du Manoir statt Manior; S. 239, Z. 15, L. Bouyer statt Bonyer;
8. 301, 9 Z. v. u, Ortiz statt Oritz. Im selben Abschnitt wird der Name des-
selben Forschers in zwei verschiedenen Formen angefiihrt. S. 415 (Hormisdas)
Haacke statt Hacke. Solche Irrtiimer sind bei der Fiille der Namen verstind-
lich. Seit der Herstellung des Satzes, der schon einige Zeit vor der eigent-
lichen Verdffentlichung fertig war, sind schon wieder viele nesue Arbeiten aus
dem Fachgebiet des verdienten Forschers erschienen, Hoffentlich gelingt es
ihm bald, auch diese wieder zu sichten und zu verarbeiten und schlieBlich
das eigentliche Ziel seines Schaffens zu erreichen, die Herausgabe einer um-
fassenden altchristlichen Literaturgeschichte, Grillmeier.

Seppelt, F. X., Papstgeschichte von den Anfingen bis zur Gegenwart.
5. Aufl. gr. 8° (XIV u. 449 S., 210 Bilder, 165 Textz. u. Karten) Miinchen 1949,
Kosel. DM 18.— —Die 5., ,verbesserte und erginzte“ Neuauflage des von
jeher wegen der klaren, knappen Synthese der Tatsachen, der wissenschaft-
lichen Zuverlissigkeit und der fir alle Kreise verstidndlichen Darstellung ge-
schatzten Werkes ist sehr zu begriifien. Es gibt ein niichternes, aber ein-
drucksvolles Bild menschlicher GréBe und Armseligkeit und géttlicher Vor-
sehung im Ablauf der Kirchengeschichte. Die Auswahl und technische Wie-
dergabe der Bilder ist gegeniiber den ersten Auflagen gut, die kurzen Hin-
weise auf Quellen und Literatur zu Beginn des Buches sind sorgfiltig aus-
gewidhlt. Ueding.

Fliche, A, Thiouzellier, Ch., Azais, Y., La Chrétienté romaine
(1198—1274) (Histoire de 1'Eglise 10, hrsg. von A. Fliche u. V. Martin). gr. 8°
(512 S.) Paris 1950, Bloud u. Gay. Fr. 960.— — Mit der Gestalt Innozenz' III.
beginnt der vorliegende Bd. der grofien Kirchengeschichte, in deren Leitung
seit 1949 Eugéne Jarry vom Institut Catholique in Paris den inzwischen ver-
storbenen Msgr. Martin abgeldst hat. Unter dem EinfluB von M. Maccarone
(Chiesa e Stato nella dottrina di papa Innocenzo III, Rom 1940) werden neue
Ziige in das Charakterbild des Papstes eingezeichnet. Mittels eindringlicher
Analyse des Schrifttums und der Briefe wird vom Verf. vor allem die Spiri-
tualitidt dieses ,stupor mundi et immutator saeculi“ (Bartholomaeus de Cotton)
herausgearbeitet und die betont ubernatiirliche Auffassung von seiner Sen-
dung erwiesen. Wenn auch Verf. nicht iiber eine so kraftvolle Art der Cha-
rakierisierung verfiigt wie etwa A. Hauck (vgl. Kirchengeschichte IV5, 713
bis 721), so danken wir ihm doch fiir die erwihnte wesentliche Bereicherung
unserer Anschauung. Leider ist der Briefwechsel Innozenz’ III. in seiner Ge-
samtheit immer noch nicht geniigend durchforscht worden, nur das Register
tiber den deutschen Thronstreit macht eine Ausnahme (W. Peitz, F. Kempf,
W. Holtzmann). Darum steht auch bis heute eine endgiiltige Biographie aus.
— Verf. entwickelt zunéchst das pépstliche Programm, Kreuzzug und Reform
(11—43), schildert die lateinische Eroberung von Byzanz (44—65), die Entwick-
lung im Westen (76—111), den Kampf gegen die Hiresie (112—138), die Kir-
chenreform (gegen den Paganismus bei Klerus und Laien, VerwaltungsmaQG-
nahmen, Bemiihungen um Reinerhaltung der christl. Moral, die Armutsbewe-
gung: 139—193) und schlieBlich das Konzil im Lateran (194—216). P. Sabatiers
Urteil iiber Innozenz: ,Er war mehr Kénig als Priester, mehr Papst als Hei-
liger“, ist ungerecht. Erneuerung der Kirche durch Uberwindung des Welt-
geistes ist Programm und Lebensarbeit dieses Papstes gewesen, darin war er
eines Sinnes mit den Griindern der Mendikantenorden, — Der letzte groBe
Kampf zwischen Sacerdotium und Imperium wird (217—247) ein wenig zu kurz
behandelt. Gregor IX. und Innozenz IV. gewinnen kein so plastisches Aus-
sehen wie ihr Vorgéinger. Der Kreuzzugsgedanke lebt zwar fort, verliert aber
an Glanz und Durchschlagskraft. Dafiir nimmt das Missionswerk im Orient
und in Afrika neue Formen an (248—290). Die beiden Schiilerinnen von A.
Fliche, Ch. Thouzellier (Die Anfinge der Inquisition; 201—340), Unterricht
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und Universititen (341—386) und Y. Azais (Das christliche Leben: Klerus,
Frommigkeit, christl. Literatur und christl. Kunst: 387-—426) gehen auf Einzel-
fragen dieses Halbjahrhunderts ein. Der Bd. schlieBt mit einem Uberblick
iiber die restlichen 20 Jahre bis 1274 (427—503), fiir den wiederum A, Fliche
verantwortlich zeichnet. Anzumerken wire wohl, da Verf. sich bei der Be-
urteilung Friedrichs II. mit Vorliebe auf E. Kantorowicz verldit. Doch moch-
ten wir die Bedenken diesem Autor gegeniiber teilen, die A. Brackmann gel-
tend gemacht hat (Gesammelte Aufsitze, Weimar 1941, 367—380). Die beiden
Arbeiten der Ch. Thouzellier zeichnen sich aus durch grofie Sorgfalt in der
Heranziehung der Quellen (Papstbriefe, Chroniken, zeitgenotssische Summen,
Konzilsakten, lokalgeschichtliche Archivalien u. a) Ihre Darstellung geht
aber iiber eine korrekte Bestandsaufnahme der Tatsachen kaum hinaus. Eine
solche ist zwar unerldBliche Voraussetzung fiir die Geschichtsschreibung,
doch darf man wohl dariiber hinaus noch erwarten, zumal in einer so repra-
sentativen Reihe, daB der Stoff durchdacht, durchformt und auch sprachlich
gut gestaltet werde. Das christliche Leben des 13. Jahrhunderts kommt in der
Fassung der Y. Azais etwas zu kurz, zumal sich Verf. im grofen und ganzen
auf Frankreich beschrinkt. Wenn auch feststeht, daB von dort vielfach die
Anregungen fiir das literarische und kiinstlerische Schaffen der angrenzenden
Linder ausgegangen sind (Gotik, Graalssage, Mysterienspiel, Predigt), so darf
man dariiber wohl nicht vergessen, daB auf englischem und deutschem
Boden, um nur dies zu nennen, durchaus Eigenstindiges daraus erwachsen
ist, das der Darstellung in einer abendléindischen Kirchengeschichte wert ge-
wesen wire. Wolter.

Concilium Tridentinum III, 1: Acta Concilii Bononiensis a Massa-
rello conscripta. Ex collectionibus S. Merkle auxit, edidit, illustravit Th.
Freudenberger (ed. Soc. Goerresiana, t. 6). gr. 4° (XI u. 864 S.) Freiburg
1950, Herder. DM 70.—; geb. DM 88.—. — Den neuen Bd. der Gorres-Ausgabe
des Trienter Konzils hatte Fr. unter der Leitung von S. Merkle 1938 so weit
fertiggestellt, daB der Verlag schon damals mit dem Druck beginnen konnte.
Beim Angriff auf Freiburg 1944 war der GroBteil gedruckt (1—816). Durch
einen unerwarteten Zufall blieb er von der Zerstérung verschont, so daf es
nunmehr allein notwendig war, die letzten Seiten (817—840) nebst den Nach-
trigen und Verzeichnissen noch zu drucken. Der vorliegende 1. Teil der Akten
der Bologneser Periode enthilt das so wichtige Tagebuch von Angelo Mas-
sarelli, wihrend der zweite Teil die Akten selbst bringen wird. Die Aus-
gabe hat aber in das Tagebuch bereits einige wichtige Aktenstiicke eingefiigt.
So die lingeren Reden und Predigten vor den Konzilsvitern, die Instruktio-
nen Karls V. und Heinrichs II. an seine Gesandten, den Protest des Kaisers
gegen die Verlegung nach Bologna u. 4. Der 2. Teil mit den Originalakten ist
bereits so weit im Druck fortgeschritten, daB er bald erscheinen kann. Natiir-
lich ist eine Gesamtwiirdigung nach der theologischen Seite hin ganz erst
nach dem Erscheinen der Vollakten moglich. Aber bereits jetzt ist aus dem
Tagebuch Massarellis wie aus den mit der alten Sorgfelt der Ed. Goerresiana
beigefiigten Anmerkungen des Herausgebers die dogmengeschichtliche Be-
deutung der Bologneser Periode erneut und immer deutlicher sichtbar. Es
handelt sich um die Vorarbeiten zur Definition der Sakramentenlehre des
Konzils, vor allem zur Eucharistie, BuBe, Weihe und Letzten Olung. AuBier-
dem wurden die Canones De abusibus bei der Spendung dieser und der {ibri-
gen Sakramente beraten. So wichtige und damals umstrittene Fragen wie die
Wesensverwandlung, die Kommunion unter beiden Gestalten, der Meflopfer-
streit (321—391), die BuBe, die Frage der geheimen Ehen und der Ehescheidung
(407—435, 445—528) wurden einer Kldrung zugefiihrt. Wenn hier auch die letzte
Entscheidung erst in der folgenden Trienter Sitzungsperiode fiel, so ist doch,
wie der in dieser Zeitschrift veroffentlichte Doppelartikel von P. Fransen
deutlich zeigt (vgl. Schol 25 [1950] 492—517 und das vorliegende Heft), eine
Beurteilung nur auf Grund der Verhandlungen dieser Ubergangsdiskussion in
Bologna moglich. Es ist z. B. auch hier deutlich die Entwicklungslinie von dem
noch zu eng an Luthers Worte sich anschlieSendem Wortlaut der Kanones zur
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mehr systematischen Formulierung gegen Luther erkennbar. Die Sorge des
Konzils, Luther mit seinen eigenen Worten zu verurteilen, trat mehr und
mehr zuriick. Die bei einem wéortlichen Zitieren notwendig gegebene sach-
liche Unklarheit — besonders wegen der verschiedenartigen Terminologie des
Reformators — schien zu grafB, vor allem bei den kurzen eigentlichen Kano~
nes. Daneben tritt noch ein anderes, mehr formales Element aus dem Tage-
buch Massarellis deutlich hervor: Das Miihen auch dieser Sitzung bis in die
einzelnen Wortformulierungen hinein 148t gut, wie ja auch schon die vorher-
gehende 1. Periode, die Genauigkeit erkennen, die das Konzil in seiner gro-
Ben Verantwortlichkeit auszeichnet. Das geht auch aus der Sorgfalt hervor,
mit der man die reformatorischen Schriften priifte. So wurden den Theo-
logen vor ihren Disputationen die Errores aus den Lutherschriften usw.
wortlich vorgelegt, und die teilweise von Seripando verfafiten Uberblicke
{iber die Irrtiimer sind sehr eingehend. In den Disputationen selbst gingen
die Theologen noch weiter, wie etwa die Rede Salmerons zur MeBfrage
deutlich belegt (375 ff.). Wie sehr die Prilaten an diesen fachlichen Diskussio-
nen interessiert waren, zeigen die Zahlen, die Massarelli iiber ihre Teilnahme
an diesen Sitzungen der Theologen angibt. Bei der genannten Rede
Salmerons heiBt es etwa: ,multi praelati® (378; ebenso 382). Anderswo werden
genauere Zahlen und Namen genannt. So etwa zum 17. 8. auBer d=m leiten-
den Kardinal noch 16 Bischéfe und iiber 50 Theologen; ein andermal 17 Pré-
laten und ,quamplurimi theologiae magistri“ (357). 14 Prilaten z&éhlte man am
9. August (352), 16 am 6. August (340). Wie relativ hoch diese Zahlen sind und
daher vom Standpunkt Massarellis aus den Ausdruck ,plurimi* oder dhnliche
verdienten, zeigt etwa die Gesamtzahl der Bischofe auf der ersten feierlichen
Sitzung am 21. 4., bei der 36 Bischofe anwesend waren, so da3 manchmal fast
die Hilfte den Theologendisputationen beiwohnten. Ein vielleicht zufdlliges
und doch bezeichnendes Geschehen ist es, daB die erste Disputation im Tage-
buch Massarellis mit einem wissenschaftlichen Referat des hl. Petrus Cani-
sius, also eines wirklichen Kenners der deutschen Verhiltnisse, beginnt (69).
Weisweiler.

Jedin, H, Kardinal Contarini als Kontroverstheologe (Kath. Leben u.
Ki#mpfen im Zeitalter der Glaubensspaltung 9). gr. 8° (48 S.) Miinster 1949,
Aschendorff, DM 2.25—. — Die hier gebotene erste Ubersetzung der Kontro-
versschrift Contarinis iiber die Augsburger Konfession ist nach der Ausgabe
Fr. Hiinermanns im Corpus Catholicorum 7, 1923, verfertigt. J. schickt ihr
eine sehr wertvolle Einfithrung voraus (1—18). In ihr verwendet er zum
erstenmal den im Archiv der Kamaldulenserkongregation von Monte, Corona
befindlichen Briefwechsel des jungen Contarini mit seinen beiden Freunden
aus der gemeinsamen Universititszeit zu Padua V. Quirini und T. Giustin-
jani. Sie waren 1511 als Moénche in Monte Corona eingetreten. Dadurch er-
schlieBt sich uns ein noch tieferes Verstindnis nicht nur des Lebens Con-
tarinis, sondern noch mehr der Motive seiner Arbeit an der Wiedervereini-
gung im Glauben. Der wie Luther 1483 Geborene hat fast gleichzeitig mit
diesem am 24. 4. 1511 in schwerer innerer Krise ,sein“ religioses Erlebnis ge-
habt: Nicht BuBwerke und Geliibde, sondern nur das Vertrauen auf die Er-
l6sungstat Christi, wie sie uns im BuBisakrament gegeniibertritt, vermag der
Seele Ruhe zu geben. In Worms Gesandter beim Kaiser fiir seine Vaterstadt
Venedig, spiter bei Clemens VII., schrieb er 1530 seine Entgegnung zur Con-
fessio Augustana. J. weist gut darauf hin, dal bereits die Tatsache, dafi Con-
tarini dieses vermittelnde und die Gegensitze mildernde Werk Melanchthons
zur Grundlage seiner Kontroversschrift an Stelle der eigentlichen Streit-
schriften Luthers machte, fiir seinen Geist bezeichnend ist. Auch in der Ar-
beit selbst zeigt sich das. Bei aller Treue zum katholischen Glauben inter-
pretiert er wohlwollend, insbesondere die Lehre Luthers iiber die Erbsiinde,
Beichte und Eucharistie. ,Er ist der duBerste Gegenpol der Silbenstecher®, so
charakterisiert J. Contarini (13). Daneben zeigt er seine Versohnlichkeit auch
durch die Forderung der Anderung der MiBsténde in der Kirche selbst (Hei-
ligenverehrung, allzu leichte Zulassung zu den Weihen, MeGpraxis). Es ist der
Mann, der fiinf Jahre spéter als Kardinal — noch als Laie zu dieser Wiirde
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erhoben — die gleiche Forderung, ‘und was mehr ‘ist, das Beispiel der Re-
form gab. So war er der richtige Mann, um in Regensburg 1541 'den letzten
Versuch einer Einigung-zu machen. Er scheiterte an der Haltung.der Refor-
matoren in der Frage der Eucharistie (Transsubstantiation) und der Beichte
(keine Verpflichtung zur Beichte schwerer Siinde). So stand er 1541, als der
Tod ihn rief, vor dem Zusammenbruch seines Lebenswerkes. Aber sein Oster-
erlebnis 1511 war grundlegend fiir sein Leben geblieben. Er hatte das Beispiel
gegeben, es innerhalb der Kirche zum Quellpunkt seiner Arbeit werden zu
-lassen. Es hat ihm auch den Sinn zum inneren Verstindnis des Grund-
anliegens der Reformation geschenkt, das so manchen anderen abging und
ihn sogar in den Verdacht der Héaresie brachte. Wenn sein Einigungsversuch
trotzdem scheiterte, so zeigt das, daB nicht mehr allein die verstehende Giite
die Parteien zusammenfiihren konnte, sondern daB der Trennungsstrich von
Trient notwendig war. : Weisweiler.

Zeeden, E. W., Martin Luther und die Reformation im Urteil des deut-
schen Luthertums, Studien zum Selbstverstéindnis des Iutherischen Protestan-
tismus von Luthers Tode bis zum Beginn der Goethezeit. 1. Bd. gr. 8° (X u.
388 S.) Freiburg 1950, Herder. DM 14.—. — Man spricht in unserer Zeit oft
und mit Recht von eirem Wandel des katholischen Lutherbildes. Es war ein
sehr wertvoller Gedanke, auch einmal die Wandlung des evangelischen
Lutherbildes im Laufe der Jahrhunderte darzustellen. Die Arbeit Zs. ist nicht
nur dogmatisch oder religionsgeschichtlich wichtig, sie gibt einen Durchblick
durch ein gutes Stilick geistesgeschichtlicher Entwicklung der Neuzeit. Die
GroBen des Geistes (nur solche werden behandelt) sehen eben Luther aus den
Problemen und Ze:tstroinungen in denen sie leben. — Luthers Zeitgenossen
(Melanchthon, Mathesius, Sleidanus) stehen im Bann des Menschen Luther,
verehren aber in ihm vor allem das Werkzeug Gottes, den Charismatiker, der
das Evangelium wieder aufrichten soll. Fiir die fithrenden Proteatanten des
weiteren 16. und des 17. Jahrhunderts (es ist das Zeitalter der Orthodoxie)
tritt der Mensch Luther ganz hinter seinem Lehrwerk zuriick. Er ist die von
Gott geschenkte dogmatische Autoritit in der Verlorenheit der Welt an den
Satan (so Flackius Illyricus). Statt auf der gesamten HI Schrift stehf der ,
Protestantismus der Orthodoxie nach Z. auf Luthers Theologie, Man wird '
freilich hier doch die Frage stellen miissen, ob tatsichlich die Bibel so voll-
stdndig in den Hintergrund getreten ist, wie Z. meint. Sicher beherrscht die
Theologie Luthers verpflichtend das ganze 17. Jahrhundert. Die von ihm be-

tonte Freiheit des Gewissens wird dabei kaum beachtet. (Se C. Spangenherg, s
D. Chytraus, N. Selneccer, G. Gloccer). Man sucht auch dogmatisch Luther

als Werkzeug Gottes zu erweisen aus dem Erfolg der Reformation und aus
»Weissagungen®, d. h. Texten der HIl. Schrift und etwa des HL Augustinus,
die auf Luther bezogen werden (79 die Stellen). Johann Gerhard steht dann
schon auf dem Standpunkt, daB Luthers Worte in keinem Falle auf gottliche
Offenbarung zuriickgehen, wenn ihm auch die GewiBheit von der Wahrheit
seiner Lehre ins Herz gepflanzt war. Zum Kirchenamt sei er ordnungsgemiB
berufen, woriiber es eine interessante Kontroverse zwischen Gerhard und
dem Jesuiten Becanus gab (90 ff). — Im 18. Jahrhundert wurde die
Unterdriickung der evangelischen Gewissensfreiheit in dem starren Lehr-
gebdude der Orthodoxie gesprengt. Die Lehre verfliichtigt sich, die Freiheit
wird betont. Der Vorlaufer des Pietismus, V. L. v. Seckendorf, ist vor allem
interessant wegen seiner gerechten Beurteilung der rémischen Kirche und
seiner fast modern anmutenden Gedanken iiber die Vereinigung aller Chri-
stenheiten, In Leibniz, der eine schwer verstindliche Verbindung von Pietis-
mus, Rationalismus und Katholizismus darstellt,?waren diese Gedanken noch
1ebend1g — Der Pietismus bedeutet die Loslosung christlicher Innerlichkeit
von dogmatisch-konfessioneller Bindung. Ph. J. Spener spricht schon von
Luthers Irrtiimern bei Erklirung der HI. Schrift. Luthers Bedeutung sei, daB
er uberhaupt ,auf das Evangelium trieb* und die Gewissensfreiheit brachte
Mit dieser neuen Auffassung geht auch ein Wandel der Begriffe Kirche, Re-
formation, Glaube, Gewissen vor sich, Zur evangelischen Gemeinschaft kén-
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nen auch Andersgliubige gehiéren, entscheidend ist nicht das Bekenntnis der
Lehre, sondern das innere Glaubenslicht. LehrmaBig ist Luther unverbindlich,
Orthodoxie ist formaler Papismus (G. Arnold). — Die letzte Umgestaltung des
Lutherbildes bringt trotz Selbstbehauptungsversuch der Orthodoxie das 18.
Jahrhundert der Aufklirung. Schon J. G. Walch sieht in Luther nur natiir-
liche Gaben; das Ubernatiirliche der Reformation ist einzig die Lenkung
durch die Vorsehung. Nach J. S. Semler ist die Privatreligion véllig unab-
hingig von der &ffentlichen kirchlichen Lehrart. Luthers Lehre sei nur rela-
tiv, nicht abselut giiltig. Reformation ist ihm die Revolution der individuellen
Religiositat, ist nur eine Etappe im' geistigen und religiosen Fortschritt der
Menschheit. Der lutherische Begriff der Gewissensfreiheit wird zum religit-
sen Subjektivismus und Relativismus unter starker Betonung der zeitgeméiBen
Toleranz. Kirche ist eine Gemeinschaft der religiésen Haltung, die duBerlich
durch die in der jeweiligen Landeskirche {ibliche Lehrart und Verordnungen
der Obrigkeit zusammengehalten wird. Lessing wertet die Offenbarungstheo-
logie in Religionsphilosophie um, betrachtet Luther rein human und spricht
sogar von einer Bibliolatrie Luthers. Fiir Friedrich II. ist entscheidend, was
Luther fiir den Staat, den Fortschritt und die Aufklirung der Menschheit ge-
tan hat. Justus Moser betont daneben die bevélkerungspolitischen Erfolge der
Reformation. — Als Vertreter einer neuen geistigen Epoche werden dann J.
G. Herder und J. G. Hamann behandelt. Fiir Herder ist Luther der Anfang
des Fortschrittes und der Aufkliarung, der Vater des religiosen Individualis-
mus, der freien Menschlichkeit. Reformation ist die ,Hebamme der Huma-
nitiat®. Das Lutherbild bekommt stark nationale Ziige. Hamann dagegen be-
deutet die christliche Riickwendung zu Luther dem Theologen, dem Inter-
preten der HI. Schrift. — Eine Fiille von Einzelheiten, Quellenzitaten und
Interpretationen (die ausfithrlichen Belege soll ein Quellenband bringen) be-
lebt diese wertvollen Untersuchungen, die durch hiufige Zusammenfassungen
und Riickerinnerungen (etwas ermiidend) gestiitzt sind. Man kann das Buch
eine geschichtliche Selbstbesinnung des Protestantismus nennen. — Das Evan-
gelium Luthers und seine Theologie scheint in der ganzen Untersuchung
etwas einseitig in die Rechtfertigungslehre (freilich den Ausgangspunkt) ,zu-
sammengeballt“. DaB das Neue an Luther sei, die Bibel Papst und Kirche
iibergeordnet zu haben (14), ist wohl miBverstdndlich. Papst und Kirche sind
auch nach katholischer Auffassung der Bibel nicht {iber- oder gleichgeordnet,
sie sind deren gotterieuchtete Erklirer, allerdings wohl selbbstidndige Triger
der Tradition. Wolter.

