Aufsitze und Biicher

1. Theologische Gesamtdarstellungen.
Fundamentaltheologie und Ekklesiologie

Riedmann, A., Die Wahrheit des Christentums. Bd. 2: Die Wahrheit iber
Christus, Ein religionsgeschichtlicher Vergleich. gr. 8° (XVI u. 393 S.) Freiburg
1952, Herder. DM 24.80; subskr, DM 22.— — Der 2. Bd. dieser neuen Apologie
des Christentums konnte erfreulicherweise bald dem 1. Bd. folgen (vgl. Schol 26
[1951] 275f.). Der Gegenstand ist nunmehr die Erlosergestalt Christi, seine
Personlichkeit, sein Leben, seine Lehre und sein Werk. Der Ton liegt auf der
Unvergleichbarkeit, die in bestindiger Gegeniiberstellung zu aullerchristlichen
Stifterpersonlichkeiten, wie Laotse, Konfuzius, Zarathustra, Buddha, Mohammed,
herausgearbeitet wird, Das 1. Buch behandelt die Unvergleichbarkeit der Er-
losergestalt Christi (geschichtliche Quellen, Prdexistenz, Gottheit, Inkarnation,
Kindheit und Jugend), das 2. Buch die Unvergleichbarkeit seines Erléserwerkes
(Erlosung aus falscher Glaubenslehre, Befreiung aus irriger Sittenlehre, Er-
16sung aus Siinde und Schuld, Uberwindung des Todes, Erlosung aus der Gottes-
ferne). Die wissenschaftlichen Ergebnisse der vergleichenden Religionsgeschichte
hat der Verf. den neuesten Darstellungen entnommen und dabei statt einer
verwirrenden Fiille des Materials eine weise und geschickte Auswahl geboten.
Die Gegeniiberstellung der religionsgeschichtlichen Parallelen mit den ge-
schichtlichen Tatsachen um Jesus sind von ihm selber durchgefithrt, und zwar
in einer Form, die alle Anerkennung verdient. Die Sprache ist niemals er-
miidend, der Aufbau einheitlich und klar, das Urteil von grofier Uberzeugungs-
kraft. Die an dem 1. Bd. geriihmten Vorteile sind also auch hier hervorzuheben.
Auf der anderen Seite iritt aber im 2. Bd. ein Nachteil hervor, der sich bisher
noch nicht so geltend gemacht hatte: die Uberbetonung des Religionsgeschicht-
lichen gegeniiber dem Exegetischen. Als Beispiel sei zum Beweis nur die Tat-
sache angefiihrt, daB Messias und Messianismus weder im Register erscheinen
noch in den Ausfiilhrungen beriicksichtigt werden. So erfihrt man nichts iiber
die Messiaserwartungen des jiidischen Volkes und iiber den Messiasanspruch
Christi und dessen etwaige Entwicklung. Selbstverstindlich kann man das in
anderen Christusmonographien nachlesen, aber eine moderne Apologie fiir
weitere Kreise, selbst wenn sie den religionsgeschichtlichen Standpunkt in den
Untertitel setzt, diirfte nicht ganz darauf verzichten. Beumer

Steidl, H., Begegnung zwischen Naturwissenschaft und Glauben. 8°
(130 S.) Hildesheim 1951, Lax. DM 4.80. — Das Gesprich zwischen Naturwissen-
schaftlern und Theologen, seit vielen Jahren wieder sehr lebhaft geworden,
reilt nicht ab und rechtfertigt in etwa Bavinks Wort von der , Naturwissenschaft
auf dem Wege zur Religion“, dem man jedoch vielfach einen voreiligen, ja
falschen Sinn unterschoben hat. Das hier anzuzeigende kleine, aber sehr ge-
haltvolle Buch hat zum Verf. einen Kenner der mathematischen Naturwissen-
schaften von Fach (vormals Oberstudiendirektor in Hildesheim, seit April
letzten Jahres ins Niedersachsische Kultusministerium abgeordnet), dem nebst
lebhaften theologischen Interessen eine besondere didaktische Ader und Er-
fahrung eignet, wovon sich der Leser leicht liberzeugen kann. Fiir sein Ziel,
den Einklang zwischen Naturwissenschaft und Glaube fiir heutige Menschen
aufzuweisen, schlédgt er einen Weg ein, der sich nicht damit begniigt, nur MiB-
verstdndnisse auszurdumen oder abzuwehren, sondern ein synthetisches Welt-
bild entfernen will, das auf den beiden Briickenpfeilern Naturwissenschaft und
Glaube aufruht (14; 123). Wir diirfen es hier mit dem Hinweis darauf bewenden
lassen, daB die drei ersten Kapitel (17—72) vorbereitenden Charakter haben,
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um den Leser in das Verstdndnis des heutigen, namentlich des physikalischen
Weltbildes der Naturwissenschaft einzufiihren. Die dort bei aller Kiirze didak-
tisch meisterhaft vermittelten Kenntnisse sind allerdings fiir das Verstindnis
des wichtigsten 4. Kap. unerldBlich. Um so mehr wird sich der dem Stoff viel-
leicht ferner stehende Leser des Geschicks erfreuen, mit dem ihm der Verf.
den Schreck vor der Zumutung mehr als dreidimensionaler Rdume (sei es
solcher euklidischer oder nichteuklidischer Geometrie) benimmt, ihn mit der
Vorstellungshilfe eines ,Fldchenland‘-Bewohners (53ff.; 65f.) an den Blick in
je nichsthohere Dimensionen gewothnt und umgekehrt ihm die Unanschaulich-
keit der (fiinfdimensionalen) allgemeinen Relativitdtstheorie erleichtert durch
Veranschaulichung an einem um zwei Dimensionen erniedrigten Modell (der
Jordan’schen Welt), das einem Biiffelhorn dhnelt (67 f. u. 6.). Das naturwissen-
schaftliche Weltbild der Synthesis des Verf. arbeitet mit der Hypothese: die
absolute Welt (d.i. die gesamte Schépfung) sei endlich und von fiinf Dimen-
sionen. Er nimmt an, daf sie als solche dem paradiesischen Menschen an-
schaulich und vollstandig zugédnglich gewesen sei, wihrend sie dem Anschauungs-
vermogen des gefallenen Menschen nur bruchstiickhaft im dreidimensionalen
Erfahrungsraum gegehben sei (76ff.). In teilweise recht gewagten, theologisch
nicht immer einwandfreien Ausfiihrungen wird die Leistungsfihigkeit dieses
neuen hypothetischen Weltbildes bzw. die Veranschaulichungskraft seines
Modells erprobt am Verstindnis gewisser dogmatischer Aussagen, namentlich
solcher aus der Schopfungslehre (vgl. die Weltschau des paradiesischen Men-
schen im Unterschied zu der des gefallenen Menschen 110ff.). Mit Zenetti
nimmt er dabei an, daB die Reihenfolge der Schopfungswerke nach dem bi-
blischen Hexaemeron ,durch die Wissenschaften klar und iiberzeugend bestitigt
werden® (105), ein Konkordanzversuch, den heute die meisten Theologen schon
aus prinzipiellen Griinden nicht sonderlich schitzen werden, Was iiber den
Tod als Ubergang der Geistseele aus der dreidimensionalen Erfahrungswelt in
den {iiberdreidimensionalen Zustand an zwei verschiedenen Stellen (92f —
nach H. Conrad-Martius —; 117f) ausgefiihrt wird, regt das kritische Mit-
denken des Theologen an, der allerdings nicht alle Auffassungen des Verf.
iiber die eschatologische Verwandlung von Seele und Leib des Menschen als
vollgiiltigen Ausdruck der biblischen und dogmatischen Lehre von den letzten
Dingen wird ansehen konnen, Wenig gliicklich erscheint der Versuch, einen
neuen Zugang zur Trinitdtslehre aus der Sicht des neuen hypothetischen Welt-
bildes zu gewinnen (116). Der Beitrag zum Verstindnis der eucharistischen
Transsubstantiation kdme darauf hinaus: ,Der wesentliche Teil von Brot und
Wein liegt in der absoluten Welt und entzieht sich damit unseren beschrinkten
Sinnen; dieser wesentliche Teil nun wird durch die Worte des Priesters ver-
wandelt” (114). Man fragt sich, ob das der dogmatische Sinn der Unterscheidung
von ,Wesen‘ und ,Gestalt’ der kirchlichen Eucharistielehre sein kénnte? Ganz .
abgesehen davon, daB die heutige Sakramententheologie nach den Erfahrungen
mit analogen Versuchen in nachkartesianischer Zeit kaum mehr Neigung ver-
spiirt, sich auf eine solche ,dogmatische Physik‘ einzulassen (vgl. dazu den Auf-
satz des Rez. in Stimmen der Zeit 132 [1937] 220ff.). Ergiebiger erscheint und
vielfach liberzeugender wirkt, was der Verf aus seinem neuen hypothetischen
Weltbild heraus fiir die Stufen der natiirlichen Seinsbereiche, namentlich die
des materiellen und des niederen seelischen Bereiches an Verstindnisméglich-
keit beisteuert; so im Physikaligchen z. B. fiir den Korpuskel-Wellen-Dualismus,
fiir die Vorginge bei inneratomaren Umwandlungen, bei der Entstehung neuer
Himmelskérper und der kosmischen Strahlung (83ff); so im Biologischen na-
mentlich fiir ein anschauliches Verstindnis der sprunghaften Entwicklung (81);
so im Psychologischen fiir das Verhiltnis ,BewuBt—Unbewuflt‘ (,,Der Aktions-
raum des UnbewulBliten ist die absolute Welt“: 100) und im Bereich der para-
psychischen Phidnomene mit ihren raumzeitlichen Paradoxien (98ff.). Schade,
daB W. Moock sich nicht mehr zu der an seiner Zeit-Aktualitéitstheorie des
Hellsehens hier geiibten, positiv aufbauenden Kritik riickduBern kann. Es kime
zu einem Gesprich zwischen zwei Geistesverwandten, die sich beide dem
Genius eines Albertus Magnus besonders verpflichtet fiihlen. Ternus
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Schmidt, H., Briickenschlag zwischen den Konfessionen, 8° (292 S.) Pader-
born 1951, Schoningh. DM 7.60, geb. DM 9.50. — Der Katholik, der das Anliegen
der Una Sancta vertritt, wird von diesem Buch rechten Nutzen haben, wenig-
stens wenn er nicht Theologe von Fach ist. Es wird ihm hier klar und knapp
vorgelegt, worin sich der katholische Glaube von der Lehre Luthers in den
wichtigsten Stiicken unterscheidet: In der Frage nach Offenbarung und Kirche,
nach Gnade und Rechtfertigungslehre mit ihren Konsequenzen fiir die Lehre
von Sakramenten und MeBopfer, Heiligenverehrung und Fegfeuer. Insofern
konnen wir das Buch dem katholischen Laien (fiir den Theologen bietet es
nichts eigentlich Neues) recht empfehlen. Ein wenig anders ist es, wenn wir
den Inhalt vom Titel des Buches her angehen. Dieser némlich verspricht, so
will uns scheinen, mehr als das Buch hilt und wohl auch halten kann, Einen
Briickenschlag im eigentlichen Sinn zwischen den Konfessionen kann es nach
katholischer Auffassung ja wohl nicht geben. Dariiber 148t Uibrigens der Verf.
selbst keinen Zweifel. Briickenschlag nimlich lieBe ein in gleicher Weise und
gleichem AusmaB von beiden Seiten geschehendes Zueinander erwarten. Bis-
weilen hat man den Eindruck, der Verf. wolle so etwas den Protestanten auch
versprechen. Es bleibt dann aber das geforderte katholische Zugestédndnis, wie
es nicht anders sein kann, im Unwesentlichen und in der nicht immer sehr
gliicklich klingenden Aufforderung zum ,Mea culpa“ (wobei es nicht gerade
leicht ist, dem heutigen Katholiken begreiflich zu machen, daB er ,mea culpa®
sagen soll fiir eine vor vierhundert Jahren, also von anderen begangene
»Schuld®, selbst wenn man das richtig verstehen kann als Anerkennung einer
Schuld der damaligen Triger des kirchlichen Lebens). Den Hauptgrund aber
dafiir, daB wir die Uberschrift im Inhalt des Buches nicht erfiillt sehen, liegt
darin, daB der Verf. die Briicke zu schlagen sucht erstens nur zur lutherischen
Lehre und zweitens auch nicht eigentlich zum lutherischen Bekenntnis, wie es
heute lebendig ist. Gerade in der Lehre iiber Offenbarung und Glaube, aber
auch iiber die anderen Punkte, hat sich manches seit Luthers Zeit gewandelt
auf der anderen Seite, teilweise zu noch schirferer Zuspitzung, teilweise zur
Milderung der Gegensitze. Vor allem scheint eine psychologisch wichtige Tat-
sache zuwenig beriicksichtigt: daB es sich in der ganzen interkonfessionellen
Kontroverse nicht nur um Lehrunterschiede handelt, die der einzelne durch
Bemiithen um Einsicht iiberwinden kénnte, sondern um Konfession, Es will uns
scheinen, als ob das Buch die Uberwindung der Trennung in der Christenheit
zu leicht erscheinen lasse. Semmelroth

AQAHE, . A, OPOOAOZEOE ANATOATKH EKKAHXTA KAT OIKOY -
MENIKH KINHEIZX. 8° (15 S.) AGHNAIX 1952. EK TOY TYIIOTPAGEIOY
THZ AIIOETOAIKHE ATAKONIAY THE EKKAHZIAZ THE EAAAAOZ —
Der Verf. dieser Schrift, S. D. Lolis, Professor an der Emory-Universitdt in
U. S. A., bespricht die Frage ,Orthodoxe Kirche des Ostens und dkumenische
Bewegung®, Zur Einfiihrung dient ein Vorwort, dann folgt die Anerkennung
durch den ,Heiligen Synod der Kirche von Griechenland® und endlich das
Memorandum selber. Eine eigentliche Einigung mit den Protestanten wird
wegen der wesentlichen Unterschiede in der Glaubens- und Sakramentenlehre
abgelehnt, wohl aber eine praktische Zusammenarbeit befiirwortet. Vom ka-
tholischen Standpunkt aus ist diese Stellungnahme nur anzuerkennen, es fragt
sich flir uns nur das eine, ob die gesamte orthodoxe Kirche des Ostens die
gleiche Haltung einnehmen wird. Beumer

Seeberg, E., Luthers Theologie in ihren Grundziigen. 2. Aufl. 8° (240 S.)
Stuttgart 1950, Kohlhammer. DM 11.40, — Der im letzten Kriegsjahr verstorbene
Verf, dachte sich dieses Buch in erster Linie fiir Studenten bestimmt., Uber-
sichtlichkeit der stofflichen Anordnung, Ein- und Unterteilung, die &fteren
Zusammenfassungen und Wiederholungen, das detaillierte Inhaltsverzeichnis
(das in etwa den Mangel eines Registers verschmerzen 14Bt) erweisen sich als
Vorziige, die der Fachtheologe auch dort amerkennen wird, wo ihm fiir sein
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Interesse der Faden der Fragestellung und Untersuchung oft allzu friih ab-
reifit. Umgekehrt erscheint es nun gerade ihm wieder an diesem Buch besonders
wertvoll, dafl es die wesentliche Ergénzung zu den zwei Lutherbinden des
Verf. bringt, die nur die Gottesanschauung (1929) und das Christusbild Luthers
(1937) behandelt hatten. Hier in diesem Grundri3 kommt ja, wenn auch nur
in den Grundziigen, die ganze Theologie Luthers zur Darstellung, einschlieflich
— und sogar relativ eingehend — der Ethik. DaB der EinfluB der Scholastik
und Mystik auf Luther stark betont wird, liegt in der Linie, wie sie schon in
der Dogmengeschichte des dlteren Seeberg (IV 1% ,Die Lehre Luthers®, Leipzig
1933) zum Ausdruck kam. Nachdriicklicher noch, als dort geschehen war, wird
hier auf nahe Beziehungen zwischen Luther und der deutschen Mystik hin-
gewiesen. ,Davon 148t sich nichts abmarkten®, heiBt es im Hinblick auf die
mystikfeindliche Strémung der protestantischen Theologie von Ritschl bis
Barth, Es werden zwar an der These, Luther hénge theologisch mit der Mystik
zZusammen (26), Unterscheidungen nach Ja und Nein angebracht. Das geistes-
geschichtliche Bild wird in der Tat dadurch etwas klarer, als es in dem ent-
sprechenden Abschnitt der erwihnten Dogmengeschichte geblieben war, ver-
mag aber auch jetzt noch nicht voll zu befriedigen. Das gilt namentlich von dem
»pProduktiven MiBverstindnis® des Areopagiten, aus dem Luther zu seiner
Lehre vom ,verborgenen Gott‘ gekommen sei, um sie spéter in um so schirfe-
ren Gegensatz zur rein negativen Mystik der Transzendenz zu bringen (vgl.
27 63; wie Ubrigens &hnlich schon im Lutherwerk B. I 144). Im iibrigen gehen
kritische Hinweise auf Beziige Luthers zur Mystik so zahlreich durch das Buch
hindurch, daB sie fast an die Wiederkehr eines Leitmotivs gemahnen. — DaB
der ,ockhamistische Strang in der Theologie Luthers® nach der geistesgeschicht-
lichen Methode des Buches stark betont wird, ist weniger neu; immerhin aber
ungewdhnlich die Feststellung: ,Manches, was man populdr gern als ,echt
lutherisch’ preist, erweist sich bei niheren Zusehen eher als ,echt ockhami-
stisch‘“ (38). Der Sonderabschnitt iiber ,Luther und der Humanimus® (40—45)
bringt Luther, der kein Humanist war und es nicht sein wollte, in einen »geistes-
geschichtlichen Gegensatz ersten Ranges® zum Wahrheits- und Bildungsbegriff
bei Erasmus. Als Erginzung dazu steht in einem spateren Zusammenhang
(,Motive der Religion Luthers*) die These: »Man darf nun aber Luther nicht
radikal antihumanistisch oder antiidealistisch (wie man heute sagt) interpre-
tieren“ (58), ,wenn auch seine Lebenanschauung durchaus antihumanistisch
ist“ (55). Der aufmerksame Leser wird dabei die Feststellung an ganz anderer
Stelle des Buches (224) nicht iibersehen, wo Luthers mangelnder Glaube an
die Idee ,der doch irgendwie bestehenden Wesensnihe Platons zum ,Deutschen® *
gegeniibergestellt wird. Fiir die immer wieder gehérte Auffassung von der
Reformation als dem ,deutschen Verstindnis des Christentums® (fir die sich
auch Seeberg, Vater und Sohn, so einsetzen) bedeutet das ebenso ein Defizit
in der allgemeinen Verhiltnisbestimmung von Natur und Offenbarung, wie es
zuungunsten nun gerade des deutsch-reformatorischen Verstindnisses von
Christentum spricht. Angesichts der gingigen protestantischen These von der
,Hellenisierung des Christentums’ in der alten Kirche wiirde sich.von daher
schon eine Revision der Reformation nahelegen, Dahin gehoren auch einige der
Bemerkungen, die der Verf. iiber die weltgeschichtliche Bedeutung der Refor-
mation Luthers (Kap, 11) macht. Im groB8en verlaufe die européische Geistes-
geschichte im Dreistromlauf kirchlicher, spiritualistischer und humanistischer
Lebenauffassung. Luther vertrete eine kirchliche Anschauung, zwar mit ge-
wissen Beziehungen zur Spiritualistischen, aber ohne solche zu einer humani-
stischen. Humanistisch wire nach dem Verf, (wie &hnlich auch nach der Ansicht
seines Vaters) die naturhaft-sinnliche, magisch-sakramentale Auffassung der
Religion in der indogermanischen Frommigkeit, tiber die sich die religions-
geschichtlich neue Stufe einer streng geistigen Auffassung bei Luther in schar-
fem Gegensatz erhoben habe (vgl. 54 213). Ob hier nicht ein Stigma der Zeit
zu bemerken ist, in der das Buch geschrieben worden ist und sich einer Auf-
fassung der Religion des protestantischen Menschen gegeniibersah, wie sie uns
bei Hauer, Gross und — mit einer teilweisen Reserve — bei K. Leese ent-
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gegentrat? Die Entwicklung der Lehre vom jungen zum i#lteren Luther wird
durch die Zeitfolge seiner Schriften belegt. Man wiirde aber auch gern ein
grundséatzliches Wort gehort haben, nach welchem Prinzip sonst im allgemeinen
die Auswahl der Belege erfolgt ist. Bei einem — am Mafstab eines Grundrisses
gemessen — so auffillig langen Text aus der Schrift ,Wider das Papsttum zu
Rom vom Teufel gestiftet” (182) wird sich wohl nicht nur der katholische Leser
fragen: cui bono? Bei der Behandlung einschligiger innerreformatorischer
Kontroversen fillt auf, daBl Luthers Verhiltnis zu Melanchthon wenig, das zu
Calvin fast kaum beriihrt wird, obwohl doch einleitend auf die vielen hin-
gewiesen worden war, ,die Luther und Calvin eher zusammenbringen als
Luther und Melanchthon* (4). Als die drei bedeutsamsten formalen Ziuge, die
durch Luthers ganzes theologisches Denken hindurchgehen, werden heraus-
gestellt: Realismus, Dynamismus und Transzendentalismus (47ff. w. 6.). Auch
hier f&llt wieder weitgehende Ubereinstimmung mit der Auffassung von
Luthers Theologie in der dogrengeschichtlichen Darstellung beim #lteren
Seeberg auf, der wohl erstmals so nachdriicklich eine innere Verwandtschaft
zwischen Kants praktischem BewuBtseinsprimat und Luthers Form der religi-
Osen GewiBheit als geistesgeschichtliche Parallele angezogen hat. Er hat den
Terminus ,religidser Transzendentalismus‘ zur Charakteristik der lutherischen
Glaubensauffassung und Rechtfertigungslehre eingefiihrt (Dogmengeschichte
IV 1%, 152—57), Dabei hat er zwar den Niveauunterschied eines religidsen Tran-
szendentalismus auf der Kantischen Ebene ,reiner Vernunft’ und auf der Offen-
barungsebene des ,Wortes' anerkannt, aber an dem Ausdruck ,transzendental®
gegeniiber Einwendungen des protestantischen Theologen W. Koepp (Panagape
I 125) festgehalten. Er wollte dadurch klarstellen, ,daB die Wirklichkeit Gottes
fiir Luther nur in dem Lebens- und Willenskontakt mit dem Allwirksamen
erfait wird“ (a. a. O. 156 Anm.). Das ist nun zu einem durchgingigen Leitfaden
auch in diesem Grundrif des Sohnes Seeberg geworden: Die Formen des er-
kennenden Bewultseins bestimmen die Formen der erkennbaren Welt; wie
Objekt und Subjekt in einem Koordinatensystem der Wechselwirkung, so sind
auch Gott und Mensch zu einem Kraftfeld zusammengeschlossen; ,wenn der
Mensch sich wandelt, wandelt sich fiir ihn auch Gott* (50) oder (mit Luther zu
sprechen) ,wie einer glaubt, so hat er® (ut credunt, ita habent: WA 18, 18, 769).
Die Tragweite dieser transzendentalen Anschaung vom Kerngebiet der Luther-
schen Auffassung von Glaube und Rechtfertigung in die ganze Theologie hinein
ist ersichtlich, um so befremdlicher aber das Ergebnis dieser Analyse, das der
Verf. gelegentlich in den Worten zum Ausdruck bringt: ,Der letzte Grund dieser
theologischen Gedanken scheint mir aber auch in einer philosophischen An-
schauung zu liegen, welche die Realitidt der ,Ideen‘ nicht als solche, sondern
nur im Zusammenhang mit ihrem Wirklichwerden im menschlichen BewuBt-
sein anerkennt* (51). Dann hinge also letztlich doch das neue evangelische Ver-
stdndnis von Kirche, Wort und Sakrament, als dessen Wurzel beide Seeberg
das neue Verstéindnis des Evangeliums aus dem Gesichtspunkt der evangelischen
BuBle ansehen, letztlich mit der nominalistischen Herkunft Luthers zusammen.
Die Hauptkontroverse aller Kontroverstheologie wire also doch wieder die
Frage der Praeambula. Es ist zu bedauern, daB in diesem Grundri durchgingig
wieder die katholische Auffassung in verzerrenden Stichworten wiedergegeben
wird: Intellektualismus, statische Substanzmetaphysik, magische Sakraments-
auffassung usf. Als Einfiihrung der Studenten in Luthers Theologie im Zeit-
alter der Una-Sancta-Gespriche diirfte sich dieser Grundri kaum empfehlen.
Leider ist die Neuauflage ein unverinderter Abdruck der friiheren geblieben.
Das Buch hat ja nicht etwa den Rang eines Standardwerkes, das es verdiente,
moglichst in seiner klassischen Urform erhalten zu bleiben, Ternys

Salaverride laTorre, J., Valor de las Enciclicas a la luz de la ~Humani
generis“: Miscelanea Comillas 17 (1952) 135—172. — Eine griindliche Studie iiber
den Wert der Enzykliken im Lichte von ,Humani generis®. Uns interessieren
vor allem die Ausfithrungen iiber die angebliche Unfehlbarkeit der Enzykliken
(152—161). Der Verf. vertritt im AnschluB an Billot und Bellamy die These, da3
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neben den feierlichen Kathedralentscheidungen der Papste noch ein magiste-
rium ordinarium bei diesen anzuerkennen sei, dem ebenfalls Unfehlbarkeit
zukomme. Der Hauptbeweis wird in der vom Vatikanischen Konzil ausgespro-
chenen Gleichstellung von pépstlicher und kirchlicher Unfehlbarkeit gesehen.
Die These scheint uns trotz der scharfsinnigen Begriindung unannehmbar, und
zwar 1. weil das Vaticanum in erster Linie den Geltungsbereich der unfehl-
baren TLehrgewalt bestimmen wollte und sicher einen Unterschied in dem
modus propositionis der beiden Gewalten nicht bestritt und 2. weil die neue
Behauptung es sehr schwer, wenn nicht unmoglich macht, die unfehlbaren
AuBerungen von den Kathedralentscheidungen einerseits und von den blof3
authentischen Verlautbarungen anderseits abzuheben. Wenn K. sagt, das Kri-
terium bestehe in der ausgesprochenen Glaubensverpflichtung (159), so bleibt
die Frage, warum dann fiir die klaren Fille keine Kathedralentscheidung vor-
liege. Die Enzyklika ,Humani generis“ (den Text siehe: Schol 25 [1950] 485,
2. Absatz) nennt zwar ein magisterium ordinarium der Piapste, meint jedoch
damit gem#B den dort verwandten Ausdriicken offensichtlich die authentische
Lehrverkiindigung (vgl. auch den Kommentar von A. Bea: Schol 26 [1951] 43).