Eder, K., Die Kirche im Zeitalter des konfessionellen Absolutismus (1555
bis 1648). Kirchengeschichte unter Mitwirkung von Fachgenossen hrsg. von
J. P, Kirsch, 3. Bd. 2. Hilfte. gr. 8° (XVIII u. 460 S.) Freiburg 1949, Herder.
DM 24— — Die Reform der katholischen Kirche im 16. und 17. Jahrhundert
ist ein weltgeschichtlicher Vorgang ersten Ranges (VII). Diese Einsicht be-
rechtigt den Verf. dazu, einen ganzen Bd. der Zeitspanne vom Augsburger
Religionsfrieden bis zum Ausgang des DreiBigjdhrigen Krieges zu widmen.
Er hat die drei Binde (1800 Seiten) der 1. Ausarbeitung auf 370 Textseiten
zusammengedriangt. Das hat sich gerdcht, denn die Lesbarkeit des in Anlage
und Durchfilhrung originellen Werkes hat dabei gelitten. Und doch bleibt
das Buch trotz mancher kompendienhafter Abschnitte — etwa in den Kap.
iiber die Entwicklung des Protestantismus (276—282) und iiber die Ostkirchen
(283—289) sowie in den Ausfithrungen iber Seelsorge und Frommigkeit
{353—358), Schule und Literatur (358—363) — eine wohldurchdachte und auf
eingehender Quellenkenntnis, vor allem fiir den Raum der osterreichischen
Erblande, beruhende Darstellung des Zeitalters der Gegenreformation. Diesen
Begriff mochte Verf. abgelést sehen durch den des ,konfessionellen Absolu-
tismus®, der dann unter sich begreift: einmal die katholische Selbstreform
und dann die politische Gegenreformation, das ist die Summe der mit den
Machtmitteln des Staates gefiihrten Handlungen gegen den Protestantismus.
Zwar ist u. E. der vorgeschlagene Name selbst wieder stark politisch geférbt,
als kirchengeschichtliche Kategorie mithin belastet. Er hat aber vor dem ab-
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gelehnten Namen der Gegenreformation immerhin voraus, da er die Akzente
von vornherein gleichmifiger verteilt und zum kommenden ,Zeitalter des
aufgeklirten Absolutismus* sich gegenstiickhaft verhialt. Ausfiihrlich kommen
nun die Hauptkrifte der katholischen Erneuerung zur Darstellung: die Orden
(37—109), das Trienter Konzil (110—182), die Pipste (183—293). Die 40 Seiten,
welche Verf. dem hl. Ignatius und der Geschichte der Gesellschaft Jesu wid-
met, sind ausgezeichnet gearbeitet unter Heranziehung neuester Literatur.
Ebenso ist das Kap. iiber Trient trotz der notwendigen Knappheit hervor-
ragend, manche Formulierung darin treffsicher und formschén. Ein weiterer
Abschnitt bespricht die Reformwirkungen nach auBen und nach innen, d. h.
Mission, Theologie, Heiligkeit, Festigung des Besitzstandes (225—275). Prote-
stantismus und Ostkirchen werden, wie schon angedeutet, nur kursorisch be-
handelt. Der 2. Teil des Buches behandelt die konfessionelle Gestaltung Euro-
pas bis zum Dreifigjahrigen Krieg (291—334), wobei vor allem die innere
kirchliche Entwicklung im Rahmen der Bistiimer herausgearbeitet wird; der
Krieg selbst wird kurz behandelt (337—352) und schlielich abschliefend ein
Kap. liber Kirche und Kultur im Zeitalter des konfessionellen Absolutismus
beigefiigt (353—370). Bedeutsam sind hier noch die Bemerkungen des Verf.
iiber das Ritsel des Hexenwahns, zu dessen Losung die BloBlegung einer
biblisch-theologischen Wurzel nicht geniige, vielmehr miissen ,Volksglaube,
Massenpsychologie, Kulturgeschichte, Biologie, Rassenkunde und Volksmedi-
zin, Sexualpathologie und Kriminalistik, Parapsychologie und Mystik, Bota-
nik und Chemie, allg. Religions- und Rechtsgeschichte zur Aufhellung heran-
gezogen werden* (367). Meon sieht, wie sich die Hilfswissenschaften der Kir-
chengeschichte vermehren. — Der Literaturanhang ist umfangreich (371—436),
nach dem allgemeinen Inhaltsaufrif geordnet. Verf. weil3, da auch eine nur
anndhernde Vollstdndigkeit unmoglich ist. Er hat aber das Wertvollste zu-
sammengestellt und auch die auBerdeutsche Forschung herangezogen. Wir be-
dauern an sich, daB die Literatur als Anhang beigegeben wurde. Dabei mégen
verlagstechnische Fragen mitgespielt haben. Die Art der ,Histoire de 1'Eglise“
von Aug. Fliche und V. Martin, Paris 1941 ff., Quellen und Darstellungen auf-
zufithren und zu zitieren, erscheint uns angemessener und praktischer. Unter
den bisher erschienenen Bidnden der Kirchengeschichte von J. P. Kirsch ist
der vorliegende der reifste und ausgeglichenste. Ueding.

Briick, A. Ph.,, Der Mainzer ,Lullismus“ im 18. Jahrhundert: Jahrbuch
fiir das Bistum Mainz 4 (1949) 314—338. — Der Aufsatz gibt einen interessan-
ten Einblick (mit z. T. neuen Erkenntnissen) in die Bedeutung des Lullismus,
vor allem der Philosophie Ramon Lulls in Deutschland, und iiber die Aus-
einandersetzungen mit der Scholastik in Mainz, Mainz war im 18. Jahrhundert
durch den Osterreicher Ivo Salzinger zu einem Zentrum des Lullismus ge-
worden. Er hatte mit Unterstiitzung des pfdlzischen Kurfiirsten seit 1705
Handschriften und Drucke des Lull (auch die unechten alchimistischen
Schriften) fiir die spéter in Mainz gedruckte Gesamtausgabe der Werke Lulls
gesammelt. Ein Institutum Lullianum hitte die wissenschaftliche Grundlage
bilden sollen. 1721 erschien als 1. Bd. die Ars magna, 1722 der 2. und 3. Bd.
Salzinger hielt lullistische Vorlesungen im Franziskanerkloster, die weithin
bekannt wurden. Nach seinem Tode (1728) {ibernahm sein geistiges Erbe vor
allem der Regens des Priesterseminars, Franz Philipp Wolff. Nach mancher-
lei wirtschaftlichen und methodischen Schwierigkeiten sind bis 1740 von an-
deren Herausgebern acht Binde der Lullausgabe erschienen. Eine wissen-
schaftliche Arbeit Wolffs suchte nach lullistischen Prinzipien die Frage des
Unterschieds der Personen in der Trinitidt, der Geistseele und die Frage nach
den absoluten Akzidenzien in der Eucharistielehre zu 16sen. Eine Zusammen-
stellung der lullistischen und antilullistischen Thesen der Philosophie war
der Arbeit beigegeben, die zudem den Lullismus als Grundlage fiir Reform
des Studienbetriebes zu erweisen suchte. Es kam zur wissenschaftlichen Aus-
einandersetzung mit dem Jesuitenphilosophen Michael Frohling, die mit
grundsétzlichen Ausfithrungen gegen das Bildungsmonopol der Jesuiten bei
Wolff endete. Bedeutsamer noch war ein Streit um die Theologie Lulls, die
der ehemalige Jesuit Sebastian Krenzer in seinem Cursus Theologicus 1751 £,
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dem Versuch, eine rationalistisch ‘geféirbte zeitgemiBe Theologie aufzubauen,
zugrunde ‘legte, was selbst Wolff nicht anerkannte. Gegen Krenzer stand der
Mainzer Theologieprofessor Alexander Herdf S.J. — Die Mainzer Lullausgabe
blieb trotz mehrfacher Versuche der Weiterfiihrung unvollendet, aber der
Lullismus hatte Mainz fiir das ganze 18. Jahrhundert zu einem Mittelpunkt
geistiger Auseinandersetzung gemacht. ¢ Ueding.

Leflon, J., La Crise révolutionnaire (1789—1846). (Histoire de I'Eglise,
hrsg. v. A. Fliche u. V. Martin, 20. gr. 8° (524 S.) Paris 1949, Bloud u. Gay.
Fr. 960.—. — Die intensive Wiihlarbeit an den geistigen und religiésen Gruad-
lagen des Abendlandes, welche das Jahrhundert der Aufkldrung beschaftigt
hatte, endete mit einer Kettenreaktion von Revolutionen. Europa und  in
ihm die Kirche durchliefen ein Zeitalter der Krisen, aus dem indes Rom
gefestigt hervorging. Das Geschehen in Frankreich, dessen Auswirkungen
sich mehr oder weniger schnell in alle Nachbarldnder, ja Nachbarkontinente
ausbreiteten, bedeutete zunichst fiir Papst und kirchliche Organisation eine
todliche Gefahr. Doch erwies sich eben in der radikalen Verwiesenheit auf
den lebendigen Glauben der Vélker, jenseits allen Kirchenbesilzes und allen
suBeren Glanzes, das iiberzeitliche Kontinuum der Stiftung Jesu Christi. Auch
die dann neugewonnene Bindung an die sich organisierende Welt des 19. Jahr-
hunderts unter dem Zeichen der Restauration zunichst, des Liberalismus als-
dann, lieB sich fiir die Kirche nur dann als bedingter Gewinn an, wenn sie
es verstand, Kontakt und Distanz miteinander zu verbinden. Den Kontakt
besorgte das breite Leben, vor allem die mehr sich der Kirche erschlieBende
Schicht der intellektuellen Kreise (Chateaubriand, Bonald, de Maistre in
Frankreich, die Kreise von Landshut, Minster und Minchen in Deutschland
z. B.), an den Universitaten von Bonn, Tiibingen, Wien, StraBburg u. Oxford,
in der sich organisierenden kalh. Presse, den Laienbewegungen mit sozialer,
politischer und kulureller Ausrichtung. Die Distanz wurde vom kirchlichen
Lehramt betont, das bis zur Jahrhundertmitte dem neuen Geist ein nur zu
berechtigtes MiBtrauen entgegenbringen muBte. War nicht der beinahe
klassisch zu nennende Fall Lamennais ein Beweis fir die Notwendigkeit
und Richtigkeit dieser Abstandhaltung? Verfasser entwirft in drei grofen
Biichern die Geschichte dieser Epoche: 1. Kirche und Revolution (17—158);
es zeigt den Katholizismus in der Agonie. ,Es hatte den Anschein, alles sei
zu Ende® (157). 2. Der Pontifikat Pius® VII. (161—376), in dem unter dem Zei-
chen der Restauration nach der Uberwindung Napoleons Kirchenstaat und
Landeskirchen sich reorganisieren, zugleich aber auch das innere Leben sich
zu erneuern beginnt. 3. Die Krise des Liberalismus (379—516). Hier liegt das
Hauptinteresse dieses Bandes, zumal es um die erste entscheidende Begegnung
der Kirche mit dem neuen Zeitgeist geht. Unter den Papsten dieses Zeitraums
ist Gregor XVI. (426—471) der bedeutendste, fiir den es galt, eine Antwort zu
finden gegeniiber dem liberalen Fragespiel, Ordnung zu bringen in einen
Wirrwarr, in dem der Irrtum sich seinen Weg suchte, zu entscheiden bei
einander widersprechenden, oft genug groBherzigen Tendenzen. Kompromif-
los hielt er an klar formulierten Grundsitzen fest; ,en pape dépositaire de
la foi* (432); es wurde ein Pontifikat des Kampfes. Verfasser sieht die Ge-
schichte der Kirche, wie es sich fiir diese Jahrzehnte wohl auch verstehen
14B8t, vor allem von Frankreich her; doch bemiiht er sich, die deutschen,
englischen, italienischen FEreignisse und geistigen Bewegungen mdglichst
getreu zu erfassen. Allerdings wéire z. B, die Darstellung des Kolner Kirchen-
streits besser gelungen, wenn Verfasser {iber G. Goyau hinaus sich Heinrich
Schrors (Die Kolner Wirren, 1927) bedient hitte, wenn auch dieser noch nicht
das letzte Wort zu der wichtigen Frage gesagt hat. Das gleiche gilt fiir Eng-
land, wo Verfasser vor allem die reiche Newmanliteratur des letzten Jahr-
zehnts einzuiragen und auszuwerten gehabt hétte; hier meinen wir vor
allem natiirlich die Arbeiten iiber den jungen Newman. Thureau-Dangin ist
als Autoritdt fiir das Erwachen des engl. Katholizismus doch ein wenig
veraltet, besser, wenn auch nicht so breit, wire da schon gewesen:
D. R. Gwynn: The second Spring (1818—1832), London 1942, Auch die Tubinger
Schule ist in der Bibliographie nur mit einigen Hinweisen auf J. A. Mohler
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vertreten. Doch sind das nur Wiinsche am Rand. Wir freusn uns, daB das
groBe Werk der Kirchengeschichte Fliche-Martin jetzt schneller. vorankommt;
die Idee. allerdings, die Indices fiir das Gesamtwerk in einem Schlufiband
zusammenzufassen, hat ldstige Konsequenzen; denn bis dahin ist die Be-
niitzung der bisher erschienenen Binde kein reines Vergniigen. Wolter.

Poulet, Ch, O.S.B., Histoire de 'Eglise de France. T.III: Epoque contem-
poraine (1789—1914). gr. 8° (443 S.) Paris 1949, Beauchesne. — Die aufs Ganze
gesehen wenig erhebende Geschichte der-Kirche im .Frankreich des 19, Jahr-
hunderts wird hier erzdhlt; zumal ihr Ausgang in der Trennung von Kirche
und Staat kurz vor dem Weltkrieg (1905) erscheint wie ein miider Zusammen-
fall. Die bekannten Phasen werden in fliissigem, bisweilen anregendem Stil
vorbeigefiithrt: Katastrophe in der Revolution, die eidleistende Kirche, Méar-
tyrer .auf der Guillotine, die Schrecken des Direktoriums, Konkordat mit
Napoleon, Papst und Kaiser im Kampf, die Restauration mit ihrer ,parti-
prétre”, Liberalismus und Lamennais, Schicksale der Kirche unter der Juli-
monarchie, dem zweiten Kaiserreich, der dritten Republik; der ewige Kampf
um -Schule und Universitdt, das Konzil im Vatikan und die romische Frage,
der Modernismus. Verf. schreibt bewu3t ein Kompendium, keine auf eigener
Quellenkenntnis ruhende Monographie. Er hat die kirchenpolitischen Ge-
sichtspunkte bevorzugt, weil er die ,iibernatiirliche Grofe der franzotsischen
Kirche“ in einem geplanten Werk iiber die ,Heiligkeit Frankreichs in der
Gegenwart“ umfassend darstellen wollte, Der Tod hat ihm im Friihjahr 1950
diesen Plan aus der Hand genommen. Kurz zuvor war Verf. von seiner Pro-
fessur am Institut San Anselmo in Rom zuriickgetreten und in seine Heimat-
abtei Saint-Paul de Wisques heimgekehrt. Das uns vorliegende Buch eignet
sich vorziiglich zu einer ersten Informierung iiber das behandelte Gebiet;
eine sehr knappe Bibliographie ist beigegeben. Wolter,

3, Theologie der Heiligen Schrife des Alten und Neuen Testamentes.

Kapelrud, A.S, Joel Studies. gr. 8° (VIII u. 212 S.) Uppsala 1948,
Almqvist & Wiksells. skr. 10.—. — Nach einem Uberblick iiber die Kompo-
sition des Buches (3—9) untersucht K. in seiner ausfiihrlichen Studie den
Text der vier Kapitel beinahe Vers fiir Vers (9—175) und erértert dann zu-
sammenfassend noch einige Fragen liber Ursprung und Datierung des Buches
und das Verhiltnis Joels zu Priestern, Kénig und Jeremias (176—192). Doch
will er in dieser umfidnglichen Arbeit keinen allseitigen Kommentar bieten,
sondern beschriankt sich auf ,eine Analyse der Hauptprobleme des Buches
Joel auf kritisch-philologischer Basis“ (3). Diese Hauptprobleme sind fiir
ihn etwa in diesen drei Thesen enthalten: Das Buch Joel ist eine literarische
Einheit (176), es ist um das Jahr 600 abgefaBt.(191), es ist ein kultisches
Werk (9, passim). — Literarkritisch macht er somit energisch Front gegen
die in den letzten Jahrzehnten dominierende kritische Schule Duhms, die
iiber die Hilfte des Buches zu Ergidnzungen eines spiteren Eschatologikers
machte. K. lehnt jede Abtrennung von Versen aus nur metrischen Griinden
ab (9), und die Ausfithrungen iiber den Tag Jahwes sind ihm alles andere
als eine spitere Erweiterung einer ,Urschrift; er wahrt vielmehr den
urspriinglich echt prophetischen Charakter des Buches, das von einem
konkreten historischen Vorgang aus (Heuschreckenplage) auf den kommen-
den grofien Gerichtstag Gottes, der Strafe und Heil enthélt, vorausschaut und
zur Umkehr aufruft, um sich des Heiles wiirdig zu machen, — Fiir eine be-
stimmte Abfassungszeit gibt der Inhalt des Buches Joel auBerordentlich
diirftige Anhaltspunkte, Darum, verwendet K. hier den gréBten Raum auf
die Zurilickweisung philologischer Argumente fiir eine nachexilische Ab-
fassung. Immerhin gelingt es ihm, in einer gewissen Verwandtschaft be-
sonders mit Sophonias und Jeremias, die nicht ohne weiteres literarische
Abhéingigkeit zu sein braucht (179), und in einer sorgfiltigen Untersuchung
des historischen Hintergrundes von Joel 4,4—8 auch einige positive Indizien
fir einen vorexilischen Ursprung herauszuarbeiten. Wenn seine Griinde
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auch nicht definitiv Gberzeugend sein kénnen (vgl. etwa Joel 4,2—3!), so
wird man doch seinem Ansatz des Buches etwa um 600 bis 587 gewi3 leichter
zustimmen als der neuerdings wieder von L. Mariés vertretenen exilischen
Datierung (RechScRel 37 [1950] 121 ff). Gerade die starke Beziehung der
ganzen Parinese des Propheten zu Tempel und Kult diirfte eine exilische
Datierung ausschlieBen, wenn man dem prophetischen Wort nicht jeden
konkreten Gegenwartsernst nehmen will. — , Kultische Deutung“ heiBt die
Lieblingsthese des Verf., die er als eindeutiger Anhinger der skandinavischen
Schule fast auf jeder Seite seiner Studie mit allem Eifer vertritt. ,The Book
of Joel is built up in the way of a liturgy. More exactly ... in the style
of a psalm of lamentation followed by the usual oracle that gives the answer
of Jahveh“ (9). Doch nicht nur die Gesamtstruktur des Buches wird in
dieser Richtung gedeutet, sondern fast aus jedem Vers werden Formulie-
rungen oder Begriffsinhalte als spezifisch kultisch in Anspruch genommen.
Die Berechtigung dazu ist oft schwer ersichtlich. Sicherlich hat Joel eine
besondere Ndhe zum Kult (wenn man ihn auch nicht gerade einen amt-
lichen ,Tempelpropheten” (176) nennen méochte), und es ist deshalb ein be-
rechtigtes Anliegen, diesen kultischen Spuren in Inhalt und Stil nachzugehen
und auch ihren Zusammenhang mit auBerisraelitischen Kulten in Kanaan zu
diskutieren (der Verf. greift hierfiir ausgiebig auf die ugaritischen Texte zu-
riick). Doch miiite die Behandlung einer so schwierigen und subtilen Frage
mit viel mehr kritischer Vorsicht geschehen, um etwas Zuverlissiges zu
erarbeiten, K. jedoch arbeitet hier, ganz im Gegensatz zu seiner sonstigen
logischen Strenge etwa - bei Uberpriifung gegnerischer Argumente, so viel
mit Apriorismen, Vermutungen und wenig schliissigen Beweisen, in denen
auffallend oft Formulierungen wie ,sicherlich“ ,ohne Zweifel“ usw. wieder-
kehren, daB fiir jeden unbefangenen Leser offensichtlich ist, daB aier ein lieb-
gewonnenes Auslegungsprinzip weit {iber das berechtigte MaB hinaus auf
die Spitze getrieben wird. So geniigt es ihm oft, dal3 an sich ganz indifferente
Ausdriicke irgendwo auch in kultischen Texten gebraucht werden, um sie
auch in Joel kultisch zu deuten; so etwa wenn zu dem Wort ,FluBbett® in
Joel 4,18 eine Parallele in einem mythischen Text von Ugarit gefunden
wird, ,proving (!) that the author of our section has been dependent on
ancient cult-terminology“ (168). — Trotz dieser Vorbehalte bleibt die Studie
ein beachtliches Werk fiir jeden, der sich mit der Prophetie des Joel be-
schaftigt. Haspecker.

Abel, F. M, O.P, Les Livres des Maccabées. Collection d’Etudes Bibli-
ques. gr. 8° (LXIV u. 491 S.). Paris 1949, Lecoffre, Gabalda. Fr. 1400.—, — Dieser
bedeutende Kommentar zu 1 und 2 Makk bietet in sehr praktischer Anord-
nung den griechischen Text und die franzdsische Ubersetzung nebeneinander
am Kopf jeder Doppelseite und darunter die Auslegung., Zum griechischen
Text werden die verhiltnismiBig wenigen Abweichungen der Haupteditionen
von Kappler, Rahlfs, Fritzsche, Tischendorf und Swete in FuBnoten ver-
merkt. Die Kommentierung behandelt den Text unter allen in Frage kom-
menden Riicksichten durchweg sehr prizis und gehaltvoll, mit vielen Ver-
weisen auf andere Stellen des AT und unter steter Beachtung anderer Auf-
fassungen. Acht wertvolle Exkurse sind der Auslegung beigegeben. — Seine
grundsitzlichen Positionen entwickelt A. in der umfangreichen Einleitung.
Neben der Diskussion des Titels, wo.,Sarbeth Sabanaiel“ nach 1 Esdr 9, 33 (G)
als ,Livre de la maison . Sabanaiel“ gedeutet wird, der Kanonizitit, der
Chronologie und Textiiberlieferung wird hier in fein abgewogener Einfiih-
rung die Eigenart jedes Werkes sorgfiltiz herausgearbeitet. Der Verfasser
von 1 Makk, der um 100 v. Chr. schrieb und auch die drei letzten Kapitel
verfaBte, ist ein unbedingler Anhinger der Hasmonider. Er bietet einen
Bericht von groBer geschichtlicher Treue, die selbstverstindlich eine ge-
wisse Freiziigigkeit in der Behandlung wvon Zahlen und Reden nicht aus-
schlieft; bei aller Niichternheit ist er nicht ohne Enthusiasmus, und die
eingestreuten poetischen Texte kénnen durchaus von ihm selbst stammen, die
eingefiigten Dokumente kénnen als authentisch verteidigt werden. Hinter
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dem ruhigen Bericht verbirgt sich ein dringendes religiéses Anliegen: die
Auseinandersetzung zwischen jiidischer Orthodoxie und Hellenismus. ,L’idée
dominante de cette ceuvre est l'opposition entre Israel et les Gentils (Goim)
et parmi ces derniers se rangent leurs affidés, les Juifs qui ont embrassé
Yhellénisme, fait historique d'une extréme importance dans toute I'histoire
maccabéenne” (XXIII). Geschichtstheologisch steht der Verfasser ganz auf
dem Boden der alten hebriischen Tradition: von der Unmittelbarkeit gott-
licher Geschichtslenkung. — Etwa um 124 v. Chr ist 2 Makk aus den Biichern
des Jason von Cyrene exzerpiert, vermutlich in Alexandrien. Im einzelnen
ist schwer zu bestimmen, was von Jason und was vom Redaktor stammt.
Das Buch gehort zum genus der damals viel gepflegten ,méthode historico-
pathétique* (XXXVI). Es enthdlt keine Opposition gegen den Hellenismus,
hat auch kein politisch-dynastisches Interesse, sondern ein rein theologisches.
Die Finalitit der Geschehnisse, die gottliche Vergeltung, Mértyrerverdienst,
Auferstehung der Toten usw. lassen den Verfasser als Anhinger der phari-
siischen Richtung erkennen. Sein Hauptinteresse gilt dem Tempel und Kult.
Von daher ist seine redigierende Stoffauswahl bestimmt: ,le but de l'abrévi-
ateur est de préconiser deux fétes concernant le Temple, celle de la Dédicace
précédée du chatiment d’Antiochus et celle du Jour de Nicanor qui avait
‘0sé lever la main contre le Temple et médité sa ruine* (XXXVI). — A. hat in
diesem Buch einen Kommentar von grundlegendem Wert geschaffen, eine
wiirdige Fortsetzung der Sammlung der Etudes Bibligues, die durch die
Werke von Lagrange und Allo bestens bekannt ist. Haspecker.

Schmidt, M., Prophet und Tempel. Eine Studie zum Problem der Gottes-
nihe im Altern Testament. gr. 8° (276 S.). Zollikon-Ziirich 1948, Evangelischer
Verlag, — Die Haltung der Propheten zu Tempel und Kult ist oft dahin be-
stimmt worden, daB sie beides grundsitzlich ablehnen und so Vorkampfer
einer reineren, kultlosen, vergeistigten Gottesbegegnung seien. Sch. lehnt
eine solche Deutung mit Recht ab. Freilich geht es ihm nicht eigentlich
um die Klidrung dieser praktisch-religidsen Frage, sondern er will — wie
der Untertitel anzeigt — in die theologische Mitte der Frage vorstofen. Der
Tempel ist in seinem Wesen nicht ein menschlicher Kulturort, auch ‘nicht ein
von Menschen ausgewihltes Symbol bestimmter, etwa kosmischer, Gottes-
vorstellungen, sondern Ort und ,Zeichen ereignishafter Gegenwart Gottes®
(10). Er hat also seinen Ursprung und Sinn im Goéttlichen, in realer Gottestat,
deren reales Zeichen er ist: im Kommen Gottes zu seinem Volk, das durch
die Zeiten weitergeht. So werden alle innersten Probleme der Gottesge-
schichte Israels am Problem des Tempels sichtbar, wie es bei den Propheten
zur Darstellung kommt. ,Wo es um wahre Gottesndhe, Gottesgeschichte,
aktuelle Entscheidung, um Gottesvolk, Gottes Plan, Gottes Herrschaft, nicht
um Mythos und Kosmologie geht, da steht das Zeichen des Tempels aufge-
richtet (218). Sch. behandelt fast die ganze Reihe der Propheten und zeigt,
jeweils ausgehend von der besonderen Art ihres Gotteserlebnisses, beides
auf: die gleichbleibende Grundauffassung vom Tempel als Zeichen realer
Gottesnihe und die wechselnde Problematik, in die der Tempel durch die
innere Haltung des Volkes zu diesem Gotteszeichen und zum nahen Gott
iiberhaupt gestellt ist, Denn diese innere Haltung und die darauf antworten-
den Gerichts- und Heilspline Gottes bestimmen die Aussagen der Propheten
itber den Tempel. Damit werden im Zeichen des Tempels aber zugleich alle
Moglichkeiten der Gottesnihe entfaltet, die Gericht und Heil, Tod und Leben
in sich birgt, die verborgen und offen sein kann oder nur unter Zeichen
dem Glauben erkenntlich. So schaut z. B. Isaias das Wesen der Gottesnidhe
darin, daB Gott verborgen vor der Welt, doch dem glaubenden Propheten
erkennbar, in souveriner Erhabenheit seine Pldne durchfiihrt, die auf ein
allgemeines Offenbarwerden seiner Herrlichkeit zielen. Und entsprechend
ist ihm der Tempel der Ort, wo Jahve seinem Volk als verborgener Gott
nahe ist, wo er dem Propheten als offenbarender Gott begegnet wo in der
Endzeit die Herrlichkeit Jahves aller Welt offenbar wird. In dhnlicher Weise
wird bei Michiias und Sophonias ihre Verteidigung der Wahrhaftigkeit und
Reinheit der Gottesnihe im Zeichen des Tempels herausgearbeitet, bei Jere-
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mias das Offenbarwerden ihrer Wahrheit als ,Begegnung des Augenblicks"
im tédlichn Gericht, bei Ezechiel ihre Wirklichkeit, die Israel zu spiiren be=
kommt gerade in der Zerstérung des Tempels, aber. auch als Garant einer
neuen *Gottesgemeinschaft, die sich wiederum -in Gestalt eines Tempels
zeigt; bei Deuterojesaja geht es um eine Realisierung der Gottesnihe, die
schon fast. iiber die Zeichenhaftigkeit des Tempels hinausgreift- in eine
groBere persdnliche Unmittelbarkeit, und von Aggédus und Zacharias wird
dann der Tempelbau gefordert als Zeichen und Bejahung der Nidhe und des
Anspruches des Bundesgottes auf sein Volk. — Es wird in dem Werk durch-
weg eine synthetische Darstellung der Ideen der Propheten gegeben, ohne
‘eindringende Einzelexegese, doch werden stets Belegstellen sorgfiltig ver-
merkt, So wird eine Fiille tiefer theologischer Einsichten entfaltet, die aller-
dings manchmal nicht blo8 von den Propheten, sondern auch ven der prote-
stantischen Dogmatik inspiriert oder wenigstens koloriert erscheinen. Ihre
Fiille hemmt gelegentlich die Klarheit der Gedankenfiihrung, und man hat
den Eindruck, daB das Buch durch eine sorgfiltige stilistische und gedank-
liche Glittung viel gewonnen hiétte. Desgleichen fehlt jeder Sach- und
Schriftindex, und daB die 642 oft recht wichtigen Anmerkungen nicht unter
den Seiten, sondern am Ende des Buches stehen, ist fiir den ernsthaften
Leser eine starke Belastung. Haspecker.

Oepke, A, Das neue Gottesvolk in Schrifttum, Schauspiel, bildender
Kunst und Weltgestaltung. gr. 8° (523 S.) Giitersloh 1950, Bertelsmann.
DM 28.—. — Der Verf. hat sich die Aufgabe’gestellt, den Zentralgedanken des
gottlichen Heilsplanes herauszuarbeiten. Er findet ihn in dem Gedanken vom
Gottesvolk. Dabei geht er aus vom Hebrider-, dem Barnabasbrief und dem
5. Buche Esra. Hier stehen nach ihm AT, Kirche und Synagoge in-einem dialek-
tischen Dreiecksverhiltnis, in dem die Kirche grundsitzlich der Synagoge
ihren Anspruch auf den Alten Bund bestreitet (43, 52,.60 £.). Es gehe um den
religidsen Anspruch zwischen Kirche und Synagoge, und der griinde sich auf
die alttestamentliche Offenbarung (67). Denselben Gedanken von der Kirche als
dem neuen Gottesvolk findet der Verf, auch in der Offb, wenn er hier auch
nicht so im Mittelpunkt stehe wie im Hebr (84). Im 2. Buche verfolgt Oe. den
Gottesvolkgedanken in seiner geschichtlichen Entfaltung im AT, im spiteren
Judentum, in der Neuprigung durch Jesus, in der Urgemeinde (Apg.), bei
Paulus und Johannes und in den anderen Schriften des NT, ferner in der
alten Kirche, d. h. in der Patristik, in° der Auseinandersetzung mit der
Synagoge bis zum Mittelalter, in der bildenden Kunst und im Schauspiel, in
der Beziehung zum mittelalterlichen Reichsgedanken und schlieBlich sehr
ausfiihrlich in der Auffassung Luthers von der Zweireichelehre. Das 3. Buch
gibt eine Zusammenfassung und einen Ausblick, Als formgeschichtliche Mo-
tive; die der Kirche zur Begriindung ihres Anspruches auf das Gottesvolk ge-
dient haben, zdhlt der Verf. an Hand des Hebr, Barn und 5. Esra folgende
auf: das Uberbietungsmotiv, das Folienmotiv, das Erfiillungsmotiv, das Ab-
dnderungsmotiv, das Absolutheitsmotiv, das Abfallsmotiv, das Abschaffungs-
motiv, das Abfalls- und Gerechtigkeitsmotiv und das Unverstandsmotiv
(471—475). In spéterer Zeit habe das Abfallsmotiv immer mehr die Oberhand
gewonnen und so zum' Antisemitismus gefiihrt: Im SchluBkapitel wird die
Stellung des Gottesvolkes zu Volk und Staat und zur weltlichen Herrschaft
behandelt. Hier ergeben sich fiir die protestantische Auffassung des Verf. von
der wesenhaften Unsichtbarkeit des Gottesvolkes, das nicht mit der verfaBten
Kirche zusammenfalle, besondere Schwierigkeiten (487), fiir die trotz aller Be-
miihungen keine befriedigende L&sung geboten wird. Zweifellos findet der
Gedanke 'von dem neuen Gottesvolk als der organischen Weiterfilhrung und
rechtmiBigen Nachfolgerschaft in der katholischen Kirche eine viel unge-
zwungenere Losung. Doch kennt der Verf. die, katholische Kirche offenbar
nur aus -dem polemischen Schrifttum Luthers und den zeitbedingten MiB-
stinden, nicht aber aus ihrem innersten Wesen; sonst wiren gelegentliche
polemische AuBerungen, z. B. 247, Anm. 1; 405 407, schwerlich zu verstehen.
Dabei ‘bleibt ihm das Verdienst, in dem ‘Gottesvolkgedanken den Grurdzug
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der : einen ' gesehlossenen Heils6konomie -herausgearbeitet zu - haben. Aner-
kennenswert ist die starke Betonung des Offenbarungscharakters der HL
_ Biicher gegeniiber einem ibertriebenem Synkretismus, -wenn auch hier und
da wohl noch mehr Zurlickhaltung, vor allem . gnostischen und parsischen
Einfliissen gegeniiber, angebracht gewesen wire. Erfreulich ist auch, da8 der
Verf. mit der Echtheit aller Paulusbriefe mit Ausnahme der Pastoralbriefe
und des Hebr rechnet (198, Anm. 1). Dagegen sollen die Evangelien die Zeit
nach 70 spiegeln (181), also nach dieser Zeit geschrieben sein. Das 148t sich
mit Ausnahme won Joh vom Inhalt her wohl kaum halten. Mt 16,18 scheint
ihm auf getreue geschichtliche Erinnerung zu beruhen (166). DaB Barn 6, 12.
13. 18 Gen 1, 26 zunichst auf den Sohn deute (50), muB wohl ein Versehen sein;
dénn an der Stelle heiBt es: ,,In bezug auf uns spricht Gott, da er dem Sohne
sagt’ (G Aéyer 76 vi@): LaBt uns den Menschen machen nach unserem
Bilde ....“; also nicht, wie der .Verf. offenbar annimmt: ,wie er vom Sohmne
sagt®, Aber trotz mancher Vorbehalte im einzelnen ist das Werk ein wert-
voller. Beitrag zur biblischen Theologie wie zur Dogmengeschichte in einer
wirklich grundlegenden Frage, -die gerade heute fiir das Verhaltnis veon
Staat und Kirche wieder sehr zeitgemiB ist. Brinkmann.

Michl, J., Freiheit und Bindung. Eine zeitgemiBe Frage im Lichte des
Neuen Testamentes. 8° (32 S.) Miinchen 1950, Pfeiffer,. DM 1.—. — Der Frei-
singer Neutestamentler greift mit dieser Rektoratsrede von 1949 zweifellos
eine grundlegende und zeitgeméBe Frage des Christentums, ja der Mensch-
heit iiberhaupt auf und zeigt ihre Losung im Lichte des NT. Im 1. Teil be-
handelt er den Kampf um die chrisiliche Freiheit in der dreifachen Span-
nung: zwischen Jesus und der jiidischen Fiihrung (6—11), zwischen Paulus
und dem Judaismus (12—18) und zwischen der Orthodoxie und dem Antino-
mismus oder Libertinismus (18—20). Im 2. Teil zieht er aus den Ergebnissen
eine dreifache Folgerung: 1. Es gibt keine absolute Freiheit, da jede Freiheit
im Willen Gottes ihre Grenzen hat, und darum ist der Antinomismus oder
Libertinismus unchristlich (21—22), 2. Die wahre Freiheit ist unabhingig von
duBerer Unfreiheit, da sie im Herzen wohnt, wie das Beispiel Jesu vor seinen
Richtern zeigt (23—25), und 3. Die Freiheit vollzieht sich in der Liebe; denn
die Liebe ist nach Rém 13, 10 die Erfilllung des Gesetzes (25—27). Als zusam-
menfassenden Beitrag zur neutestamentlichen biblischen Theologie wird man
das Schriftchen dankbar begriifen. : Brinkmann.

Bea, A, S.J. La sacra Scrittura ,ultimo fundamento“ del domma dell”
Assunzione: Civ Catt 101 (1950) 547—561. — Da dieser bedeutende Artikel
nicht so zuginglich sein diirfte, wird es angebracht sein, ihn in kurzem Aus-
zug einem weiteren Leserkreis bekannt zu machen. B. stellt einleitend der
Erklirung zweier anglikanischer Bischéfe vom 17, 8. 1950, daB weder in der
Schrift noch in der Lehre der alten ‘Kirche auch nur der leiseste Beweis fiir
den Glauben an die leibliche Aufnahme Mariens sich finde, den Satz Pius’ des XII.
gegeniiber: , Alle diese Griinde und Erwégungen der heiligen Viter und der
Theologen haben ihr letztes Fundament in der Hl. Schrift“ (Munificentissimus
Deus). Zwar - ist die Kirche in ilirem Urteil iber die Definierbarkeit einer
Wahrheit streng genommen nicht auf den Schriftbeweis angewiesen, da sie
aus der miindlich sich fortpflanzenden Lehre der Kirche und dem entspre-

chenden Glauben in der Gemeinschaft der Christen sich geniigend Sicher- '

heit verschaffen kann, ob die betreffende Wahrheit zum Offenbarungsgut ge-
hort. Immerhin ,kann man erwarten, daf sich von einer seit vielen Jahr-
hunderten in der Kirche als Glaubenslehre anerkannten Wahrheit auch in
der Schrift Spuren oder Bestidtigungen vorfinden.® Uber die Himmelfahrt Ma-
riens haben. wir 'in der Schrift keine ausdriickliche Aussage (,un’esplicita
affermazione®). Das ,groBe Zeichen am Himmel“ (Apok12]1) ist' nach vielen
Exegeten Symbol der Kirche, gezeichnet mit den Farben der heiligsten Jung-
frau; es ist jedenfalls nicht erweisbar, da der Seher mit diesem Bilde gerade
die leiblich verklirte Gottesmutter meint. Aber. es bleibt die Mdoglichkeit,
daf die ‘Aufnahme Mariens .eins¢hluBweise, ,in ihren Pramissen®, in der
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Schrift enthalten ist, entweder ,formaliter implicite*, wofern beide Pri-
missen in der Schrift stehen, oder ,virtualiter”, wofern wenigstens eine darin
ist. Welches sind die Schrifttexte, aus denen die Lehre von der leiblichen
Aufnahme Mariens irgendwie gefolgert werden kann? Manche Texte der
Schrift sind von den Vitern und der Tradition offenbar nur im angewandten
Sinn auf Maria und ihre leibliche Aufnahme bezogen worden, wie z. B. Ps
131,8; HI 3,6; Ps 44, 14—16. Andere Texte dienen den Vitern und den Schola-
stikern, um Konvenienzbeweise aufzustellen. So schlieBen sie von der in der
Schrift zum Ausdruck kommenden Nihe der Mutter zu ihrem gottlichen
Sohne und der miichtigen Liebe des Sohnes zur Mutter auf die Tatsache der
Aufnahme ihres Leibes, nach dem Satz: Potuit, decuit, ergo fecit. Ahnlich ist
der Schluff von der durch die Schrift verbiirgten unversehrten Jungfraulich-
keit und Heiligkeit ihres Leibes auf die Bewahrung desselben vor der Makel
der Verwesung, von der ,Gnadenvollen® (Lk 1,28) auf die Vollendung der
Gnade durch die Verklirung des Leibes, von der ,Gebenedeiten unter den
Weibern“ auf die Freiheit vom Fluch Gen 3,19. — Konvenienzgriinde lassen ein
Element von Unsicherheit zuriick. Doch hat unsere Zeit, seit der Definition der
‘Unbefleckten Empfidngnis, ein sicheres Argument reifen lassen. Schon Pius
IX. hatte das Protoevangelium (Gen 3, 15) in der Bulle ,Ineffabilis Deus” fiir
die Begriindung der Unbefleckten Empfingnis sehr hervorgehoben. Von ihm
muB auch das Schriftargument fiir die Aufnahme Mariens. ausgehen. B. stellt
zuniichst fest, daB das Protoevangelium messianisch und marianisch'zu deuten
ist. Die messianische Deutung des ,Samens“ des Weibes ist einheitlich in der
katholischen Exegese; vgl. auch das autoritative Wort der Bibelkommission
(Denz. 2123) und Pius’ IX. in der Bulle ,,Ineffabilis Deus* (Acta Pii IX, I, 1, p.
607). Fiir die marianische Deutung des , Weibes“ kann auf die von Anfang an
(seit Justinus, Irenius) jedenfalls auch und in allen Teilen der Kirche vor-
handene marianische Exegese der Stelle verwiesen werden,  die spiter so all-
gemein wurde, daf Luther sich dariiber beklagen konnte; auch nach dem
Konzil von Trient herrscht sie fast ausnahmslos; Pius IX. konnte daher mit
Recht sagen: Die Viter und Kirchenschriftsteller haben gelehrt, da mit den
Worten: ,Ich will Feindschaft setzen...“ auBer Christus auch ,seine seligste
Mutter, die Jungfrau Maria, bezeichnet worden ist* (1. c¢. p. 607; vgl. p. 610).
Neuesten Autoren gegeniiber, die Schwierigkeiten hatten, den marianischen
Sinn anzuerkennen, betont B. dafl der volle, von Gott intendierte und durch
das Wort des hl. Schriftstellers ausgedriickte Sinn nicht durch den, K Text und
néchsten Kontext allein erkannt werden konne, sondern durch eine Betrach-
tungsweise, die obendrein die Lehre der ganzen Schrift, die Analogia fidei,
die traditionelle Auslegung und gegebenenfalls auch die lehramtlichen Ver-
lautbarungen beriicksichtigt. So werde die Tatsache des marianischen Sinnes
des Protoevangeliums unzweifelhaft; die Exegeten konnten weiter unter-
suchen, in welcher Weise Maria in dem ,Weibe“ erwidhnt werde, ob einzig
oder aber doch im letzten und entscheidenden Sinne. — Dazu kommt nun
aber noch ein sehr wichtiger Gedanke: Die kirchliche Tradition sieht in Gen
3, 15 Maria als engste Verbiindete! Christi im siegreichen Kampf mit dem
Satan. B. beruft sich auf ,Munificentissimus Deus® (AAS 32 [1950] 768) und
LIneffabilis Deus“ (1. c. p. €07). Nach beiden Stellen handelt es sich Gen 3, 15
um die Feindschaft und den siegreichen Kampf Jesu und Mariens gegen den
Teufel; an beiden Stellen wird hervorgehoben, daf Maria in diesem sieg-
reichen Kampfe Christus innigst verbunden ist, ,als neue Eva, eng verbunden
mit dem neuen Adam, wenngleich ihm uniergeordnet® (Pius XII.), ,durch ein
enges und unauflésliches Band mit ihm verbunden* (Pius IX.); so ist Maria
mit und durch Jesus zum Siege gekommen; an beiden Stellen wird endlich
gesagt, daB dies die Auffassung der Tradition ist (seit dem 2. Jahrhundert).
Schon Justinus, Irendus und andere sprechen im Zusammenhang mit Gen 3,
15 von dieser auf Umkehrung der Feindschaft und auf vollige Besiegung der
alten Schlange gerichteten Wirksamkeit der mit dem neuen Adam verbun-
denen neuen Eva. — Von diesem Vollsinn des Protoevangeliums aus 148t sich
nun unschwer der Beweis fiir die leibliche Vollendung der Gottesmutter
fiihren. Wer bedenkt, daB laut Gen 3, 15 Maria mit Christus in einzigartiger
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Weise am Kampf und vollen Sieg itber den Satan teilhat, der braucht jetzt
nur noch — mit der Constitutio Apostolica — die andere Pridmisse aus der
Schrift hinzunehmen, daB nidmlich der Sieg Christi iiber den Satan sich in
der Uberwindung der Siinde und des Todes vollendet (Rém 5 u. 6; 1 Kor 15,
21—26. 54—57), um zu erkennen, daB Maria als die einzigartige Teilnehmerin
am Kampfe und Siege Christi nicht nur teilnehmen muBte am vollkommenen
Sieg iiber die Siinde (Unbefleckte Empfingnis), sondern auch iiber den Tod
(leibl. Vollendung): ,Cum autem mortale hoc induerit immortalitatem, tunc
flet sermo, qui scriptus est: Absorpta est mors in victoriam* (1 Kor 15, 54).
Eine Verschiebung letzterer auf die Stunde des Jiingsten Tages wiirde nicht
der aus Gen 3, 15 feststehenden einzigartigen sieghaften Feindschaft der
neuen Eva iiber die Michte und Gewalten des Bosen entsprechen, B. betont,
daB es sich hier um einen strikten Beweis handele, der sich auf die Einsicht
stiitzt, die wir durch die Schrift, vorab Gen 3, 15, in den ErlosungsratschluB
Gottes bekommen haben: Gott hat das durch das erste Menschenpaar herbei-
gefithrte Verderben iiberwinden wollen durch den neuen Adam und die die-
sem zwar untergeordnete, aber doch innigst beigesellte neue Eva. Der Be-
weis lautet in strenge Form gebracht: ,Im Protoevangelium werden die ge-
meinsame Feindschaft und der gemeinsame volle Sieg des Erlosers und
seiner gebenedeiten, ihm innigst verbundenen Mutter {iber den verfiihreri-
schen Teufel und iiber die Folgen dieser Verfiihrung vorausverkiindigt. Nun
sind aber die Folgen die Siinde (Erb- und persénliche Siinde) und der Tod.
Der volle Sieg muB3 daher fiir die Mutter wie fiir den Sohn der Sieg tiber die
Siinde und iiber den Tod sein: iiber die Siinde in der Unbefleckten Empfing-
nis, iiber den Tod in der Aufnahme ihres Leibes.“ — B. diirfte gezeigt haben,
daB das Protoevangelium, in seinem Vollsinn im Lichte der Auslegung der
Kirche verstanden, wirklich die sichere Schriftgrundlage fiir das neue Ma-
riendogma bietet. Auch diirfte sein Artikel wegweisend sein fiir das rechte
Verstindnis des Teiles der Constitutio Apostolica, der sich mit dem Schrift-
argument befalt. Wennemer.