Beumer

Colson, J., L’évéque dans les communautés primitives. Tradition pauli-
nienne et Tradition johannique de I’Episcopat des Origines a saint Irénee
(Unam Sanctam, 21). gr. 8° (134 S.) Paris 1951, Editions du Cerf. Fr. 360.—. —
Die Diskussion um die Verfassung der Kirche, wie sie im Willen ihres Stifters
festgelegt ist, war seit langen Jahren stiller geworden, Es schien, als ob es iiber
die Positionen, die in den Jahrzehnten um die Jahrhundertwende erreicht
bzw. errichtet worden waren, keinen wesentlichen Fortschritt mehr zu erzielen
gibe, — falls nicht durch irgendeinen Zufall ganz neue Quellen aufgeschlossen
wiirden, Wir haben nun zwar seither eine Reihe von sensationellen Quellen-
funden erlebt, aber fiir die Verfassungsgeschichte der Kirche ist meines Wis-
sens daraus nichts zu erheben. Wenn das vorliegende Buch gleichwohl der
Frage nach der Stellung des Bischofs in der Urkirche neue Aspekte abge-
winnt, die zum mindesten eine ernste Beachtung in der Forschung verdienen,
dann griindet dies auf der besonderen Methode, mit der C. die Quellen angeht.
Verf. hat gut gesehen, dafi hier mit rein philologischen Untersuchungen der
Terminologie nicht weiterzukommen ist. ,Cette question de vocabulaire est
infailliblement stérile“ (43). Eine Terminologie bildet sich erst, wenn das be-
treffende Amt im BewuBtsein der Menschen fixiert ist und wenn man die
Notwendigkeit versplirt, es gegen anderes abzugrenzen. Statt bei dem Rétsel
einer noch unentwickelten und daher unbestimmten Nomenklatur stehen zu
bleiben, gilt es, die dahinter stehende Wirklichkeit zu analysieren. Dabei mul3
man darauf gefaBt sein, daB bei den verschiedenen Quellen eine verschiedene
Blickrichtung und Akzentverteilung erscheint, die nicht vorschnell eingeebnet
werden darf. Von diesen methodischen Grundsétzen her kommt C. zur Unter-
scheidung einer doppelten Sicht der kirchlichen Einheit und ihrer Représenta-
tion durch den Bischof, Auf der einen Seite steht die paulinische Konzeption,
die aber auch bei Klemens von Rom und Pastor Hermae noch durchscheint.
In den paulinischen Gemeinden steht zu Lebzeiten des Apostels an der Spitze
der Einzelgemeinden das Presbyterkollegium, das seinerseits im Apostel den
Garanten und den sinnfilligen Ausdruck seiner Einheit hat. Aber auch dort,
wo die Gemeinden (wie in Rom zur Zeit des Klemensbriefes oder des betref-
fenden Abschnittes des Pastor Hermae) sicherlich l&dngst einen ,monarchischen
Bischof“ hatten, tritt dieser mit seiner Person doch in uniibersehbarer Weise
hinter dem Presbyterkollegium zuriick. C. glaubt das durch das Nachwirken
der paulinischen Auffassung von der Einheit der Kirche erkldren zu sollen.
Der paulinischen Konzeption steht nach C. eine andere gegeniiber, die zuerst
in der Stellung des Herrenbruders Jakobus (den C. mit manchen anderen
Autoren von den Aposteln gleichen Namens unterscheidet; vgl. P. Géchter in
ZkathTh 74 [1952] 159) als dem ,Bischof® von Jerusalem und in den klein-
asiatischen Gemeinden der Ignatiusbriefe sichtbar wird; C. nennt sie die jo-
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hanneische Sicht der kirchlichen Einheit. Hier ist die Person des Bischofs
Exponent und Garant der kirchlichen Einheit. Beide Auffassungen schlieBen
einander aber nicht aus. Beide stehen auf der Grundiiberzeugung von einer
kirchlichen Hierarchie, die nicht auf einer Beauftragung durch die Gemeinde
griindet, sondern die wirklich gottlichen Rechtes ist. Das gilt auch fiir das
Bischofsamt, wie es sich in den ,paulinischen“ Gemeinden spétestens nach
dem Heimgang des Apostels herausbildet. Bei Irenéus verschmelzen die beiden
Betrachtungsweisen der kirchlichen Einheit und ihrer Fundierung im Bischof,
ein neuer Beweis, wie sehr in dem Méirtyrerbischof von Lyon die Gesamtheit
der urkirchlichen Uberlieferung harmonisch zusammengefaBt ist. — So weit
der Inhalt der Studie. Ihren Wert méchte ich darin sehen, daB sie stirker,
als es oftmals geschieht, dem Quellenbefund gerecht zu werden sucht, ohne
voreilige Hypothesen und Konstruktionen heranzutragen. Freilich wird Verf.
auf Widerspruch gefaBt sein miissen (vgl, P. Gichter a.a. O. 162 Anm. 91, der
sich dagegen wehrt, daf die paulinischen Gemeinden ,akephal“ gewesen sein
sollen). Die weitere Diskussion wird die Brauchbarkeit der neuen Losung
bewihren miissen. Sie wird vor allem zu erweisen haben, ob bei C. die gott-
liche Institution des Bischofsamtes, an der er zweifelsohne festhalt, fiir den
Umkreis der paulinischen Konzeption iiberzeugend genug herauskommt. Zum
SchluB sei noch auf die besonnenen Ausfithrungen iiber den Zeugniswert der
Didache hingewiesen (125—131), die erneut zeigen, wie unrichtig es war, wenn
man eine Zeitlang in dieser geheimnisvollen Schrift, deren Datierung und
Herkunft bis heute noch nicht aufgehellt ist, den Schliissel fiir die Losung der
urkirchlichen Verfassungsprobleme suchte. Bacht

Congar, Y., Ecclesia ab Abel: Abhandlungen iiber Theologie und Kirche,
Festschrift fiir K. Adam. Diisseldorf 1952, Patmos-Verlag, 79—108. — Congar hat
hier K. Adam eine Studie gewidmet, die unsere volle Aufmerksamkeit verdient.
Seine Vertrautheil mit der patristischen und scholastischen Literatur sowie
seine Belesenheit in den modernen Forschungen iiber die Kirche, auch aus
dem deutschen Sprachgebiet, haben es ihm ermoglicht, das Thema nach allen
Seiten hin zu beleuchten und nicht nur griindlich, sondern auch interessant
darzustellen. Bei Augustinus z. B. zieht er die Geisteskémpfe, besonders gegen
den Manichdismus, und die zeitgeschichtliche Lage, Einnahme Roms durch die
Barbaren, mit hinein. Wir erfahren u. a. aus der Zeit der Gegenreformation,
daB die katholische Kontroverstheologie ungeachtet der Moglichkeit eines
MiBverstindnisses durch die Protestanten an der traditionellen Idee einer
Kirche seit Abel festgehalten hat. Die Stellungnahme des Verf, ist immer
vorsichtig und 146t zumal bei historischen oder geistesgeschichtlich kompli-
zierten Problemen die entschiedene Antwort offen. Am Schlusse (96—99) findet
sich eine in vornehmster Form vorgetragene Auseinandersetzung mit S. Tromp,
der bekanntlich in der ,Ecclesia ab Abel“ eine Gefahr fiir den Glauben sehen
will. C. macht geltend, daB diese Vorstellung 1. nicht im Gegensatz zu der
sichtbar organisierten Kirche genommen werden musse, 2. in sich den Wert
der alten Tradition und einer groflen Brauchbarkeit flir eine zusammen-
schauende Systematik besitze und 3. sich durch dogmengeschichtliche Erwa-
gungen, die dem Fortschritt Riicksicht triigen, empfehle. Dagegen ist kaum
etwas einzuwenden, hochstens daBl C. nicht genug betont, wie die Idee einer
Kirche seit Abel die Heiligkeit ihrer Glieder hervorhebt und hie und da auch,
nicht bei allen Vertretern, aber doch aus einer immanenten Notwendigkeit
heraus die Sichtbarkeit und die duBere Organisation wvernachlédssigt. Tromp
hat sein Urteil unseres Erachtens nicht schlechthin gef#llt, sondern im Hinblick
auf Gregor den GroBen (mit Einschrinkung) und auf nachtridentinische Theo-
logen, von denen er nur Suarez besonders erwihnt (Corpus Christi, quod est
Ecclesia, Rom 11937, 118; die Anschauung des hl. Thomas wird dort in keiner
Weise getadelt, da das Zitat dem Abschnitt vorausgeht, der auf die Gefahren
der Vorstellung einer ,Ecclesia ab Abel“ hinweist). Wir miissen C. recht geben,
wenn er beide Auffassungen, die der sichtbaren Kirche unter hierarchischer
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Leitung und die der tiberzeitlichen gnadenhaften Wirklichkeit, fiir miteinander
vereinbar hélt und beweisen kann, daB viele Theologen die Vereinigung in
ihrer .Ekklesiologie gliicklich hergestellt haben. Beumer

Brosch, J., Charismen und Amter in der Urkirche. gr.8° (186 S.) Bonn
1951, Hanstein. DM 14—. — Man hiitte meinen sollen, daB die katholische
Theologie im Hinblick auf die weittragenden Thesen R, Sohms von der Oppo-
sition zwischen Religion und Recht, Charisma und Amt sich ausgiebig mit den
exegetischen Problemen der neutestamentlichen Charismen und ihrer Stellung
im Gesamtleben der jungen Kirche beschiftigt hitte. Aber wenn die Biblio-
graphie, welche Verf. des vorliegenden Buches beibringt, uns richtig orientiert,
dann ist das nicht der Fall. Jedenfalls weist sie keine einzige derartige Mono-
graphie groBeren Umfanges auf. Damit ist Recht und Dringlichkeit des Unter-
suchungsgegenstandes hinreichend dargetan. Verf. hat sich seine Aufgabe nicht
leicht gemacht. Schon die Klarung der fundamentalen Frage: Was ist in der
Urkirche eigentlich unter den Charismen verstanden worden? st68t allenthalben
auf Schwierigkeiten. Eg gilt, sich zunichst von manchen traditionellen Vor-
stellungen und Klassifizierungen der Charismen loszumachen. Besonderen
Nachdruck legt B. auf die Abgrenzung des Charismas im allgemeinen von den
ganz bestimmten Geistesgaben, die in der friihchristlichen Literatur als die
Charismen bezeichnet werden, B.betont stidrker, als es sonst meist zu geschehen
pflegt, das AuBergewdhnliche und Transitorische dieser Charismen, die nach
ihrer ganzen Bestimmung nur fiir die Anfinge der Kirche ihre Bedeutung und
Notwendigkeit hatten. Auch die Einteilung der verschiedenen Charismen 16st
sich von den iiblichen Schemata ab. B. unterscheidet zwei Gruppen. Zunichst
handelt er von den Charismen rein pneumatischer Natur, zu denen er das
Charisma des Glaubens (mit den Gaben der Heilungen und der Wunderkrifte),
die Glossolalie, die Auslegung der Sprachen, die Unterscheidung der Geister
und schlieBlich, als Bindeglied zu der anderen Gruppe, die Prophetie (mit der
Weisheitsrede und der Gabe der Ermahnung) rechnet. Thnen stehen die ,,prak-
tischen, mit der kirchlichen Hierarchie verwandten Charismen® gegeniiber:
Apostel, Lehrer (mit Erkenntnisrede), Evangelisten, Hirten und ,Dienst-
leistungen“ (mit den besonderen Abarten von ,Barmherzigsein in Frohlichkeit
und Almosengeben in Einfachheit“). So sehr diese zweite Gruppe von Charis-
men den Begnadeten zu Dienstleistungen im Aufbau und in der Fiihrung des
kirchlichen Gemeindelebens beféhigen, so sehr bleiben sie doch nach B. von
den institutionellen Amtern (zumal des Apostels) zu unterscheiden. Von hier-
her versucht B. sodann das von R. Sohm gestellte Problem anzugehen. Die
Klidrung der Zuordnung der Charismen zu den Amtern setzt eine vorgingige
Aufhellung der Bedeutung der Gemeinden in ihrem inneren Aufbau und in
ihrem Verhiltnis zur Gesamtkirche voraus. Es war die einmalige Situation der
Urkirche, daB in ihr neben den von Christus als permanente Institutionen
eingerichteten Amtern die vom Heiligen Geist jeweils neu erweckten Charis-
matiker standen. Die Gefahr eines Auseinanderbrechens von Einheit und Ord-
nung war damit unvermeidlich gegeben. Die Harmonie von Charisma und
Amt war also von Anfang an als Aufgabe fiir den einzelnen Amtstriager ge-
stellt, so wie sie in der Gesamtkirche prinzipiell grundgelegt und garantiert
war. Es kann mithin keine Rede von einer grundsitzlichen Opposition zwischen
den beiden Elementen des kirchlichen Lebens sein, da beide ja dem einen und
selben Geist entspringen. — Die Beurteilung des Buches wird nicht auBer acht
lassen durfen, daBf es zu einer Zeit entstanden ist, in welcher der Zugang zu
den Bibliotheken auBerordentlich erschwert war. Daran mag es wohl liegen,
daB zumal die beiden vorausgeschickten Kapitel tiber charismatische Erschei-
nungen in heidnischen und hé#retischen Gemeinden nicht recht befriedigen.
Ich weiBl nicht, ob Verf. gut daran getan hat, die Auseinandersetzung mit den
analogen Erscheinungen im Heidentum an den Begriff der ovsie zu binden.
Fiir das Verhiltnis zwischen dem hermetischen Traktat Poimandres und dem
Pastor Hermae hétte K.Prumm, Religionsgeschichtliches Handbuch (1943) 555,
beriicksichtigt werden miissen. Unter der Literatur zum Montanismus vermifB3t
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man die grundlegenden Arbeiten von P.de Labriolle und W. Schepelern. Auch
spdter macht sich bisweilen der in den Kriegs- und Nachkriegsjahren so sehr
erschwerte Zugang zu der einschligigen Literatur bemerkbar. So hitte das
Buch von E. Fascher, Prophetes (1927), wertvolle Anregungen geben konnen.
Die starke Bezugnahme auf iltere Autoren, wie Hilgenfeld, Heinrici, Weinel
und Gunkel, wirkt insofern bisweilen unbefriedigend, als Verf. sich nicht hin-
reichend bemiiht, deren Terminologie samt ihrem philosophisch-weltanschau-
lichen Untergrund aufzuschlieSen. Diese mehr duBere Schwierigkeit wird durch
die sachliche Schwierigkeit des Untersuchungsgegenstandes verstirkt, Es ist
kein Zufall, daB die von B. behandelten Probleme so selten monographisch
bearbeitet worden sind; der Grund liegt vielmehr darin, daB es ungemein
schwierig ist, die neutestamentlichen Aussagen {liber die Charismen zu einem
einheitlichen und widerspruchslosen Bild zusammenzufassen. Im Unterschied
zu anderen Themen kann hier der Riickgriff auf die nachapostolische Uber-
lieferung wenig helfen, da die Charismen so auBlerordentlich rasch wieder
abgeklungen sind. Gewi gab es spiter Phinomene gleichen Namens, aber es
ist sehr schwer zu entscheiden, ob die Gleichsetzung auch die Sache selbst
betrifft. So darf der Leser sich nicht wundern, wenn die Darlegungen des
Buches noch nicht jene ausgereifte Prézision, Abgewogenheit und Kohirenz
zeigen, wie er es wohl gewlinscht hitte. Es bleibt dem Verf. der Dank, daB er
die Diskussion iiber diese wichtige Frage wieder aufgenommen und fiir seinen
Teil vorangetragen hat. Bacht

Quispel, G., Gnosis als Weltreligion. gr.8° (95 S.) Ziirich 1951, Origo-
Verlag. DM 7.40. — Der Wert wie auch die Problematik dieser vier Vortrige,
welche Verf am C. G. Jung-Institut gehalten hat, liegt in einem Doppelten:
einmal in dem neuen Material, das er verarbeitet hat. Bietet Q. doch den ersten
Versuch, die kurz nach Kriegsende in Nag Hammadi gefundenen Manuskripte
fiir die Rekonstruktion der gnostischen »Theologie“ heranzuziehen. Sodann in
der neuen Methode: wie Q. im Vorwort selbst versichert, hat ihm die Begeg-
nung mit der analytischen Psychologie Jungs ganz neues Licht zum Verstédndnis
dessen, was Gnosis im Grunde ist, gegeben. Was die Texte von Nag Hammadi
betrifft, so liegen diese noch lange nicht in kritischen Ausgaben vor; ihre Aus-
beutung muB also mit mancherlei Vorbehalten geschehen; und beziiglich der
Beiziehung der psychologischen Methoden J ungs besteht vorldufig leider noch
keinerlei Einverstindnis unter den Gelehrten. So kann das, was Q. hier ent-
wickelt, auf weite Strecken nur den Charakter eines Versuches haben; darum
weill er aber selbst am besten. Gleichwohl méchten wir den Wert solcher Dar-
stellungen nicht unterschétzt wissen. Auch wenn die Sprache bei der Schilderung
der gnostischen Spiritualitit bisweilen ein wenig zu ,hymnisch® ist oder die
beigezogenen religionsvergleichenden Parallelen manchmal zu kihn sind, so
versteht Q. es doch, dem Leser ein reich gegliedertes und breit unterlegtes
Bild jener alle Jahrhunderte durchziehenden Religion oder besser Religiositit
zu geben, die auch in unserer Zeit, wenn auch unter neuem Gewande, ihre
Anhénger hat. Wichtig ist vor allem, was Q. iiber die bislang noch so wenig
aufgehellten Beziehungen zwischen den verschiedenen Formen der Gnosis und
ihrem Verhiltnis zum Christentum ausfiihrt, Es sei gestattet, hier den entschei-
denden Satz zu zitieren: ,Der Gnostizismus ist ein groBer Strom, der von der
vulgiren Urgnosis zum Manichiismus fithrt; Valentin, Basilides, gewisser-
mafen auch Markion, sind Abzweigungen des groBen Stromes, die christliches
Gebiet durchqueren. An sich aber ist die Gnosis eine Religion fiir sich® (12).
Ihre Urspriinge liegen also nicht im Christentum, sondern sind auBerchristlich,
wahrscheinlich auch vorchristlich., Vielmehr gehort der ganze Orient mit seinen
mannigfachen Religionsformen zum Quellgrund dieses aller Logik spottenden
Ideengebildes. Bacht

Newman, John Henry Kardinal, Apologia pro vita sua, Geschichte meiner

religiosen Uberzeugungen. Ubers. von M. Knoepfler (I, Band der Aus-
gewdhlten Werke von J. H. Kardinal Newman, hrsg. von M. Laros und
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W. Becker) gr.8° (XVI u. 372 S) Mainz o.J., Matthias-Griinewald-Verlag.
Geb. Hlw, DM 15.90; Lw. DM 16,90. — Newmans Apologia pro vita sua gehort
zu jenen erstaunlichen Biichern der Weltliteratur, die, obwohl fiir eine ganz
bestimmte Situation geschrieben, dennoch ein iiberzeitliches Echo wecken. Sie
zdhlt darum im besten Sinne zu den klassischen Werken der religitsen Lite-
ratur, die unberiihrt von der Tagesmeinungen Auf und Ab ihre Leser finden.
Die vorziigliche deutsche Ubersetzung von M. Knoepfler war seit langem ver-
griffen. M. Laros und W. Becker, beide um die Newman-Bewegung in Deutsch-
land hochverdient, legen hier eine Neuausgabe dieser Ubersetzung vor, fiir die
ihnen alle Newman-Freunde aufrichtigen Dank wissen werden. Bacht

2. Geschichte der Theologie

Siegmund, A, Die Uberlieferung der griechischen christlichen Literatur
in der lateinischen Kirche bis zum 12. Jahrhundert (Abh. d. bayer. Benediktiner-
Akademie 5). 8° (308 S.) Miinchen-Pasing 1949, Filser. DM 9.60. — Das aus-
gezeichnete Werk fiillt eine wirkliche Liicke aus. Denn es stellt zum erstenmal
in griindlicher Arbeit die bisher bekannten Ergebnisse der Forschung iiber
den EinfluB der direkten Uberlieferung des griechischen Geistes im Mittelalter
bis zum Ende des 11. Jahrhunderts zusammen und vermehrt sie in eigener
Weiterfiilhrung. Erfalt ist die exegetische, dogmatische, historische, monastisch-
asketische und hagiographische Literatur: ,Was war und wurde uibersetzt und
wie war die Verbreitung?“ (2) S. stiitzt sich dabei auf die alten Bibliotheks-
kataloge und auf die noch erhaltenen Hss der Zeit. Nach einer guten Ubersicht
iiber diese Quellen (6—23) werden die griech.-lat. Bibelhandschriften angegeben
und untersucht (24—32). Es schlie3t sich die libersetzte zahlreiche Apokryphen-
literatur an (33—48). Endlich stellt ein 4, Kap. alphabetisch die Schriften der
einzelnen Kirchenviter zusammen. Auch hier ist nach einer kurzen Charakte-
ristik der Befund der Kataloge und der Hss mitgeteilt. Dazu bringen die Anm.
manche wertvolle Beinotiz, Ein besonderes Kap. widmet S. den ubersetzten
und teilweise im Lateinischen erweiterten Kollektionen der Viaterschriften und
Konzilien. In einem 2. Teil wird das gefundene Material zunidchst kurz ver-
wertet (162—170), wobei mit Recht die groBe Bedeutung der Theologie der
karolingischen Renaissance hervorgehoben wird, An Neuiibersetzungen dieser
ganzen Periode gibt es zwar nicht allzu vieles (7. Kap.: 171—194), da die
Kenntnis der Sprache bereits stark abgenommen hatte. Genannt werden u. a.
die Ubersetzung der alexandrinischen Weltchronik in den Excerpta Barbari
(s. 7/8 in Stidwestdeutschland), die Chronik des Malalas (2. Hélfte des 8. Jahrh.),

die Revelationes Methodii (s. 8), Ubersetzungen der Synodalakten, der Litterae .

de psalterio transferendo (s. 9), das Corpus der Marienpredigten im Augiensis
LXXX (s. 10), Homilieniibersetzungen des Gregor von Nazianz u. a., liturgische
Ubersetzungen und dann die Werke aus der Tétigkeit Hilduins, Eriugenas und
des Anastasius Bibliothecarius, endlich aus dem 11. Jahrhundert noch Kard.
Humbert und Johannes monachus, Am stirksten verbreitet war die hagio-
graphische griechische Literatur (195—277). — Zwei Bemerkungen diirften zur
Zeit von besonderer Bedeutung sein. S. konnte belegen, wie die Ubersetzungen
des Chalcedonense und seiner Akten viel stirker sind als die des Ephesinum.
Das kann man iiber S. hinausgehend auch in der indirekten Benutzung etwa
der Karolingerzeit gut feststellen, Beim Ephesinum sind die Briefe des Cyrill
von Alexandrien die am meisten zitierte Quelle. Die zweite Bemerkung, auf
die hier hingewiesen sei, geht auf die Marienpredigten in Cod. Augiens. LXXX
(Karlsruhe). An Hand des Katalogs von Holder macht S. darauf aufmerksam,
daB 13 von den dort iiberlieferten 14 Predigten griechische Ubersetzungen sind,
darunter 5 Predigten des Andreas von Creta, weitere 4 des Cosmas Vestitor
iiber die Dormitio und 2 des Joh, Damascenus liber die Assumptio BMV. (or.
1 und 2). Wir missen also mit der Ubersetzung bedeutender Predigten der
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griechischen Dormitio-Literatur bereits im 10. Jahrhundert, aus dem die Hs
stammt, rechnen (177f). Der Cod. war frither in Reichenau, Einige Anzeichen
deuten darauf hin, daB die Ubersetzung teilweise oder ganz vielleicht von
Anastasius Bibliothecarius gemacht wurde. Denn in Orleans Cod. 175 (152)
saec. 12 (aus Fleury) scheinen sich einzelne Stiicke unter den Werken des Ana-
stasius zu finden (178), Nach Bardenhewer III 225 diirfte Anastasius die im
Cod. Aug. mitiiberlieferte Predigt des Amphilochius in Mailand iibersetzt haben
(ebd)). Das sind Fingerzeige, die uns also vielleicht sogar ins 9. Jahrhundert
fithren. Hoffentlich schenkt uns S. bald die dariiber versprochene nihere Unter-
suchung. — Als Ergdnzung sei noch auf die entsprechenden Kap. im Werk von
J. de Ghellinck, Patristique et Moyen Age, t. 2, hingewiesen, das S. nicht mehr
benutzen konnte. Die auf dem Patristiker-KongreB von Oxford im vergangenen
Jahr besprochene und von der PreuB. Akademie der Wissenschaften geplante
Herausgabe der Ubersetzungen zeigt das groBe aktuelle Interesse an der von
S. bearbeiteten Frage. Weisweiler