Bonsirven, J., S.J., Le Divorce dans le Nouveau Testament. gr. 8°
92 S.) Paris, Tournai, Rome 1948, Desclée. Fr. belg. 20.— — Die Frage nach
den ,Ehebruchsklauseln* bei Mt 5, 32 und 19, 9 will nicht zur Ruhe kommen.
Alle katholischen Autoren sind sich einig, da darin nicht eine eigentliche
Ausnahme vom Ehescheidungsverbot gesehen werden darf. Auch die auf den
Fall des Ehebruchs beschrinkte Moglichkeit der Auflésung des ehelichen
Bandes wiirde im Widerspruch stehen zu der Erklirung des Herrn, durch die
er sowohl der laxen (Hillel) wie der strengen (Schammai) Schule gegeniiber
jede Scheidung als der urspriinglichen Reinheit der Ehe zuwiderlaufend ab-
lehnt und in gesetzgeberischer Machtvollkommenheit die atl, Duldung der
Ehescheidung aufhebt. Anderseits haben aber auch manche Exegeten Beden-
ken geduBert gegeniiber der ,klassischen® Losung des Problems, wonach die
Klausel fiir den Fall des Ehebruchs zwar keine Erlaubnis zur Lésung des
Ehebandes, wohl aber zur Aufhebung der ehelichen Gemeinschaft gibt. Es ist
in der Tat nicht leicht zu begreifen, inwiefern der Herr mit der Klausel den
Ausnahmefall nur fiir eine duBere Trennung namhaft mache, wo doch im zu-
gehorigen Verbum die eigentliche Scheidung gemeint ist und sie allein zur
Frage steht. Mehr Erfolg verspricht die Auffassung, daB in den Klauseln
keine Ausnahme, sondern eine rein negative Prézision zu dem Verbum
{ émohdewy) gegeben wird: Wo die Entlassung der Ehefrau geschieht, ohne
daB der Abyoc mogveiag vorliegt, und zu einer neuen Ehe geschritten wird, da ist
Ehebruch. Was als Wirkung beim Vorliegen des\6yocmopveicg herauskommt,
das héngt ab von der Deutung der mopvelx. Versteht man darunter Ehe-
‘bruch, so miiBte man auf Grund der sonstigen Lehre des Herrn und seines
Apostels (1 Kor 7) folgern, daB auch in diesem Fall die Ehe bestehenbleibt
und eben nur eine #uBere Trennung mdoglich sei; wir kdmen so auf einem
Umweg zu der klassichen Lésung. B. glaubt aber, da8 man mit Unrecht die
wopve.o gleichsetze mit Ehebruch. Er meint, daB schon Schammai in Reaktion
gegen die allzu laxe Auslegung von Dt 24, 1—4 durch die Schule des Hillel
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als Scheidungsgrund nur die eventuell vorhandene Illegitimitat des ehelichen
Verhiltnisses (besonders auf Grund der Lv 18 als Ehehindernisse namhaft
gemachten Verwandtschaftsgrade) habe gelten lassen. Wie dem auch sei,
durch Berufung auf 1 Kor 5, 1; Apg 15, 20 29; 21, 25; Hebr 12 16 glaubt B. es
wahrscheinlich zu machen, daff jedenfalls im Herrenwort Mt 5, 32 u. 19, 9
dieser spezielle Sinn von . mopvetx -vorhanden sei, wie auch auf Grund von
Lv 18 das hebriische ‘erwa die spezielle Bedeutung von Inzest, verbotene
Verbindung, angenommen hat. Verf. weist zur Stiitze. seiner Theorie noch auf
den Bedeutungswandel des hebriischen. zona (Hure) und zenut (Hurerei) hin,
das .in spiterer Zeit nicht mehr die Dirne und das Dirnentum bezeichnet,
sondern die in illegitimer Ehe lebende Frau und die illegitime Verbindung.
‘Nimmt man diese Bedeutung fiir mopveixz an, beldBt die Klausel das Ehe-
scheidungsverbot des Herrn in seiner ganzen Absolutheit, weist aber darauf
hin, daf natirlich blutschédnderische, ungiiltige eheliche Verbindungen auf-
zuldsen sind. Diese' Antwort auf eins der schwierigsten exegetischen Pro-
bleme hatten schon Schegg, Aberle, Patrizi, Cornely, Prat.gegeben. B. hat sie
in neueér Weise zu unterbauen gesucht, so daBl sie an Wahrscheinlichkeif
sicher gewonnen hat, Und wir werden um so eher geneigt sein, sie anzu-
nehmen, als der von A. Ott, F. Vogt, K. Staab, A. Allgeier unternommene
Versuch, die Klausel von der mopvein = Ehebruch in einem einschlieBenden
Sinn zu verstehen, doch seine groBen philologischen Bedenken hat (vgl
Schol 16 [1941] 620 £.). B. geht in den letzten Kapiteln seines Biichleins noch
auf die Geschichte der Exegese der Mt-Klauseln und auf ihre praktischen
Auswirkungen in Ost und West ein. Zum Eingang hat er die ganze Frage auf
dem Hintergrund der sehr weitherzigen oder. besser laxen Ehescheidungs-
praxis im alten Orient aufgerollt. Wennemer. -

Moe, O., The Apostle Paul. His Life and his Work. Aus dem Norwegischen
ubersetzt von L. A. Vignes. gr. 8 (X u. 577 S. u. 4 Karten) Minneapolis
(Minnesota) 1950, Augsburg Publishing House. Doll. 4.75, — Es ist bezeich-
nend fiir die heutige Geisteshaltung in der evangelischen Theologie, dall die-
ses ganz im konservativen Geist eines Th. Zahn geschriebene Werk des nor-
wegischen Professors am unabhingigen theol. Seminar in Oslo nach 27 Jahren
unverédndert ins Englische libersetzt worden ist. Das besagt doch wohl, daB
auch auBlerhalb der katholischen Kirche seit dem ersten Erscheinen des
Buches im Jahre 1923 in weiten Kreisen eine Abkehr von der liberalen
Bibelkritik stattgefunden hat. Der Verf. erkennt die Echtheit der. K Apostel-
geschichte und simtlicher Paulusbriefe mit Ausnahme des Hebr uneinge-
schriankt an und hat sie als Hauptquellen fiir das Leben und Wirken des
Volkerapostels ausgewertet. Er wendet sich allgemein an gebildete Christen
und 1468t unter weitgehender Benutzung der Forschungsergehnisse anderer
Autoren, wie Zahn, Wohlenberg, DeiBmann, Feine, Bousset u. a, auf wissen-
schaftlicher Grundlage vor den Augen des Lesers das Bild des hl. Paulus von
seiner Jugendzeit in Tarsus bis zu seinem Blutzeugnis in Rom lebendig er-
stehen. Er betonte dabei mit Recht, daB man sich vor einer Uberschitzung
der griechischen Jugendeindriicke auf die spiteren Anschauungen des Apo-
stels hiiten miisse, der aus einer streng jlidischen Familie stammte (32). Es sei
unwahrscheinlich, daB er eine griechische Schule besucht habe (41). Der
griechische Einflufl auf ihn miisse nur formalen Charakter gehabt haben (45).
M. meint, es sei nicht ausgeschlossen, daf Paulus als junger Mann verhei-
ratet gewesen sei, aber er habe sicher keine Kinder gehabt (81 521). Aus 2 Kor
5, 16 mdchte er schlieBen, daB Paulus Jesus wohl persénlich gesehen und ge-
hort und vielleicht auch gesprochen habe (89). Er hilt an einer sichtbaren
Selbstoffenbarung Christi vor Damaskus fest (120). DaB Paulus sich nach Gal
2, 610 mit Petrus auf eine Stufe gestellt habe (229), folgt aus dem Text
nicht. Aus den verschiedenen Bemerkungen, daB jemand mit seinem ganzen
Hause getauft wurde, z. B. nach Apg 16, 15 Lydia in Philippi, mochte der
Verf. schliefien, daf die Kindertaufe schon im Gebrauch war (263, 563). Er
nimmt zwar an, daB. auch Petrus, das ,Haupt der Apostel® (516), in Rom war
und dort als Blutzeuge gestorben ist, leugnet abér, daB er der romische
Bischof- war  (514). Von der katholischen Kirche hat er offenbar eine ganz
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falsche Vorstellung; denn sonst konnte er nicht behaupten, daf sie zwar den
Heidenapostel hoch verehre, aber doch von seinem Geiste wenig beriihrt wor-
den sei, da sie sonst nicht in solchem Grade dem Legalismus und der Werk-
heiligkeit der judaistischen Kreise verfallen sein wiirde (516). Zweifellos er-
gibt sich u. a. aus Rom die Tatsache, daB Paulus der Mitarbeit der Frauen im
Apostolat eine grofle Bedeutung zuschreibt, aber daBl es sich Kol 4, 15 um eine
Frau Nymphe statt eines Mannes Nymphas handeln soll, die wahrscheinlich
an der Spitze der Kirche von Kolossd gestanden habe (572), steht mit den
Grundsitzen des Apostels ganz im Widerspruch (vgl. 1 Kor 14, 34 und 1 Tim
2, 12), abgesehen davon, daB im Zusammenhang von seinem und nicht ihrem
Hause die Rede ist. Aber von solchen Einzelheiten abgesehen, zeichnet der
Verf. in getreuen und begeisternden Ziigen die Gestalt des Volkerapostels
und 14Bt seine iibermenschlichen Leistungen vor der Seele des Lesers er-
stehen, so daB man das Werk heute noch mit Nutzen liest. Brinkmann.

Staab, K,u.Freundorfer, J., Die Thessalonicherbriefe, die Gefangen-
schaftsbriefe und die Pastoralbriefe {ibersetzt und erkldrt (Regensburger
Neues Testament Bd. 7). gr. 8° (264 S.) Regensburg 1950, Pustet. DM 7.80; geb.
9.80. — In dem vorliegenden Bde. des Regensburger Neuen Testamentes hat
Staab die Thessalonicher- und Gefangenschaftsbriefe und Freundorfer die
Pastoralbriefe bearbeitet. In der duBeren Anordnung gleicht der Bd. ganz den
frilheren. Die Ubersetzung lehnt sich eng an den Urtext an und ist natur-
gemalB selbst schon weithin ein Kommentar. Die Erklarung ist durchweg
ganz im Geiste der traditionellen katholischen Exegese gehalten, ohne sich
im einzelnen auf wissenschaftliche Auseinandersetzungen beziiglich um-
strittener Stellen weiter einzulassen. Dennoch verrit der Kommentar fiir den
Kenner auf Schritt und Tritt die Vertrautheit der Verfasser mit den ein-
schligigen Fragen. Der zur Verfligung stehende Raum hat es offenbar nicht
gestattet, den reichen theologischen Gehalt, vor allem der Gefangenschafts-
briefe, noch in weiteren Exkursen zur Geltung zu bringen. Zu Stellen wie
Kol 1, 15£.; Eph 1, 22 f.; Phil 2, 6—11 usw. wird das Wesentliche in der Text-
erklirung selbst gesagt. In den Einleitungen zu den einzelnen Briefgruppen,
vor allem zu den Pastoralbriefen, erhilt der Leser eine gute und wesentlich
allseitige Einfiihrung. Dabei hidlt Staab Eph fiir den Kol 4, 16 erwihnten
Laodizenerbrief und 148t alle vier Gefangenschaftsbriefe (Kol, Phm, Eph,
Phil) in gewohnter Weise in der 1. romischen Gefangenschaft des Apostels
geschrieben sein. Doch gibt er zu, daB die Ephesushypothese fiir Phil in den
letzten Jahrzehnten immer mehr Beachtung gefunden habe (52). Biblisch-
theologisch wertvoll sind die eingestreuten kurzen Exkurse, wie ,Die Chri-
stusdrangsale des Apostels“ zu Kol 1, 24; ,Die Weltelemente“ zu Kol 2, 8; ,Die
Gotteskindschaft zu Eph 1, 5, erginzt durch ,Die Wiedergeburt® zu Tit 3, 5;
»Die Stellung des Apostels Paulus zur Ehe“ zu Eph 5, 32 f.; ,Die Bischéfe und
Diakone in Philippi“ zu Phil 1, 1, erginzt durch ,Die Begriffe Bischof, Pres-
byter, Diakon“ zu 1 Tim 3, 1 ff. und ,Die 6rtlichen Amter der urchristlichen
Gemeinden“ zu 1 Tim 3, 8 ff.; ,Bei Christus sein* zu Phil 1, 23, womit der
Apostel eine héhere Vereinigung mit Christus im Zwischenzustand nach dem
Tode gegeniiber dem ,in Christus sein“ auf Grund der Taufe bezeichne; ,,Gott
der Heiland und Christus der Heiland* zu 1 Tim 1, 1; ,Die Handauflegung®
zu 1 Tim 4, 14; ,Die Witwen® zu 1 Tim 5, 3 ff. und ,Das anvertraute Gut der
Lehriiberlieferung® zu 1 Tim 6, 20. Sicher wird auch der Theologe zur schnel-
len und sicheren Orientierung gerne zu diesem neuen Kommentar greifen,
wenn mancher natiirlich auch im einzelnen, z. B. beziiglich der Erklidrung
von Kol 1, 15 f. oder Phil 2, ff., anderer Ansicht sein mag. Brinkmann.

4. Dogmatik und Dogmengeschichte.

Beck, E, O.8. B.,, Die Theologie des hl. Ephrem in seinen Hymnen iiber
den Glauben (Studia Anselmiana 21). gr. 8° (VIII u. 109 S.) Rom 1949, Libreria
Vaticana. — In der Einleitung dieser sorgfiltig gearbeiteten Studie zeigt der
Verf.,, welche Schwierigkeiten einer dogmengeschichtlichen Bearbeitung der
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Werke Ephrems begegnen: die schwer faBbare orientalisch-syrische Geistig-
keit als solche — Ephrem spricht dazu noch als Dichter —, die Frage der
Echtheit der Werke und die Unsicherheit der Textiiberlieferung und der bis-
herigen Edition. Assemanis sechsbiindige rémische Ausgabe (1732—46) ent-
spricht mit ihren willkiirlichen Anderungen keineswegs der Hohe der An-
forderungen moderner Textkritik. Vgl. auch Altaner, Patrologie 1950, 299.
Methodisch sah sich darum der Verf. gezwungen, seine Untersuchung ein-
zuschrinken, um von einigermafBen gesicherten Voraussetzungen ausgehen zu
konnen. Er wihlte die 80 Hymnen iiber den Glauben aus (Assemani III,
1—150), stiitzte seine Untersuchung aber auf das Studium der zwei rémischen,
leider sehr schlecht erhaltenen Hss (Cod. Vat. sir. 111, und 113). Die zwei
besser erhaltenen Londoner Hss, Br. M. add. 1276 und 14571 wurden ihm erst
kurz vor Drucklegung zuginglich und konnten nur ergidnzungsweise verwer-
tet werden. — In der Durchfithrung der Arbeit analysiert B. zunédchst einige
Grundbegriffe wie essentia, natura, persona (5—22), um dann einzelne groBere
Fragen der Dogmatik in seiner Quelle zu studieren: das Problem der natiir-
lichen Gotteserkenntnis und ihres Verhilinisses zur Offenbarung (23—34), die
theologische Schau des Wesens des einen und dreifaltigen Gottes und seines
Verhiltnisses zur Schipfung (35—48), die Lehre Ephrems iiber den Gott-
menschen Jesus Christus (49—61). Dann folgt ein Kapitel liber Ephrem als
antiarianischen Polemiker (62—80), iiber die Geisttheologie (81—92) und schlieB-
lich {iber die Anthropologie (93—106). Wenn auch der Verf. bewuBt darauf
verzichtet, eine weitergreifende dogmengeschichtliche Einordnung Ephrems
auf Grund dieser einzigen Schrift zu versuchen, so ergeben sich aus der sach-
lichen Darlegung selbst schon manche interessante Parallelen. Einerseits muf3
Ephrem in seiner antiarianischen Polemik gegen eine fortgeschrittene Form
des Arianismus kdmpfen — er verteidigt in den Hymnen auch die Gottheit
des Hl. Geistes — und blickt auch schon auf eine ldngere Geschichte der
arianischen Kimpfe zuriick; andererseits zeigt seine Terminologie, daB die
syrische Theologie nicht gleichen Schritt mit der griechischen gehalten hat.
In der Trinititslehre weil Ephrem nichts von der kappadeokischen Termino-
logie. In der Christologie hat sein Begriff kydnd (das mit dem griechischen
physis und dem lateinischen natura wiedergegeben werden kann, ohne die
Gleichbedeutung der Wurzel behaupten zu wollen) noch die Doppelbedeutung
von Natur und Person, wie freilich physis noch bei Cyrill und den spiteren
Monophysiten. Interessant ist auch, daB naturae auch im Sinne von creaturae,
Einzelwesen, sich findet (13—15). Entsprechend diesem Sprachgebrauch muB
bei Ephrem sich die ,mia-physis-Formel“ finden, wenn er an der Einheit der
Person in Christus festhilt. Tatsdchlich begegnet sie uns in Hymn 10, 3: Cum
natura tua sit una, interpretationes eius sunt multae; 11, 9: natura eius una
est, potest videre eam (56 f.). Damit gibt sich Ephrem praktisch als Vertre-
ter jener Christologie, welche man als die alexandrinische bezeichnet hat.
Das mag bei dem mangelnden Kontakt Ephrems mit den griechischen
schriftlichen Quellen ein Hinweis darauf sein, daB die ,mia-physis-Christo-
logie“ ein hohes Alter hat. Hierin ist die Forschung noch lange nicht abge-
schlossen. Mit manchen Uberraschungen kann noch gerechnet werden (vgl.
J. Lebon, Le moine Saint Marcien: Misc. in hon. A. de Meyer, Louvain 1946
I, 181—193. Bei den Schwierigkeiten solchen Studiums und der Unzuginglich-
keit der Quellen wire eine Weiterfilhrung solcher Einzelarbeiten ein groBer
Dienst fiir die Erforschung der Dogmengeschichte. Grillmeier.

Riviere, J., Le dogme de la Rédemption dans la théologie contemporaine.
gr. 8° (XIX u. 549 S.) Albi (1948) Ms. le Chanoine Lombard. Fr. 800.—. — Das
beim Tod des Verf. vollendet vorliegende Werk haben seine beiden Freunde
F. Cavallera S.J. und E. Lombard so, wie es vorlag, herausgegeben. Es
bietet den AbschluBl einer vierzigjdhrigen Gelehrtenarbeit zum Dogma der
Erlosung seit der Doktorarbeit 1905: Le dogme de la Rédemption. Damals
bereits galt das 5. Kapitel auch schon der eigentlichen Spezialfrage aller
dieser Studien nach dem ,Recht“ des Teufels {iber den gefallenen Menschen
und der sich daraus ergebenden Erlosungstheorie. IThr waren dann die spiéteren
groBen Werke gewidmet: Le dogme de la Rédemption chez S. Augustin3,
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Paris 1933, aprés S. Augustin, Paris 1930, au début du MA, Paris 1934, und
endlich Le dogme de la Rédemption. Etudes critiques et doctrinales, Louvain
1931. Die vorliegende Arbeit enthilt nach einer eingehenden Bibliographie
zur Erlésungslehre gesammelte Vortrige und Besprechungen, die aber ‘oft
den Umfang von eigenen Beitrigen haben. Sie sind lose zusammengestellt
unter den Stichworten: 1. Probléme de la tradition catholique, 2. Problémes
de théologie positive, 3. Problémes de théologie systématique. Der 1. Teil
bringt eine Darlegung der Auffassung von der Erlésung vor allem bei den
Anglikanern, aber auch bei den Lutheranern und der russischen Orthodoxie.
Im 2. Teil sind historische Spezialfragen des Erlésungsdogmas behandelt: die
Stellung des Pelagianismus, die antiochenische Schule, Cisarius von Arles,
Anselm von Canterbury, Anselm von Laon bis hin zu Malebranche und Bos-
suet: Ein interessantes Kapitel erginzt hier z. B. nach der patristischen
Seite hin das Buch von Chr. Pesch, Das Siihneleiden unseres Erlosers, Frei-
burg 1916: Un dossier de I’expiation pénale (147 ff.). Der 3. Teil endlich um-
faBt Arbeiten mehr systematischer Art, wie die biblische Grundlage im Alten
Bund, in den Evangelien, bei Paulus (315—343). In einer Reihe von Abhand-
lungen wird auch iiber die spekulative Auffassung in der jilingsten Zeit be-
richtet. So wird neben den Thomismus von P. Sertillanges der von P. Augier
gestellt. Eingehend setzt sich R. auch mit der Auffassung von M. Blondel
auseinander. Die Uberschrift , Anselmus redivivus® zeigt die Grundtendenz
der Darlegung gut an. Alle diese Arbeiten sind von der Auffassung getragen,
die R. von Anfang an vertrat: Gegeniiber den Angriffen der Rationalisten
sucht er eine Mittellinie zu gehen, die ein allzu massives ,Recht des Teufels*
mit allen seinen spekulativen Folgerungen ablehnt. Es ist wohl unnétig, bei-
zufiigen, daB diese gesammelten Aufsdtze — manchmal etwas scharf ge-
schrieben —, durch ein gutes Inhaltsverzeichnis zuginglich gemacht, dem
Forscher viel Stoff gesammelt bringen, den er bisher zerstreut suchen mufite.
Weisweiler.