Leclercq, J., O.S.B, L’ancienne version latine des Sentences d’Evagre
pour les moines: Scriptorium 5 (1951) 195—213, — Bei dem starken EinfluB3, den
Evagrius Pontikus sowohl iiber Cassian wie auch unmittelbar durch die Uber-
setzungen seines Nonnen- und Ménchsspiegels auf das Ménchtum und dadurch
auch das asketische Leben des Abendlandes ausgeiibt hat, ist die vorliegende
Untersuchung gleich ein gutes Beispiel fiir die Wichtigkeit des eben bespro-
chenen Werkes von Siegmund. Denn L. stellt an Hand der von S. genannten
Hss der lateinischen Ubersetzung zunichst fest, daB der Druck von Holstenius,
der dann in Migne iibernommen wurde, eine ausgezeichnete Uberlieferung
wiedergibt, wie sie sich in mehreren Hss des 9. Jahrhunderts in Karlsruhe,
Zirich (beide aus Reichenau), St. Gallen, Miinchen clm 144423 (aus St. Emme-
ram) findet. Fiir die von L. weiter festgestellten 6 6sterreichischen Hss konnte
er den Urtyp in Lambach Cod. 31 aus dem Anfang des 9, Jahrhunderts fest-
stellen. Er war vermutlich frither in Miinsterschwarzach, von wo aus die
Monche 1090 nach Lambach kamen. AuBerdem gibt es noch 2 spanische Zeug-
nisse des 10. Jahrhunderts in den Abteien von Silos und Valvanera. Damit ist
die frithere Streitfrage negativ beantwortet, ob der Text von Holstenius viel-
leicht eine Kompilation aus mehreren Hss sei, Noch wesentlicher aber ist, daB
L. eine neue Uberlieferungsreihe feststellen konnte, fiir die er gleich vier
sehr alte Hss aus dem 7.—10. Jahrhundert angeben kann, Eine aus dem 7. Jahr-
hundert war frither in Corbie (jetzt Paris B. N, lat. 12634), eine 2. stammt aus
St. Fleury im 9. Jahrhundert, die 4. ist in Madrid aus dem 10. Jahrhundert und
auch spanischen Ursprungs. Der genaue Textvergleich zeigt, daB hier die ur-
spriingliche Ubersetzung vorliegt. Sie hilt sich sklavischer an den griechischen
Urtext sowohl in der Wortbildung wie in der Satzstellung. Die Ubersetzung
der Worte bringt noch deren iltere Bedeutung, wie sie uns aus anderen Schrif-
ten bekannt ist. So wird z. B. mpoxtixée noch iibersetzt mit actuosus oder actualis
(wie bei Cassian), wihrend die Uberlieferung von Holstenius die spitere For-
mulierung bene agens oder bene operatrix bevorzugt. Endlich konnte L. in der
Benediktinerabtei von Monte Vergine in der italienischen Provinz Avellino
eine aus dem 11, Jahrhundert in beneventanischer Schrift iiberlieferte Zu-
sammenarbeit beider Ubersetzungsreihen finden. Besonders die iltere scheint
auch fiir die Herstellung des richtigen griechischen Urtextes in der Edition von
H. GreBmann (Texte und Untersuchungen 9 [39] 153—165) wichtig. Die sich an-
schlieBende Edition ist daher recht zu begriien. Weisweiler

Knowles, D., Decreta Lanfranci, The Monastic Constitutions of Lanfranc.
Translated from the Latin with Introduction and Notes (Medieval Classics,
hrsg. von V. H. Galbraith u, R. A. Mynors). 8° (XL u. 157 S.) London 1951, Nel-
son. Sh 15.—. — Fiir die Reform der Kirche nach der Eroberung Englands durch
Herzog Wilhelm v. d. Normandie (1066) wurde unter Erzbischof Lanfrancs
Leitung das Ménchtum von ausschlaggebender Bedeutung. Sein Handbuch, die
Decreta, liegen nunmehr in einer mustergiiltigen Edition vor. Die Ausgabe von
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J. A. Giles (1844) nach dem Text von Luc d’Achéry (1648), bei Migne PL 150,
443—513 (1854) nachgedruckt, war l4ngst iiberholungsbediirftig geworden. Vertf.
nimmt das dlteste Manuskript der Decreta (Kathedralbibl. von Durham MS B
IV 24) aus dem spéten 11. Jahrhundert als Grundlage seiner Edition, einmal
wegen seines Alters, dann auch wegen seiner Provenienz aus Canterbury, In-
haltlich sind die Decreta nicht sonderlich verschieden von den festlindischen
Monchsgewohnheiten, zumal in die Normandie ja auch cluniazensische Obser-
vanz, teils uiber Wilhelm v. Dijon, teils direkt von Cluny her, eingedrungen
war. Doch sind natiirlich lokale Verschiedenheiten in den heortologischen Par-
tien bemerkenswert; iiberall jedoch ist die ordnende, praktische Hand Lan-
franes deutlich sptirbar. Weil diese Decreta nicht nur die englische, sondern
auch die normannische Klosterwelt in ihrem tiglichen liturgischen und diszi-
plindren Leben widerspiegeln, in einer Zeit hoher Entwicklung und politischer
Bedeutsamkeit, betrachten wir diese Edition mit ihren sorgfiltigen Anmer-
kungen als einen Gewinn fiir die Forschung. Wolter

Williams, G.H., The Norman Anonymous of 1100 A.D. Toward the
identification and evaluation of the so-called Anonymous of York (Harvard
Theol. Studies 18). 8° (XIV u. 236 S.) Cambridge (Mass.) 1951, Harvard Univ.
Press. Doll. 250, — Noch immer ist die Person des Verfassers jener Traktate
nicht mit Sicherheit auszumachen, welche zuerst von H. Bohmer 1897 dem in-
zwischen beriihmt gewordenen Manuskript C. C.C.C. 415 aus der Bibl. des
Corpus Christi College (Cambridge) entnommen und der Forschung zuginglich
gemacht worden sind. Verf. bringt (1—24) einen Uberblick iiber die bisherigen
Untersuchungen, an denen sich neben Béhmer vor allem A.J.Carlyle, Ph. Funk,
H. Scherrinsky beteiligt haben. Als Interpreten des Anonymous traten vor
allem A. Dempf, A, Brackmann, Zachary N. Brooke auf mit sehr unterschied-
lichem Akzent und Verstdndnis. Verf. verbindet nun literarkritische Unter-
suchung des Gesamtmanuskripts mit einer Herausstellung der wichtigsten
kirchenpolitischen Ideen der Traktate. Das Ergebnis der Fahndung nach dem
Autor ist neu: Erzbischof Wilhelm Bona-Anima von Rouen (1079—1110), so
macht Verf. es hochst wahrscheinlich, steht hinter diesen polemischen Schriften
auf dem radikalen Flugel der koniglichen Partei. Paldographie, die hand-
schriftliche Uberlieferung, parallele Quellen, die Zeitgeschichte werden mit
Erfolg bemiiht, Hinweise zu erbringen, die wirklich zumeist auf Wilhelm hin
konvergieren. Eine eingehende Beschidftigung mit dem anglo-normannischen
Chronisten Ordericus Vitalis (1075—1142) und seiner Umwelt macht uns ge-
neigt, der These des Verf. zuzustimmen. Eine letzte GewiBheit ist beim heu-
tigen Stand der Forschung allerdings noch nicht zu gewinnen, Auf S.127—203
entwickelt Verf. die Gedanken des Anonymous iiber das Verhiltnis von Reg-
num und Sacerdotium, gegriindet auf christologischen Kategorien (Christus
per naturam, Christus per gratiam), welche die Uiberragende Rolle des Kénig-
tums im christlichen Weltgefiige betonen. Das Konigtum gewinnt diese er-
héhte Bedeutung durch seine Teilnahme am Ko6nigtum Christi, das in der
gottlichen Natur des Herrn begriindet ist. Das Priestertum dagegen als Teil-
nahme am Priestertum Christi, begriindet in seiner menschlichen Natur, bleibt
darum dem Konigtum so untergeordnet, wie das Priestertum in Christus dem
Konigtum unterworfen war. Die theologisch meist vorsichtige Interpretation
des Verf. durfte nicht in allen Punkten Zustimmung finden. Anglikanismus
war im hohen Mittelalter vielleicht ein kirchenpolitischer, sicher aber noch
kein theologischer Begriff. Wolter

Eichmann, E.,, Weihe und Krénung des Papstes im Mittelalter, Aus dem
Nachlafl herausgegeben von Kl. Mérsdorf (Miunchener Theologische Studien,
II1. Kan. Abt. 1), 8° (61 S.) Miinchen 1951, Zink, DM 6.— — Im Gegensatz zur
Kaiserkronung hat im Mittelalter die Kronung des Papstes keine abendlén-
dische Problematik zur Folge gehabt. Nicht so sehr die Geschichfe des Staats-
rechts ist an ihr interessiert, wenigstens nicht allzusehr, sondern die Geschichte
der Zeremonien, des Protokolls und der Liturgie. In drei Abschnitten (Weihe
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und Besitzergreifung, Insignien, Krénung und Immantation) stellt der Verf.
ein umfangreiches Material zusammen, das der gelehrte Herausgeber sorg-
faltig belegt. Wie schade, daB dieser die wertvolle Studie von P. E. Schramm,
Papsttum und Kaisertum im Austausch ihrer Vorrechte (Studi Gregoriani,
hrsg. von G. B. Borino, II [1947] 403—457), nicht verwertet hat; denn die nach-
gelassene Schrift des beriihmten Miinchener Kanonisten bringt hierzu aus-
gezeichnete Hinweise. Kldrend vor allem erscheint das Kapitel tiber die Kopf-
bedeckung des Papstes, in dem die Begriffe camelaucum, regnum, frigium
geschieden und genau bestimmt werden (22—32), ferner von c. 1000 an als her-
kommlich zwei Kopfbedeckungen nachgewiesen werden, eine liturgische, pro
sacerdotio (Mitra), und eine weltliche, pro regno (Tiara). Die Ausfithrungen
uber den Hergang der Krénung (wobei die sessio zunichst auf der sedes
stercoraria, dann auf den kurulischen Sesseln der Apostelfiirsten u.a. von
besonderer Symbolkraft erscheint) beruhen auf den verschiedenen Ordines
(OR IX, Cencius, OR XII, OR XIII, XIV) und der Vita Paschalis. Die geistes-
geschichtliche Deutung beschrinkt sich auf ganz wenige Bemerkungen.

Wolter

Pelster, Fr, S.J., Die Quaestio Heinrichs von Harclay iiber die zweite
Ankunft Christi und die Erwartung des baldigen Weltendes zu Anfang des
14. Jahrhunderts: Archivio Italiano per la Storia della Pieta 1 (1951) 27—82. —
P. gibt zunichst eine gute ideengeschichtliche Einfiihrung in die Quaestio Hein-
richs, die er anschlieBend zum erstenmal nach der einzigen bekannten Hs der
Kathedralbibl. Worcester F 3 f. 181"—187" herausgibt. Die Schrift ist 1313 in Ox-
ford verfaBt worden, Die Frage nach der baldigen Ankunft des Antichrists
war besonders seit Joachim von Fiore nicht mehr zur Ruhe gekommen. Sie
spielte vor allem in den Streitigkeiten um die Spiritualen naturgemiB eine
groBe Rolle. In Paris wurde sie 1299 recht akut, als der spanische Kronarzt und
Laientheologe Arnald von Villanova (vgl. Schol 26 [1952] 432) dort zur Zeit
einer Gesandtschaftsreise seine Schrift iiber die bevorstehende Ankunft zu
verbreiten suchte. Er wurde deshalb widerrechtlich festgesetzt. Arnalds letzte
Beweggriinde waren asketischer Art. Er wollte die Welt auf das baldige Kom-
men des Antichrists aufmerksam machen, damit sie sich bekehre. Er glaubte,
daB er um 1366 nach der Weissagung Daniels 12, 11 erscheinen werde (nach der
Zerstorung des Opfers dauert es noch 1290 Tage, die Arnald als wJahre® nach
der Zerstdrung des Tempels deutete). Johannes Quidort O.P. nahm sich da-
mals wissenschaftlich der Frage in Paris an. Er zog die HI. Schrift, die Weis-
sagungen, aber auch die Astrologie weitgehend in seinen Untersuchungen
heran. Das SchluBurteil war von ihm zwar sehr vorsichtig formuliert, aber
letzten Endes doch fiir die Ankunft des Antichrists innerhalb der néchsten
269 Jahre, gerechnet von 1300 an, dem Datum seiner Schrift. Scharf stellte sich
zur selben Zeit Petrus von Alvernia dagegen. Einen Nachhall konnte P, 1310
noch bei Nikolaus von Lyra und 1313 bei dem Karmeliten Guido von Terrena
feststellen, der sich ebenfalls sehr negativ ZuBerte. Das tat zu gleicher Zeit in
Oxford auch Harclay. Der Traktat diirfte, wie P. vermutet, in einer so spiten
Zeit nur deshalb die Frage aufwerfen, weil sie im Streit mit den Dominikanern
Anlall gab, ihnen etwas anzuhaben. Denn Johann Quidort wird in ‘der Schrift
zusammen mit Joachim von Fiore und Arnald auBerordentlich scharf ange-
griffen. Ideengeschichtlich ist die Quaestio von groBem Interesse, weil sie die
Oxforder kritische Richtung zeigt, wie sie dort von Scotus und bald nachher
von Ockham so grundlegend fiir das ganze Mittelalter vertreten wurde, Es
scheint, daB diese Niichternheit sich also nicht nur auf die metaphysischen und
theologischen Fragen bezog, sondern auch auf die mehr asketisch-mystischen.
Die Antwort Harclays belegte, daB weder in der Bibel noch in der Patristik
noch in der Populdrliteratur (etwa Ps.-Ovid, De vetula) oder in der Astronomie
sich die geringste Andeutung fiir die joachimitisch-arnaldische Losung findet.
Somit ist die Edition weit iliber ihren engeren Rahmen fiir die innere Ent-
wicklung zu Beginn des 14. Jahrhunderts bedeutungsvoll. Weisweiler
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Gewirth, A, Marsilius of Padua, The Defender of Peace, Vol. I: Marsi-
lius of Padua and Medieval Political Philosophy (Records of Civilization,
Sources and Studies, hrsg. von A. P. Evans 46). New York 1951, Columbia Uni-
versity Press, 8° (XVI u. 342 S.) Doll. 4.75. — Die umstrittene Staats- und
Gesellschaftsphilosophie des Marsilius, des ,homo magis Aristotelicus quam
Christianus’, den die liberalen Demokraten des 19. und die Vertreter der totali-
tdren Staatsauffassung des 20. Jahrhunderts gleichermafien fiir sich in An-
spruch nehmen, will Verf. so objektiv wie moglich zu interpretieren versuchen,
wobei er sich bewuBt bleibt, daB diese Aufgabe ,vielleicht unlésbar® ist. Der
geschichtliche Hintergrund des epochemachenden Werkes wird kurz umrissen
(3—31), die Grundkategorien seines Gedankengangs entwickelt (32—84), wobei
der Vernunft wie dem Glauben der gebiihrende Platz eingerdumt wird. Dann
erhebt Verf, aus dem ,Defensor pacis® den Staatsbegriff des Marsilius (85—131)
und seine innere, gottliche wie menschliche Gesetzlichkeit (132—166), um
schlieBlich die Souver#dnitdt des Volkes bei der Gesetzgebung (167—225) und
der Regierungs- bzw. Machtiibertragung (226—259) darzustellen. AbschlieBend
folgen noch die wichtigen Ausfithrungen tber die Volkskirche (260—302), ihr
Wesen, ihr Priestertum, ihre Sakramente und ihre Verfassung, iiber das all-
gemeine Konzil und das Verhéiltnis von Kirche und Staat. Bedeutsam ist der
Hinweis des Verf. auf die Nachwirkung der Lehren des Marsilius bis auf den
heutigen Tag, sie tun unter vielfacher Riicksicht das Werden wie das Wesen
des modernen Staates kund. Mit groBer Umsicht legt Verf. die Quellen des
Paduaners bloB, sowohl die literarischen — Aristoteles und seine mittelalter-
lichen Interpreten, Augustinus, dessen Ambivalenz hier wiederum deutlich
wird (denn er gilt auch als einer der Viter der papalen Theorie), der Avverois-
mus der Pariser Artistenfakultdt — als auch die institutionellen in Padua und
Paris. Der italienische Stadtstaat ist offenbar das Leitbild flir den Entwurf der
gesellschaftlichen und wirtschaftlichen Ordnung, der juridischen Gesamtkonzep-
tion des Staates, die der ,Defensor pacis‘ erarbeitet. In Paris gesellen sich dazu
die Riicksichten auf groffere Horizonte, wie sie sich dem Betrachter des franzo-
sischen Konigtums und der Reichspolitik auftun. Uns interessieren hier vor
allem die Untersuchungen des Verf. iber die Auffassung des Marsilius von
der Kirche. Sie wird von M. einseitig spiritualisiert, was von ihr dann noch
an sichtbarer Organisation iibrig bleibt, in den Dienst des Staates gestellt.
Zwangsgewalt wird ihr abgesprochen, ihre Hierarchie wird zum Produkt
menschlicher Ubereinkunft, die noch als notwendig erkannte einheitliche Aus-
legung des Glaubensgutes dem allgemeinen Konzil iiberantwortet, dem allein
der Beistand des Geistes und die Anwesenheit Christi versprochen sei, Nur das
Konzil ist im Besitz jener ,plenitudo potestatis‘, welche den Kern des papst-
lichen Primates ausmacht. Praktisch ist fiir Marsilius die Kirche nur das geist-
liche Antlitz des Staates, eine einzige Wirklichkeit sind Staat und Kirche, weil
Staatsvolk und Kirchenvolk identisch sind. Die Demokratisierung der Kirche,
ihre spétmittelalterliche Krise, wird damit von Marsilius theoretisch vorweg-
genommen, sein Werk wird zum Arsenal, dem der Konziliarismus seine Argu-
mente entnimmt, Es ist das Verdienst des Verf., den Gedanken des Marsilius
von ihren Urspriingen, ihrem zeitgeschichtlichen Hintergrund her nachgegangen
zu sein und sie bis auf ihre modernsten Auswirkungen hin verfolgt zu haben.
Seine Analyse ist die bis heute eingehendste und ausgewogenste Darlegung
des ,Defensor pacis‘. Ein 2, Bd. mit der Textausgabe soll folgen. Wolter

Gutierrez, C,, S.J. Espafioles en Trento. Corpus Tridentinum Hispanicum
I. (Consejo superior de investigaciones cientificas, Instituto ,Jerénimo Zurita“,
Seccidén de Historia moderna ,,Simancas®) 4° (LXXX u. 1061 S.) Valladolid 1951.
— Dieser 1. Band eines Corpus Tridentinum Hispanicum nimmt unter den
Gedichtnisschriften zum Konzil von Trient einen hervorragenden Platz ein.
Es ist ein Werk biographischer Orientierung, in dem der gréBere Teil der
Spanier, die auf dem Konzil waren (165, von denen allerdings 4 nicht nach
Trient kamen, einer nicht teilgenommen hat), ausfiihrlich behandelt sind.
AuBerdem enthiélt das Werk auch die Biographien von 26 Nicht-Spaniern, vor
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allem Portugiesen. Die Grundlage, d. h. den eigentlichen Text bietet eine Hs
des 18. Jahrhunderts (Cod. 320 der Bibl. de Santa Cruz, Valladolid, geschrieben
zwischen 1727—38), auf die schon Merkle seinerzeit als wichtige Quelle fiir die
Geschichte des Konzils hingewiesen hatte, Der Herausgeber hat in eingehender
Forschung als Verfasser einen ,Colegial® von Santa Cruz in Valladolid nach-
weisen konnen, wahrscheinlich ist es Don Francisco Vicente Gomez. Die Ein-
leitung G.s beschiftigt sich mit dieser Persénlichkeit und gibt dann eine gute
kritische Einfiihrung in den ,Catalogo“ und seine Quellen. Sie sind zwar zu-
meist nicht erster Ordnung (Drucke), aber mit solch kritischem Sinn vom Verf.
verwertet, daB sein Ms von G, als das beste Werk dieser Art hingestellt wird.
Er beniitzt u. a. stark Nicolds Antonio und Pallavicini, hat aber auch viel
Eigenes beigetragen. — G. gibt dann Rechenschaft iiber die Technik seiner
Ausgabe, Dem lateinischen Text des Originals, der auf der linken Seite geboten
wird, ist, soweit es sich um Spanier handelt, von G. eine spanische Uber-
setzung auf der rechten Seite gegeniibergestellt, damit das Werk auch weiteren
Kreisen als Nachschlagewerk dienen kann. Die Ausgabe des lateinischen
Textes ist sehr genau, fast zu genau, wenn die alte Schreibweise (auBer bei
Schreibfehlern) bis ins einzelne geboten wird (z. B. adverssus, 39). Auch in
sachlicher Beziehung ist die Einleitung von Bedeutung (vgl. z. B, was
S.LXXVIff. iiber den Episkopalismus der Spanier gesagt wird). — Der 1.Teil
des Textes (4—29) bietet die Namenlisten der spanischen Teilnehmer in den
verschiedenen Perioden des Konzils nach dem ,Stand“ der Teilnehmer. Im
2. Teil werden die 191 Biographien in alphabetischer Anordnung nach den
Vornamen, so wiirden wir sagen, geboten. Es ist erstaunlich, was der Autor
des 18. Jahrhunderts hier an Einzelheiten bringt aus dem persénlichen Leben,
aus dem politischen, kirchenpolitischen (vgl. z. B. 157 ff. die Mission Carranzas
in England), vor allem aus dem geistigen Schaffen dieser Ménner. Dazu kommt
die Beurteilung der Persdnlichkeit durch die Zeitgenossen und die Nachwelt,
ihrer theologischen ,Gewichtigkeit® in Trient, zum Teil im Vergleich mit den
Teilnehmern anderer Linder. Vielfach sind ausfiihrliche Listen ihrer ver-
offentlichten und nicht vertffentlichten literarischen Werke angeschlossen,
wobei auch die verschiedenen Ausgaben der Werke erwidhnt werden. Es ist
ein Nachschlagewerk in groBem Stil, nicht in der kurzen Art unserer ,Lexika®,
sondern in der etwas behaglichen Breite der Schriftsteller des 18. Jahrhunderts.
Und dazu gibt G. in mehr als 1700 Anmerkungen einen Kommentar, eine Fiille
von wertvollen chronologischen, historischen, juristischen, geographischen und
anderen Hinweisen, kritischen Untersuchungen, Ergénzungen und Korrekturen,
die von groBler Belesenheit, klarem kritischem Urteil und guter wissenschaft-
licher Technik zeugen. (Man vergleiche dazu noch die lange Liste der konsul-
tierten Archive und der beniitzten Literatur, S.XIX—XXXVIII.)) Das Ganze
ist so ein groBles Stiick einer allerdings nach Persénlichkeiten und ihren Lebens-
kreisen aufgeteilten Kirchengeschichte Spaniens im 16. Jahrhundert und bietet
vor allem reiches Material zu einer Geschichte der spanischen Theologie dieser
Zeit. Auch fiir die Geschichte des Tridentinums ist das Werk eine wesentliche
Vorarbeit, Leider hat G., wie er- selbst sagt, die noch nicht publizierten Akten
des Konzils nicht beniitzen kénnen, so dal von da aus sicher noch Ergdnzungen
zu erwarten sind, Die Menge der Anmerkungen mit ihren zum Teil subtilen
Einzeluntersuchungen, von denen viele wichtiger sind als der Text, macht
das Buch allerdings nicht leicht lesbar, — Sachlich ist das Werk ein Beweis fiir
die Bedeutung der Spanier auf dem Konzil, die an sich schon daraus hervor-
gehen konnte, daB von den 14 papstlichen Theologen nicht weniger als 11 Spanier
waren. Vielleicht noch wichtiger als die Biographien der schon bekannten
geistigen GroBen des Jahrhunderts sind die der weniger oder gar nicht be-
kannten Teilnehmer des Konzils. Gerade hier wird viel neue Kenntnis ver-
mittelt, Selbst ein Konzils-,Cantor®, Francisco de Bustamante, fehlt nicht (395).
Den Abschlufl bilden Nachrichten iiber einige anonyme Teilnehmer. In mehre-
ren ,Apendices® ist der ganze Inhalt alphabetisch und sachlich aufgeteilt. Auch
die nicht in der Hs behandelten Konzilsteilnehmer aus Spanien sind dort nam-
haft gemacht, so daB insgesamt 245 Teilnehmer gezdhlt werden. — Eg ist hier
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nicht moglich, auf Einzelheiten einzugehen. Die gewohnlich sehr sorgfiltige
Zitation scheint gelegentlich unvollstindig zu sein (z. B. von Wadding wird
jeweils nur der Band ohne Seitenangaben zitiert). Mit dem S. 44 genannten
Einsengrein ist entweder Guilielmus Eisengrein gemeint (t 1570), der gegen
die Magdeburger Centurien schrieb und das Werk ,,Catalogus testium veritatis
omnium orthodoxorum ecclesiae doctorum qui adulterinae ecclesiae dogmata
et haeresin oppugnarunt®, Dilingae 1565, verdffentlichte, oder der bekanntere
Konvertit Martin Eisengrein (}1578), Professor in Ingolstadt, der eine Reihe
theologischer und polemischer Schriften verfaBte. Der ebenfalls S. 44 genannte
Francisco (Annibale) Gonzaga schrieb: De origine seraphicae religionis Francis-
canae eiusque progressibus, Rom 1587; dieses Werk ist wohl gemeint. Der prote-
stantische Schriftsteller Hottinger ist entweder Johann Heinrich (1620—1667,
lebte meist in Ziirich), der eine neunbéndige Kirchengeschichte und viele
andere theologische Werke schrieb, oder sein Sohn Joh. Jakob, dessen Schrift
»Sfortia Pallavicinus, infelix Concilii Tridentini vindex® vielleicht in Frage
kommt. Ueding

Ammann, A, S.J., AbriB der ostslawischen Kirchengesshichte. gr. 8° (XVI
u. 748 S.) Wien 1950, Herder, DM 26.—. — Es ist erstaunlich, welch reiches
Material an Quellen und Literatur, noch dazu meist in russischer Sprache ge-
schrieben, in diesem Stattlichen Bande verarbeitet und in eine gedringte Syn-
these gebracht ist. Das Werk wird wegen der Fiille des Materials, der dort
gebotenen Synthese, wegen der Weite des Standpunkts und der Objektivitit
der Darstellung das von katholischer Sicht her grundlegende fiir die ostslawi-
sche Kirchengeschichte bilden. Der ganze Reichtum dieses Werkes kann durch
eine Inhaltsiibersicht auch nicht annihernd angedeutet werden; wir miissen
uns mit kurzen Hinweisen begniigen. Der 1, Teil behandelt das Kiewer »Rus®=
Reich und seine Nachfolgestaaten (925—1451). Es ist zunichst die Periode der
Bekehrung zum Christentum, wobei die starken Einfliisse von Byzanz, aber
auch die des abendlandischen Kulturkreises, vor allem Deutschlands, und
schlieflich die Einfliisse Bulgariens hervorgehoben werden. Wertvoll ist der
Hinweis auf die Sonderart des russischen Geisteslebens (44 ff.). Nach der Ent-
fremdung vom Abendland und der Entzweiung mit Rom und der Westkirche
bestimmen die kirchenpolitischen Entwicklungen durch die Auflosung des
»Rus“-Reiches in Teilgebiete (1263—1451, die beiden Zentren sind Moskau und
Litauen) die Darstellung. Auch hier sind besonders interessant die Bemerkun-
gen Uber russische Sondereigentiimlichkeiten und iiber russisches Klosterwesen
(113 ff.), die Hinweise auf die Konzilien von Konstanz und Basel (123 ff.), auf
die Haltung des Deutschen Ordens, die Wertung des Konzils von Florenz fiir
die ostslawische Kirchengeschichte (137 ff.) und der Uberblick iiber das religitse
Leben der russischen Kirche (131 ff.). — Der 2. Teil behandelt die kirchlich und
politisch getrennten Wege der ostslawischen Stimme (1451—1720), die wachsende
Bedeutung Moskaus, des 3. Rom, die sich auf der Synode von 1459 ausspricht
(die Trennung von Rom wird feierlich ausgesprochen, die Losung von Konstan-
tinopel und die endgiltige Scheidung der ostslawischen Kirche in 2 Teile voll-
zogen), Hier ist geistesgeschichtlich bedeutsam, was iiber den Einbruch des
Humanismus nach RuBland im ,Judaizantentum® (1741f.) und iber den Stand
der Geistesbildung (178 ff.) gesagt wird. Es folgt eine Ubersicht iiber die Schick-
sale der Kirchen in Polen und Litauen (183 ff.) und die Behandlung der Kirchen-
union von Brest-Litowsk 1596. Der Bericht iiber die Bliitezeit der russ. Kirche,
die Schule des Jos. von Wolokalansk (218 ff.) und die Entwicklung des Moskauer
Patriarchats (230 ff.) sei besonders hervorgehoben. Aus der Geschichte der Zeit
bis zum Beginn des weltanschaulichen Umbruchs (1701) und bis zur unierten
Kirchensynode von Zamosé 1720 erwihnen wir den Beginn des Raskol (258 ff.),
den Streit um die westliche und 6stliche Orientierung in der russ. Kirche
(280ff.) und den Sieg der Union von Brest-Litowsk (321ff). Im 3. Teil (,All-
rufiland®) ist die Zeit bis zum Ende des polnisch-litauischen Staates (1795) und
weiter bis zum Ende des 2. Weltkrieges (1945) in einer Fiille von interessanten
und anregenden Einzelheiten behandelt. Der Verf. nennt sein Buch einen,, AbriB¥
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der ostslawischen Kirchengeschichte. Es ist verstindlich, daB in einem solchen
nicht alles mit der gleichen Ausfiihrlichkeit geboten wird, wihrend anderseits
manche Dinge von verschiedener Sicht her zu erwihnen und zu beurteilen sind.
Das schlieit gewisse Wiederholungen ein, die aber nicht l4stig wirken und durch
mancherlei Verweise und Zusammenfassungen kenntlich sind. Es ist auch mit
den Schwierigkeiten der Synthese, mit den gewill notwendigen Aufteilungen
des ungeheuren Stoffes und mit der besonderen Kompliziertheit der dar-
gestellten Verhidltnisse gegeben, daB in manchen Partien eine fast verwirrende
Fille von Namen und Geschehnissen zusammengedridngt ist, die beim Leser
schwer Besinnlichkeit aufkommen 14Bt. Es ist eben das Ganze ein Bild der
starken Verkniipfung von Politik und Religion, von dem Zusammenspiel der
Interessen von russischen Firsten, Bischéfen und Stiddten, der Beziehungen
zu den Tataren, zu Konstantinopel, zu Rom, zu Deutschland. Ubrigens hitte
eine noch so einfache Kartenskizze die Ubersicht sehr erleichtert! — Neben
dem wirklich gelungenen Versuch der Synthese muB3 man dem Verf. vor allem
dankbar sein fiir die erstmalig zusammengestellte Ubersicht iiber Quellen und
Literatur. Das Werk ist dadurch geradezu das Nachschlagwerk fiir jeden, der
sich mit russischer Kirchengeschichte beschiftigen will. Man hat iiberall den
Eindruck, da der Verf. den Stoff beherrscht, daB sein Urteil abgewogen ist,
seine Kritik unvoreingenommen, wenn natiirlich auch der katholische Stand-
punkt klar ersichtlich ist, Selten ist das Wohlwollen gegeniiber den Anders-
gldubigen, das das ganze Werk durchzieht (Verf. nennt die tibrigen auBier den
Orthodoxen mit einem etwas zu stark vereinfachenden Sammelbegriff die Neu-
gldubigen), mit einer verhaltenen Polemik gepaart. — Das innerkirchliche
Leben tritt gegeniiber der Darstellung der duBeren Entwicklung leider etwas
zuriick. Man hétte z. B. Ausfiihrlicheres iiber die Entwicklung der Liturgie, der
Kunst, der Theologie, und auch so etwas wie einen Uberblick iiber die Ge-
schichte der Frommigkeit gewiinscht, wenn auch diese Entwicklungen wohl
tatséchlich hinter dem &duBeren Geschehen zuriicktreten. All das soll vielleicht
in einem spédteren Werke nachgeholt werden. Es wird dem Verf. leicht sein,
diese innerkirchliche Geschichte aus seiner umfassenden Kenntnis heraus noch
einmal ausfiihrlicher zu behandeln. Fiir unser theologisches Arbeitsgebiet be-
sonders wertvoll wire ein Uberblick iiber die Entwicklung der russischen
theologischen Literatur von einer vorwiegenden Theologie der Liturgie zum
eigentlichen theologischen Schaffen des 19. Jahrhunderts. Dieser Uberblick ist
durch die zeitliche Aufteilung des Stoffes und durch die Beschrinkung der
Auswahl in diesem Werk etwas erschwert. Immerhin seien dankbar die
mancherlei Hinweise erwidhnt (z. B. S. 347 1f., 498 ff., 539 ff.). Wertvoll sind auch
die immer wieder eingestreuten, sehr lebendigen biographischen Partien, die
doch eine gewisse Innenschau des kirchlichen Lebens vermitteln. Ueding

Miller, L., Die Kritik des Protestantismus in der russischen Theologie
vom 16. bis zum 18. Jahrhundert (Abhandl. der Akad. d. Wiss. u, Literatur,
Geistes- und Sozialwissenschaftl. Klasse 1951, 1). 8° (93 S.) Mainz 1951, Kommis-
sion: Wiesbaden, Steiner. DM 7.80. — Da die russische Geistesgeschichte bis
weit ins 19. Jahrh. hinein stark religios bestimmt war, bleibt sie ohne ge-
niigende Kenntnis der Orthodoxie unversténdlich. So bedeutet die vorliegende,
gut fundierte Studie mehr als eine Darstellung lingst vergangener konfessio-
neller Polemik. Die sorgfiltige Analyse einiger nur noch in wenigen Exem-
plaren vorhandener und zudem sprachlich schwer zuginglicher Quellenwerke
russischer ,Theologen®“ der angegebenen Jahrhunderte (Parfenij, Urodivyj,
I. Nasedka, I. Pososkov, Javorskij, Prokopovi¢ u. a.) macht den Hauptwert der
Arbeit aus, , Theologie® ist in einem sehr weiten, unsystematischen Sinne ver-
standen, ,Protestantismus“ als dessen typisch russische Ausprigung, die mehr
Freigeisterei und allgemeinen Protest gegen das National- und Staatskirchen- .
tum denn eigentliche Lehren der Reformation in sich birgt. — Der Verf. hat
dasselbe Problem tibrigens auch fiir das 19. und angehende 20. Jahrhundert
behandelt (Russischer Geist und evangelisches Christentum, Witten/Ruhr 1951).

Falk
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Benz, E., Die abendldndische Sendung der &stlich-orthodoxen Kirche, Die
russische Kirche und das abendlindische Christentum im Zeitalter der HI.
Allianz. (Abh. d. Akad. d. Wiss. und der Literatur, Geistes- u. Sozialwissen-
schaftl. Klasse 1950, 8). 8° (294 S. u. 17 Tafeln), Mainz 1950, Kommission: Wies-
baden, Steiner. DM 28.—. — Im Mittelpunkt der Arbeit steht der Miinchner
Religionsphilosoph Franz von Baader, dessen Interesse fiir die Ostkirchen und
die kirchliche Wiedervereinigung ja bekannt ist, Durch die Verdffentlichung
von 225 bisher v6llig unbekannten Briefen des bayerischen Bergrates (E. Susini,
Lettres inédites de Franz Baader, Paris 1942) f4llt neues Licht auf dessen Be-
ziehungen zur russischen Orthodoxie und zu zahlreichen, oft einfluBreichen
Personlichkeiten in RuBland und in Deutschland, die dhnlich wie Baader selbst
mehr oder weniger zwischen allen Konfessionen standen. Der Verf. benutzt
diese Beziehungen, um hochinteressante Einblicke in die russischen religitsen
Verhélnisse unter den Zaren Alexander I, und Nikolaus I. zu geben, welche
bisher — im Gegensatz zur Profangeschichte — nur ungeniigend durch-
forscht sind. Der Umfang dieser Exkurse vermag den Titel der Schrift einiger-
maBen zu rechtfertigen. — Ein Mangel des Werkes ist eine splurbare Anti-
pathie des Verf, gegeniiber allen Vertretern des katholischen Standpunktes
(z. B. Jos. de Maistre, H. J. Schmitt), wodurch die Objektivitat der Darstellung
leidet. Falk

de Vries, W., S. J., Der christliche Osten in Geschichte und Gegenwart.
8° (263 S.) Wiirzburg 1951, Augustinus-Verlag, DM 12.50, geb. 14—, (Italienische
Ausg.: L’ oriente cristiano ieri e oggi, ed. Civiltd Cattolica, Roma 1950.) — In
dem vorliegenden Werk verfolgt der Verf, die Vergangenheit der Ostkirchen
von ihren Anfingen an. Die Vielgestaltigkeit des christlichen Ostens entstand
zunéchst spontan, wurde aber durch Spaltungen, die hauptsichlich aus den
christologischen Kimpfen herrithren, auferordentlich vertieft. Im Mittelpunkt
des christlichen Ostens steht natiirlich die byzantinische Kirche, besonders in
ihren slawischen Gruppen, Am Schisma des Photios und Kerullarios trigt, wie
neuere Forschungen immer mehr erhdrten, auch der péipstliche Vertreter
Humbert einen groBen Teil der Schuld. Besondere Sorgfalt hat der Verf. auf
die mit Rom unierten Kirchen verwendet — war man doch bisher in diesem
Punkte vielfach auf ziemlich voreingenommene Darstellungen nichtkatholischer
Autoren angewiesen. Der ganze zweite Teil des Werkes (119—247) ist der neue-
sten Geschichte und der jetzigen Lage der orientalischen Kirchen gewidmet:
Einige Kapitel gelten der Balkanhalbinsel: Konstantinopel, Jugoslawien, Bul-
garien, Ruménien, Griechenland und Albanien, Dann werden die kirchlichen
Verhiélinisse in den einzelnen osteuropiischen Staaten, vor allem in RuBland,
untersucht, um mit dem Vorderen Orient, Athiopien und Indien zu schliefen.
All diese Abschnitte setzen eine Fiille authentischer und neuester Nachrichten
voraus, wie sie vielleicht {iberhaupt nur in Rom zusammenlaufen. Sorgfiltige
Register und zahlreiche Literaturhinweise zu jedem einzelnen Kapitel erh6hen
den wissenschaftlichen Wert dieses Handbuches, Falk

Walz, A, O.P., Andreas Kardinal Frithwirth (1845—1933). Ein Zeit- und
Lebensbild. 8° (XV u. 619 S.) Wien 1950, Herder. — Als Ordensgeneral der Do-
minikaner, als Nuntius in Miinchen und als Kurienkardinal in Rom war Andreas
Frihwirth eine Gestalt von kirchengeschichtlichem Gewicht, ohne allerdings
in die erste Reihe jener Minner zu gehoren, die das Antlitz der Epoche von
1900 bis 1930 bestimmt haben. Immerhin stand er jeweils an wichtigen Kreu-
zungspunkten kirchenpolitischer Linien und hat in manchen Fragen ein be-
stimmendes Wort sagen koénnen. Die Biographie eines solchen Mannes, vor
allem wenn sie als Zeitbild angekiindigt wird, spannt die Erwartungen hoch;
denn Forschung wie Darstellung der Kirchengeschichte wird immer gern nach
griindlichen Lebensbildern greifen. Um so schmerzlicher ist die Enttduschung,
wenn man nach anstrengender Lesung das Buch aus der Hand legt. Eine iiber-
' groBe Menge unerheblichen Details verdeckt das an sich wertvolle Bild dieses
reichen Menschenlebens. Zu stark wurden als Quellen landldufige Presse-
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mitteilungen, das unverbindliche Geriicht der Héfe und Ordenshduser, wenig
aussagende Protokolle und Rundschreiben verwertet, statt einer Erhebung
wirklich wertvoller Zusammenhinge aus amtlichen und privaten Akten. So
reizvoll perstnliche Erinnerungen der Freunde des Kardinals sein mogen,
wenn sie nichts Wesentliches iiber die Gestalt Frithwirths auszusagen ver-
mogen, sollte man darauf zu verzichten wissen. So aber mu man sich durch
die endlose Aufzihlung von Audienzen und Empfingen, von Wallfahrten und
Kongressen, von Festen und Feiern, Besuchen und Gegenbesuchen, Jubildums-
essen und koniglichen Abendtafeln hindurcharbeiten ohne erheblichen sach-
lichen Ertrag; das gleiche gilt von den stindig wiederholten Listen der Ehren-
giste, Festteilnehmer, Reisebegleiter und Kammerdiener. Die ,indigesta moles
des angesammelten Materials liegt wie eine Last auf dem Leser, der sie um so
zogernder trigt, als er von ihrem Wert wenig {iberzeugt ist. Weniger wére hier
wahrhaftig mehr gewesen. Die Gestalt des Kardinals ist groB genug, um den
Verzicht auf eitles Dekor zu rechtfertigen, zumal Frithwirth, wie uns immer
wieder versichert wird, eine so schlichte, bescheidene, liebenswiirdige Persén-
lichkeit gewesen ist. — Fiir ein Zeitbild ist die Biographie trotz ihres Umfangs
zu mager, wenn man es sich nicht genug sein lassen will an dem dominika-
nischen Anteil am Zeitgeschehen der geschilderten Jahrzehnte; dann bringt
sie wohl eine erfreuliche Fiille von Mitteilungen, wenn auch nicht immer in
erfreulichem Ton. So ist das Buch iiber Kardinal Fruhwirth sowohl seinem
Inhalt wie seiner Form nach doch ein mitteilsames Dokument fiir die kirchen-
geschichtliche Betrachtung der ersten Hélfte unseres Jahrhunderts. Wolter
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In memoriam Ernst Lohmeyer, hrsg. von W. Schm auch. 8°
(376 S.) Stuttgart 1951, Evang, Verlagswerk, DM 18.50; geb, DM 22.—. — Loh-
meyer war nach dem Zusammenbruch 1945 als erster Rektor mit dem Wieder-
aufbau der Universitit Greifswalde betraut worden, aber am 15. 2. 1946, in der
Nacht vor der Wiederertffnung der Universitdt, wurde er verhaftet und starb
im Herbst desselben Jahres. So wurde die vorliegende Festschrift, die seine
Freunde zu seinem 60. Geburtstag am 8.7.1950 geplant hatten, zu einem ,In
memoriam®, Von den 26 Beitrigen befassen sich naturgemiB die meisten mit
Fragen aus der Exegese und Theologie des AT und NT; aber daneben kommen
auch andere Themata zur Sprache, u. a. aus der Kirchengeschichte, der Jugend-
fiirsorge, der modernen Physik und ihrem Verhiltnis zum Glauben, und
schlieBlich die Frage der Menschenrechte als theologisches Problem und des
christlichen Humanismus, Hier sei der erste Beitrag aus der Feder von Loh-
meyer selbst als sein letztes literarisches Vermichtnis besonders hervor-
gehoben (22—42). Der Verf. gibt hier eine Exegese von Mt 28, 16—20. Er sieht
in dieser Stelle nicht so sehr eine Offenbarung des Auferstandenen, wie es bei
Lukas der Fall ist, noch einen Missionsbefehl wie Apg 1, 8, sondern den
eschatologischen Auftrag des Herrn des Himmels und der Erde jetzt und hier
verkiindet. Das Ende und die eschatologische Wende sei nicht die Auferstehung,
sondern die Erhdhung Christi, welche dem Auferstandenen alle Macht Him-
mels und der Erde verleihe (28). Obgleich sich wichtigere Textvarianten in den
Handschriften nicht finden, mdchte der Verf. doch den trinitarischen Tauf-
befehl nicht fiir urspriinglich halten, da Eusebius nach Conybear in allen
vornizédnischen Schriften, wo er diese Stelle anfiihrt, nicht die trinitarische
Formel, sondern die kiirzere Wendung ,im Namen Jesu“ zitiere (29). Aller-
dings sei die Einfiihrung der trinitarischen Formel, die in der Taufe Jesu ihr
Vorbild habe, wohl nicht erst von Matthdus vorgenommen worden (33). Auch
der Rhythmus der Stelle lasse erkennen, daB der Taufbefehl hier nicht ur-
spriinglich sei (29f.). Grundséatzlich wéire nichts dagegen einzuwenden, daB
Matthdus oder seine Quelle den Taufbefehl, der von Christus bei einer anderen
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Gelegenheit gegeben worden wiire, hier in ein vorliegendes Logion eingefiigt
hétte, zumal wir im Mt auch an anderen Stellen, z. B. in der Bergpredigt,
etwas Ahnliches beobachten. Aber es liegt kein Grund vor, an der Echtheit des
ganzen Logions, einschlieBlich des Taufbefehls, zu zweifeln oder es mit L. eher
fiir ein Logion im Herrn als des Herrn zu halten (33). Wenn L. betont, daB mit
den elf Jingern, denen der Missionsbefehl gegeben wurde, nicht ein beson-
derer Kreis, nimlich die elf Apostel, gemeint sei (38), und daB sie darum hier
nicht mit einem Amt betraut wiirden (41; vgl. 46), so wird das nicht bewiesen.
Dasselbe gilt, wenn der Verf, aus dem Begriff der Jiinger folgern will, daB
noch kein Begriff einer Ekklesia Gottes existierte (48); denn Jesus spricht
doch gerade im Mt von seiner Kirche, die er auf Petrus bauen will (Mt 16, 18),
und der er eine letzte Entscheidungsgewalt zuschreibt (Mt 18, 17). Treffend
zeigt dagegen der Verf., daB der universale Missionsbefehl bei Mt sich wohl
mit dem Verhalten der Urgemeinde gegeniiber der von Paulus ergriffenen
Heidenmission vereinigen 148t; denn in dieser Auseinandersetzung gehe es
nicht um die Berechtigung, sondern nur um die Methode der Heidenmission
(43). Vor allem wird man dem Verf Dank wissen, daB er Mt 28, 16—20 so klar
in die heilsgeschichtliche Perspektive gestellt hat. — Zum SchluB sei hier der
Beitrag von Joh. Schneider, Ordinarius fiir NT an der Universitit Berlin, Zur
Frage der Komposition von Joh 6, 27—58 (59) noch kurz erwihnt (132—142), der
gegen R. Bultmann ganz im Sinne der johanneischen Kompositionsgesetze
eine Dreiteilung der Rede nachweist (Joh 6, 27—40; 6, 41—51; 6, 52—58), so daB
die Ausscheidungen und Umstellungen Bultmanns uberfliissig werden.