Bertetto, D., S. D. B.,, Maria nel domma cattolico. Trattato di Mariologia.
gr. 8° (528 S.) Torino 1950, Soc. Ed. Intern. Lire 1200.—. — Unter dem maria-
nischen Schrifttum der jlingsten Zeit ist das vorliegende Werk zweifellos eine
wertvolle Leistung. Es umfaBt nicht nur die gesamte Mariologie, sondern
zeichnet sich durch Klarheit und Ubersichtlichkeit der Darstellung aus.
In einem 1. positiven Teile behandelt der Verf. die mariologischen Stellen
aus der HI. Schrift, die Lehre der vornizdnischen Viter und die einschla-
gigen Verlautbarungen der letzten Pépste von Pius IX. an. Daran schlieBt
sich in Thesenform der systematische Teil iiber die Goftesmutterschaft, die
Unbefleckte Empfingnis und Heiligkeit Mariens, ihre immerwédhrende Jung-
fraulichkeit, ihre Mittlerschaft als Miterldserin, allgemeine Gnadenvermittle-
rin und geistige Mutter der Menschen, ihre Stellung als Hilfe der Christen,
ihren Tod und ihre leibliche Aufnahme in den Himmel, ihre Stellung als
Konigin und die ihr gebiihrende Verehrung. B, bietet keine vollstindig neuen
und selbstindigen Untersuchungen, sondern verwertet in kritischer Weise das
einschligige Schrifttum. Als eigentlich mariologische Stellen kommen fir ihn
aus dem AT nur in Frage Gen 3,15; Is 7,14; 11,1 und Mich 5,1 f. Er hilt es
fiir wahrscheinlich, daB das Weib im Protoevangelium im Literalsinn sowohl
Eva wie auch Maria ist, und zwar Eva in unvollkommener, Maria aber in
vollkommener Weise (27). Wenn er dabei allerdings behauptet, auch Ceuppens
habe die mariologische Deutung von Gen 3,15 jetzt aufgegeben, diirfte das
nicht ganz den Tatsachen entsprechen. Ceuppens hat nur gesagt, dall es
seiner Ansicht nach keinen durchschlagenden Beweis (argumentum peremp-
torium) fiir die mariologische Bedeutung von Gen 3, 15 gebe (vgl. De Mario-
logia biblica 60), aber er hat nicht behauptet, daB eine solche ausgeschlos-
sen ist. Die mariologische Deutung von Jer 31,22 lehnt B. mit Ceuppens
(vgl. a.a. 0. 60 f.) gegen Roschini und Closen ab (54). Im Hohenlied mogen
nach ihm einzelne Ziige, wie der verschlossene Garten und die versiegelie
Quelle (Cant 4, 15), im typischen Sinne Maria bezeichnen, aber, auf das Ganze
gesehen, ist hochstens im ,sensus consequens“ und in einzelnen Versen nur
im ,sensus accommodatus“ von Maria die Rede (66 f.). Um einen bloB ange-
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wandten Sinn handle .es sich wohl auch bei den von den Vitern angéfiihrten
Vorbildern Mariens aus dem AT (68). Bei den Stellen aus dem NT befafBt
sich B, ausfiihrlicher mit Joh 19, 25 ff. und kommt zu dem Ergebnis; daB die
Stelle fiir sich genommen die Moglichkeit und hochstens die Wahrscheinlich-
keit ‘der geistigen Mutterschaft Mariens zulidBt (83), obgleich weder Augu-
stinus, noch Chrysostomus, noch Hieronymus, noch Cyrill von Alex., noch
Ambrosius sie in diesem Sinne wverstehen (113). Im Lichte des ,magisterium
ordinarium® der Kirche kénne man aber wohl sagen, daB dem wvollen Literal-
sinn nach auch diese geistige Mutterschaft Mariens mitgemeint sei (114 £.).
Das Weib in Offb 12 wurde nach ihm bis zum 5. Jahrh. ausschlieBlich von
der Kirche mit Einbegriff der Synagoge verstanden (124), wihrend die
neueren Autoren geneigt seien, darin ¢uch Maria zu sehen (122), ohne daB
in dieser Frage bisher eine Ubereinstimmung erreicht worden sei (123). Bei
der Darstellung der Viterlehre und den Verlautbarungen der Pipste 146t der
Verf. die Zeugen ausfiihrlich selbst zu Wort kommen. — Im systematischen
Teil behandelt ‘er besonders eingehend die Frage nach der Miterlésung
Mariens (395—450). Dabei kommt er zu dem Ergebnis, daB Maria nicht nur
entfernt durch ihre Gottesmutterschaft, sondern '‘auf géttliche Anordnung
hin auch unmittelbar bej der objektiven Erlésung mitgewirkt hat. Sie habe
durch ihr stihnendes Mitleiden,das allerdings, streng genommen, weder priesterlich
hoch sakrifikal gewesen sei, auf einen neuen Titel hin in Abhingigkeit von
Christus fiir die siindige Menschheit (nicht fiir sich selbst) jenes selbe {iber-
natiirliche Heil (de congruo) verdient, das Christus auf einen hoéheren Titel
hin mit seinem blutigen Opfer (de condigno) verdient habe (448 ff). Dabei
setzt sich der Verf. im einzelnen mit den von Lennertz gegen eine solche
unmittelbare Mitwirkung Mariens bei der objektiven Erlésung vorgebrachten
Griunden auseinander, indem er vor allem betont, daB die Mitwirkung Mariens
nicht ,pars essentialis“, sondern nur ,pars integralis® ist (399). Fiir die Defi-
nierbarkeit der leiblichen Aufnahme Mariens in den Himmel bestand (bei der
Abfassung des Buches) nach .B, ein ,consensus moraliter unanimis® der
Bischtfe und Theologen, nicht aber beziiglich der Beweise dafiir (506). Als
Hauptbeweis aus der Schrift gelten ihm Gen 3, 15 und Lk 1, 28 42, freilich,
wie er zu Gen 3,15 hinzufiigt, ,gedeutet im Lichte der Tradition und der
Bulle  Ineffabilis Deus'“ (508). DaBl auch schon die Viter ,fast einstimmig®
(consenso quasi unanime dei Padri) die leibliche Aufnahme Mariens in den
Himmel angenommen haben (321), widerspricht dem, was der Verf. selbst
weiter unten (49 ff) liber das Zeugnis der Viter ausgefiihrt hat. Die charak-
teristische Note der mariologischen Verlautbarungen Pius’ XII. ist nach B.
die Betonung der Konigswiirde Mariens (322). Wenn er meint, Maria sei
Konigin im eigentlichen und strengen Sinne des Wortes, ausgestattet mit
koniglicher Autoritdt und Macht; sie besitze nicht nur einen Primat der
Ehre, sondern auch eine wirkliche ,potesias iurisdictionis et dominii®, frei-
lich ganz in Unterordnung und Abh#ngigkeit von Christus, werden ihm
wohl nicht alle darin ohne weiteres zustimmen. — Man wird dem Verf. fiir
seine griindliche und umfassende Arbeit dankbar sein. Brinkmann.

Graber, R, Maria im Gottgeheimnis der Schépfung. Ein Beitrag zum
Wesen des Christentums. k1. 8° (128 S.) Regensburg 1949, Pustet. DM 2.80, —
Das hier in 2., unverénderter Aufl. gebotene Biichlein gehort zu jenen, die
mit dem Verdikt belegt werden, sie entwirklichten Maria zu einem bloBen
Symbol. Es zeigt Maria allerdings in einer Perspektive, die hinter die histo-
rische Einzelgestalt in geistige Zusammenhinge fiihrt, in denen das historisch
Tatséchliche nur noch in relativer Bedeutsamkeit erscheint. So gelangt die
Mariengestalt in Verwandtschaft zur ,Sophia®, ,Ecclesia® , Agape“, , Virgo®,
»Anima“ als geistigen, aber durchaus wirklichen Kriften, die menschliches
Denken erahnt, Gott aber in . Maria vollendet und wverwirklicht und den
Menschen offenbart hat. (Den genaueren Inhalt vgl. in der Anzeige Schol 27
[1942] 304 £) Maria wird also tatsichlich zum Symbol. Das heiBt aber nicht
Entwirklichung ihrer historischen Einmaligkeit und Persénlichkeit. Das
wahre Wesen des Symbols bejaht die konkrete Gestalt, sieht aber in ihr
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eine geistige Wirklichkeit aufleuchfen, Entwirklichen diirfen wir Maria
nicht, aber auch nicht entgeistigen. Die lebendige Marienverehrung der
Christenheit aller Zeiten gibt Kunde davon, daB der Mensch in Maria mehr
ahnt und glaubt als nur das historisch erfaibare Heiligenleben. Solche
Perspektiven erodffnet dieses Biichlein, nicht bis ins Letzte durchgefiihrt, aber

gerade dadurch auch besonders anregend. Semmelroth.
Asmussen, H. Maria die Mutter Gottes. 8° (61 S.) Stuttgart 1950, Evan-
gelisches Verlagswerk, DM 4.50. — Der evangelische Propst von Kiel legt

uns hier ein kleines Marienbuch vor, das in erstaunlicher Weise zeigt, wie
weit in manchen Xreisen der protestantischen Christenheit wieder Ver-
stindnis fiir Dinge gefunden wird, die dem Xatholiken Herzensanliegen
sind. Wiahrend die protestantische Theologie langer Zeiten die Gestalt Ma-
riens trotz der geglaubten Gottesmutterwiirde zu einem Kriterium fiir die
unbiblische Haltung katholischen Glaubens gemacht hatte, ist A. der Uber-
zeugung, aus durchaus evangelischen Prinzipien zu seiner Mariologie ge-
kommen zu sein, eben aus dem ,Anschlufl an das Bekenntnis, das zu vertre-
ten wir durch das Ordinationsgeliibde verpflichtet sind“ (6). Allerdings
kann sich A.s Werk trotz seiner erfreulichen theologischen Tiefe und
christlichen Objektivitdt noch nicht von allen Vorurteilen freimachen, wenn
es auch wenig ist, was der Katholik nicht unterschreiben konnte. Die Schwie-
rigkeit des Verstdndnisses katholischer Auffassungen fiir den evangelischen
Christen zeigt sich z. B. bei der Frage, ob Maria auf die Seite Gottes oder
der Menschen gehdore. ,,Die Evangelischen empfinden die katholische Marien-
verehrung so, als ob in ihr die Grenze zwischen Gott und Menschen ver-
wischt werde®“ (39). Hier ist ja der schwache Punkt aller katholisch-evange-
lischen Gespriche angeriihrt: Sie bleiben zu oberfldchlich, solange man bei
der von A. selbst geduBlerten Haltung stehen bleibt, daB ,es nicht einmal
ausschlaggebend sei, was die katholischen Briider eigentlich meinen* (39).
Es ist doch nun einmal Tatsache, daB der evangelische Christ dieselben
Worte, die der katholische Christ ausspricht, anders versteht als er. Deshalb
mull es also doch sehr darauf ankommen, herauszufinden, was der andere
eigentlich meint. Dann wiirden sich viele und wesentliche ;Einwinde zum
mindesten leichter beheben lassen. — Immerhin sieht A. viele Dinge, die
andere Protestanten nach wie vor als uniibersteigliches Hindernis empfinden,
mit wesentlich neuem Verstdndnis, Er zeigt, daBl die Gestalt Mariens Chri-
stus in die Geschichte der Menschheit bindet und Jesus zum Unseren macht.
Und zwar durch ihr freies Jawort, dessen Bedeutung auf die Notwendig-
keit menschlichen ,Mitwirkens“ mit der Gnade hinweist (15 ff.). In der Got-
tesgebérerin Maria sieht A. die Aufnahme des Leiblichen in die Erlostheit
garantiert (22 ff.). Dann zeigt sich ein tiefes Verstdndnis fiir die im wahren
Sinne ,symbolische* Stellung Mariens als Urbild der Kirche. Dafl Maria in
der Erlosungsordnung auf die Seite der Menschen gehort, betont der Katho-
lik gern mit A., freut sich aber auch, daf auch nach A. Maria auf Grund der
im Neuen Testament gegebenen Ordnung an einem besonderen Platz gesehen
wird. Am Ende folgt dann der Hinweis auf die zutiefst begriindete Not-
wendigkeit, die Person Mariens ihrer Stellung entsprechend zu verehren.
Es sei die Frage erlaubt, warum A. den doch aus alter Polemik stammenden
protestantischen Brauch beibehilt, von ,der“ Maria zu reden, was doch dem
deutschen Sprachgebrauch gar nicht entspricht. — Wir begriiBen dieses Buch
eines lutherischen Theologen. Semmelroth.

Cadoux, Chanoine, Les noces de Cana: La vie spirituelle 81 (1949) 155 bis
162. — Eine ,,neue Exegese’ (162) — nicht so von Grund auf neu iibrigens, wie
der Verf. glaubt (vgl. P. Géchter S.J., Maria in Kana: ZKTh 55 [1931] 351 bis
402) — soll die mannigfachen Unstimmigkeiten im Verhalten Christi und
Mariens bei der Hochzeit zu Kana erkliren. ,Nach dieser neuen Exegese
wirden wir den Text ,Quid mihi et tibi, mulier? Nondum venit hora mea‘ mit
dieser genauen Bestimmung iibersetzen: ,Was kann es uns, Mir und dir,
kosten, Wein fir diese Hochzeit zu geben, wo wir doch, Ich und du, fir
meine Hochzeit, wenn meine Stunde gekommen sein wird, den Wein meines
Blutes geben miissen‘“ (162). DaB der Text ,Quid mihi et tibi, mulier?®
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nicht aus sich selbst, sondern nur aus dem Zusammenhang geklirt werden
kann, zeigen die Verschiedenheiten der bekannten Ubersetzungen. Das Wort
»Nondum venit hora mea® aber auf die Stunde des Beginns wunderbaren
und &ffentlichen Wirkens zu deuten, bringt die Inkonvenienz, da Maria Un-
passendes erbeten und sogar auf ihrer Bitte hartnéckig bestanden, Christus
aber ihr mit einer doch wohl unnétigen Héarte geantwortet hitte. Das wire
doppelt unverstandlich, da er das Wunder dann doch tat. AuBlerdem sieht
der Verf. in dieser Deutung eine Minimalisierung der Stellung Mariens be-
gunstigt. Mit seiner ,neuen“ Deutung will er alle diese Schwierigkeiten
tberwinden. Es wird, und zwar im Zusammenhang mit anderen Situationen
des Lebens Christi objektiv begriindet, vorausgesetzt, daB Christus und
Maria bei dieser Hochzeit an den Brautbund Christi mit der Kirche gedacht
haben. So missen sich also die gesprochenen Worte nicht nur auf die
materiellen Dinge der Gegenwart, sondern auf die hoheren Analoga beziehen,
die Hochzeit mit der Kirche in der eigentlichen Stunde des Herrn. Die
konkrete Situation der Hochzeit in Cana wird nicht tibersehen — das tat-
sichlich gewirkte Wunder zeigt es —, aber von ihr wird weiterverwiesen
auf das, was hier nur vorgebildet ist. Diese Deutung wiirde die Unverstidnd-
lichkeiten der gew&hnlichen Erkldrung beseitigen, wiirde sich in der Denk-
weise und Darstellung des Evangelisten Johannes begriindet finden und
wiirde Maria in der engsten heilsgeschichtlichen Verbundenheit mit Christus
zeigen. Keine Ablehnung der Bitte Mariens also, sondern ein Hinweis des
gemeinsamen Blickes auf die in dieser Hochzeit und ihrem Wein wie in einem
Symbol vorgebildete Hochzeit Christi mit der Kirche und den Wein seines
Blutes, der bei ihr vergossen wird, wenn seine Stunde gekommen sein wird.
— Im Zusammenhang der heilsgeschichtlichen Stellung Mariens, wie sie die
Tradition zeigt, wird diese Deutung ganz gewi eine Bestitigung finden, die
ihr die reine Exegese vielleicht nur zégernd zubilligen wird.
Semmelroth,

Actas del Congreso Asuncionista Franciscano de América
Latina (Buenos Aires 28 Septiembre - 4 Octubre 1948) [Studia Mariana 5].
8° (XXIV u. 401 S.) Buenos Aires 1949, Itinerarium. — Es ist unvermeidlich,
dafl wissenschaftliche Kongref3berichte immer auch viel Zeit- und Grtsge-
bundenes bringen miussen, das im allgemeinen bald der Vergessenheit an-
heimfallt. Leicht werden davon auch die dort gebrachten wissenschaftlichen
Referate mitbetroffen. Was in dem hier anzuzeigenden stattlichen Akten-
band des Assumptionistenkongresses der latein-amerikanischen Franziskaner
ilber den Assumptakult und die Assumptabewegung der einzelnen latein-
amerikanischen Lénder von je einem Sonderreferenten gebracht wird, ist
fur uns in Europa weniger von Bedeutung als die Gruppe der biblischen und
spekulativ-theologischen Assumptavortrdge. Fiir die patristische Seite war
anscheinend kein Referat vorgesehen. Zwei Referate (von E. Rosales und
S. M. de Goicoechea) behandeln das Konigtum Marias, das eine biblisch, das
andere prinzipientheologisch., Das Referat von R. Nievae iiber die Verherr-
lichung Mariens (in ihrem Eigensein, Selbstwert und Begliickungswert fir
die Seligen allgemein) sucht erst ihren Vollkommenheitsgrad zu erweisen
und dann daraus die Folgerung fiir die vorzeitige leibliche Aufnahme zu
ziehen. Das Assumptageheimnis konklusionstheologisch zu behandeln, hat
L. M. Maestu ubernommen. Er teilt die Prinzipien in ,demonstrative’ und
in ,direktive’. Zur Gruppe der ersteren gehérig werden behandelt: Materni-
dad divina y soterioldgica, Solidaridad, Recirculacion, Asociacién. Die direk-
tiven Prinzipien dienen nur als praktisch wichtige Hinweise, um marianische
Privilegien aufzufinden, ohne selbst schon als Wurzel oder Fundament des
Aufweises gewertet werden zu koénnen. Eigens behandelt ist das ,skotistische
Prinzip‘: das Geheimnis der Unbefleckten Empfingnis (,para Escoto el nudo
gordiano en Mariologia®, 251). DaB Skotus kaum ,ex professo‘ von der leib-
lichen Himmelfahrt Mariens spricht (hingewiesen wird auf eine Stelle In II
Sent. d. 3 q. 1), sei versténdlich, da es zu seiner Zeit geliufig gewesen sei,
diese Wahrheit zu bejahen (ebd). — Wegen seiner Bedeulsamkeit sei hier
besonders auf einen ldngeren Abschnitt im Referat von C. Balic (des Inspi-
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rators, Organisators und Leiters des Kongresses) hingewiesen, Das Referat,
das sich mit den damaligen Definibilitdtskontroversen befaBt, setzt sich aus-
fithrlich auch mit der von Koser O.F.M. (Brasilien) seit 1947 als wahrschein-
lich vorgetragenen, von Roschini ((Marianum® 9 [1947] 272 f.) als apodiktisch
ibernommenen Sentenz auseinander: nach' Kanon 2 des 2. Konzils von Orange
(Denz. 175) sei die Verleihung der praternaturalen Gaben durch das Dazwi-
schentreten der Erbschuld nicht schlechthin aufgehoben, sondern nur ,suspen-
diert’ und somit einschluBweise vom Konzil mit ausgesagt, daB im Fall
der Unbefleckten Empfingnis der Verlust jener Gaben wegen des Treuwortes
Gottes nicht angenommen werden dilirfe. Das komme einer impliziten Defi-
nition der leiblichen Himmelfahrt Mariens gleich (siehe die Darlegung von
Koser in dem Referat {iber ,die theologische Qualifikation der Assumptio®
(337; 350 ff.); die entgegengesetzte Stellungnahme im Referat von Balic
(364—374). Ternus.