Brinkmann

Burrows, M., The Dead Sea Scrolls of St, Mark’s Monastery. Vol. I: The
Isaiah Manuscript and the Habakkuk Commentary, Vol. IT: Fase. 2: Plates and
Transcription of the Manual of Discipline, 4° (XXIIT u. 61 Tafeln bzw. 11 Ta-
feln). New Haven 1950 u. 1951, The American Schools of Oriental Research.
Doll. 5— bzw. 2—. — Diese erste mit Unterstiitzung von J. C. Trever und
W. H. Brownlee begonnene Veréffentlichung der Schriftrollen vom Toten Meer
beabsichtigt zunéchst keine eigene Auswertung des Materials, sondern will
nur baldméglichst die aufgefundenen Texte der allgemeinen wissenschaftlichen
Bearbeitung zuginglich machen. Sie beschrinkt sich daher im wesentlichen
auf die fotografische Wiedergabe der Handschriften. Jede Tafel bringt eine
Kolumne des durchweg sehr deutlich erhaltenen Textes in Originalgrofe.
Jeder Tafel ist eine Druckseite gegeniibergestellt, die den Text in der gleichen
Zeilenanordnung in modernen hebriischen Typen bietet. Dadurch wird auch
dem paldographisch nicht so geiibten Leser das Studium des Originaltextes
erheblich erleichtert. Freilich ist diese Ubertragung nicht ganz ohne Fehler,
und der Herausgeber selbst hat bereits eine Liste der Corrigenda fiir den
Schlufl der Edition angekiindigt. — Die Einleitung zu dem vollsténdig vor-
liegenden 1. Bd. skizziert knapp die Geschichte der Entdeckung, bringt eine
Liste der vorgesehenen Abkiirzungen fiir alle aufgefundenen Manuskripte, die
jeweils mit DS plus einem den Inhalt charakterisierenden Buchstaben be-
zeichnet werden, z. B. DSH = Dead Sea Scrolls, Habakkuk Commentary; es
folgen sodann die notwendigsten archiologischen und paldographischen An-
gaben zu den in diesem Band verdffentlichten Rollen. Man wird diese spar-
same Zurlickhaltung, die der wissenschaftlichen Diskussion in keiner Weise
vorgreift, fiir eine solche erste Edition durchaus begriien und hoffen, dafl die
Verdffentlichung der weiteren Texte, vor allem auch der im Besitz der jli-
dischen Universitdt zu Jerusalem befindlichen, recht bald in ebenso sauberer
und objektiver Form folgen mége. Von Bd. 2 konnte bisher nur der 2. Faszikel
als Separatdruck herausgegeben werden, weil der Zustand der als Faszikel 1
vorgesehenen araméischen Lamechapokalypse (DSL), die letzte der vom sy-
rischen Metropoliten von Jerusalem den A.S.O.R. zur Verfiigung gestellten
Rollen, eine lingere und sorgsame Konservierungsarbeit erfordert. Auf den
Inhalt und die vielseitige Bedeutung der Texte einzugehen, ist an dieser Stelle
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nicht moglich. Eine vollstindige lateinische Ubersetzung des interessanten
Manual of Discipline hat J.T. Milik (Verbum Domini 1951, 129—158) ver-
offentlicht, desgleichen P.G.Lambert S.J. eine franzbsische mit ausfiithr-
lichen Erlduterungen (NouvRevTh 1951, 938—975). Haspecker

Daniélou, J, Sacramentum Futuri, Etudes sur les origines de la typo-
logie bibligue (Etudes de Théol. Hist.). gr. 8° (XVI u. 265 S.) Paris 1950, Beau-
chesne. — Das Zeugnis des NT und die Lehre der Kirche geben uns die Gewili-
heit, daBl viele Texte der Schrift nicht nur als historische Berichte des Ver-
gangenen, sondern auch als prophetische Entwiirfe einer kommenden, hGheren
Heilsordnung zu wverstehen sind, Die Viter-Exegese hat sich mit Vorliebe
diesem {iiber sich selbst hinausweisenden Sinn der heiligen Geschichte zu-
gewendet. Sie ist dabei freilich iiber die Grenzen einer echten Typologie
hinausgegangen und hat sich nicht selten in kiinstliche, allegorische Ausdeutung
der Bibeltexte verloren. Daran liegt es, daB uns die Schrifterklérung der Viter
trotz ihres Reichtums und ihrer theologischen Kraft doch oft recht fremdartig
anmutet, fast wie ein Urwald, in dem man sich schwer zurechtfindet. Eine ein-
gehende Geschichte der Viter-Exegese haben wir noch nicht; sie kann wohl
heute auch noch nicht geschrieben werden. Um so mehr begriuBen wir es, daB
das Buch von D. uns wenigstens fiir eine Teilstrecke sichere Fithrung bietet.
Es behandelt in fiinf Fragekreisen Hauptpunkte der typischen Auslegung des
Hexateuchs. Die fiinf Themen sind: Adam und das Paradies, Noe und die Flut,
das Opfer Isaaks, Moses und der Auszug, der Josue-Zyklus. Innerhalb der
einzelnen Themen zeigt der Verf, jedesmal, wie die kirchlich-traditionelle Exe-
gese die in der Schrift grundgelegte geistige Deutung mit innerer Treue und
Folgerichtigkeit weiterentwickelt; er verfolgt sie bis zu ihrer Einmiindung in
die Werke der groBen Viter um die Wende des vierten zum fiinften Jahr-
hundert, die schon auBerhalb des Rahmens dieses Buches liegen, Sehr ein-
drucksvoll tritt so die Einheitlichkeit und Konstanz der echten typischen Deutung
hervor. Daneben aber werden auch die Stréme sichtbar, die, von auBerbiblischen
Quellen gespeist, nicht mehr wirkliches Sinngut der Bibel weiterfiihren. In
dieser Hinsichtist vor allem die mit Hilfe der Allegorie gewonnene philosophisch-
moralische Ausdeutung der philonisch-jiidischen Schule zu Alexandrien zu
nennen, die von den christlichen Lehren zum Teil iibernommen wurde. Aber
auch innerhalb der geistigen oder christlichen Deutung finden sich viele
allegorische Wucherungen, in denen wir nicht mehr einen objektiven Schrift-
sinn zu erkennen vermégen. Vielleicht hitte der Verf. hier die Grenzen noch
klarer ziehen koénnen. Mit Recht betont er, daB auch in den iiber den eigent-
lichen Schriftsinn hinausgehenden Deutungen unter dem etwas bizarren Ge-
wand der Allegorie sich recht bedeutendes christliches und philosophisches
Gedankengut findet, wie iibrigens auch Philo von Alexandrien nicht heidnische
Philosophie in die Bibel eingetragen habe, sondern im AnschluB an griechisches
Denken eine biblisch orientierte Philosophie habe schaffen wollen. In einer
Zeit, da die Kirche in offizieller Weise zu einer griindlichen Erforschung des
wirklichen geistigen oder typischen Schriftsinnes aufgefordert hat, wird das
Buch von D. besonders willkommen sein. Es zeigt den Weg, auf dem die
Forschung weiterschreiten mul3, um die Viter-Exegese nach ihren verschiede-
nen Strémungen zu sichten und so zu einer besseren Erkenntnis des wirklichen
typischen Schriftsinnes zu gelangen. Wennemer

Criado, R, S.J, El valor dindmico del nombre divino en el Antiguo
Testamento. gr. 8° (29 S.) Granada 1950, Camacho. — C. stellt sich in dieser
Vorlesung zur Eréffnung des akademischen Jahres an der theologischen Fakultit
in Granada die Frage, von welcher Art die Dynamik des Jahwenamens sei.
Er unterscheidet drei Auffassungen: la dindmica mégica, als deren Haupt-
vertreter er Giesebrecht nennt, la dindmica fisica atenuada (Grether, Eichrodt)
und la dindmica moral (Konig, Gray, Béhmer). In der Diskussion dieser Sen-
tenzen bemiiht sich C. besonders um die Zuriickweisung der ersteren (10—24).
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Sowohl die unvoreingenommene Deutung der dafiir herangezogenen atl Texte,
vor allem aus den Pss, wie auch die grundsétzliche Frontstellung des AT gegen
jede Magie und die durchgehende Uberzeugung von der absoluten Transzendenz
und Independenz Jahwes sprechen gegen eine solche Auffassung. Zudem fehlt
dem Jahwenamen gerade der Geheimnischarakter und die iibrigen Merkmale,
die fiir die Namensmagie, wie sie in der Umwelt des AT geiibt wird, ent-
scheidend und kennzeichnend sind. Nach der eigenen Auffassung des Veri.
liegt die Dynamik des Jahwenamens ganz im Bereich der moralischen Wirk-
samkeit. Zunéchst ist der Jahwename wie eine Zusammenfassung alles dessen,
was der Israelit tiber seinen Gott weil, denkt und fiihlt, und sein Gebrauch
hat deshalb eine besondere impetratorische Kraft. Doch dariiber hinaus eignet
ihm eine gewisse sakramentale. Wo immer der Name Jahwes angerufen und
ausgerufen wird, tiber das Volk, iiber den Einzelnen, folgt ihm der besondere
Segen Jahwes, ,Es como un sacramental de la Antigua Ley“ (29). — In der
Beurteilung der Sentenzen scheint C. den Autoren nicht immer ganz gerecht
zu werden, z. B. wenn er von der dindmica fisica atenuada, die er Eichrodt
. zuschreibt, behauptet, sie sei nur dem Anschein nach von der magischen ver-
schieden, aber in Wirklichkeit so eng damit verbunden, ,que la una lleva nece-
sariamente a la otra“ (24). In Wirklichkeit scheint uns die Auffassung Eichrodts
sehr nahe an die ,sakramentale® des Verf. selbst heranzukommen, soweit man
diese aus der vorliegenden knappen Darstellung beurteilen kann. Vermutlich
wird die noch nicht verdffentlichte Dissertation, die C. beim Papstlichen Bibel-
institut in Rom vorgelegt hat (Sem Yahwe. El valor del nombre divino en el
Antiguo Testamento), dariiber mehr Klarheit bringen. Haspecker

Schilling, O., Der Jenseitsgedanke im Alten Testament. Seine Entwick-
lung und deren Triebkrifte. Ein Beitrag zur Theologie des Alten Testamentes.
8° (VIII u. 135 S.). Mainz 1951, Rheingold-Verlag. DM 10.50; geb. DM 12— —
Mit dem Untertitel kennzeichnet der Verf. den durchaus eigenen und in dieser
Klarheit wohl noch nirgends flir den Gesamtkomplex des israelitischen Jenseits-
glaubens durchgefithrten Fragepunkt seiner Habilitationsschrift. DaB eine Ent-
faltung vorliegt, ist bei dem progressiven Charakter der atl Offenbarung ohne
weiteres klar; die Frage ist, aus welchen Quellen sie gespeist wird. Gegeniiber
dem beliebten Riickgriff auf aullerisraelitische Einfliisse will Sch. positiv nach-
weisen, ,daB die Entfaltung des Jenseitsgedankens aus innerisraelitischen
Zusammenhingen erwachsen ist* (10), wihrend fremde Einfliisse ,nur be-
gleitende, keine die Substanz bedingende Bedeutung® hatten (104). Die Haupt-
triebkrifte, die er dabei tétig sieht, sind neben dem Wissen um Jahwes Macht
iiber Leben und Tod vor allem der Glaube an Erwidhlung und Endheil des
Volkes, an Gottes Gerechtigkeit und an individuelle Vergeltung (102), Der
Bundesschlul wirkte nicht unmittelbar befruchtend auf die Entwicklung, weil
er zunéchst den Blick auf die irdische Konstituierung des Gottesreiches lenkte
(14—80). — In der Durchfithrung seines Themas sichtet Sch. in einem ersten,
analytischen Teil ,die Tatsachen® (11—68). Hier werden alle in Frage kommenden
Termini und Aussagegruppen vom ,Sich zu den Vitern legen® bis zur realen
Auferstehung der Toten in einigermaBen logischer Anordnung auf ihren Gehalt
gepriift. Die exegetische Behandlung der Stellen ist dabei notgedrungen kurz,
fast summarisch, wobei Sch. mehr Wert legt auf den gedanklichen Zusammen-
hang des Kontextes als auf philologische Parallelen, die beim Wandel der Be-
griffsinhalte leicht zu Trugschliissen fiihren konnten. Eine etwas ausfiihrlichere
Untersuchung wird u. a. dem sonst wenig beachteten ,Jahwe totet und macht
wieder lebendig® in 1 Sm 2,6 gewidmet, um zu zeigen, dall hier Jahwe ,die
echte Macht zugeschrieben wird, zu toten und Verstorbene wieder zu erwecken
(34), ebenso dem vielbesprochenen Text Job 19,25ff., der, wie auch Is 26, fiir
die reale Auferstehung in Anspruch genommen wird, nicht ganz iiberzeugend,
wie mir scheint. — Der zweite, synthetische Teil (69—101) ordnet die gewonne-
nen Tatsachen ,in das Nacheinander der Geschichte und das Zueinander der
Triebkrifte, die zum Weiterwachsen des Jenseitsgedankens beigetragen, bzw.
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dies verhindert haben® (10). GewiB ist dies nicht ohne Liicken mdéglich, und der
Verf. versucht sich erfreulicherweise nicht in gewagten Konstrukionen. Immer-
hin ergeben die Aufteilung in die Hauptphasen der Entwicklung (dlteste Zeit,
BundesschluB und seine Auswirkung, vorexilische Propheten, Problemwelt des
Einzelnen [Job, Pss], Exil, nachexilische Biicher [Weish, 2 Makk]) und ihre
jeweilige Kombination mit den bereits genannten religiosen Triebkriften ein
eindrucksvolles und ziemlich geschlossenes Gesamtbild, das die These von der
Eigenstéindigkeit dieser Entfaltung durchaus begriindet erscheinen l46t. Darin -
liegt der Hauptwert dieser klaren und sorgfiltigen Studie. Haspecker

Kraus, H. J, Die Kénigsherrschaft Gottes im Alten Testament. Unter-
suchungen zu den Liedern von Jahwes Thronbesteigung (Beitridge z. hist. Theol.
13). gr. 8° (XII u. 155 S.) Tiibingen 1951, Mohr, DM 15.—. — Es geht in dieser
bedeutsamen Studie nicht nur um die bekannte Psalmengruppe, sondern mehr
noch um das Fest, das dahinterstehen soll. Als Thronbesteigungspsalmen
werden mit Gunkel und gegen Mowinkel nur Pss 47; 93; 96; 97; 99 und 98 als
Parallele zu 96 anerkannt. Das kultisch-mythische Fest der Thronbesteigung
Jahwes, das Mowinkel in Analogie zum babylonischen Neujahrsfest eingefiihrt
hat, wird abgelehnt als nur auf ,Vermutungen und ungesicherten Kombina-
tionen® beruhend (25). Den Ausgangspunkt fiir seinen eigenen Vorschlag findet
K. in den schon von Mowinkel als ,Festlegende* herangezogenen Berichten
2 Sm 6 par und 1 Rg 8 par. Zu 2 Sm 6 steht 2 Sm 7 in innerem Zusammenhang,
beide Kapitel miissen daher als Einheit genommen werden und weisen so
nicht auf ein Fest der Thronbesteigung Jahwes im Sinne Mowinkels hin,
sondern auf ein anderes, das K. ,das konigliche Zionfest“ (44) nennt. Sein
Inhalt ist: Erwihlung des Zion und Erwihlung der Daviddynastie durch Jahwe.
Es wurde gefeiert am 1. Tage des Laubhiittenfestes, das als Ganzes den Charak-
ter eines Bundesfestes mit Bundeserneuerung hatte (vgl. 2 Rg 23, 1—3). Dieses
konigliche Zionfest entbehrt jedes mythischen Charakters, sondern feiert die
geschichtlichen Heilstatsachen, die 2 Sm 6—7 berichtet werden. Als Zeugen fiir
die Existenz eines solchen Festes werden auSer 2 Sm 6—7 und 1 Rg 8 auch 1 Rg
12, 32—33 und 2 Rg 23, 1—3 herangezogen, vor allem aber die Kultlyrik des
Festes, die in den Pss 132; 78, 65—72; 24, 7—10; 2; 72; 89 und einigen Zions-
liedern erkannt wird. Die Thronbesteigungspsalmen dagegen haben mit diesem
Fest nichts zu tun; denn es fehlt ihnen jede Bezugnahme auf die Daviddynastie
(49), und ,eine Thronfahrt Jahwes gehorte nicht zum koniglichen Zionfest® (84).
Da aber dennoch fiir K. ihr Charakter kultischer Lyrik feststeht, bleibt die
Frage: Wo ist das Fest, zu dem diese Psalmen gehoren? Die Losung bietet fiir
K. Deuterojesaia. In seiner machtvollen Prophetie heben sich 2 Gedanken
deutlich heraus: Jahwe erwéhlt von neuem Zion und fiihrt personlich sein Volk
dorthin zuriick in einer Heilstat, die wenigstens ebenbiirtig neben dem ersten
Ex- und Eisodus steht, und zugleich tritt Jahwe personlich die Konigsherrschaft
auf Zion an. Unter dem EinfluB dieser Botschaft entsteht nach dem Exil eine
Erneuerung des durch die Zerstdérung Jerusalems und den Untergang der
Daviddynastie entleerten koniglichen Zionfestes, in der die Erwidhlung Zions
mit einem neuen starken Akzent belebt ist, wihrend fiir die ohnehin nur stell-
vertretende Daviddynastie nun die direkte personliche Konigsherrschaft Jahwes
auf Zion eintritt. Als Datum dieses Festes wird auf Grund von Neh 8; Pss 81; 50
und 95 der 1. Tischri, also das jiidische Neujahrsfest, angenommen. Ps 81 wird
von der jiidischen Tradition ausdriicklich als Neujahrspsalm bezeichnet, und
die Einginge aller drei Pss spiegeln bei aller Individualitdt eindeutig genug
dieselbe Festsituation wider, fiir die das Schofarblasen und die Prozession
besonders charakteristisch sind. Da der weitere Hauptinhalt dieser Pss auf
eine Bundesfeier hinweist, wird auch dieses neue konigliche Zionfest als der
kultische Auftakt dazu verstanden (119). In dieses neue Zionfest nun gehodren
die Thronbesteigungspsalmen als Kultlyrik, Damit ist der Kreis der Unter-
suchung geschlossen. Auf den eschatologischen Charakter dieses nachexilischen
Festes wie auf die Zusammenhidnge des Messianismus mit dem vorexilischen
kann hier nicht eingegangen werden, Es bleibt die Frage nach der Zuverldssig-
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keit des Ergebnisses. Zunichst ist festzustellen, daB der Existenz eines solchen
Festes weder von den atl Dokumenten noch von der atl Theologie her irgend
etwas widerspricht. Vielmehr sind alle Elemente, die K. zur Annahme eines
solchen Festes fithren, dem AT selbst entnommen und gehdren zum zentralen
und aktuellsten Glaubensgut, das sich am ehesten im Kult einen festlichen
Ausdruck schaffen konnte. Das schon gibt dem Vorschlag K.s einen absoluten
Vorrang vor den religionsgeschichtlichen Konstruktionen Mowinkels und der
heutigen Uppsala-Schule, an der K. mit Recht eine sehr entschiedene und
grundsitzliche Kritik ibt. Reichen aber die von K, herangezogenen Griinde aus
fiir den gesicherten historischen Nachweis eines solchen Festes? Wir glauben
unbedenklich sagen zu diirfen: die Ergebnisse K.s diirfen wenigstens eine solide
Wahrscheinlichkeit fiir sich beanspruchen. Bedenken bleiben uns vor allem
hinsichtlich des Zeugniswertes der Texte fiir eine bestimmte regelméfBige Kult-
feier. DaB die historischen Texte uns fiir das nachexilische Fest weithin im
Stich lassen, ist nur zu erwarten; aber auch die fiir das vorexilische Fest
herangezogenen sprechen alle von einer ganz auBergewohnlichen einmaligen
geschichtlichen Situation. Reichen die Indizien, sie zu einer regelméBig wieder-
kehrenden zu machen? Sind die Pss 132 usw. wirklich einem Fest zuzuordnen
und als Kultlyrik zu verstehen? Tatséchlich ist doch nur in Ps 24 deutlich etwas
von dem konkreten Echo einer so festlich frohen Feier zu spiiren, wie sie das
kénigliche Zionfest gewill gewesen sein miiite; die anderen Pss sind teils eher
lehrhaft (78), teils sehr ernst (89 als Ganzes), teils wiirden sie in der Feier der
Konigskronung ihre voll ausreichende Erklérung finden (2; 72; 132), Die Thron~
besteigungspsalmen zeigen kaum konkrete kultische Hinweise, wie K. selbst
zugibt (22), enthalten aber (wie auch die Zionslieder) so aktuelles Glaubensgut,
daB sie bei jeglicher Festprozession, die zum Zion wallfahrtete, gedichtet und
gesungen werden konnten. Es blieben auch noch manche anderen Punkte ge-
nauer zu kliren, und es ist nur zu wiinschen, daB der mutige VorstoB3 des Verf.
die Basis fiir eine fruchtbare weitere Diskussion geben moge. Haspecker

Manson, T. W., The Beginning of the Gospel (A Primer of Christianity 1).
8° (113 S.) Oxford 1950, Univ. Press. 6 sh. 6 d. — In der Einleitung (1—26) zeichnet
M. mit kurzen, meisterhaften Strichen die jiidische Geschichte und das Messias-
Ideal der letzen Zeit vor Christus und die so ganz andere Messias- und Gottes-
reichs-Idee Jesu im Mk-Ev: ,Menschensohn® und ,Gottesknecht”, dienend und
opfernd, sowie die daraus entstehenden Spannungen, dazu die Eigenart des
Mk-Ev. S. 27—105 gibt er eine Ubersetzung des Mk in modernes Englisch, die
die Feinheiten des Griechischen noch genauer wiederzugeben sucht als die
amerikanische Standardversion 1946, z. B. Mk 1, 35ff: ,,... went out and away ...
Simon ... tracked him down ... Let us go elsewhere into the neighbouring
townships that I make the proclamation there also“. Vor die meisten Perikopen
stellt M. eine knappe historische oder archiologische Notiz, klirt vorsichtig
eine Schwierigkeit, verteidigt das Seesturmwunder (44), zeigt die Phasen der
dramatischen Entwicklung in dem Kampf der verschiedenen Messiasideale,
weist die theologische Bedeutung z. B. der Jungerberufung und der Wahl und
Sendung der Zwolf auf usw.; diese Bemerkungen helfen viel zum geschicht-
lichen und geistigen Verstindnis des Mk. Sehr tief ist das Stiick vor den Para-
beln mit dem SchluB3: ,,And of all the parables of Jesus the greatest is himself*
(41); oder zu Mk 9, 29: ,Faith is silent prayer: prayer is spoken faith® (63); oder
zu 12, 37: ,the Messiah is the realization of a higher ideal than David’s king-
ship® (81). — Zur Abrundung des urkirchlichen Christusbildes sind Lk 24, Apg 10,
34ff, Rom 1, 4, Phil 2, 5ff, Jo 1, 1—18 angefiigt, zum SchluB 20 Buchtitel fiir
weitere Lesung. Koester

Lightfoot, R. H., The Gospel Message of St. Mark. 8° (116 S.) Oxford
1950, Clarendon Press. sh. 10.—. — Im 1. Teil bespricht der Verf. sowohl die
Griinde, die frither vielfach eine geringere Einschitzung des Mk bedingten,
wie auch die Griinde, die heute meistens fiir den htheren Wert des Mk geltend
gemacht werden. Hierher gehoren: lebensvolle, urspriingliche Darstellung, das
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geheimnisvolle Christusbild und die Tatsache, da Mk als Hauptquelle fiir Mt
und Lk gedient habe. Der 2. Teil bringt einen Aufrif von Mk 1. L. mdochte
gegen Westcott-Hort Mk 1, 9—13 noch zum Prolog ziehen, weil hier das
Christusbild bestimmend fiir das ganze Evangelium gezeichnet wird (16f.). Er
ist der Ansicht, daB zwar manche Abschnitte und Einzelheiten des Mk auf
Petrus zuriickgehen, jedoch nicht das Buch als Ganzes noch seine genaue
Gestalt (28). An fiinf Beispielen aus dem 2. und 3. Kap. zeigt er, wie der Evan-
gelist kurze Begebenheiten' aus dem Leben Jesu aus der Predigt des Petrus
ausgewihlt hat, um damit die Heilswahrheiten zu beleuchten. Im 3. Teil be-
handelt der Verf. die Messianitit Jesu. Mk 1—8 berichtet von zehn Macht~
erweisen Jesu, der jedoch alles Aufsehen vermeidet. Nach Mk 2 und 3 fangen
schon die Widerstinde gegen ihn an. Mk 3, 7 beginnt mit der Wahl der Apostel
die Griindung des neuen Israel. Der Messias wird sich durchsetzen, wie an den
Gleichnissen von der Saat gezeigt wird — das Petrusbekenntnis ist ein Ein-
schnitt —, aber der ,Menschensohn® (Ps 8, 4; Dn 7, 13; vgl. Is 42ff) muBl viel
leiden. Noch achtmal ist die Rede von seinem Dienst, Leiden und Tod und nur
dreimal von seinem Kommen in Herrlichkeit. Jesus belehrt jetzt die Junger,
zieht dann friedlich in Jerusalem ein und wird Eckstein werden. Er wird ver-
urteilt, nicht wegen Verletzung des Gesetzes und des Sabbats, sondern wegen
seines messianischen Anspruchs. Im 4, Teil zeigt L. die enge Verbindung von
Mk 13 mit der Leidensgeschichte, untersucht dann im 5. Teil im Anschlufl an
E. Lohmeyer (Theol. Blitter, Okt./Nov. 1941) die Tempelreinigung nach Mk und
im 6. Teil die Tempelreinigung nach Joh. Diese. letzte Untersuchung scheint
mir besonders wertvoll zu sein. Der Verf. geht aus von der johanneischen
Bezeichnung ,Juden® als Widersacher Jesu, die im Joh mehr als flinfzigmal
vorkommt, um dann durch einen Aufrifi von Joh 1, 1 bis 4, 26 die Bedeutung
aufzuzeigen, die der Evangelist der Tempelreinigung beilegt. Joh 1 ist Vor-
bereitung. In Jerusalem kommt Jesus zum ersten Male mit den Juden in
Berithrung und zeigt, daB die neue messianische Ordnung nicht bloB eine
Vollendung der alten ist, sondern im Gegensatz zu ihr steht. Er selbst spielt an
auf seinen Tod. Nur der, welcher vom Himmel herabstieg, bringt die volle
Offenbarung, nur der von oben Wiedergeborene kann sie verstehen und in das
Reich Gottes eingehen, um dort das ewige Leben zu finden (Joh 3). Das Wasser
aus dem Jakobsbrunnen ist nicht zu vergleichen mit Jesu lebendigem Wasser
(Joh 4). Das Austreiben der Opfertiere zeigt, daB der jldische Tempel jetzt
nicht mehr der Mittelpunkt der Gottesverehrung ist, und daB darum Opfer-
tiere nicht mehr erforderlich sind. An Stelle des judischen Tempels wird Jesus
den Tempel seines Leibes durch die Auferstehung wiederaufbauen und damit
den Tempel der Gemeinde der Gldubigen als seinen mystischen Leib (vgl
1 Kor 3, 16; 12, 27; Eph 2, 21). Die Tempelreinigung, die auch Mk mit der Ver-
werfung Israels und dem Tode Jesu verkniipft, hat nach L. wahrscheinlich
erst gegen Ende des Lebens Jesu stattgefunden (77ff). — Mk schloB nach L.
urspriinglich mit 16, 8: Das Licht der Welt geht auf; das Erschrecken der
Frauen zeigt die GroBe der Machttat Jesu, wie der Verf. im 7. Teil ausfiihrt.
(Die Echtheit von Mk 16, 9—20 verteidigt G. Hartmann S. J., Der Aufbau des
Markusevangeliums [Ntl. Abh. 17, 2/3], Munster 1936, 175—263; vgl. Schol 12
[1937] 248ff) Im 8. Teil geht L. auf die Bedeutung der formgeschichtlichen
Methode fiir das Studium der Evangelien ein, der man in England mit starker
Zuriickhaltung begegnet. Im Anhang untersucht er die Bedeutung Galildas,
auf das Mk 14, 28 und 16, 7 hinweisen, und das Verhéltnis der Zwolf, der
Jiinger und der Menge zu Jesus (106—116). — Das Buch ist mit Ehrfurcht und
zugleich kritischer Aufgeschlossenheit geschrieben. Es bietet viele feine Be-
obachtungen, die Mk und Joh beleuchten und die Perikopen unter grofie theo-
logische Gesichtspunkte stellen, wie wir es heute suchen. Koester