Rahner, K, S.J.,, Das ,neue“ Dogma. Zur Definition der Himmelfahrt
der hl. Jungfrau und Gottesmutter. 8° (39 S.) Wien 1951, Herder. — Ein
Artikel, den R. in ,Wort und Wahrheit* versffentlicht hatte, wird hier, um
einige Bemerkungen zur Dogmatisationsbulle erweitert, gesondert vorge-
legt. Man wird dem Verf. danken. Denn angesichts der mannigfaltigen
Schwierigkeiten, Einw#nde und Unklarheiten, die durch das neue Dogma
ausgeldst wurden, ist jeder Aufweis der Zusammenhinge von Bedeutung. Die
Zusammenhédnge, denen R. nachgeht, sind folgende: Zunichst wird gezeigt,
dafi eine leibliche Aufnahme Mariens gar nichts so AuBergewithnliches in
einer Heilsbkonomie ist, die ganz auf die in der Menschheit Christi schon
geschehene Vollendung des Leiblichen gegriindet ist und, wie R. fur das
einzig mogliche Ergebnis ,einer theologisch eindringlichen Exegese® 9)
hilt, nach Mt 27, 52 f, in einigen Menschen ganz sicher schon zur leiblichen
Aufnahme gefiihrt hat. In diese also durchaus nicht nur theoretische Mog-
lichkeit hinein stellt R. dann die Gestalt Mariens, die ,nicht irgendwer ist,
sondern ,im Ja ihres gehorsamen Glaubens die Mutter des Herrn wurde®
(13) und nach dem Lukasevangelium und dem Glauben der frithen Kirche
»die entscheidende Reprisentantin, der ,Typos‘ der Kirche liberhaupt ist* (14).
Jene lebendige Uberlieferung der Kirche, die unter der Filihrung des Heiligen
Geistes in der Erkenntnis der Offenbarung und ihrer Zusammenhénge wéchst,
und zwar Uber das, was reine Logik ausmachen kénnte, hinaus, findet in
diesen Urgegebenheiten dann auch die Frage nach dem Endgeschick Ma-
riens und die Antwort, deren letzte Klidrung die Definition des 1. Nov. ist.
Gerade der Frage nach dieser Entfaltung der Glaubenserkenntnis widmet
R. eine Reihe wertvoller Seiten. — SchlieBlich wird »einiges liber die Men-
schen gesagt, die diese neue Botschaft des alten Glaubens héren® (27), Katho-
liken mit begeisterter Glaubigkeit oder zuriickhaltendem Fragen, Evangeli-
sche, denen die doppelte Frage vorgelegt wird, ob denn wirklich das neue
Dogma einen neuen Kontroverspunkt aufstellt, und ob nicht auch sie ge-
wisse Dinge glauben, die — so wie sie sie glauben — nicht in der Bibel
stehen+ Die Bemerkungen zur péapstlichen Definitionsbulle bringen vor
allem eine Antwort auf die Schwierigkeit, die die Bulle fiir die oben ge-
nannte eschatologische Deutung von Mt 27,52 f. zu bringen scheint. Weist
die Bulle doch sehr stark auf die Einzigartigkeit der vorzeitigen Aufnahme
Mariens hin, die sogar in Vergleich mit der Einzigartigkeit ihrer Unbe-
fleckten Empféngnis gestellt wird. R. glaubt — ob zu Recht, méchten wir
hier nicht entscheiden — diese Einzigartigkeit genligend darin gewahrt zu
sehen, daB es sich um eine Ausnahme von einem allgemeinen Gesetz handelt
und dafl diese Ausnahme bei Maria in wirklich einzigartiger Weise begriindet

ist. Semmelroth,

Koster, M.D, O.P., Volk Gottes im Wachstum des Glaubens. Himmel-
fahrt Mariens und Glaubenssinn. 8° (143 S.) Heidelberg 1950, Kerle. DM 2.80.—
Der Walberberger Dogmatiker verdffentlichte hier vor der Definition zwei
Artikel, die er frither schon in der Zeitschrift ,Die neue Ordnung® der
Diskussion unterbreitet hatte. Es entspricht dem inneren Sinn des Marien-
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geheimnisses, Uber sich selbst hinauszuweisen im Sinne des ,,Tu omnes
haereses interemisti in universo mundo“, wenn K. am Beispiel des Himmel-
fahrtsgeheimnisses die Wirklichkeit und Wirksamkeit des ,Glaubenssinnes”
darstellt, Schon der erste Teil, ,Die Opportunitit der feierlichen Definition
der Himmelfahrt Mariens®, steht weithin unter diesem Gesichtspunkt, wih-
rend der zweite Teil ihn zum eigentlichen Thema hat: ,Der Glaubenssinn
der Hirten und Glaubigen®. Die Definibilitdt des Himmelfahrtsgeheimnisses
war dem Verf. damals schon kein Zweifel. Die Opportunitit einer Defini-
tion sieht K. in der mit ihr gegebenen Widerlegung des ,atheistischen Huma-
nismus®, der Irrlehre unserer Tage, gegeben. Dal3 es sich bei dieser etwaigen
Definition um Widerlegung nicht so sehr eines Einzelangriffes gegen eine
Offenbarungslehre als vielmehr des ,Ansturms der Holle“ handelt, wird man
zugeben. Dall das aber &hnlich bei der Definition der Gottesmutterschaft
auf dem Ephesinum gewesen sei, ist doch wohl historisch nicht begriindet:
Es ging doch um die Widerlegung des Nestorianismus, der seiner christo-
logischen Irrlehre eine ausdriicklich mariologische Formulierung gegeben
hatte. — Sehr bedeutsam scheint uns der zweite Teil des Biichleins mit
seinen Ausfithrungen iiber den Glaubenssinn zu sein., Dieser wird zunichst
in seinem Wesen und den in ihm enthaltenen Elementen dargelegt. Es ist
von groBter Wichtigkeil, den Glaubenssinn der lebendigen Kirche als Organ
der wachsenden Offenbarungserkenntnis herauszustellen. Nicht ganz durch-
sichtig scheint uns das Verhilinis des Glaubenssinnes der Hirten zum kirch-
lichen Lehramt und zum Konsens.-der Viter und Theologen zu sein. Wir
stellen uns — im Unterschied zum Verf. — die Sache mehr so vor: Der
Glaubenssinn der Gesamtkirche, in dessen Funktion sowohl Hirten wie
Glaubige zunidchst, ohne sich gegeniiberzustehen, einbegriffen sind, kenn-
zeichnet die Kirche als die Gottes Offenbarung aufnehmende. Das Lehramt
der Kirche dagegen wird man nicht mit dem Glaubenssinn der Hirten iden-
tifizieren, sondern es steht in der Funktion des Mitteilens des gottlichen
Offenbarungswortes. Das Lehramt steht also in Stellvertretung des offen-
barenden Gottes, kénnte man sagen, der Gesamtkirche als der im Glaubens-
sinn diese Offenbarung entgegennehmenden irgendwie gegeniiber. Der Kon-
sens der Viter und Theologen dagegen hat einzig die Bedeutung, Zeugnis
fiir den Glaubenssinn der damals lebenden Kirche zu sein. — Diese Aus-
stellungen, so sehr sie auch grundlegende Auffassungen des Verf, kritisieren,
tun der Bedeutung des Hinweises auf den Glaubenssinn der Xirche, damit
also der Bedeutung des Bilichleins keinen Eintrag. Semmelroth.

Daffara, M. O.P., De gratia Christi. 8° (XV u. 215 S.) Turin-Rom (1949},
Marietti. — Dieses Bandchen, der AbschluB eines Kompendiums der Dog-
matik, bedarf nur einer kurzen Anzeige. Mit der streng thomistischen Linie
verbinden sich didaktisches Geschick und schultechnische Vorziige. Man
wird vergleichsweise an Diekamps Lehrbuch gemahnt, mit dem es viel
Ahnlichkeit hat, ohne es in Hinsicht der positiven und besonders patristi-
schen Uberlieferung in allem zu erreichen. Man wird annehmen diirfen, da
es nur ungewollt geschehen ist, wenn weder in der recht ausfithrlichen Ge-
samtliteratur, noch in der besonderen Bibliographie der einzelnen Teile,
noch im Namensverzeichnis H. Lange S.J. erwdhnt wird. Immerhin wire
die Benutzung seines Standardwerkes auch dem hier angezeigten ,Manuale‘
oft sehr zustatten gekommen, und nicht nur in dem Abschnitt liber die
Systeme der Gnadentheologie in der Auxilienfrage (nr. 192 ff). Die Unter-
scheidung von ,thomismus rigidior’ und ,thomismus mitior* wird (nr. 206)
aus dem Grunde verworfen, weil metaphysische Prinzipien unerbittlich
und (!) allen Thomisten gemeinsam sind, Nicht nur der #ltere Syncretismus
bis auf den Redemptoristentheologen Herrmann zu Anfang dieses Jahrhun-
derts, sondern auch die gleichfalls als Syncretismus bewertete Gnadentheo-
logie aus jlingster Zeit (namentlich Parente und Boyer) werden zuriickge-
wiesen (nr. 202 ff.). Die ofteren Druckfehler stéren weniger als die gelegent-

lichen Namenverschreibungen. Ternus.
Garrigou-Lagrange, R, O.P. De virtutibus theologicis. Torino 1949,
Berrutti 8° (XIV u. 584 S.) Lire 15600.—. — Dieser theologische Tugendtraktat
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schlieft sich nicht nur naturgem&B mit dem schon vor etlichen Jahren er-
schienenen Gnadentraktat zu einer engeren Einheit innerhalb des Gesamtkur-
sus zusammen, sondern setzt ihn gelegentlich und ausdriicklich auch lehr-
buchmifig voraus. Wie beim Verf. zu erwarten war, steht auch hier das
Positive gegeniiber dem Spekulativen zuriick, was sich in der Schrift- und
Viterverwertung weniger giinstig erweist und die dogmen- und lehrge-
schichtlichen Zusammenhénge, auch fiir ein Lehrbuch, heute kaum geniigend
herauszustellen erlaubt. Wie in seinen anderen dogmatischen Traktaten
(Gotteslehre und Christologie, Erldsungslehre und Gnadentraktat) hilt sich
der Verf. auch hier wieder sehr eng an die einschligige Fragen- und Artikel-
folge der Summa des hl. Thomas (1-2 qq. 62, 65, 68; 2-2 qq. 1-46), nimmt
also um der Treue zum Text des hl. Thomas willen in Kauf, da8 vor dem
Kommentarprinzip manche Anspriiche der heutigen Schultheologie an syste-
matischen Aufrif, Ausbau und Abschluf hintanstehen miissen. Die speku-
lative Linie dieses Kommentars in Lehrbbuchform wverrit die schon immer
beim Verf. hervorgetretene und aus einer ideellen Wahlverwandtschaft ge-
borene Vorliebe fiir gewisse klassische Kommentatoren des nachtridentini-
schen Thomismus, vor allem fiir Cajetan und Baiez, Joannes a. S. Thoma
und die Salmanticenses, Gonet und Billuart. Sympathisch beriihrt — selbst
wenn es nicht immer und allweg iiberzeugt — das durchgingige Be-
streben, bei strittigen Schuldfragen (auch innerhalb des Thomismus im
engeren Sinne) eine spekulativ selbstéindige und einheitlich durchgefiihrte
Linie zu gewinnen, die oberhalb der Extreme und zwischen ihrem je
halbseitigen Ineins von Richtig und Falsch wie ein schmaler Grat hindurch-
fihrt. — Es liegt nicht nur an der stofflichen Eigenart.des Tugendtraktats,
sondern namentlich auch in seiner spekulativen Durchfithrung beim Verf.,
daf sich — um ein Wort von ihm selbst aufzugreifen — das Prinzip: ,habi-
tus et actus specificantur ab obiecto formali’, wie ein immer wiederkehrendes
»Leitmotiv® durch den ganzen Traktat hindurchzieht. Es fithrt in die schon
seit dem 16. Jahrhundert und heute (seit Rousselot) erst recht umstrittene
Frage, ob den ilibernatiirlichen Akten des Diesseitsmenschen ein spezifisches
Formalobjekt von der Art eigen sei, wie es keinem natiirlichen Akt zukom-
men konne. Dariiber hat sich vor Jahren eine Kontroverse zwischen G.-L.
(Acta Acad. Pont. Rom. S. Thomae, 1935, 139 ss.) und H. Lennerz S.J. (Greg.
1936, 143 ff.) angesponnen, die leider nicht ganz zum Austrag gekommen ist
und kein voll befriedigendes Bild gegenseitigen Verstehens der Partner im
Streitgesprich gezeitigt hat. In seinem ,ad usum auditorum’ gedruckten Text-
bueh ,De virtutibus theologicis‘ (Romae 1947, 177 ss.) hat Lennerz seinen
Standpunkt — es ist im wesentlichen der von Molina, Lugo, Ripalda, dem
sich von den Neueren auch Rillot angeschlossen hat — nochmals eingehend
zur Darstellung gebracht und begriindet. Gerade weil der Tugendtraktat, wie
G.-L. nicht miide wird zu betonen, der eigentliche Ort fiir die Anwendung
jenes Prinzips als des durchgehenden Leitmotivs ist, hitte man es gerne
gesehen, wenn er auch seinerseits bei der Abfassung dem Leser eine biindige
Zusammenfassung, Begriindung und Verteidigung seiner gegenséatzlichen
Auffassung nun dargeboten hitte, statt ihn einfach auf die fritheren
Darlegungen in ,De Gratia‘ (1946, 375 ss.) zu verweisen. Die Sparsamkeits-
ricksicht eines Schullehrbuches, das iiber das Format eines bloBen Kom-
pendiums offensichtlich hinausgeht und sich auf abweichende Auffassungen
bei Blondel, Stolz, Aubert u. a. (vgl. 176 s; 544 ss.) eingelassen hat, hitte wohl
kaum im Wege gestanden. — Als einen Vorzug des hier angezeigten theolo-
gischen Tugendtraktates betrachten wir, dai es — dem Beispiel von Thomas
folgend — die. wichtigsten Verbindungslinien zwischen Dogma, Moral und
Mystik aufzuzeigen bemiiht ist. Die Fragen der iibernatiirlich-sittlichen
Tugenden sind allerdings nicht mitbehandelt, wohl aber — und recht aus-
fiihrlich — die Lehre von den Gaben des Hl. Geistes (soweit sie den theo-
logischen Tugenden entsprechen). Wie in dem Werk deg Verf. ,Perfection
chrétienne ist auch hier fiir die Lehre von den ,dona Sp. S.‘ die Darstellung
des hl. Thomas nicht nur zuverldssig ausgelegt, sondern auch zuversichtlich
zugrundegelegt. Gegeniiber dem Traktat ,De caritate’ mit seinen rund 150
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Seiten . ist begreiflicherweise der Traktat ,De spe’ nur halb so umfangreich,
wihrend der Haupttext (von rund 270 Seiten) auf die spekulative Behandlung
der theologischen Tugend des Glaubens entfdllt. Die hier wvorgetragene
Glaubensanalyse (sowchl die komplexe wie die spezifisch logische) ist im
wesentlichen die gleiche, wenn auch kiirzer gefalit (48-58) wie jene, die man
aus dem 1. Bd. von ,De Revelatione’ her als die fiir den thomistischen Stand-
punkt des Verf. charakteristische schon kennt. — In einem Anhang (551 ss.)
wird eine neuere Auslegung der Salmantizenser (hinsichtlich der Glaubens-
analyse) durch den jungen Karmelitentheologen Teresio Zielinski (De ultima
actus fidei resolutione. Coll Internat. Carmel. Discalc.,, Romae 1942), der bei
ihnen eine harmonische Synthese finden will, als Verwechslung der psycho-
logisch-emotionalen Analyse mit der streng logisch-intentionalen zuriick-
gewiesen. Das Verhiltnis zwischen Glaubwiirdigkeitsurteil und Glaubensakt
wird (ganz wie im 1. Bd. von ,De Revelatione’) dahin gefaBt, daB zwischen
einem nackten Glaubwiirdigkeitsurteil und der an ihm durch den Einflu des
Glaubenslichtes ' — gemdB dem Prinzip von der wechselseitig ungleichen
‘Kausalitdt — verstdrkten Kraft der Motive unterschieden wird (73 s.) Der
Name Rousselot fillt nicht. Seine These von der (materialen) Aktidentitat
der Glaubwiirdigkeitsiiberzeugung mit dem Glauben selbst ist von vornherein
ausgeschieden. — Nach der lebhaften Beteiligung des Verf. an der Kontro-
verse um die sog. Neue Theologie hitte man erwartet, dal er — etwa bei
der Frage nach dem Verhiltnis von ,res’ und ,enuntiabile’ im Objekt des
Glaubens einerseits, der Theologie andererseits. (58 ss.) — auf das Problem
der partiellen Relativitdt (Invarianz in der. Variabilitdt) eingegangen wére.
Die Erwartung ist nicht erfiillt, wenn auch der ganze Tenor einschléigiger
Absitze (namentlich auch der Passus 544—550) an die anderweitig bekannte
Stellungnahme des Verf. gemahnt, In der quédlenden Frage nach dem Heil der
erwachsenen schuldlos Ungldubigen, die sehr eingehend behandelt wird (141
bis 162) stellt sich der Verf. (mit seinen Ordensbriidern Schultes und Hugue-
ny) auf den gemifigten Standpunkt der Salmantizenser: Post Evangelii pro-
mulgationen fides Chrisli explicita (seu in re) est per se logquendo medium
necessarium ad salutem; per accidens tamen contingere potest, ut aliquis
salutem consequatur absque tali fide (153). Ternus.

Stadhlin, W, Allein. Recht und Gefahr einer polemischen Formel. gr. 8°
(45 S.) Stuttgart 1950, Evangelisches Verlagswerk. DM. 1.90. — Der ev. Lan-
desbischof von Oldenburg legt uns hier ein wertvolles Biichlein vor. Er zeigt
an einem RBeispiel, daB das Bemiihen um die Una Sancta zunichst die Auf-
gabe erfiillen mufB3, jeden der Gesprichspartner zur tieferen Erkenntnis des
eigenen Glaubens und zum Verstehen des anderen in seinem Glauben zu
fithren. St. erinnert seine evangelischen Glaubensbriider daran, daB eine
polemische Formel bei all ihrem Recht die Gefahr bringt, die Gegensétze in
einseitigem Entweder-Oder iiber Gebithr zu wverhirten. Ohne die Formel
selbst aufzugeben und das ,,Sowohl als auch® zuzugeben, erweist St. als not-
wendig, zu priifen, was mit Sola Scriptura (St. gibt dies mit ,,allein durch das
Wort“ wieder, womit der eigentliche Kontroverspunkt schon irgendwie ver-
schoben wird; denn auch der Katholik, der das Sola-Scriptura-Prinzip ab-
lehnen muB, kann doch zugeben, da die Kirche ganz auf das , Wort“ gegrin-
det sei), mit Sola Fides und mit Sola Gratia eigentlich gemeint ist. Diesem
mittleren Teil ist ein grundlegender erster vorausgeschickt, der die Frag-
wiirdigkeit des , Entweder-Oder® herausstellt. Ein dritter Teil zeigt, wie sich
die gewonnenen Erkenntnisse auswirken vor allem auch auf die Beurteilung
der Heiligenverehrung, der Kirche mit Ordnung und Amt und auf das Ver-
stdndnis von Kultus und Altarsakrament. — Das wertvolle Biichlein ist
fiir uns Katholiken auch in einem Punkt aufschlufireich, den es gewil nicht
beabsichtigt, der aber nicht unerwihnt bleiben darf: Es zeigt, wie der evan-
gelische Theologe, selbst wenn er sich um das Verstehen katholischer Glau-
bigkeit so bemiiht, wie St. es tut, doch in wesentlichen Punkten die katho-
lische Auffassung miBversteht. Als zwei Beispiele seien seine Darlegungen
iiber die katholische Verdienstlehre (25 ff.) und die Lehre vom MeBopfer
(38 ff.) herausgegriffen. Was ihm auf Grund von Ausfilhrungen eines ,jungen
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katholischen Gelehrten® ganz neu aufgegangen ist iiber katholische Meritum-
Auffassung, hat die Kirche schon in ihrem Kampf gegen den Semipelagianis-
mus, aber auch im Tridentinum gelehrt: DaB n&mlich das Meritum eine
Wiirde sei, die Gott dem Menschen in der Gnade gibt, so daB der so begabte
Mensch seine personalen Werke vor Gott als ,meritum® leisten kann. Und
wenn St. es als ,heute von manchen Vertretern der kath. Sakramentstheolo-
gie betonte“ Neuerkenntnis im katholischen Raum empfindet, dal das eine
Opfer von Golgatha in der Messe gegenwirtiggesetzt, ,auf keinen Fall aber
diesem ein fiur alle Male giiltigen Opfer etwas Neues hinzugefligt werde® (38),
so miissen wir betonen, dal auch das Tridentinum nie etwas anderes ge-
lehrt hat. Das Neue der ,Mysterientheorie®* erstreckt sich auf die Erklirung

dieses Mysteriums, nicht auf seine Tatsache. — Der Klidrung solcher Mif-
verstindnisse wird die Fortfilhrung des Una-Sancta-Gespriches vor allem
dienen miissen. Semmelroth.

Biser, E., Das Christusgeheimnis der Sakramente. gr. 8° (150 S.) Heidel-
berg 1950, Kerle. DM. 2.90. — Der vorliegende Versuch, eine in sich ge-
schlossene Gesamtsicht der sieben Sakramente zu geben, hat gegeniiber
manchem bisherigen Vortasten den Vorteil, daB er im ganzen keine allzu
groBen kiinstlichen Anstrengungen zu machen braucht, die einzelnen Sakra-
mente in diese Linie einzubauen, Schon darin liegt auch eine gewisse Be-
weiskraft. Von dreifacher Sicht aus faBt B. das Symbolhafte der Sakramente
zusammen. Die Sakramente sind zunichst Sinnbilder des Werkes Christi, also
der Erlosung. So zeigt die Eucharistie dies Werk des Herrn als Opfer, die
Taufe als Recapitulatio mundi, die BuBe als Gottesgericht, die Olung fiihrt
in seinen Mpysteriencharakter im Grenzbegriff des lebenspendenden Todes
ein. Firmung versinnbildet das Werk Christi als GeistausgieBung, die
Weihe als Himmel und Erde verbindende Versthnung, die Ehe  als Neu-
schopfung. Ein 2. Symbolkreis geht auf die Sakramente als Sinnbilder des
Wesens des geschichtlichen Christus: Die Eucharistie offenbart ihn als das
Leben der Welt, die Taufe (photismos) als Licht im johanneischen Sinn des
Ausgangs vom Vater, wihrend die Firmung den Ausgang vom Heiligen
Geist sinnbildet und damit Christus auch als Spender dieses Geistes. Im
Sakrament der BuBe zeigt er sich als der gute Hirt, in der Olung als der
Arzt, in der Weihe als Hoherpriester. Die Ehe kiindet ihn als die ,Stimme
des Brautigams® in die Welt zur Freude seiner Freunde. Der 3. Kreis fafit
endlich die sieben Sakramente zu einer Offenbarung des mystischen Leibes
Christi, der Kirche, zusammen. Die Eucharistie versinnbildlicht die Kirche
als eben . diesen mystischen Leib, die Taufe als Mutter der Erlésten (Wieder-
geburt), Die Firmung deutet sie als die Fiille des Geistes Christi, die Weihe
als das Priestertum der Menschheit und die Hostia sancta. Als Kirche der
Siunder zeigt sie- das BuBsakrament, und in der Krankenslung erscheint sie
in ihrer mystischen Leidensgemeinschaft mit dem Gekreuzigten, bis die Ehe
sie als die makellose Braut des Herrn aufleuchten 1d8t. Die einzelnen Sakra-
mente sind von B. in ihrer Symbolkraft so gut gezeichnet, und es kommen
manche tiefe Gedanken zu neuer Gestaltungskraft. So besonders fiir das Sakra-
ment der BuBle (26, 76,136). Die Taufe ist freilich stark auch als kosmische
Heiligung gesehen — wenn auch nicht allein (27, 76). So sollte wohl ihre Son-
derwirkung gegen die anderen Sakramente besser heraustreten. Am meisten
bedarf gerade von hier aus die Eigenstellung der Firmung noch einer wei-
teren Klirung (87). Auch der Dogmatiker wird aus dem Buche manche An-
regung zu seiner Arbeit schépfen konnen. Weisweiler.