Blinzler, J., Der Prozef Jesu (Bibelwissenseh. Reihe 4). gr. 8° (VII u.
171 S.) Stuttgart 1951, Kath, Bibelwerk. DM 3.90. — Dieses Buch setzt sich das
Ziel, ,den geschichtlichen Verlauf und den juristischen Charakter des Pro-
zesses Jesu zu ermitteln und darzustellen, soweit dies die biblischen und auBer-
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biblischen Quellen ermoglichen® (VII). Diese Aufgabe hat der Verf. mit wissen-
schaftlicher Umsicht und Griindlichkeit, mit ruhig und sachlich abwigendem
Urteil zu lésen gesucht und dabei ein so anregend geschriebenes Werk ge-
schaffen, daB man es nur mit Spannung durchliest. Nach einer Einfilhrung in
die moderne Problemstellung und in die Quellenlage werden die einzelnen
geschichtlichen Fragen der Reihenfolge des Prozelgeschehens nach behandelt
und moglichster Kldrung zugefiihrt. Dinge, die mehr am Rande liegen oder
auch der weiteren wissenschaftlichen Unterbauung der Stellungnahmen des
Verf. dienen, werden in eigenen Exkursen im Schlufteil des Buches (131—164)
gebracht. Wir geben einige Hauptergebnisse der Arbeit in kontroversen Fragen
kurz wieder: Die Gefangennahme geschah im Auftrag des Synedriums durch
die ihm zur Verfiigung stehenden Polizei- oder Gerichtsorgane, die noch unter-
stiitzt wurden durch eine Abteilung der Tempelpolizei (= omeipa Joh 18, 3 12,
nicht die romische Kohorte). Der Bericht Joh 18, 19—24 ist nicht, wie man
neuerdings vorgeschlagen hat, ein Verhor vor Kaiphas, sondern ein inoffizielles
Vorverhdr vor Annas, das keinen Bestandteil des eigentlichen Prozesses bildet.
Das Synedrium hat Jesus unter dem Vorsitz des Kaiphas in einem ordent-
lichen und legalen ProzeBverfahren wegen Gottesldsterung zum Tode ver-
urteilt. Diese These richtet sich gegen viele neuere Gelehrte, die die Geschicht-
lichkeit eines jiidischen Prozesses in irgendeiner Form leugnen (vgl. 6—9). Die
Verurteilung geschah in einer Sitzung, die zu fortgeschrittener Nachtzeit be-
gann und in den Morgenstunden endete. Weil den Juden nach Joh 18, 31b das
Schwertrecht nicht zustand, lieferten sie Jesus dem rdmischen Landpfleger
aus. Pilatus hat ein neues Verfahren gegen Jesus auf der Grundlage des
romischen Rechts durchgefiihrt. Die Anklage der Juden lautete nun auf Hoch-
verrat, weil sie mit solcher Klage beim romischen Richter besser durchzu-
dringen hofften. Pilatus erkennt alsbald die Unschuld Jesu. Aber alle Ver-
suche, ihn freizugeben, scheiterten am HafB der Juden und an der Halbheit
und Furcht des Richters. SchlieBlich hat Pilatus Jesus wegen Hochverrat in
einem formlichen Urteil zum Kreuzestod verurteilt. Das Urteil wurde sogleich
von romischen Soldaten vollstreckt, In der Beschreibung der Kreuzigung folgt
der Verf, im wesentlichen der Untersuchung von U. Holzmeister, Crux Domini
atque crucifixio, 1934, Ein Bedenken mochte ich &ufiern: Ist Jesus wirklich nur
wegen seines Messias-Anspruches als Gotteslédsterer verurteilt worden? ,,Sohn
Gottes® als Messias-Titel 148t sich nur sehr diirftig belegen. Die Anklage der
Juden: ,er hat sich zum Sohne Gottes gemacht“ (Joh 19, 6), diirfte doch im
gleichen Sinne zu verstehen sein wie etwa Joh 5, 18 oder 10, 31—39. Es bleibt
immer noch schwer zu verstehen, wie die Juden in dem einfachen Messias-
anspruch eine Gottesldsterung sehen konnten. — Das Buch ist nicht nur dem
Fachmann von Nutzen; es wird gewiB auch ein groBes Interesse bei prak-
tischen Seelsorgern und bei allen Christen finden, die sich {iber den wichtigsten
Abschnitt unserer Heilsgeschichte niher orientieren mochten. Verf. hat auch
ein klares und doch verséhnliches Wort zur Schuldfrage im ProzeB Jesu ge-
funden. Wennemer

Brunner, E., Der Rémerbrief, iibersetzt und ausgelegt (Bibelhilfe fiir die
Gemeinde 6). 8° (142 S.) Stuttgart 1948, Oncken. DM 5.80. — B. hat in diesem
Kommentar die Grundgedanken des Romerbriefs herausgearbeitet, die er zur
bequemeren Ubersicht am Schluf im Querschnitt in Form von Exkursen zu-
sammengefaBt hat. Hier werden behandelt: Auferstehung, Geist und Fleisch,
Gerechtigkeit Gottes, Gesetz und Gesetzeswerk, Glaube, Gnade, Heiligung, Jesus
Christus, Kirche —Gemeinde, Liebe, Pridestination — Erw#hlung, Rechtferti-
gung des Siinders, Siinde, Taufe, Zorn Gottes und Versohnung. In manchen
Punkten kommt der Verf. der katholischen Auffassung sehr nahe, z. B. wenn
er in der ,Gerechtigkeit Gottes* bei der Rechtfertigung ,die freigeschenkte
Gerechtigkeit, das einzig in Gottes Gnade begriindete Rechtsein® (10) sieht;
denn auch nach katholischer Auffassung ist ja die Rechtfertigung ein freies
Geschenk Gottes, da auch die Mitwirkung des Menschen bei der Rechtfertigung
nur durch die Gnade moglich ist. An die katholische Auffassung von der
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habituellen Siinde und heiligmachenden Gnade erinnert die Behauptung: ,Dal
sie Siinder sind und daB ihnen dieses herrliche Gottesgeschenk fehlt, ist offen~
bar.ein und dasselbe® (22), oder wenn betont wird, die Rechtfertigung bestehe
nicht nur in einer Gerechterklirung, sondern in einer Gerechtmachung durch
das neue Leben, das einer im Glauben an Christus hat. In der Verbindung mit
Christus sei er ein neuer Mensch (135). Selbst die Bedeutung der guten Werke
wird nachdriicklichst hervorgehoben. Gott werde nach dem Tun richten; denn
nicht das stehe in Frage, ,0ob das Tun des Guten entscheidend sei, sondern ob
man aus eigener Kraft zum Tun des Guten* komme (14). Wenn freilich ,die
Wirklichkeit des Guten“ ,nichts anderes ist als die Gabe Gottes* (14), sieht
man nicht ein, wo noch fiir menschliche Verantwortung Platz bleibt. Der
Verf. gibt selbst zu, daB seine Auffassung logisch zur Annahme fiihrt, daB
Gott von Ewigkeit her eine Reihe von Menschen zum Verlorengehen be-
stimmt habe. Aber das stehe mit dem Grundsatz der Schrift im Widerspruch,
daB Gott die Liebe ist, und darum sei die Lehre von der Erwéhlung notwendig
unlogisch (133). Klar wird gegen K. Barth betont, daB ,die Leugnung einer
allgemeinen Offenbarung® (in Natur und Geschichte als Werken Gottes) ,sich
weder auf Paulus noch sonst auf die Bibel berufen® kann (12). Die Kirche als
yInstitution wird unter Berufung auf Paulus abgelehnt. Sie ist dem Vertf,
wie er das in seinem Werke ,Das MiBverstéindnis der Kirche“, Stuttgart 1951,
weiter ausgefiihrt hat, nur ein personaler Begriff. Von einer Heilsnotwendig-
keit der Taufe sei bei Paulus nichts zu finden (140). Eine Erbsiinde im katho-
lischen Sinne wird abgelehnt. Kein Mensch konne sich aus sich selbst heraus
der Notwendigkeit des Sitindigens entziehen, aber Paulus nenne dieses ,Ver-
hiéngnis“ noch nicht Siinde oder spreche ,gar von einer Vererbung der
Siinde“ (35). Brinkmann

Fuchs, E, Die Freiheit des Glaubens. Rém 5—8 ausgelegt (Beitrége z.
evang. Theol. 14). 8° (123 S.) Miinchen 1949, Kaiser. DM 5.50. — Der Verf. gibt,
weithin im Geiste von R. Bultmann, einen Kommentar zu Rém 5—8. Die Frei-
heit des Glaubens versteht er als ,Freiheit von der Siinde im Gehorsam des
Glaubens® (46). Damit ist nach ihm aber keine Freiheit von jeglicher Bindung
gegeben, sondern die christliche Verkiindigung nimmt den Menschen neu in
Anspruch, indem sie ihm um Christi willen die Freiheit ,vom Gesetze® zu-
mutet, die der siindige Mensch verloren hatte. Sie mutet ihm die Freiheit neu
zu, indem sie ihn vor die Freiheit der Entscheidung stellt, welche Herrschaft
er nunmehr wihlen will. Er hat wieder die Freiheit gewonnen, sich selbst
hinzugeben (42). Der Glaube ist nach dem Verf, ,als gehorsame Annahme der
Botschaft von dem Herrn Jesus Christus zugleich die Empfangnahme der Sache
selbst, der realen, endgiiltigen Versdhnung mit Gott“ (17). DaB die Gnade
kam, zeigt sich daran, daB das Gesetz, das von uns eben nicht erfillt war,
eufier uns in Christus erfiillt wurde, indem Christus fiir uns starb, und damit
ist das Gesetz als unser Ankléiger erledigt (67). Rom 5, 12 bis 8, 30 gibt Paulus
nach F. Antwort auf die Fragen: Wie steht es mit dem Glauben, wenn doch
die Existenz des Glaubenden auch nach dem Gliubigwerden weitergeht? Wie
steht es damit angesichts der Macht des Todes, der Siinde und des Gesetzes?
Wie steht es mit diesen Michten angesichts der Macht des Kreuzes und der
Auferstehung Jesu? (17). Dabei meint der Verf, Paulus habe das kosmolo-
gische Schema des Urmenschen zugrunde gelegt, weil er dessen Grundanliegen
teile: Der Gott vollig entfremdete Mensch hat sich selbst verloren und mdchte
deshalb zu sich selbst kommen (19). Dieses Schema stehe tiberall im Hinter-
grund (49), obgleich Paulus selbst kein Gnostiker sei (54). Den Mythos als
solchen habe er fallen lassen und nur seine Einzelmotive benutzt (32). F.
spricht ausfithrlich von der Bedeutung der Taufe nach Rom 6 (27—54). Rom 6, 5
iibersetzt er: ,denn wenn wir Zusammengewachsene geworden sind in der
Gleichheit mit seinem Tode, so werden wir erst recht der Auferstehung teil-
haftig sein®. Er betont, daB potwue nicht nur eine ,Nachbildung®, sondern die
,Identitit seines Todes mit unserem Tode“ ausdriicke, die in der Taufe zum
Ausdruck komme (30). Es ist iibrigens nicht klar zu ersehen, wie der Verf. sich
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die Wirkung der Taufe denkt. In der Taufe ist nach ihm der Satz wahr ge-
worden, daB der Tod entmichtigt ist, aber nicht ohne weiteres in uns, sondern
dort und damals in Christus (27). Die Taufe ist ein Hineintauchen des Glau-
benden in den Tod Christi, aber so, daB sie nicht etwa wiederholt, was in
Christus geschehen ist, sondern sie ist mit dem Tode Christi gleich und
gleichzeitig (28). Wie im Tode Christi unser Tod vorweggenommen ist, so und
deshalb ist auch in seiner Auferstehung neues Leben fiir uns vorweggenom-
men und, weil der Tod erledigt ist, angebrochen (30). Der Aorist ,wir sind
gestorben® ist nur deshalb existentiell aussagbar, weil wir uns infolge der
Taufe in der Kirche vorfinden. Die Kirche allein ist das Ganze der christlichen
Existenz, Die Taufe ist also Tatwunder und Zeichen zugleich. Tatwunder,
insofern sie uns konkret dorthin versetzt, wo wir die Gnade empfangen, wo
wir nicht mehr sind, was wir waren (35), Bemerkenswert ist, daB der Verf.
bei aller Betonung der Rechtfertigung aus dem Glauben allein doch die Mit-
verantwortung in freier Entscheidung hervorhebt. Brinkmann
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Leys, R, L'image de Dieu chez s. Grégoire de Nysse. Esquisse d'une doc-
trine (Museum Lessianum. Sect. Théol. 49), 8° (146 S.) Paris-Bruges 1951, Des-
clée, de Brouwer. Fr. b. 95— — ,Bildtheologie” war in den beiden letzten
Jahrzehnten das Thema zahlreicher Untersuchungen: des Irendus, des Clemens
von Alex., des Origenes, des Athanasius u.a. L. fithrt viele davon in seiner
8 S. in Kleindruck umfassenden Bibliographie an; sie lieBe sich ergénzen durch
die zu Anfang des Artikels eixdyv im Theol. Worterbuch IT (1935) 378 genannten
Arbeiten protestantischer Theologen, Gregors v. Nyssa Bildtheologie war
wihrend des letzten Weltkrieges Inhalt zweier Zeitschriftenaufsétze: Schol 1943
und Mediaeval Studies, Toronto 1945; dazu kommen drei grofere Studien, die
zwar nicht ausdriicklich seine Bildtheologie behandeln, sie aber nahe beriihren:
H.U.v.Balthasar, Présence et Pensée, Paris 1942;J. Daniélou, Platonisme et théo-
logie mystique, Paris 1944; A, Lieske, Die Theologie der Christusmystik Gregors v.
Nyssa: ZKathTh 70 (1948), Von diesen Untersuchungen wertet L. die von Lieske
am hochtsen, weil sie Gregors Bildtheologie als Gnadentheologie erweise.
Balthasars Buch dagegen scheint ihm mehr subjektive Konstruktion zu sein als
objektive Wiedergabe der Gedanken Gregors, ,qui était tout de méme évéque
avant d’étre philosophe (16). Diesen Gedanken driickt er noch allgemeiner und
schirfer so aus: ,Warum sollten sich die Véter, besonders in ihren Predigt-
werken . .. nicht widersprechen? Les plus théologigues d’entre eux ne sont pas
avanttout théologiens. Sie waren keine Schulmeister, sondern Kirchenminner. . .
Ihre Absicht konnte nicht sein, ein System zu konstruieren, einfach deshalb,
weil sie keine Zeit dazu hatten® (20£.). Darum denkt sich L. bei Auslegung der
,Lehre* Gregors vorsichtig hinein in seine Gedankenwelt und in die seiner
Leser oder Horer; darum meidet er dngstlich jede gewaltsame Harmonisierung;
darum 14Bt er manche Frage einfach offen; z. B.: Der lefzte Sinn des ,,Pleroma“
(88); Apokatastasis (91); imago Trinitatis, gegen Balthasar (93); der ,Urmensch®,
gegen Daniélou (108). — Nach einer kurzen Einleitung (Beurteilung der oben
erwahnten Untersuchungen zu dem gestellten Thema) folgt als 1. Teil ,Die
Dialektik des Bildes®. Die ,ratio propria“ dessen, was »Bild Gottes” besagt,
wird umschrieben: I’image est ,la manifestation de Dieu par le truchement
d'un é&tre qui, dans l'altérité, jouit de sa similitude® (19). Den Kern des Buches
aber bildet der 2. Teil: ,Die verschiedenen Anwendungen des Bildgedankens®,
mit den 3 Kap.: Die Anthropologie, Ekklesiologie, Trinitdtslehre und Christo-
logie. Dann folgt ein Anhang iliber die Echtheit der Homilien ,In verba:
Faciamus hominem ad imaginem et similitudinem nostram®, in dem L. die
Griinde Ivankas fiir die Echtheit noch verstirkt: Aoyweés hat bei Gregor eine
viel weitere Bedeutung als in unsern Sprachen; auch in diesen beiden Homilien
ist der Gegensatz eludv — onolwotg nicht einfachhin der von Natur und Ubernatur,
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sondern similitudo bedeutet die ,Realisation® der imago, imago ist der Wurzel-
grund des iibernatiirlichen Lebens, der selbst durch schwere Siinde nicht zer-
stort werden kann, nach Analogie des ,character indelebilis® der Sakramenten-
lehre, ,des amorces latentes, confuses encore® (II 4£.; 138). — Eine aufschluB-
reiche, anregende Untersuchung, welche die Vétertheologie mit neuen, wert-
vollen Erkenntnissen bereichert. Doch sei die Frage erlaubt: Tun heutige
Erforscher solcher Theologie nicht zu wenig an Quellenanalyse, wihrend frithere
zuviel darin getan haben? Ist Gregors Denken nicht doch mehr, als es L, wahr-
haben will, infiziert von einigen neuplatonischen, dem kirchlichen Glaubensgut
kaum assimilierbaren Ideen, und dies nicht nur ,en guise d’exercice” (vgl.
91 Anm.)? 3 Schoemann