Nufiez Goenaga, E, C, S.8. 5, El valor y funciones de la Presencia
Real integral de Jesucristo en el Sacramento, segin la doctrina eucaristio-
légica de Santo Tomas. gr. 8° (126 S.) Tolosa (1949). Ed. Revista Eucaristica.
— Diese Dissertation des Angelicum in Rom will einen Gesamtiiberblick iiber
die Lehre des hl. Thomas zum Inhalt der Realprésenz in der Eucharistie
geben, Es werden dazu in den Anmerkungen auch die Erklirungen der fiih-
renden Thomisten auszugsweise herangezogen, Nach den Begriffserkldrungen
in’ einem einleitenden Kapitel bespricht der Verf. die Realpridsenz in sich
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(19—37) und stellt sie dann in einem weiteren Abschnitt in die Gesamtlehre
des heiligen Thomas tiiber die Bucharistie hinein (36—119). Ein kurzer An-
hang legt den eucharistischen Kult nach der Lehre des doctor angelicus dar.
Wichtig erscheint uns heute vor allem das Herausstellen der engen Verbin-
dung von eucharistischem Zeichen und Gegenwart Christi, also des ,Chri-
stus eucharisticus”. Der Verf. arbeitet gut die Eigenart des eucharistischen
Christus gegeniiber dem ,Christus coelestis trotz aller substantiellen Iden-
titdt heraus: Consiguientemente, en todo rigor teolégico podemos considerar
el estado del cuerpo de Cristo como un estado real fisicamente diverso del
estado de la gloria (31). Er beruft sich dabei mit Recht auf die S. th. III q.
75 a. 1 ad 3. Dadurch kann N-G. einen Beitrag zur Opfertheorie des hl. Tho-
mas bringen, der zwar nicht neu ist, aber hier klar herausgestellt wird. Die
beiden &ufleren Gestalten sind eben nicht bloBe Zutaten, sondern sie ge-
horen wesenhaft, jede in ihrer Eigenart, zum Christus eucharisticus. Somit
versinnbilden sie nicht nur #uBerlich, sondern in ihrer metaphysischen Kon-
stitution die Trennung von Seele und Leib im Opfer. Weisweiler.

Iserloh, E., Die Eucharistie in der Darstellung des Jchannes Eck. Ein
Beitrag zur vortridentinischen Kontroverstheologie iiber das MeBopfer (Re-
formationsgesch. Stud. u. Texte 73—T74). gr. 8° (XVI u. 370 S.) Miinster 1950,
Aschendorff. DM 19.—. — Der Verf. wihlte eine fiir seine Zwecke gut ge-
eignete Methode. Weil es ihm vor allem darauf ankam, die theologische Art
des Joh. Eck mdglichst selbst sprechen zu lassen, ohne seine Ideen zu syste-
matisieren, nahm er fiir jedes seiner Kapitel eine bestimmte Schrift Ecks,
analysierte sie und bot die anderen entsprechenden Texte in den Anmerkun-
gen, So ist es ihm gelungen, dem Leser einen wirklichen Einblick in die um-
strittene literarische Art des Fiihrers der katholischen Kontroverstheologen
tun zu lassen. Es sind vor allem fiinf Ideengruppen, die J. aus dem Problem-
kreis der Eucharistie herausgegriffen hat: die Kommunion unter beiden Ge-
stalten, die Messe als Opfer, die Privatmesse, die Teilnahme der Laien am
Opfer und die Eucharistie als Kommunion. Ein letztes Kapitel faBt die Er-
gebnisse zusammen (342—362). Ecks Theologie erscheint als Kontroverstheo-
logie. Das sagt schon, daB im wesentlichen die bisherigen Ergebnisse der
katholischen Lehre von ihm geboten werden. Aber es ist auch recht in-
teressant und lehrreich, zu sehen, wie er etwa um den Wirklichkeitsgehalt
der Repraesentatio des Kreuzesopfers in der hl. Messe ringt (130—142). Es
scheint, daB er sie in der Gegenwart des ,Reprisentierten im Fleisch
und Blut Christi sieht (132 ff.). Diese Frage war ihm ja durch den Angriff
Luthers gegen die Messe als neues Opfer auferlegt. Wichtiger aber erscheint
uns, der Art der Beweisfiihrung Ecks nachzuspiiren, weil hier ja der eigent-
liche Streitpunkt liegt. I. zeigt, wie Eck mit seiner ausgebreiteten Kenntnis
der griechischen und hebriischen Sprache versuchte, den Schriftbeweis zu
vertiefen. So etwa beim Beweis der Messe als Opfer. Bis zur hebraischen
Worterkldrung dringt Eck hier vor, etwa zum Gegensatz von Minhidh als
eigentlichem Opferausdruck gegeniiber gorban, ‘cldh, zebah, Selamin, hata’t,
’asam (61). Gut ist von I. auch das VorstoBen Ecks in die patristische Eucha-
ristielehre gekennzeichnet. Selbstverstindlich hat er zwar wie beim Schrift-
beweis so auch hier schon erarbeitetes Material {ibernommen. Aber daneben
wird deutlich, daf er eine fiir damalige Zeit groBe Reihe patristischer
Zeugen personlich durchgearbeitet hat (81—130). Neben dem ,besonders ver-
trauten” Ps.-Dionysius (96) scheint er hierfiir unmittelbar durchstudiert zu
haben: Ignatius von Antiochien, Irengus, Tertullian (,ganz sicher®; 99), Ori-
genes, Cyprian, Ps.-Athanasius, Chrysostomus, Hieronymus, Augustinus, Am-
brosius, teilweise auch Arnobius d. J. und Gregor von Nazianz (vgl. 122). So
kann I. schreiben: ,Man kann nicht sagen, daB das Argument aus der Patri-
stik bei Eck im allgemeinen wenig entwickelt ist* (121). Wenn nun das End-
urteil liber ihn dennoch recht negativ ausfillt (,Rechthaberei* [39], ,.Gelehr-
teneifer” [77], ,routiniert” [92], ,leichtfertig' [94], ,,nur zusammengeschrieben®
[112], ,Uberhaupt keine Miihe, den Gegner zu verstehen [225] u. a.), so liegt
das wohl daran, daB Eck nicht genug aus seiner Zeit verstanden ist. Vor
allem durfte nicht geniligend der Charakter der Streitschriften beriicksichtigt
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sein. GewiB war Eck hart und seinem Wesen nach ein ,Schulmeister®. Vor
allem hatte er, besonders im Anfang, wenig Verstindnis fir Luthers religiose
Seelennot und zahlte darin den Tribut an die Auffassung seiner Zeit. Aber er
war von tiefstem Verantwortlichkeitsgefiihl getragen und hatte zudem, wie
I. gut belegt, einen stark religios getragenen Kirchenbegriff. DaB er trotzdem
so auf die Schrift zuriickging, diirfte belegen, wie sehr es ihm Herzens-
anliegen war, was L. einmal in die Worte faGt: »Schulmeister war er nicht
nur im abtriglichen Sinn des Wortes. Eine Freude daran, Wahrheit zu ver-
mitteln und zu belehren, ist auch der Beweggrund seiner eifrigen Seelsorge,
seiner Lehrtitigkeit und seiner schriftstellerischen Arbeit gewesen“ (359).
Wir mochten annehmen, daB das von I. uns vermittelte Material dieses Bild
von Eck vertieft und erweitert. Dogmatisch noch wichtiger ist, dafi es einen
neuen und guten Einblick in das langsame Werden des wachsenden Schrift-
und Traditionsbeweises zur Eucharistiélehre gibt, wie ihn die Auseinander-
setzung mit den Reformatoren forderte. Ein Vergleich etwa mit dem oben
besprochenen neuen Bd. der Ausgabe der Gorresgesellschaft iiber das Trien-
ter Konzil (Tagung von Bologna) zeigt das deutlich. Er zeigt aber auch gut,
daB Eck auf dem Wege dahin weit ausgeschritten ist. Weisweiler.

5. Grundlegendes aus Moral- und Pastoraltheologie, Aszetik und Mystik.

de Bovis, A, La Sagesse de Séneque (Théologie 13). gr. 8° 231 S.) Paris
1948, Aubier. — Wer die bei Schanz-Hosius, Rémische Literaturgeschichte II4,
712 f verzeichnete Senekaliteratur iiberblickt, wird begreifen, dall es einigen
Mut bedeutet neben die zahlreichen Monographien noch eine neue zu setzen.
Aber die ertlk muB dem Verf. zugestehen, daB er ein Werk geschaffen hat,
das einen ehrenvollen Platz beanspruchen darf. Mit sicherem Instinkt fiir das
Wesentliche hat B. jene Elemente aus der Philosophie Senekas heraus-
gehoben, in denen er noch am ehesten den Anspruch auf eine gewisse Ori-
ginalitit erheben darf. Senekas besondere Leistung besteht ja nicht darin,
ein neues System begriindet zu haben. Er ist iiberhaupt kein ,metaphysisches
Temperament®, er liebt nicht die strenge Systematik des Gedankens. Er ist
fiir alle Philosophien offen, ver allem natiirlich fiir die Stoa. Seine ,Sen-
dung® war es, den moralischen Aspekt der Philosophie zu unterstreichen, in-
dem er das Sehnen und Fragen seiner Zeit auf das ,bene vivere“ hinlenkte,
Es ging ihm nicht um logische Spitzfindigkeiten, sondern um die Haltung
zum Leben als Ganzem. Darum ist seine Philosophie ,Weisheit“. — Dem
eigentlichen Thema des Buches geht ein interessanter Abschnitt {iber Seneka
und seine Zeit voraus. Hier wird in knappen, prizisen Strichen das geistige,
philosophische und religitse Milieu herausgearbeitef, in welchem er stand
und von dem er geprigt war. Dabei wird vor allem gezeigt, wie sehr das
rémische Denken im Grunde von einem unpersdnlichen Gottesgedanken be-
herrscht war und wie anfillig die Romer fiir die Beeinflussung durch die
dstlichen Kulte waren. So sehr diese vom Osten importierten Kulte auch die
Religiositit des einzelnen verlebendigten, so fehlte ihnen doch ein wichtiges
Element: die Hochachtung vor dem Sittlichen. Es ist das Verdienst der Stoa,
dieser Hochachtung Raum geschaffen zu haben, und das in so nachhaltiger
Weise, da wir alle bis zur Stunde davon noch zehren. — Die beiden Haupt-
teile des Buches kreisen um die Themen Moral und Religion. Mit feinem Ge-
spiir fiir die Sonderart wie fiir die Grenzen seines Autors weill Verf. die
Wesensziige der Moral Senekas aufzuzeigen. ,Das héchste Gut“, ,Gut und
Bose in ihrer Beziehung zum Menschen, ,Das Endziel, das Gute und die
Gliickseligkeit“, ,Das hochste Gut und die Unsterblichkeit“: das sind einige
der wichtigsten Leitmotive. Senekas Moral mit ihrer radikalen Verwurze-
lung in den beiden Grundideen ,Vernunft® und ,Natur“ scheint auf den
ersten Blick von allem Euddmonismus frei zu sein. Aber eine tiefere Analyse
zeigt, daB diese Opposition doch nur scheinbar ist. Ebenso macht sie sicht-
h.ar, daB die zunichst sich aufdriangende Loslosung des Sittlichen vom Re-
ligidsen auch nicht das letzte Wort Senekas ist, sondern dal bei ihm, stirker
sogar als bei seinen Vorgidngern, Gott in den vollen Begriff des Sittlichen
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hineingehort. Dabei ist allerdings auf das Oszillierende an seinem halb
pantheistischen, halb theistischen Gottesbegriff zu achten. — Ich glaube, daB
Verf. Giiltiges und Bleibendes iiber die Geistesart Senekas ausgesagt hat.
Sein Buch ist in der von der Theologischen Fakultdt der Jesuiten von Lyon
herausgegebenen Reihe ,Théologie® erschienen. Das mag verwundern, da
Seneka weder Christ noch ,Theologe* war. Aber er steht doch nicht nur
zeitlich, sondern auch geistig mit dem christlichen Denken in so vielfacher
Verbindung, da8 diese Einordnung sich rechtfertigt. — Zum Schlu8 ein paar
Kleinigkeiten: Die verarbeitete Literatur weist einige Liicken auf (was fir
Seneka aber nicht verwundern kann). So hitte das 1942 erschienene ,Reli-
gionsgeschichiliche Handbuch fiur den Raum der altchristlichen Umwelt®
von K. Priimm S.J. zumal fiir die Einleitung gute Dienste tun koénnen.
Ebenso vermift man G. Wissowa, Religion und Kultus der Rémer, 19122 und
W. W. Fowler, The religious experience of the Roman people, 1911. Das Buch
von Barth, Die Stoa, ist 1941 von Godeckenmeyer in vdllig neuer Gestalt her-
ausgegeben worden. Das Werk von Martha, Les moralistes sous l’empire ro-
main, ist 1900 in 7. Aufl. erschienen. Zur Frage Seneka—Paulus gibt es zwei
wichtige Neuerscheinungen: Th. Schreiner, Seneca im Gegensatz zu Paulus,
1936, und Cl. W. Barlow, Epistolae Senecae ad Paulum et Pauli ad Senecam,
1938. Bachit.
Vox humana., Ein Lesebuch aus Cicero. Ubers. u. hrsg. von O. Seel. 8°
(324 S.) Stuttgart 1949, Klett. DM 11.80. — Ph, Delhaye hat jiingst in einem
sehr interessanten Aufsatz: ,L’Enseignement de la Philosophie Morale au
XIIe siécle’ (Mediaeval Studies 11 [1949] 77—99, vgl. Schol 26 [1951] 151) ge-
zeigt, wie stark Cicero im Trivium der frithen Scholastik fir ethische Fragen
herangezogen wurde. Das vorliegende Buch bringt dazu ungewollt eine in-
nere Begriindung. Es will, wie der Herausgeber in seinem geistvollen Nach-
wort deutlich macht, nicht nur die iiblichen Zitatensammlungen um eine neue
vermehren. Es gibt in den 3 Abschnitten: Mensch unter Menschen, Geist und
Welt, Seele und Gott, einen gliicklich durchgefiihrten inneren Querschnitt
durch das Werk Ciceros, wobei jeweils den ldngeren oder kiirzeren Aus-
ziijgen — es handelt sich insgesamt um 645 Stellen — eine formschiéne und
treffsichere Ubersetzung des lateinischen Textes ohne deutende Zwischen-
bemerkungen gegeniibergestellt ist. So bietet das Buch reichen sachlichen
Gehalt in einer ihm gemé#fen edlen Form der Darstellung. Vor dem besinn-
lichen Leser ersteht ein Bild des Menschen und Wortkiinstlers Cicero, dem
es wie kaum einem anderen, gegeben war, sein Menschtum in all seiner Man-
nigfaltigkeit, seiner Begnadung und seiner Schwiche im Wort auszudriicken.
Und dieser Ausdruck ist so giiltig und echt, daB er iber die Jahrhunderte
hinweg uns heute noch anspricht als vox humana, die jeder wversteht, der
nicht Opfer der Barbarei einer entseelten Zivilisation geworden ist. Das Bild
des Menschen Cicero wird, trotz oder gerade wegen seiner Mingel, zu einem
Spiegelbild fiir jeden Menschen unserer Tage, der in einer Zeit der Be-
. drohung aller Werte der abendlindischen Kultur sich fragt, was er als eiser-
nen Bestand unseres geistigen Besitzes durch die Zerstorung hindurch ge-
rettet wissen méchte. Man kann die Bedeutung, die Cicero als Zusammen-
fasser, Ordner und Vermittler fiir die rémische Kultur und damit die Kultur
der abendliandischen Menschheit i{iberhaupt hat, nicht leicht tiberschétzen.
Es ist das Verdienst von S., das Bild dieses Cicero, das seit Mommsen von so
vielen nur verzeichnet gesehen wird, neu gezeigt zu haben. Wir wiinschen,
daB er bald mit ebenso gliicklichem Erfolg diesem Buch ein zweites folgen
lassen kann, das er in seinem Nachwort zum ersten ankiindigt: ,So wére
diese Sammlung gleichsam ein Bilderbuch, in dem die deutenden Zwischen-
texte ausgefallen ... unbeschadet der Absicnt des Herausgebers, ein ander-
mal so etwas zu geben wie den deutenden Text ohne die Bilder.”
Hamacher.
Riither, Th. Die sittliche Forderung der Apatheia in den beiden ersten
christlichen Jahrhunderten und bei Klemens von Alexandrien (Freiburger
Theol. Stud. 63). 8° (X u. 117 S.) Freiburg 1949, Herder. DM 5—. — Nach
verschiedenen Arbeiten tiiber anthropologische und theologische Grund-
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begriffe des groflen Alexandriners schenkt R. uns hier eine mit aller philo-
logischer Sorgsamkeit gefiihrte Untensuchung seiner Apatheialehre. Er is{
sich bewuBt, hiermit eine der entscheidenden Ideen im System des Klemens
anzugehen. In ihr offenbart sich einerseits sein Zusammenhang mit der grie-
chischen, zumal der stoischen Philosophie; andererseits hat er gerade durch
die Forderung der Apatheia auf die ganze spitere christliche Frommigkeit
eingewirkt. Wegen ihrer Nidhe zur stoischen Moral muBite die Lehre von der
»Leidenschaftslosigkeit des Christen in den Verdacht geraten, eine unbe-
rechtigte Eintragung auBerchristlichen Denkens in die christliche Theologie
zu sein. Die Klirung dieser Frage muBl darum fiir die allgemeinere Frage
bedeutsam sein, inwieweit Klemens als urspriinglicher christliches Denker
anzusprechen ist. Somit legte sich die Gliederung des Stoffes nahe. Das
1. Kap. stellt die Forderung der Apatheia in der vorchristlichen Zeit der
griechisch-romischen Welt dar. Wenn im Griechentum die sittliche (im Un-
terschied zur physischen bzw. psychologischen) Apatheia so oft als Ziel des
menschlichen Strebens hingestellt wurde, dann hatte dies seine Grundlage
in der Lehre vom Gegensatz zwischen Geist und Materie bzw. zwischen
Geistnatur und Sinnennatur des Menschen, wie auch in der Lehre von der
Freiheit der Personlichkeit und ihrer Berufung zur Gottverdhnlichung. Be-
reits die Antike wuBite, daB nicht die Stoiker die ersten waren, welche die
Tugend in die Apatheia setzten. Aber es ist nicht so leicht, den Quellort
dieser Idee zu finden, zumal da der Ausdruck selbst so vieldeutig ist. Nach
Diogenes Laértes hat zuerst der Kyniker Antisthenes nach der Apatheia ge-
strebt. Das mag bis zu einem gewissen Grade richtig sein. Aber es blieb bei
ihm doch das BewuBtsein, daB der Mensch iiber seine Leidenschaften nie
ganz Herr zu werden vermag. Deutlich wird die Apatheia von Stilpon von
Megara gefordert. Platon selbst hat diese Forderung formell nicht erhoben,
aber in seinem Dualismus und in seiner Lehre von der Gottverdhnlichung
lagen Ansatzpunkte dafiir. In der dlteren Akademie wird ausdriicklich gegen-
iiber dem kynisch-stoischen Ideal der Apatheia die Metriopatheia gefordert.
Hierin trifft sie sich mit dem sittlichen Ideal des Aristoteles. — Die stoische
Forderung der Apatheia war somit nicht schlechthin ein Novum. Wohl aber
die Weise, wie sie diese Idee zum Leitfaden ihrer Persdnlichkeitsbildung
machten. Kein Wunder angesichts ihres ,,Logos-monismus®. Wenn die Natur
mit der wirkenden Vernunft, dem Logos, identisch ist, dann konnen die
;. Leidenschaften’ nur als Fehlurteile der Vernunft gewertet werden. Tugend
und Apatheia werden so gleichbedeutend. Je st@rker sich der Pantheismus
in der Stoa durchsetzte, um so mehr konnte aus der Forderung nach Ahn-
lichkeit mit dem ,,leidenschaftslosen’ Gott auch die Forderung der Apatheia
fiir den Menschen erhoben werden. — Gegeniiber dem in Freiheit und Selbst-
genligsamkeit in sich ruhenden Weisen als dem griechischen Ideal entwickelt
die HI. Schrift (2. Kap.) ein ganz anderes Bildungsideal: es ist im AT der
Gerechte, ,,dessen Weisheit es ist, Gottes Willen zu kennen, und dessen Treue
und Ehre es ist, Gottes Willen zu erfiillen. Von der Forderung der Apatheia
kann da keine Rede sein. Ebensowenig fordert das NT ,die Freiheit des
seines Geistes bewuBten Menschen, sondern die Freiheit der Kinder Gottes®.
Die Apatheia ist dem Jenseits vorbehalten. ,Von dem christlichen Persén-
lichkeitsgedanken fithrt kein Weg zur Apatheia im Sinne der stoischen
Philosophie.” Sie konnte héchstens den Sinn einer Angleichung an den Chri-
Stus ,,impassibilis® haben; aber das war etwas anderes, als was die griechi-
sche Philosophie erstrebte. — Nach einem kurzen Zwischenkapitel iiber , die
Forderung der Apatheia im christlichen und in dem vom Christentum be-
einfluBten Schrifttum der zwei ersten Jahrhunderte” kommt R. dann zum
eigentlichen Hauptthema: Die Forderung der Apatheia bei Klemens. Der
Alexandriner ist der erste christliche Autor, welcher der Apatheiaforderung
einen bedeutsamen Platz einrdumt. R. zeigt, wie Klemens zumal in seiner
‘Terminologie weitgehend der griechischen Philosophie verpflichtet ist. Ent-
scheidend ist fiir ihn der Gedanke, daB der wahre Gott ohne Leidenschaft
ist und daB auch der Gottmensch, das vollkommene Abbild Gottes, leiden-
schaftslos ist. So wird ihm also Christus zur Erfiillung des philosophischen
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Menschenideals, auf das die Besten der Zeit schauten. Wenn das Lebensideal
des Christen die groBtmogliche Christusdhnlichkeit ist, dann ist damit auch
die Forderung der sittlichen Apatheia gegeben. Ja diese gehort zu dem
Neuen, das Christus gebracht hat, da er uns nicht nur das Ziel, sondern auch
die Kraft zu seiner Erreichung geschenkt hat. Freilich wird nicht jeder Christ
der Apatheia teilhaftig, sondern nur der Vollchrist, der ,,Gnostiker. Denn in
ihm ist die Agape zum Siege gelangt. Somit bilden Gnosis, Agape, Apatheia
eine innerlich zusammenhéngende Einheit. Die Stufen zu dieser Héhe sind
die Aneignung der Wahrheit (mathesis) und die Ubung im Rechttun (askesis),
vor allem aber das Gebet. Denn die Apatheia ist letztlich Gnade, die nur dem
demiitigen Gebet geschenkt wird. — So sehr also Klemens auch bemiiht ist,
seine Apatheia-Lehre gegen die der griechischen Philosophie abzuheben, so
bieibt doch deutlich, daB bei ihm der antike Dualismus von Geist und Sinn-
lichkeit noch nicht ganz {iberwunden ist. Bei der iiberragenden Bedeutung,
welche Klemens fiir die Herausbildung der friihchristlichen Spiritualitidt un-
streitig zukommt, kann es nicht verwundern, daB auch dieses Moment im-
mer wieder nachgewirkt hat. — So weit der Inhalt der wertvollen Studie.
Durch die zuverldssige Zusammentragung der einschlidgigen Texte leistet sie
der ErschlieBung der friihkirchlichen Frommigkeit einen groBen Dienst. Bis-
weilen hétte man wiinschen mogen, daBl die Belege lebendiger aufgesehlossen
wiirden. DaBl manche neuere Literatur, zumal zur griechischen Philosophie,
nicht hat verarbeitet werden kénnen, lag an den Zeitumstédnden, unter denen
das Werk entstanden ist. Sehr dankenswert ist das ausfiihrliche analytische
Inhaltsverzeichnis. Bacht.