Terrier, H., Le Transformisme et la Pensée Catholique. 8° (240 S.) Paris 1950,
Les Editions du Cédre. — Steinbiichel, Th, Die Abstammung des Menschen.
Theorie und Theologie. 8° (176 S.) Frankfurt/M. o.J. (1951), Knecht. DM 7.80;
Kuhn, O. Die Deszendenztheorie, 2., verb. Aufl. 8° (167 S.) Minchen 1951,
Kosel, DM 7.50. — Die zwei ersten dieser drei Biicher gehdren insofern zu-
sammen, als in ihnen die Meinung gegenwirtiger Theologen iber die Ab-
stammungsfrage zum Ausdruck kommt. Gemeinsam ist in allen diesen Ver-
tretern die Uberzeugung, daB8 nur eine theistisch-finalistische Entwicklungs-
lehre angenommen werden konne, Innerhalb dieses noch erst weit gezogenen
Rahmens scheiden sich zwei gegensitzliche Standpunkte, von denen der eine
zwar nicht eine starre Konstanz der Arten, wohl aber eine naturfeste Be-
harrung typisch geschiedener Baupline vertritf, innerhalb deren alle Um- und
Abwandlung eingegrenzt bleibe, wilhrend die freiere Richtung eine sprung-
weise Umwandlung auch der typisch verschiedenen Grofgruppen von Lebe-~
wesen annimmt, an die auch die leibliche Abstammung des Menschen anschlieBt.
Das erste der hier angezeigten Biicher von Terrier gibt einen Einblick in diese
gegensitzlichen Richtungen innerhalb der neueren franzosischen Theologie
(auf deutsche Autoren wird nirgends Bezug genommen). Die Art, wie die
giangigen Beweise fiir den (unbeschrinkten) Transformismus einer Kritik unter-
zogen werden, bietet uns kaum Neues und will offenbar nur beurteilt werden
nach dem MaBstab einer ,haute vulgarisation® des theologischen und apologe-
tischen Gesprichs im eigenen Lande, ,L’hypothése que les hiatus zoologiques
ont pu étre franchis par de grands bonds mutationnels ne se fonde sur aucune
donnée positive, elle ‘est sans appui dans les faits: elle se présente comme
chimérique et irrecevable® (237). Ohne sich, wie es scheint, durch die Kritik
beeinflussen zu lassen, die M. Boule von seinen eigenen Schiilern erfahren hat,
bekennt sich der Verf. zu dessen Ansicht: der Sinanthropus sei nicht ein Mensch,
sondern das erlegte Opfer eines damals schon lebenden Menschen, von dem
auch die Steinwerkzeuge herrithrten (195; 214). Ebensowenig hat er sich
offenbar durch die Kritik beeindrucken lassen, die die beiden franzosischen
Polytechniker Salet et Lafont mit ihrer Hypothese einer ,évolution regressive’
gefunden haben (70 u. 6.). Gegen Perier, Bergounioux, Teilhard de Chardin
(u. a) Stellung beziehend auf der Seite von de Tonquedec und Descops, 188t
er seine Ausfithrungen ausklingen in die Frage und in sein Votum: »Dés lors,
pourquoi ne pas adopter la doctrine théologique, monogéniste et créationniste,
soutenue par le Cardinal Ruffini? Elle est précisément la plus conforme a
l'opinion a peu prés universellement recue dans I'Eglise depuis sa fondation
et gquaucune raison, ni théologique ni scientifique, n'oblige a abandonner®
(237; vgl. 231£). — Fiir die ndherstehende theologische Beurteilung der Ab-
stammungslehre im deufschen Raum (kaum weniger uneinheitlich als die auf
franzosischem Boden) bedeutet das ,opus posthumum® von Th. Steinbiichel einen
gewichtigen Beitrag. Die besondere Kenntnis der geistesgeschichtlichen
Entwicklung des 19. Jahrhunderts, die dem Verf. eigen ist, lie6 von vorn-
herein erwarten, daB er die Idee der Entwicklung in dem groflen Zug der
typischen Weltdeutung sehen lieB, die dem dynamischen Weltgefiihl des vorigen
Jahrhunderts — zum Unterschied des mehr statischen des 17. und 18. Jahr-
hunderts — entsprach. Der einzig dastehende Elan, mit dem die Entwicklungs-
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und Abstammungslehre in der zweiten Hilfte des vorigen Jahrhunderts so
erfolgreich vorgetrieben wurde, ,war nur moglich in einer so verfaBten Zeit*
(33). Dieser geschichtlichen Betrachtung liber die geistige Haltung (Abschnitte
—IV) folgt in zwei weiteren Abschnitten eine Gegenwartsbilanz: Die grund-
sdtzliche Stellung heutiger Naturwissenschaft zur Abstammungslehre (V) und
die wichtigeren Einzelreserven der heutigen Biologie gegen dieselbe (VI). In
diesem Zusammenhang erfihrt der Leser auch schon die eigene Stellungnahme
des Verf.: ,Abstammung und Stammbaum kann nur bestehen zwischen Varia-
bilitdten innerhalb ein und desselben Typs, nicht zwischen den Typen als in
sich geschlossenen Grundideen lebendiger Gestalten® (53). Sie wird durch das
ganze Buch hindurch festgehalten und darin ergénzt, daB von sprunghafter
Mutation zwar allenfalls bei Abwandlung innerhalb eines Typs in Untertypen
die Rede sein kénne, nicht aber bei der Neubildung grundverschiedener Bau-
pléne, die zwar auf einem vorhandenen Grundstock aufbaut, aber als Neu-
schopfung und unmittelbare Erschaffung anzusprechen sei. ,Wir wissen nichts
Néheres darliber, aber wir stehen hier vor dem staunenswerten Miteinander
von Schopfung des Grundtyps und von Entwicklung seiner Potenzen zu neuen
Gestalten dieses Typs“ (123). Eine Abstammung des Menschen aus untermensch-
lichen Typen wird dementsprechend (auch fiir das Leibbild) abgelehnt (77);
aber durch die Annahme von Uberschneidung der Typen — ohne Vermischung
— soll Raum gelassen werden fiir die fossil bezeugte groBere Affendhnlichkeit
frithmenschlicher Formen (53, 75, 82, 861.). Der Leser tut gut, hier immer wieder
die ergdnzenden Ausfiihrungen heranzuziehen, die H. André, der Herausgeber
dieses ,Posthumums, aus seiner Uberlegenen Kenntnis der Abstammungs-
problematik und ihrer Gegenwartsliteratur heraus in einem lingeren Anhang
beigefiigt hat (besonders jene zum Problem der Typeniiberhéhung in gene-
tischer Sicht S. 168ff.). Die Stirke des Verf. selber liegt nicht so sehr in den
naturwissenschaftlichen Details (fiir die oft nur sekundire Literatur heran-
gezogen ist), als vielmehr in der abhebenden Schau des Menschen als geistig-
geschichtlichen Wesens (VIT—IX), die der Art von Scheler in der mittleren
Periode seines Schaffens verwandt ist. Streng theologisch ist das lange SchluB-
kapitel iiber ,Biblische Offenbarung und naturwissenschaftliche Entwicklungs-
lehre* (124—153). Der Unterschied zwischen griechischem und biblischem Ver-
standnis des Menschen wird scharf, ja iiberscharf herausgearbeitet. , Wir
wissen im Glauben, doch auch nur im Glauben, daf3 auch die natiirlichen Seins-
vorziige von Gott stammen und die natiirlichen Forderungen aus diesem Sein
uns gestellt sind vom Schopfer des Seins“ (146). Es ist wohl auch kaum eine
getreue Interpretation der von Augustinus und Cajetan vorgetragenen An-
schauung iiber den parabelhaften Genesisbericht der Erschaffung Evas, daB
darin nur (!) die Offenbarungswahrheit der vollen Menschenwiirde der Frau
zum Ausdruck gebracht sei (148). Ebenso wird man ein Fragezeichen setzen
zu dem Satz: ,Dann werden wir den Schopfungsbericht der Bibel nur (1) in-
soweit als Gottes Offenbarung verstehen, als sie die Heilswahrheiten iiber
Gott, seine Eigenschaften als Schépfer und den Menschen als sein ebenbildliches
und ihm in Freiheit verbundenes, hichstes Geschopf auf der Erde mitteilt* (149).
Gut ist der heilsgeschichtliche Sinn des biblischen Schopfungsberichtes dar-
getan. — Das dritte der hier angezeigten Biicher von Kuhn diirfte dem Leser
schon darum empfohlen sein, weil ihm dessen Verf, (vormals Halle, heute
Bamberg) bei dem vorhin besprochenen Buch von Steinbiichel schon an ent-
scheidender Stelle (119) als Gewi#hrsmann begegnet ist. Seinem Namen als
eines Spezialisten auf dem Gebiete der Paldozoologie begegnet man auch in
Jener Literatur iiber die Abstammungsirage, die seine héchst kritische Ein-
stellung gegen Ursprungshypothesen keineswegs teilt (vgl. iiberdies sein ,Lehr-
buch der Palidozoologie, Stuttgart 1949). Er ist ein Vorkémpfer der sog. ,ideali-
stischen Morphologie’, eine Bezeichnung, die leider nicht sehr gliicklich ist und
die Schuld trdgt an mancherlei MiBverstindnissen ihres eigentlich gemeinten
Ideo-realismus (,realmorphologische Verwirklichung einer Plangestalt®, 149).
Diese Richtung, die den Primat der urbildlichen Forschung vor der ursédchlichen
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vertritt, steht heute im erhdhten Feuer der Kritik, scheint aber nach dem
Zeugnis jungster Literatur, wie aus mehreren Vertffentlichungen in Studium
Generale 1951, 7 und im PhJb 1951, 2 zu ersehen ist, geliutert, gefestigt und
bereichert daraus hervorzugehen, Besagt es doch nach allem Streit der letzten
Jahrzehnte viel, wenn A. Remane (Kiel) heute erklirt: ,Die Phylogenetik ruht
ganz auf der Methode der reinen Morphologie® (Stud. Gen. 1951, 398). Und
umgekehrt ist lehrreich von einem Schulhaupt der Urbildforschung wie W. Troll
(Mainz) zu hiren, daB trotz des Primates der typologischen Methode ,gleich-
wohl die Forderung nach dem Ausbau eines phylogenetischen Systems zuRecht
besteht; denn das Organismenreich weist einen historischen Werdegang auf
(ebd., 388). Das ist denn auch die Auffassung des heute vielleicht noch schirf-
sten Kritikers der Abstammungslehre, der in seinem gegenwirtigen Buche —
trotz aller vorgebrachten Bedenken gegen ein kurzschlissiges Entwicklungs-
denken — ausdriicklich erklirt: ,,Wir kénnen und miissen sogar eine Evolution,
von den &ltesten Lebewesen zu den heutigen hinfithrend, oder auch nur Teil-
abschnitte des Lebens umfassend, hypothetisch zulassen® (166). Wahrend die
ersten 7 Kap. des Buches mehr der Kritik des kausal-mechanischen Evolu-
tionismus gewidmet sind, bringt das 8, Kap., das lingste und wichtigste von
allen, das typologische System des Verf. nach seiner formalen und inhaltlichen
Seite zur Darstellung. Es reiht sich formal der Linie von Goethe iiber
K.E.v. Baer und Agassiz zu K. L. Wolf, W. Troll, B. Steiner, H. Conrad-Mar-
tius an und {ibernimmt von letzterer die Siebenerteilung von 3 Grundtypen
(fir Kreis, Klasse, Ordnung) und 4 Abwandlungstypen (fiir Familie, Gattung,
Art, Rasse). DaBl namentlich auch das Verdienst B. Steiners gewiirdigt wird, ist
erfreulich. Die Kritik an seinem Hylemorphismus (154) diirfte aber ebenso auf
einem MiBverstdndnis beruhen wie die Meinung, die ,an sich geniale Lehre®
der aristotelischen Scholastik — gemeint ist die naturphilosophische Anwendung
der Potenz-Akt-Metaphysik — scheitere ,an dem unvollziehbaren Begriff“ der
;materia prima‘ (41). Aus der Verlegenheit der Naturwissenschaft, bis heute
nicht sagen zu kénnen, ,,was die Art eigentlich ist und was sie begriindet®, darf
wohl auch schwerlich gefolgert werden: ,Hier zeigt sich die Wahrheit des
Satzes, daB ohne den Gottesbegriff in irgend einer Form das Wesen der Dinge
tiberhaupt nicht zu erfassen ist® (154). Wenn der Verf. Ausnahmen von der
Regel systematisch-ontogenetischer Stufenfolge in der Embryogonie (sog.
Heterochronien) anerkennt, sieht man nicht recht, inwiefern die typenandernde
;Proterogenese’ im Sinne Schindewolf’s keine annehmbare Hypothese sein soll,
weil sie ,dem logischen Aufbau der organischen Formen nicht Rechnung trigt®
(165; ein relativer ,Merismus‘ widerspricht auch nicht dem Wesen der organi-
schen Gestalt, wie ebendort vermeint zu sein scheint), Ohne auf weitere Einzel-
heiten hier einzugehen, sei abschlieBend das Erscheinen dieser Neuauflage
aufrichtig begriiBt. Die erste (bei einem anderen Verlag, 1947) war mit ihren
5000 Exemplaren schon nach wenigen Wochen ausverkauft (Vorwort). So steht
zu hoffen, daf bei einer weiteren Auflage der Schwerpunkt noch stirker in
die positive Darlegung einer ganzheitsbiologischen und typologischen Mor-
phologie, die dem phylogenetischen Denken offensteht, verlegt werde. Der
dafiir hilfreichste Gespréichspartner diirfte wohl das wertvolle Buch von
H. Conrad-Martius: Abstammungslehre?, Miinchen 1949, sein. Ternus

Hens, N., Die Augustinusinterpretation des hl. Robert Bellarmin beziiglich
der wirksamen Gnade und der Vorherbestimmung nach der Kontroverse ,De
gratia et libero arbitrio®. 8° (VIII u. 89 S.) Krefeld 1949, van Acken. — Die
Arbeit, eine theologische Dissertation der rémischen Gregoriana, hat sich ein
eng begrenztes Ziel gesetzt. Es soll nur untersucht werden, auf welche Augu-
stinustexte sich Bellarmin in seiner Gnadenlehre beruft und mit welchem Recht
er es tut. Der 1. Teil bringt die augustinische Lehre von der wirksamen Gnade
und der Vorherbestimmung nach Bellarmin, der 2. Teil die bellarminische
Augustinusinterpretation. Das gut herausgearbeitete Ergebnis enthilt folgende
Einzelheiten: Bellarmin kennt die Werke des hl. Augustinus, von denen er in
seiner Gnadenlehre fiinfzig zitiert, griindlich und wertet sie entsprechend aus;

617



Aufsédtze und Biicher

in der Erklarung der unter dem GnadeneinfluB gewahrten Willensfreiheit erfa3t
er treffend die Gedanken des hl. Augustinus, die sich an die Ausdriicke ,suasio
et vocatio congrua® kniipfen; in der Frage nach der Vorherbestimmung legt er
hingegen seinen in spiteren Jahren vertretenen Kongruismus (praedestinatio
ante praevisa merita) allzusehr in die Augustinustexte hinein. Darliber hinaus
glaubt H. keinen eigentlichen Widerspruch zwischen den &lteren und den
jiingeren Augustinusschriften in den Problemen der Willensfreiheit, der All-
gemeinheit der ausreichenden Gnade und der Vorherbestimmung annehmen
zu miissen. Er gibt nur eine Entwicklung zu gréBerer Klarheit, Anderungen
von Irrtiimern und verschiedene Pravalenzverhiltnisse zu, Das wiren wichtig-
ste Erkenntnisse fiir die Augustinusdeutung, welche die eigentlichen Er-
gebnisse der Arbeit in den Schatten stellen miiBten. Leider hat es sich der
Verf. versagt, diese Erkenntnisse mit den Fragestellungen und den Thesen
der modernen Augustinusforschung zu konfrontieren, aber erst dann kénnte
die Kritik ein Urteil dariiber fillen. Vorldufig scheint es uns doch noch zu
gewagt, die Meinung des hl, Augustinus z. B. iber den allgemeinen Heilswillen
Gottes als eine einheitliche und konstante zu betrachten. Beumer

Iwan/d, H.J., Glaubensgerechtigkeit nach Luthers Lehre (2. Aufl) gr. 8°
(94 S.) Miinchen 1951, Kaiser, DM 4.80. — In sehr lebendiger Weise zeichnet I.
Luthers Lehre von der Glaubensgerechtigkeit in ihren Hauptlinien nach.
Rechtfertigung heifit ,Gott recht geben®, so daB Gotteserkenntnis zugleich
Stindenerkenntnis des Menschen ist, in der der Mensch zum Siinder wird, d. h.
erkennt, wer er als Siinder ist. Da diese Silindenerkenntnis aus dem Glauben
an Gottes Selbstaufopferung entsteht, ist der Mensch in ihr zugleich Siinder
und gerecht. Gegen die Konkupiszenz soll das Kreuz den Glauben priifen, ob
er allein Gott meint und nicht den Menschen selbst, Das 2. Kap. prift den Sinn
von Gesetz und Evangelium, die beide bei Luther ihre Bedeutung haben. Am
Gesetz soll der Mensch sich erkennen als einen, der nach der anderen Seite
neigt, Dag ist eigentlich die Erbsiinde, dieses im Tiefsten des Menschen liegende
Nichtwollen, daB Gott Gott ist. Ein 3. Kap. spricht iiber Glaube und Werk.
Auch Luther will das Werk, doch das Werk des Glaubens, das ,nicht substan-
tiell verschieden ist vom Werk des Gesetzes, aber ihm fehlt der Ruhm, den
der Mensch darin sucht®. Das letzte Kap. kldrt den Begrifi der Gerechtigkeit
selbst. Gottes Gerechtigkeit schlieBt den Menschen mit ein, sie ist nicht eine
richtende, sondern eine schaffende Gerechtigkeit. Seine Gerechtigkeit besteht
nicht darin, daB er jedem das Seine gibt, sondern im Gegenteil, daBl er des
Menschen Siinde auf seinen Sohn legt und dem Menschen die Gerechtigkeit
seines Sohnes schenkt. Dieser gerechte Gott schafft aus dem Nichts. Deshalb
muB, wer gerecht werden will, zum Siinder werden, damit aus diesem Nichts
Christus des Menschen Gerechtigkeit werde. Diese Gerechtigkeit eignet sich
das im Wissen um den Dies irae gedngstigte Gewissen im Glauben an Gottes
Gnidigkeit an. Da seine Gerechtigkeit meine Gerechtigkeit ist, kann die Siinde
diese Gerechtigkeit nicht verschlingen. — In eine theologische Diskussion mit
dem Dargelegten einzutreten wire nicht leicht. Die Sprache Luthers und seines
Interpretators I. ist nicht eine Sprache, mit der man diskutieren kann. Von
Satz zu Satz wirft sie immer neu die Frage auf: Was ist gemeint? Man hat
den Eindruck, als ob im Ganzen ein zu schneller Verzicht auf eine genauere
Beantwortung der Frage nach dem, was gemeint sei, herrsche. — Bedauerlich
ist, welche Mifiversténdnisse iiber katholische Glaubensvorstellungen in we-
sentlichen Punkten zu finden sind. Was I. als katholische Auffassung von
Gnade (28), vom menschlichen Unvermogen (ebd.), von der Notwendigkeit der
Gnade (29), vom Verdienst (35) und vor allem von der Erbsiinde (41) und von
der Tugend (50) sagt, ist liberhaupt nicht katholische Lehre. Da aber die hier
dargelegte Theologie weithin vom Protest gegen katholische Auffassungen
lebt, diirfte sich daraus einiges fiir das gegenseitige Versténdnis ergeben.

Semmelroth

Pieper, J, Uber das Ende der Zeif. Eine geschichtsphilosophische Medita-
tion. kl. 8° (192 S.) Miinchen 1950, Kosel, DM 6.80. — In drei Kapiteln und einer

618



-

N

Dogmatik und Dogmengeschichte

Konklusio behandelt der Verf. die Moglichkeit des Fragens nach dem Ende
der Zeit, das Ende der Zeit, wie es sein wird, den Antichrist und die christliche
Geschichtshaltung, so wie sie von der theologischen Tugend der Hofinung
bestimmt ist. — Man muf3 nach dem Ende der Zeit fragen. Sonst miiften wir
aufhéren, iiber Geschichte philosophisch nachzudenken, Aber alles philoso-
phische Fragen ist nicht rein philosophisch, denn dann wiirde es auch nicht
mehr philosophisch sein (19). Will es auf den von ihm gemeinten Grund stoBen,
so trifft es auf theologische Aussagen (19). So kann z. B. die Frage nach dem
inneren Grund fiir die vorgefundene Zuordnung von objektiver Seinswirklich-
keit einerseits und menschlicher Erkenntniskraft anderseits nicht beantwortet
werden auBler durch eine theologische Aussage (20). Die Notwendigkeit metho-
discher Offenheit der Philosophie zur Theologie hin gilt verschirft fiir die
Geschichtsphilosophie (22). Die erste Frage der Geschichtsphilosophie ist die
Frage nach dem Woher und Wohin. Beide sind nur durch Offenbarung faBbar
(22). Die zweite Frage des Geschichtsphilosophen lautet: Was ist es, was sich
da begibt? Tatsédchlich ist es letztlich Heil oder Unheil, was wiederum einzig
und allein auf Grund von Offenbarung erkannt werden kann (23). Die dritte
Frage, die Geschichtsphilosophie zu steller hat, geht auf das, was geschehen
ist, worin sich abermals eine besondere Affinitdt der Geschichtsphilosophie zur
Theologie kundtut (26f.). Die theologische Aussage, auf welche nun Geschichts-
philosophie zuriickzugreifen hat, hat die Gestalt der Prophetie (36). Da aber
Geschichte das einmalige Ineinander von freier Entscheidung und Schicksal ist,
ist sie nicht berechenbar, und weil nicht berechenbar, darum innerlich zu-
geordnet der Prophetie (36£f.). Prophetie ist jedoch erst im MaBe der Erfillung
entzifferbar (42ff). Wer die offenbarte Prophetie iiber das Ende glaubt und
reflektierend theologisch interpretiert, erfihrt in den konkreten Erscheinungen
der Geschichte ihr Hinsein auf das Ende. Er ist von dem, was sich ereignet,
nicht iiberrascht, er erkennt es als mildere Vorform des Endes (55—60). Es ist
ein Intelligere auf Grund eines Credere, weil es de facto ein Erkennen im
Lichte der Offenbarung ist (61—62). So geschah schon das Philosophieren eines
Plato und Aristoteles, das sich auch auf Grund eines fundierenden Credere
vollzog (63). — Im 2. Kap. geht P. auf die Frage ein, wie nun das Ende der
Zeit zu denken sei, Es wird kein absolutes Ende sein, dessen sind wir auf die
Weise des Glaubens an den Schipfergott gewi3 (69—78). Das Ende ist Aufhéren
der Zeit, Transposition in die Unzeitlichkeit, nicht herbeifiihrbar durch inner-
geschichtliche Krifte, wenn auch nicht ohne Beziechung zum innergeschicht-
lichen Ablauf, der in einem immer mehr sich zuspitzenden Zwiespalt auf sein
Ende hindringt (81—83). Ende kann innerweltlich, innergeschichtlich, nicht end-
giiltig, katastrophisch, verborgen und auBerzeitlich, letztgiiltig, offenbar ver-
standen werden; es kann ein Ende sein, das das Ziel ist, und ein Ende, das
das Ziel verfehlt (94—06). Tatsdchlich ist in der offenbarten Prophetie vom
Ende der Geschichte ein innergeschichtliches katastrophisches Ende voraus-
verkiindet (91). Da dies aber nicht das letztgiiltige Ende ist, so ist die Antwort
des Glaubens nicht Verzweiflung, sondern Hoffnung, freilich nicht reine Jen-
seitshoffnung, sondern zugleich auf das innergeschichtliche Hier und Jetzt
gerichtet, darin trotz allem eine Mdoglichkeit sinnvollen Wirkens sehend (91).
So ist die christliche Einstellung wesentlich anders als andere abendlandische
Geschichtshaltungen, iiber deren Wandlung der Verf. einen Uberblick gibt,
wobei besonders der geradezu naiv anmutende Fortschrittsglaube der Auf-
klarung, und hier wiederum vor allem Kants, mit ausfiihrlichen Zitaten belegt
wird (106—132). — Das 3. Kap. wendet sich dann dem Sonderproblem zu: Wer ist
der Antichrist? Er ist eine innergeschichtliche Erscheinung im politischen Macht-
bereich, der Weltherrscher iiber einen Universalstaat, der im extremen Sinn
ein totahtarer Staat sein wird, weshalb er notwendig auch in den Kampf
gegen die Kirche eintritt (141—154). Der Antichrist wird sich Gotfmensch nen-
nen, wie ein Heiliger auftreten, eine verkehrte Imitation Christi sein, sodalBl
er gerade die Christen in Irrtum fiihren kann (157—161). Seine Herrschaft wird
der Versuch sein, den ganzen Menschen restlos zu erfassen; niemand wird
kaufen oder verkaufen koénnen, der nicht das Malzeichen des Tieres tréagt
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(163). — Die Konklusio fiigt hinzu, daB der christlich-abendléndischen Uber-
lieferung zufolge der Antichrist besiegt wird (167). Der Gedanke eines kata-
strophischen Endes ist also nicht bare Trostlosigkeit, noch 1ihmt er jede inner-
geschichtliche Aktivitdt. Aber die christliche Hoffnung als theologische Tugend
bringt es mit sich, daB sie sich nicht auf ein innerweltlich gegriindetes Heil
stlitzt, wenn sie auch die ganze sichtbare, irdische Schépfung mitmeint (168 bis
170). So kann in der christlichen Geschichtshaltung beides bestehen: Bejahung
der Schépfung und GefaBtheit auf das Blutzeugnis (172). — Wir haben mit
Absicht den Inhalt des Buches mit einer so einldBlichen Ausfiihrlichkeit aus-
gebreitet, damit der Wert dieser aus eigenem Uberdenken geformten Studie
erkannt wird. Durch den Untertitel einer ,Meditation® hat sich der Verf. die
Freiheit einer unverbindlicheren Behandlung des Gegehstandes gewahrt. Das
ist sein gutes Recht. Aber wenn schon Geschichtsphilosophie des Riickgriffs auf
die prophetische Aussage nicht entbehren kann, so mochten wir den Medita-
tionen liber das Ende eine breitere theologische Basis wiinschen. Die Berufung
auf die christliche Uberlieferung darf schlieBlich nicht eine Berufung auf
Ethelbert Stauffer sein, und es bediirfte einer eingehenderen Behandlung aller
einschldgigen biblischen und anderer Texte, in denen sich das Ende prophetisch
abzeichnet. Und wenn die Rede ist von ,theologischen* Aussagen, auf die sich
alles Philosophieren stiitzen muB (20 27 28), oder von ,vorphilosophischen
Uberlieferungen* (28), oder von einem ,credere®, dag auch fiir Plato und Aristo-
teles die Grundlage ihres ,intelligere* war (63), oder von einer ,volligen Iden-
tifizierung des Glaubens mit dem Geglaubten, so daB nicht einmal in abstracto
und hypothetisch die Annahme gemacht werden kann, das Geglaubte sei nicht
wahr“ (67), so sind dies Behauptungen, die eine genauere Erlduterung un-
bedingt notwendig machen. Denn je nachdem, ob hier ,vorphilosophische
Uberlieferung® im weiteren oder im engeren, theologischen Sinne verstanden
wird, ob ,theologisch® nur allgemein ,auf Gott verweisend® bedeuten soll oder
mehr, ob ,credere“ der eigentliche Offenbarungsglaube ist oder nicht, ergibt
sich eine Aussage, die eindeutig und richtig sein kann, oder mehrdeutig und
miBverstdandlich, oder einfachhin falsch. Loosen

Graber, R, Die marianischen Weltrundschreiben der Pipste in den letz-
ten hundert Jahren, gr.8° (223 S.) Wiirzburg 1951, Echter-Verlag. DM 7.60. —
Die dogmatische Arbeit wie die Glaubensverkiindigung sehen sich hier um
ein bedeutsames Hilfsmittel bereichert. Alle pipstlichen Enzykliken mit maria-
nischen Themen seit Erscheinen des Rundschreibens zur Vorbereitung der
Dogmatisierung der Unbefleckten Empféngnis Mariens bis zur Dogmatisierungs-
bulle der leiblichen Aufnahme Mariens sind gesammelt und in sehr praktischer
Weise aufgegliedert. Schon an der groBen Zahl dieser pipstlichen Verkiindi-
gungen zeigt sich wie in einem Reflex die Lebendigkeit des marianischen Ge-
dankens in der Theologie und Frémmigkeit der Kirche seit einem Jahrhundert.
Gerade wer sich bemiiht, die marianische Religiositit auf ihre theologische
Grundlegung hin zu untersuchen, wird diese Zusammenstellung der authen-
tischsten Dokumente fiir sein Thema begriiBen. Die Ubersetzung ist, sowohl wo
sie anderswoher ilibernommen wurde wie auch in den zahlreicheren Fillen,
wo der Herausgeber sie selbst anfertigen muBte, gut. Fiir die theologische wie
kerygmatische Arbeit gewinnt das Buch bedeutend an Wert durch die ver-
schiedenen Indices, die die Dokumente erschlieSen: Stellenregister fiir Bibel,
Kirchenvéter, Theologen, Liturgie, Konzilien, CIC, pipstliche Verlautbarungen
und die ausgezeichnet gearbeiteten dogmatischen und homiletischen Weg-
weiser machen das Buch zu einem nutzbringend zu handhabenden Arbeitsbuch.
Es finden sich sogar Predigtthemen und -skizzen fiir den Lauf des Kirchenjahres
zusammengestellt. Semmelroth