Boyer, Ch., S. J., Morale et surnaturel: Greg 29 (1948) 527—543. — B. be-
schiftigt sich im ersten Paragraphen seines Beitrages mit J, Maritain (De la
- philosophie chrétienne, Paris 1933, und Science et sagesse, Paris 1935). So-
bald die allgemeinen Sitze der Moralphilosophie auf die konkrete Wirklich-
keit, wenn auch noch im allgemeinen, angewandt werden, #ndert sich nach
Maritain die Wissenschaft der Moralphilosophie selbst, und zwar wegen der
Tatsache des ubernatiirlichen Zieles und der Erbsiinde in der konkreten
Wirklichkeit. So sei also die Moralphilosophie eine ,subalterne“ Wissen-
schaft gegeniiber der Theologie, nicht allerdings subordiniert. Sie gehe also
nicht rein philosophisch vor; nur die vom Glauben ergénzte Wissenschaft sei
konkrete Wissenschaft. B. betont dagegen mit Recht, dal die natiirliche Ver-
nunft (und also die Philosophie) nichts iiber das tatsdchliche Ziel des Men-
schen aussage, sondern nur (hypothetisch) iiber das der Natur des Menschen
entsprechende Ziel; sie’ widerspreche also der Ubernatur und Offenbarung
durchaus nicht. Jedoch diirfen wir fragen, ob nicht der Philosoph, wenn er
die Offenbarung nicht kennt, das erkannte Ziel als das wirkliche auszugeben
geneigt sein wird; allerdings geht dann sein Urteil iiber die Erkenntnis hin-
aus. Auch die Tatsache der Erbsiinde und der erbsiindlichen Konkupiszenz
édndere, wie B. sagt, an der Moralphilosophie nichts; denn der Philosoph
macht seine Aussagen — und das ist sehr richtig bemerkt — iiber die vor-
findliche Natur mit ihrer Konkupiszenz, ob er von der Erbsiinde nun weil
oder nicht. B. meint, daB die Moralphilosophie als science subalternée auf-
hort Philosophie zu sein und daB so der wesentliche Unterschied zwischen
Natur und Ubernatur in Frage gestellt wird. — Im zweiten Paragraphen be-
fafit sich B. mit de Lubac (Surnaturel. Etudes historiques, Paris 1945). Und
zwar geht es um eine These, die nach B. selbst in de Lubacs Buch nicht aus-
dricklich formuliert wird, aber doch stels im Hintergrund steht. Nach de
Lubac kann der geistige Mensch nicht ohne die Hinrichtung auf die Visio
begriffen werden, obwohl diese durchaus ungeschuldet ist. Nur hinsichtlich
des Gottes der Visio (nicht aber des Schopfergottes) gibt es freie Liebe des
Menschen. Also muB jeder sittlich gute (weil freie): Akt {ibernatiirlich sein.
Dazu aber ist Gnade erforderlich, so daB ein sittlich guter Akt nur im ordoe
supernaturalis moglich ist. So die von B. formulierte These de Lubacs.
B. entgegnet: Dann gibt es also auBerhalb der iibernatiirlichen Ordnung keine
Freiheit; und das wiirde bedeuten, daB die Natur des geistigen (und dazu ge-
hort Freiheit) Menschen unfrei ist; was aber ist eine Natur, zu der wesent-
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lich Freiheit gehdrt und die doch erst durch ein Hinzukommendes tatsach-
lich frei wird? Was soll sodann noch die bekannte These, daB der jetzige
Mensch nicht alle, also doch einige Gebote ohne Gnade erfiillen kann? AuBer-
dem zieht B. eine weitere Folgerung aus der These de Lubacs: Ohne die
Gnade wiirde der gefallene Mensch, da ja das iibernatiirliche Ziel und somit
die Freiheit bleibt, in jeder Handlung siindigen. — Eingehend setzt sich B.
auch mit der Thomas- und Bajus-Interpretation de Lubacs auseinander.
Fuchs.

Egenter, R, Kasuistik als christliche Situationsethik: MiinchThZ 1
(1950) 54—65. — Der Verf. bricht in seinem Artikel einen Bann, wenn er im
Namen einer christlichen Situationsethik auf der Kasuistik als einem Teil
der katholischen Moraltheologie besteht, wihrend man weitgehend die Kasui-
stik als unvereinbar mit situationsethischem Denken bezeichnet. Vielleicht
hat man vielfach einen irrigen Begriff von Kasuistik, moglicherweise auf
Grund einer unzuldnglichen Kasuistik, welche sich als die Moraltheclogie
und nicht nur als einen Teil derselben gibt; vielleicht weist gelegentlich
auch die gemeinte christliche Situationsethik flieBende Grenzen mit einer
nicht-katholischen Situationsethik auf. Mit Recht meint E., daB} gerade durch
moderne Stromungen — er denkt wohl an Existenzialismus, Situationsethik,
protestantische Ethik — die Kasuistik heute nahegelegt wird (55), daB ohne
sie die Ethik ,eine lebensfremde platonisierende Darstellung® bleibt (54) und
dem Laien fiir so viele unerwartete Entscheidungen keine Anweisungen gibt
(55 f.). Wenn die christliche Ethik Essenz- und Existenzethik ist, dann hat die
Kasuistik die Aufgabe, ,zur Bemeisterung des Konkreten“ zu befidhigen (55).
Kasuistik ist nicht Verallgemeinerung und Abstraktion, auch nicht nur
Exemplifizierung, sondern Zuwendung zur einmaligen Situation des Men-
schen: wenn wir diese auch nie ganz in den Griff bekommen koénnen (56). Sie
entscheidet darum auch nicht nur zwischen Sitinde und Nicht-Siinde, sondern
sucht auch da eine Losung, wo dem Menschen die freie Wahl gelassen ist (62£.).
Zur Erfillung ihrer Aufgabe hat sie im Geiste christlicher Situationsethik
den konkreten Fall zu beachten: dazu gehort Kenntnis der allgemeinen Nor-
men, Aufweis der in Frage stehenden Normen in Riicksicht auf die geschicht-
liche Situation und individuelle Eigenart des Handelnden, Verstindnis der
Forderungen des augenblicklichen Gegeniibers zum personlichen Du des Mit-
menschen oder Gottes (57—65). Verf. spricht bzgl. des letzten Punktes wvon
»Intuition* des Erforderlichen (58 ff.) im Gegensatz zur Erkenntnis des durch
geschichtliche Situation und personale Eigenart entsprechend den in Frage
kommenden Normen Geforderten; vielleicht ist der Unterschied der beiden
Erkenntnisweisen doch nicht so groB, wenn auch im ersteren Falle (,,Intui-
tion) die Griinde und Normen nicht reflex erkannt, aber doch miterkannt
werden. Eine ,Einsprechung® Gottes, die nicht nur bei freier Wahl wirksam
ist, sondern etwas gebietet, was anderswoher nicht als geboten aufgezeigt
werden kann (60), scheint uns ohne erwiesene Privatoffenbarung ebensowenig
moglich zu sein wie eine Dispens von naturgesetzlichen Forderungen durch
eine Eingebung im Gewissen, wovon man nicht selten héren und lesen kann
(und dies wire auch durch Privatoffenbarung nur in Dingen mdoglich, die
nicht in sich schlecht sind! vgl. S. 60): Gott hat seinen Willen durch die
Natur- und Erlésungsordnungen geoffenbart; eine Zufiigung oder Tilgung
bediirfte einer weiteren Offenbarung. Fuchs.

Lottin, O. O.S.B., La valeur des formules de saint Thomas d’Aquin
concernant la loi naturelle. Extrait de ,Mélanges Maréchal®, II 345—377.
Bruxelles-Paris 1950. — L. bietet eine sehr interessante Studie iiber die
Formulierungen des hl. Thomas iiber das Naturrecht. In einem 1. Teil falit
er die Ergebnisse seiner fritheren Studien iiber die Auffassungen vom Natur-
recht vor Thomas zusammen, Im 2. Teil legt er dar, wie Thomas, von diesen
Auffassungen ausgehend und in Abhingigkeit verbleibend, im Sentenzenkom-
mentar, in der Summa contra gentes, im Kommentar zur Nikomachischen
Ethik und in der Theologischen Summe zu seinen bekannten Formulierungen
kommt. In Anbetracht der geschichtlichen Gebundenheit der Formulierungen
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des Aquinaten fragt er mit Recht im 3. Teil nach dem unbedingten Wert
einiger Formulierungen. — 1, Thomas geht in der Behandlung des Natur-
gesetzes (= Naturrecht: infolge des Einflusses der Juristen) vom allgemeinen
Gesetzesbegriff aus. Da dieser am positiven Gesetz ausgerichtet ist, 148t er
sich im Naturrecht nur sehr analog anwenden. L. verleiht an dieser Stelle der
Vermutung Ausdruck, daf auch die Autoren, die sittliche Verpflichtung nur
in direkter Riickfiihrung auf Gott annehmen, von einem vom positiven Cesetz
gebildeten Gesetzesbegriff ausgehen. Eine Riickfithrung des Naturgesetzes auf
die lex aeterna (von Thomas erst in der Theologischen Summe vorgenom-
men) scheint unniitz, weil die lex aeterna in sich weniger zuginglich ist als
die lex naturae. 2. Thomas vergleicht wie seine Vorginger das Naturgesetz
mit den ersten Prinzipien der theoretischen Vernunft; jedoch z#dhlt er mit
dem hier bahnbrechenden Albert d. Gr. nicht nur die ersten Prinzipen, son-
dern auch, aber auch nur, die ersten Folgerungen zum Naturrecht. Weniger an
die Tradition gebunden, miissen wir fragen: Warum soll nicht jede echte
Folgerung aus den ersten Prinzipien eigentliches Naturrecht sein? 3. Mit
Aristoteles gesteht Thomas, dall einige zweitrangige Naturgesetze verdnder-
lich sind und ,ut in paucioribus“ ihre Geltung verlieren; z. B. die Notwendig-
keit, das Geliehene zuriickzugeben, erleidet gelegentlich eine Ausnahme. L.
bemerkt, dafl eine genaue Formulierung — die iibrigens immer bedingt ist:
»wenn es so der Vernunft entspricht* — jede Moglichkeit einer Ausnahme
ausschlieBt; wie auch Thomas selbst den Grund der Ausnahme nicht im Na-
turgesetz, sondern in der Veridnderung der #uleren Materie erkennt. 4. Ent-
sprechend dem Stand der Tradition zur Zeit des hl. Thomas, wie er bei Wil-
helm von Auxerre einen Ausdruck findet, unterscheidet Thomas zwischen lex
naturalis und ratio naturalis; letztere begrindet ein sekundéires, nicht so un-
bedingtes Gesetz wie das Naturrecht; so etwa die Monogamie. Aber schlieB-
" lich ist das Naturgesetz jatauch nur ein Ausdruck der ratio naturalis in uns,
so daf3 ein Unterschied nicht begriindet erscheint. 5. Thomas iibernimmt nicht
das é&ltere romische Recht des Gajus, sondern das jiingere des Ulpian, und
unterscheidet demnach jus civile (positives Recht), jus gentium (Recht der
ratio naturalis), jus naturae (Mensch und Tier gemeinsam). Tatsdchlich hat
Bedeutung nur, meint L. sehr richtig, die Unterscheidung in positives und
Naturrecht. Immerhin — glauben wir — liegt fiir die lex naturalis und ratio
naturalis eine andere naturhafte Grundlage vor. 6. Die Terminologie des Ange-
borenseins des Naturrechts findet sich schon in der Theologischen Summe des
Aquinaten nicht mehr und entspricht absolut nicht seiner Auffassung von
einer idea innata. Thomas versteht das Naturgesetz als ein Urteil der Ver-
nunft (von einer inclinatio begleitet, wie er die intellektualistische und
voluntaristische Tendenz zusammenfaBt); die habituelle Kenntnis dieser Ur-
teile ist die synderesis (wihrend man vor Thomas lex naturalis und synde-

resis identifiziert hatte). — L. zeigt librigens, wie in der Uberwindung der
traditionsgebundenen Formeln des hl. Thomas das eigentliche Anliegen des-
selben besser zum Ausdruck kommt. Fuchs:

Carluccio, G. G., O.S B,, The seven steps to spiritual perfection accor-
ding St. Gregory the Great. gr. 8° (240 S.) Ottawa 1949, The University of
Ottawa Press. Doll. 5—, — Die Lehre von den sieben Gaben des Hl. Geistes,
die uns heute besonders bekannt ist durch Thomas, S. Th. 1, 2 q. 68, hat ihre
Hauptwurzel mehr als bei Augustin bei Gregor dem GroBen. Letztere mono-
graphisch vorzulegen, ist daher eine verdienstvolle Arbeit. Die Ezechiel-
homilien, die Erklirung des Buches Job, die Pastoralregel sind die Quellen
dafiir. — Christus schenkt uns seine Gnaden durch den HI. Geist, und dieser
fihrt durch seine Gaben zur Hohe der Vollkommenheit hinauf. Die ersten
fiinf Gaben stirken die sittlichen Tugenden, Verstand und Weisheit erzeu-
gen und begleiten die Contemplatio. C. legt die Lehre Gregors iiber die
einzelnen Gaben ausfithrlich vor und schlieft mit einem Abschnitt iiber ihre
Bedeutung flir das tdtige, beschauliche, gemischte Leben. Wenn er auch
sagt, er sei ohme vorgefalte Meinung an seine Doktorarbeit gegangen, so
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gewinnt man doch den Eindruck, daf er aus dem Wort im 11. Kap. bei
Isaias und der Erkldrung Gregors zuviel herausliest. Er hifte wenigstens
darauf hinweisen miissen, dafl die Unterscheidung der Gaben untereinander
und von den goéttlichen und sittflichen Tugenden iiber eine gute Wahrschein-
lichkeit nicht hinausgeht, und vor allem, daB durchschlagende Beweise dafiir
fehlen, sie zu Entwicklungsstufen des ganzen geistlichen Lebens zu machen,
so gern man auch den Gegensatz von Furcht und Weisheit zugibt. Sehr gut ist
dagegen gezeigt, wie die verschiedenen Gaben einander erginzen und helfen.
Uber das rechte MalB hinaus geht die Zahl der Druckfehler.
B Raitz v Brentbz

Liicker, Maria Alberta, Meister Eckhart und die Devotio moderna
(Studien und Texte zur Geistesgeschichte des Mittelalters) gr. 8° (175 S.)
Leiden 1950, Brill. DM 14.—. — Verfasserin liefert einen kleinen Ausschnitt
aus der Geschichte der Frommigkeit, der deren Zusammenhinge trefflich
und neu beleuchtet. Wie es sich aus der praktischen und aszetischen, nicht
spekulativen und mystischen Eigenart der Devotio moderna ergibt, ist nicht
die Mystik, sondern die Aszese Eckharts der Ausgangspunkt., L. belegt so er-
neut, daB Eckhart mehr Lebe- als Lehrmeister war und die Martha der
Maria vorzog. Besonders seine deutschen Predigten bilden dafiir die Grund-
lage. Das hindert aber nicht, daB fiir Eckhart die Mystik, die Gottesgeburt
im Menschen, stets Fundament und Ziel ist. Wenn es auch klar ist, daB die
Reformbewegung der Devotio moderna die mystischen und anderen Uber-
treibungen Eckharts ablehnt, so libernimmt sie doch um so mehr seine ener-
gische Lehre von der via purgativa, vom Abscheiden und Sterben des eige-
nen Ich. Das Bindeglied zwischen beiden ist der bisher wenig bekannte Ruus-
broecschiiler Godeverd van Wefele mit seinem Buch ,,Von den 12 Tugenden®.
In den ersten vier Kapiteln hatte sich dieser an seinen Meister Ruusbroec
gehalten, war dann aber zu Eckhart libergegangen, dessen ,,Reden der Un-
terscheidung er von Geert Groote, dem Vater der Devotio, erhalten hatte.
Dieser selbst war durch seinen Freund, den Kartiuser Eger von Kalkar, mit
Eckhart bekannt geworden. Mit Eckhart hat er die strenge aszetische Lehre
von der Demut, der Armut, vom Gehorsam, von der Kreuzesliebe gemein-
sam. Grootes Gedanken finden sich vor allem in der Hauptschrift der Devo-
tio, der Imitatio Christi, die L. nach den neuesten Ergebnissen mit gutem
Grund als dessen Werk annimmt, widhrend Thomas nur Kopist und Bear-
beiter ist. Wenn spétere Schriftsteller der Devotio #hnliche Gedanken wie
beide haben, so weist das darauf hin, daB jede christliche Reformbewegung
wesentlich die gleiche Grundrichtung haben mul}, mag es die dominikanische
Mystik oder die Devotio sein, und man wird mit der Feststellung von Ab-
hingigkeit vorsichtig sein. Der Unterschied zwischen Eckhart und der Devo-
tio zeigt sich wohl am meisten, wenn er nicht wie jene das Nichtwissen in
unserer Erkenntnis Gottes wverherrlicht, sondern ganz auf die mystische

Tiefenschau zielt. — Fiir den Leser, der nur die bekannte Ausgabe der Imi-
tatio hat, wére es angenehmer, wenn er auch aus ihr die Zitate der &lteren
Ausgabe fiande. Raitz v. Frentz

Vilnet, J., Bible et Mystique chez Saint Jean de la Croix, Etudes Carméli-
taines. 8° (XII u. 255 S.) Briigge 1949. Desclée de Brouwer. Fr. 85.— — Das vor-
liegende Werk kommt einem Wunsche entgegen, den alle Verehrer und Leser
des hl. Joh. vom Kreuz schon lange hatten, dem nach einer eingehenden
Untersuchung iiber den Gebrauch der HI. Schrift in den Werken des ge-
nannten Kirchenlehrers. Nach dem Gestdndnis des Heiligen selbst spielt die
HI. Schrift in seiner Lehre eine wesentliche und unersetzliche Rolle, in dem
MaBe, wie er eine unausdriickbare Erfahrung beschreiben und darlegen
will (69). Da er kein Exeget ist und sich nie als solecher fiihlt und ausgibt,
darf man von ihm nicht exegetische AuBerungen im wissenschaftlichen
Sinne verlangen. Da aber jeder echte Exeget nicht bei seinem philologischen
oder andern Riistzeug stehen bleibt, sondern dadurch nur zum eigentlich
tiefsten und geistigen Sinn der Schrift vorzudringen sucht, wird er sich
gerade hier mit dem Heiligen begegnen; denn das ist seine Absicht. Er
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will nicht die Schrift erkliaren, sondern er mochte durch sie seine eigenen
Ausfiihrungen erhellen. Er will die Seele ,zum Gotteslicht der vollkom-
menen Liebesvereinigung mit Gott* (Aufstieg, Anfang der Vorrede) fiihren.
Da das aber nach dem Willen Gottes nur geschehen kann durch die innigste
Vereinigung der Seele mit dem menschgewordenen Gottessohn, deren Hohe-
punkt im Diesseits die geistliche Vermdihlung, im Jenseits die beseligende
Anschauung ist, so redet ihm davon die HIl. Schrift iiberall: ,Spricht nicht
von ihm durchaus und immer die HIl. Schrift, da er die ,Weisheit‘ der
Spriiche, der ,Bridutigam’ des Hohenliedes, der ,Sohn‘ beim hl. Paulus,
das ,Wort’ beim hl. Johannes ist?“ (148). Diese Worte beziehen sich auf die
Auslegung des ,Geistlichen Gesanges“ str. 36 v. 3. V. zeigt zundchst, wie
der Heilige als Kind seiner Zeit, seiner Umgebung und seines Landes
schreibt, auch daB sich eine gewisse Abhéngigkeit von bedeutenden Min-
nern, die vor ihm geschrieben und gelehrt haben, nachweisen 1i8t. Da er
immer und iiberall nach dem tiefsten Sinn sucht, vernachldssigt er nicht
selten den Wortlaut, zumal dann, wenn er, was hé#ufig geschieht, aus dem
Kopfe zitiert. Da die Heilige Schrift, wie er annimmt, von der Vereinigung
der Seele mit Gott spricht, bietet sie dafiir die beste Ausdrucksmioglichkeit;
das, was an sich unaussprechlich ist, wurde von Goft selbst den inspirierten
Verfassern in den Mund gelegt. Ob man aber mit V. aus der Art der
Zitation des Heiligen herauslesen muf}, daB die Propheten die Nacht der
Sinne und des Geistes selbst durchgemacht haben, erscheint zweifelhaft.
Wenn auch Gott der Herr frei ist in der Ausspendung seiner Gnaden, so
ist es doch seine eigene Anordnung, daB das Alte Testament in allem nur
der Schatten des Neuen ist. Miite man dann nicht auch annehmen, David
habe im Psalm 21 (22) nicht nur die Leiden des Heilandes vorausgeschaut,
sondern sie auch selbst durchkostet? Miilte man dann nicht auch annehmen,
der Verfasser des Hohenliedes habe selbst schon die Gnade der geistlichen
Verméhlung besessen, weil er, wie niemand vor und nach ihm, die charak-
teristischen Merkmale schildert, besonders den KuB der Liebe? Aus diesen
und andern Beispielen, wie Isaias 53, geht zur Geniige hervor, daB die
inspirierten Verfasser unmoglich die ganze Tiefe dessen erfahren konnten,
was Gott mit diesen Worten verbindet. Also ist auch fiir die Propheten
nicht anzunehmen, daB sie die Nacht des Geistes wirklich durchgemacht
haben. — In einer ,Note A“, die aber immerhin 44 enghedruckte Seiten um-
faBt, wird die Authentizitdt des zweiten Canticum behandelt. Die Zita-
tionen entsprechen der Art des Heiligen, aber nicht der: Stil des Ganzen.
So nimmt man heute gemeiniglich an, daB der Heilige selbst es nicht nieder-
geschrieben hat. Eine Sicherheit dariiber besteht aber nicht. ,Note B bringt
als AbschluB des Werkes eine Zusammenstellung aller Schrifttexte, die in
dem Aufstieg, der dunklen Nacht, dem geistlichen Gesang und der lebendigen
Liebesflamme zitiert wurden. Sie sind geordnet nach den Biichern der
HI. Schrift, so daB dies das Studium der Werke sehr erleichtert, — In dem
Buche steckt nicht bloB eine gewaltige Arbeit und gute Kenntnis der Werke
des hl. Joh. vom Kreuz, sondern auch die tiefe Liebe und Verehrung zum
Heiligen selbst. Hapig.