Quadrio, G., Il trattato ,De Assumptione beatae Mariae Virginis® dello
Pseudo-Agostino e il suo influsso nella Teologia Assunzionistica Latina (Ana-
lecta Gregoriana 52). gr.8° (XV u. 428 S.) Romae 1951, Univ, Gregoriana.
L. 2500.— — Die Untersuchungen zur Dogmengeschichte der leiblichen Auf-
nahme Mariens haben in den letzten Jahren immer deutlicher den EinfluB des
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ps.—augustinischen Traktates besonders nach der Mitte des 12. Jahrhunderts,
wo er zuerst unter dem Namen Augustins zitiert wird, belegt. Seine spekula-
tive Grundidee von der engen Verbindung des Herrn mit seiner Mutter als
Begriindung ihrer leiblichen Aufnahme ist zwar nicht sein ausschlieBliches
Eigentum. Aber die Fassung, die er ihr gab, und die Autoritit, die er als
ps.—augustinische Schrift besaB, ist maBgebend fiir die weitere theologische
Spekulation geworden. Es ist daher aulierordentlich zu begriien, da Q. uns
in echter wissenschaftlicher Griundlichkeit und Genauigkeit den EinfluB im
einzelnen zeigt, damit wir nicht auf bloBe Vermutungen oder Einzelzitate
angewiesen sind. In einem 1. Teil legt er uns die Entstehung und die Uber-
lieferung des Traktates dar (170). Zugleich mit einer eingehenden Analyse der
Ideen werden die dhnlichen Zeitauffassungen in Liturgie und Theologie be-
sonders seit der karolingischen Renaissance dargetan. Das wichtigste Ergebnis
ist wohl der Beweis, daB die Grundauffassungen in den Einzellinien sich
bereits damals finden, wenn auch natiirlich verteilt auf die verschiedenen Ver-
fasser, so daB die eigene Farbung durchaus erhalten bleibt. Der 2. Teil unter-
sucht dann den Einflul des Traktates auf die lateinische Theologie. Da Q. den
Traktat noch vor Ps.-Hieronymus, ep. ad Paulam et Eustochium, ansetzt, be-
ginnt die Darlegung bereits im 9. Jahrhundert und schreitet dann iiber das
12. und besonders das 13. bis heute vor (171—414). Auch hier ist der heran-
gezogene Stoff weit ausgedehnt und die Poesie wie die Liturgie und die Homi-
letik reich verwendet. Wir diirften jedenfalls fiir die Zeit des 12. und 13. Jahr-
hunderts eine umfassende Darstellung des Einflusses des Traktates nun besitzen.
Das Ergebnis zeigt das langsame Zuriickdriangen der Schwierigkeit, welche die
Autoritdt des Ps.-Hieronymus gemacht hatte infolge der neuen Autoritét Ps.-
Augustins. Zugleich aber kann Q. auch eine inhaltliche Vertiefung der Lehre
gerade auf Grund der leitenden Idee des Traktates feststellen: Le sue ragioni
teologiche fondate sulla Maternita, Integritd verginale e Santita di Maria,
si trovano sostanzialmente identiche e spesse simili nella struttura, presso la
quasi totalitd degli autori che trattano dell’Assunzione (233). Das bleibt im
13. Jahrhundert. Wenn sich auch um die Mitte der Einflu der aristotelischen
Philosophie starker bemerkbar macht (vgl. die Neuedition der ersten schola-
stischen Quaestiones disputatae zur Assumptafrage: A. Deneffe, Gualteri
Cancellarii et Bartholomaei de Bononia O.F.M. Quaestiones ineditae De
Assumptione BVM, Miinster 1952, Aschendorff [Opuscula et textus 9] DM 2.75),
so ist das doch mehr der Versuch, die bisherigen Griinde philosophisch und
theologisch mit Hilfe der neuen Erkenntnisse zu vertiefen, — Gegeniiber
diesem Ergebnis erschtint die Untersuchung iiber die Autorschaft und Ent-
stehungszeit zunichst sekundéar. Es ist eigentlich schade, daB Q. ihr im gleichen
Buch nachgegangen ist. Denn sie ist so schwierig, daB3 sie einer eigenen Erfor-
schung noch bedarf. Wenn Q. als mutmaBlichen Verfasser Alkuin ansieht
(401f.), dann diirften die Griinde dafiir doch zu schwach erscheinen. Die gleichen
Ausdriicke sind der ganzen Zeit eigen, wahrend die eigentlich besonderen
Ausdrucksweisen des Traktates wie die vielen Superlative oder die zahlreichen
Worter auf ix wie nutrix usw, bei Alkuin durchaus selten sind. Vor allem
aber erscheint die Mariologie Alkuins von der des Traktates recht verschieden.
Denn bei Alkuin herrscht die Idee der Deigenitrix gloriosa nach den Ideen von
Ephesus vor, wihrend das Marienbild des Traktates von der nutrix im An-
schluB an die Ideenentwicklung seit dem Chalcedonense gepragt ist. Der Ref.
wird darauf noch zurilickkommen, Einer der Belege, die Q. fiir die Verwendung
des Traktates bei Abbo (} c. 923) aus dessen von J. Leclercq jiingst zum Teil
edierten Florilegium (RevMALatin 3 [1947] 113—140) anfiithrt (185ff.), ist in-
zwischen durch die Untersuchungen von H. Barré, La croyance a I’Assomp-
tion corporelle (Assomption de Marie, Bulletin de la Soc. d’Etudes Mariales,
£. 7 [1949] 23) als spidtere Interpolation erkannt worden, Dem stimmt nun auch
Leclercq in seinem Artikel Dévotion et théologie mariales dans le mona-
chisme bénédictin (Maria. Etudes sur la Ste. Vierge, publ. sous la direction
de H. de Manoir, t. 2 [1952] 553) zu. Die Untersuchung der Autorschaft des
ps.-augustinischen Traktates mufl also im Rahmen einer Gesamtdarstellung des
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Marienbildes dieser Jahrhunderte noch fortgefuhrt werden, Vielleicht schenkt
sie uns Q., der von allen Forschern der Zeit sicher am tiefsten in das Gedanken-
gut des Traktates eingedrungen ist. Weisweiler

Miller, A., Ecclesia— Maria. Die Einheit Marias und der Kirche (Paradosis.
Beitrége z. Gesch. d. altchristl, Literatur u, Theol. 5). gr.8° (XVII u. 242 S)
Freiburg/Schw. 1951, Paulusverlag: — Ders., Um die Grundlagen der Mario-
logie: DivThom(Fr) 29 (1951) 385—401, — Was die neuere Mariologie mehr und
mehr gesehen und herausgearbeitet hat, die Zusammengehéorigkeit von Maria
und Kirche und die von da her anzugehenden Probleme der Marienlehre, ge-
winnt durch die Arbeit M.s ein sehr solides patristisches Fundament. Sehr
aufmerksam hat der Verf. die Patristik bis auf Augustin nach ihren Einzel-
aussagen zum Thema Maria—Kirche durchsucht, Aber, was wichtiger ist, in
eingehender Deutungsarbeit ist der Sinngehalt der Aussagen herausgearbeitet.
worden. Das Ergebnis ist erstaunlich. M. formuliert es selbst in dieser ,Schritt
fiir Schritt aus den alten Quellen aufgedeckten zweigestaltigen Wahrheit®:
»Maria ist die vollkommene (Verwirklichung der) Kirche — das Wesensgeheim-
nis der Kirche ist das Mariengeheimnis® (232). Nach einer Darstellung der
geistesgeschichtlichen Voraussetzungen und Vorlagen in den Personifikationen
der Antike und besonders des Volkes Gottes im AT und NT werden die ersten
Ansitze einer mariologischen Kirchentheologie aufgewiesen. In den ausdriick-
licheren Zeugnissen des 2.—3. Jahrhunderts findet M., sein Thema in zwei Rich-
tungen entwickelt: Die Richtung des (irendischen) mystischen Realismus geht
den Weg von Maria zur Kirche: In der Gestalt Mariens wird das Geheimnis
der Kirche sichtbar. So bei Justin, Irendus, Hippolyt, Tertullian, Cyprian. In
der alexandrinischen Theologie dagegen zeigt sich die umgekehrte Richtung:
Die Kirche wird geschildert in Zugen, die Maria eignen, Genannt werden
Clemens, Origenes, Gregor der Wundertiter und Methodius. In der orienta-
lischen und lateinischen Patristik des 4. und 5. Jahrhunderts zeigt sich die
Maria—Kirche-Gleichung immer wieder in den wesentlichen Gesichtspunkten
der briutlichen Mutterschaft. In ausgezeichneter Weise hat der Verf. heraus-
gearbeitet, mit welcher Selbstverstindlichkeit die christliche Tradition Maria
und Kirche in eins sah. Wer seine Arbeit studiert, dem wird die These des
Rezensenten (vgl. Urbild der Kirche, Wiirzburg 1950) bestétigt, wie es M. selbst
ausdriicklich in seinem die patristischen Untersuchungen theologisch ergin-
zenden Artikel formuliert: ,So kann denn als mariologisches Grundprinzip
gelten: Maria ist (das Urbild der Kirche oder) die vollkommene Kirche® (390).
M.s Untersuchungen bewahrt diese These aber auch vor dem bisweilen aus-
gesprochenen Verdacht, die Gottesmutterschaft Mariens werde dadurch ihrer
eigentlichen Bedeutung entleert. Vielmehr: ,Wir konnten durch die ganze
Arbeit feststellen: das tertium comparationis bei der Gleichung Maria = Kirche
war die Mutterschaft iiber Christus.... Zwischen Maria und der Kirche
herrscht jenes Verh#ltnis der Identitiit, das herrscht zwischen Christi natir-
lichem und seinem mystischen Leib“ (219). Die Kirche als brautliche Gemein-
schaft vor Christus, dem Brautigam, weitet die miitterliche Brautschaft Ma-
riens vor Christus aus, indem sie die Glaubenden zum Leben Christi gebiert.

Semmelroth

Dillenschneider, CL, C.SS.R., Le mystére de la corédemption ma-
riale. Théories nouvelles. Exposé, appréciation critique, synthése constructive.
8° (170 S.) Paris 1951, Vrin. — Ders., Pour une corédemption mariale bien
comprise. gr. 8° (154 S.) Rome 1949, Edition ,Marianum¥ — D., dessen Name
in der Mariologie einen guten Klang hat, setzt sich, nachdem er im zweit-
genannten Werk seine Auffassung iiber Marieng Mitwirkung bei der Erlésung
ausfuhrlich dargelegt hatte, in seinem neuen Biichlein mit einigen ,neuen®
Erklirungen der Miterldserschaft Mariens auseinander. Die behandelten Theo-
rien wurden von F. Hirth 8.7, T.Gallus S.J., H. M. K&ster S. A, C., O. Semmel-
roth S.J., Pl Rupprecht O.S.B. in den letzten Jahren literarisch vertreten.
Seiner zum Teil ablehnenden Kritik setzt D. im 2. Teil eine ,konstruktive
Synthese“ gegeniiber, in der er die ihm richtig erscheinenden Elemente der
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vorher kritisierten Theorien verwertet. Er dndert damit die Auffassung seines
fritheren Buches nicht, gibt ihnen aber die eine oder andere Modifikation. Um
es hier gleich zu sagen: Wir vermogen uns im wesentlichen ganz mit der ge-
gebenen Synthese D.s solidarisch zu erkléren, und zwar ohne die Auffassungen
von ,Urbild der Kirche“ zu &ndern. Es scheint uns nimlich, als wenn die von
D, gegebene Erklirung der unseren und auch den Auffassungen des Pallot-
tiners Koster wie des Benediktiners Rupprecht zum mindesten nicht allzu
fremd wére. D. legt seine Synthese in folgenden Schritten dar: Nach einem
Aufri der Beweisgriinde fiir das Faktum der marianischen Miterldserschaft
wird dieses gedeutet: Die Erlésung wird durch den Bundesgedanken und die
messianische Brautschaft nach der Schrift dargelegt; einzige ,personale Spitze*
der zu erlsenden Menschheit ist Christus; im Erlésungswerk ist Maria die
Personifikation der Kirche, und diese Funktion vollzieht sie in ihrem sozialen
Fiat. — Uns scheint hier ein gutes Beispiel dafiir vorzuliegen, wie schwer es
ist, das Erlosungsgeschehen so in unsere menschlichen Kategorien einzufangen,
daf3 solche Darlegungen eindeutig und chne Herausforderung des Widerspruchs
bleiben. Der Widerspruch D.s, wenigstens gegen Késter, Rupprecht und den
Referenten, diirfte wesentlich auf MiBverstindnissen oder auch mangelnder
Eindeutigkeit unserer Aussagen beruhen. Einige Punkte, die in der viel ge-
brauchten Art, das Erlosungsgeschehen darzulegen, AnlaB zum MiBverstindnis
geben konnen, sind etwa diese: Einmal die doch zum mindesten verfingliche
Scheidung von Erlésungswerk und seinen Friichten. Wihrend ersteres dyna-
misch gesehen wird (wie es gesehen werden muf), gewinnen letztere ein sehr
statisches Aussehen. D. faBt die Auffassung, Mariens Miterloserschaft bestehe
wie die der Kirche (in ihrem bréutlichen Element) im Empfangen, daher als
unzuldnglich auf, weil ein Empfangen ,der Friichte® sie zu wenig am Werk
der Erlosung selbst teilnehmen lasse, Ist aber denn nicht das empfangende Ja
zum Erlésungswerk eine Teilnahme an diesem Werk selbst, ein Hineinbezogen-
werden des erlosten Menschen in das Heilsgeschehen selbst (R6m 6)? Damit
hiangt eine zweite Unzuldnglichkeit zusammen: Ist Erlosung nicht Begegnung
zwischen Gott und Mensch, und zwar in zwei Richtungen, von Gott in seinem
Erlosungsratschluf zum Menschen hin (Menschwerdung als konstitutives Ele-
ment der Erlésung) und vom (Gott-)Menschen zu Gott hin (Opfer Christi als
Haupt der Menschheit)? Wenn das aber so ist, dann gehort das Ja der Mensch-
heit, der Kirche als Braut, zur Erlésung selbst hinzu, und es hat nur einen
sehr eingeschrénkten Sinn, das Werk Christi von einem Mitwirken der Men-
schen abzuheben. Dann aber diirfen wir Maria, die Vertreterin der Menschheit
in dem Empfangen Gottes in der Menschwerdung und im mitopfernden Ja
beim opfernden Gehen zu Goft, im analogen, aber doch wahren Sinn ,per-
sonale Spitze der Menschheit“ nennen, ohne die Stellung Christi zu beein-
tréchtigen. ,Haupt* und ,Spitze“ wiirden keineswegs dasselbe besagen, auch
nach Koster nicht. Im mystischen Leib Christi bleibt zwischen Haupt = Briu-
tigam und Gliedern = Braut ein polares Gegeniiber. Gern haben die Viter
darauf das Schriftwort angewandt: ,Sie werden zwei in einem Fleische.* Und
da Maria auch nach D. die ,Personifikation® der ,Kollektivperson® Kirche in
ihrem Gegeniiber zu Christus ist, darf sie durchaus mit Koster als ,personale
Spitze® dieser Menschheit bezeichnet werden. — Wenn D. anscheinend gegen
Kaoster so sehr betont, dal es sich zwischen Gott und Mensch nicht um einen
Bund im strengen Sinn der gleichstehenden Partnerschaft handle, so diirfen
wir darauf hinweisen, daBl Kdster selbst das in seinen Biichern mit nicht mif3-
zuverstehender Deutlichkeit gesagt hat, vor allem dadurch, daBl er auf dieses
Verhiltnis die Begriffe Akt und Potenz anwendet. — SchlieBlich sei noch be-
merkt, daB wir aus D.s eigenen Ausfuhrungen eigentlich manches gefunden
haben, was unsere Auffassung bestédtigt, das Grundprinzip der Mariologie sei
die Kirchenurbildlichkeit Mariens, Gerade die Gottesmutterschaft ist ihre
Kirchenurbildlichkeit, wie neuerdings A. Miiller in seinem Werk Ecclesia—
Maria (siche oben) als patristisches Gedankengut erhoben hat. — Der Kritik
D.s an Gallus mochten wir zustimmen, insofern dieser seine Theorie auf den
Verzicht Mariens auf ihre Mutterrechte an Christus aufbaut. Die Ablehnung
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der Theorie Hiirths dagegen halten wir fiir unberechtigt. Sie erklért fiir den
juridisch-moralischen Bereich (und der gehort doch auch zur Erlosung) gut,
wieso Mariens Jawort seine Bedeutung gewinnt, insofern es in die Opfer-
hingabe Christi aufgenommen und gewissermalBen amtlich wird, — Das Biich-
lein scheint zu zeigen, daB Auffassungen, die auf den ersten Blick gegen-
einander zu stehen scheinen, doch recht verwandt sind. Semmelroth

Doronzo, E., O.M.I., Tractatus dogmatici de baptismo et confirmatione.
gr. 8° (XII u. 453 S.) — De Eucharistia. T. I: De sacramento (XIV u. 780 u, 70 S.)
— De Eucharistia, T. II: De sacrificio (X u. S. 781—1219 u. 47 S.) — De poeniten~
tia. T.I: De sacramento et virtute (X u. 517 u. 33 S.) — De poenitentia. T. IIL:
De contritione et confessione (VII u. 988 u. 49 S.) Milwaukee o. J. (1947, 1947,
1948, 1949, 1951) Bruce, Doll.5.—, 8.—, 6.—, 7.50, 10.—. — Der 1. Bd. dieser
neuen Sakramentenlehre ist zugleich mit einer Charakteristik bereits an-
gezeigt worden (vgl. Schol 27 [1952] 305f.). Es handelt sich um ein ganz um-
fangreiches Werk, dessen letzte Bde. noch ausstehen. Methode, Auswahl und
Ergebnis sind neuthomistisch orientiert. Bei der Ausfiihrlichkeit der behan-
delten Themen in scholastisch-thomistischer Sicht ist das Werk ein gutes Nach-
schlagebuch fiir deren Ansicht. So ist etwa die spekulative Frage der Trans-
substantiation im 1. Bd. zur Eucharistie auf iiber 270 S. behandelt. Dem MeG-
opfer ist ein eigener Bd, gewidmet. Uber die Beichte als Teil des BuBlsakra-
mentes spricht D, von S. 341 bis 988, wihrend er 339 S. der Reuelehre widmet.
Dabei ist besonders bemerkenswert, dal das spekulative Anliegen die mehr
historischen Fragen der neueren Forschung zuriicktreten 146t, so daB der auf-
gewandte Platz fast gédnzlich der Spekulation zur Verfiigung steht. Wir kénnen
also das Werk fiir alle nur empfehlen, die dieser theologischen Richtung folgen,
und auch fiir jene, die sich iiber sie in spekulativen Fragen der Vergangenheit
informieren wollen. Freilich ist die historische Darstellung von dieser speku-
lativen Sicht aus erfolgt. Sie zeigt also die geschichtliche Lage vom Verf. aus ge-
sehen, Die innere Auseinandersetzung mit den neuesten Forschungsergebnissen
und neueren Streitfragen wird der Leser noch selbst hinzufiigen miissen. So
finden wir z. B. in der weiten MeBopferlehre den Namen von O. Casel — auch
nach Zuhilfenahme des Namenverzeichnisses — nur dreimal genannt: 782 im
Literaturverzeichnis mit zwei Artikeln und der ,Mysterienfeier®; 992 als blofer
Name unter den Verteidigern der mystischen Immolationstheorie, zusammen
mit Salmeron, Pasqualigo, Bossuet, Billot, Gihr, Hugueny, Van Noort, Héris,
Garrigou-Lagrange, Lercher, Merkelbach, Diekamp (991f.); dhnlich ist Casel
wieder nur dem Namen nach in solcher Reihe auf S. 1024 zitiert. Seine Theorie
fehlt auch im Index analyticus. Dagegen ist de la Taille und Lepin starker
herangezogen. Namen von Theologen, die in lebendiger Auseinandersetzung
mit Casel stehen, wie Sohngen, Priimm, Guardini, finden wir auch im Lite-
raturverzeichnis nicht, wo aber Rauschen, Brinktrine, MacDonald und Kramp
wenigstens verzeichnet sind. In der Frage der BuBe freut man sich, auf die
Untersuchungen von P. Galtier hingewiesen zu werden. Aber auch hier fehlen
Namen wie Landgraf, Goller, Jungmann u. a. Wenn es von Poschmann heiBt:
»ViX sese separat a doctrina Rationalistarum* (906), dann kann das wohl nur
aus einer weniger guten Kenntnis seiner Schriften kommen, Denn Poschmann
deutet doch die ,reconciliatio cum ecclesia®“ mit einer Reihe bester Autoren
nicht rein duBerlich und juristisch. In der Reuelehre bedauern wir vor allem
das Fehlen der Untersuchungen von Val. Heynck O. F. M. zur vortridentinischen
und tridentinischen Contritio und Attritio, Das Ergebnis der Darlegungen wire
mindestens historisch ein anderes geworden. Es bleibt also der Wert der weit-
umfassenden Einfithrung in die thomistisch-scholastische bisherige Sakramenten-
lehre nach ihrer spekulativen Seite hin, Weisweiler

Landgraf, A. M., Der zur Nachlassung der Schuld notwendige Grad der
contritio nach der Lehre der Friihscholastik: Mélanges J. de Ghellinck, Gem-
bloux 1951, 449—487, — Das interessanteste Ergebnis dieser Untersuchung ist
wohl die ganz enge Verbindung von caritas und contritio in der Lehre der
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Friischolastik. Die Bedeutung der caritas fiir den NachlaB der Schuld wird
im allgemeinen so hervorgehoben, daB nach den meisten Theologen der Zeit
der geringste Grad von contritio geniigen kann, wenn er mit der caritas ver-
bunden ist. So schreibt neben P. von Poitiers z. B. P. Cantor; Omnis contritio,
quantulacumque fuerit, cum caritate tollit reatum (457f.). Er unterscheidet
auch sonst zwischen dem Grad, den beide Tugenden im Gesamtakt haben konnen.,
Denn auBer aus der caritas kann die contritio aus einer natiirlichen Veranlagung
des Mitleids oder des Zartgefiihls entspringen und vermehrt werden. Die Ver-
schiedenheit der Reue kann auch aus der Vielfalt der Siinde entstehen. Die so
vorhandene groBere Reue dient dann dem stirkeren NachlaB der Strafe, zu
der aber auch die Liebe von sich aus durch ihr Driangen auf Genugtuung
hinarbeiten kann. Es ist sehr bemerkenswert, da8 der alte Grundsatz der
Gleichheit von Schuld und Genugtuung also aufrecht erhalten, jedoch in seine
verschiedenen Elemente niher aufgelést und gedeutet wird, Die Lehre des
P. von Poitiers und P. Cantor sollte aber bald auch schon-in ihren Schulen
‘Widerspruch finden. P. von Capua z. B. fordert die Héhe der contritio nach
der Grofe der Schuld, da sich nicht die caritas mit jeder contritio verbinde,
sondern das nur tue, wenn die contritio entsprechend grofB3 sei. Er hilt dabei
aber das alte Grundprinzip aufrecht: Verbindet sich die Reue mit der Liebe,
dann ist auch der SiindennachlaB gegeben, wenn auch nicht immer der Straf-
nachlaB. Pripositinus fiigt hinzu, daB es zwar von Gott aus gesehen méglich
sei, die Stinde auch bei der kleinsten contritio zu vergeben, jedoch nicht vom
Menschen aus, der zu mehr gehalten ist (469f.). Der Ausdruck attritio ist nach
L., wie es auch schon P. Anciaux in seiner vorziiglichen Arbeit La Théologie
du Sacrement de Pénitence au XII° sigcle (vgl. Schol 26 [1951] 515 ff.) feststellen
konnte, fiir eine aus irgendeinem Grunde ungeniigende contritio gebraucht.
Er findet sich in diesem Sinn bereits in der Schule des Gilbert Porreta, bei
Simon von Tournai und Alanus von Lille (474—476). Was aber geschieht, wenn
der Grad der Reue zu gering ist? Hier antwortet bereits Robert von Melun,
daf dann ein Teil der Slinde ,getilgt“ wird, weil man sich so den spateren
NachlaB verdienen kann, denn durch die Reue verliert die Schuld immer mehr
an Gewicht. Die BuBlehre des Cod. Brit. Mus. Royal 9 E XII erklirt das speku-
lativ: Die Malicia wird so zwar nicht in ihrer Wesenheit, aber in ihrer Ver-
wurzelung kleiner. — Anciaux hat in seinem Werk auch der Frage nach dem
Motiv der Reue einige Aufmerksamkeit gewidmet (vgl. Schol a.a. O. 578). So
bilden beide Untersuchungen zusammen einen guten ersten Einblick in die
Lehre der Fruhscholastik vom Grad der Reue, . Weisweiler

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

Lottin, O., O. S. B, Principes de Morale. T. I: Exposé systématique; T. II:
Compléments de doctrine et d’histoire. gr.8° (341 u.277 S.) Louvain, Abbaye du
Mont César, — Nach einem Leben miithsamer und fruchtbarer Erforschung der
Moraltheologie und insbesondere der Moralpsychologie des Mittelalters legt
der Verf. eine reife Prinzipienlehre der Moral vor. Sie ist durch und durch
geprdgt von den oft erstaunlich tiefen philosophischen und psychologischen
Erkenntnissen der mittelalterlichen Theologie, zumal des hl. Thomas von
Aquin, die L. in tiiberlegener Weise auszumiinzen versteht. Somit stellt die
vorliegende Moral eine bedeutende Hilfe fiir jeden Moraltheologen dar. An
nicht wenigen Stellen wird man finden, daB die iibliche Moraltheologie in
manchen Dingen von einem einseitigen Wissen um die Moraltheologie des
Mittelalters, insbesondere des Aquinaten, lebte; nicht selten bemerkt man, wie
moderne Fragestellungen von einer tieferen Kenntnis der moraltheologischen
Vergangenheit aus hétten besser beantwortet werden kénnen. Natiirlich bleibt
die Gefahr bestehen, daB man, von der Geschichte herkommend, neuere Er-
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kenntnisse nicht im gleichen MaBe verwertet — z. B. Daten der modernen
Psychologie —, obwohl sie an sich gleichberechtigt sind. Es bleibt auch nicht
aus, daB die vorliegende Prinzipienlehre weitgehend philosophisch-natur-
rechtlich vorgeht, daB die iibernatiirliche Seinswirklichkeit des Menschen
raummiBig wenig in Erscheinung tritt. Das soll in keiner Weise Kritik be-
deuten: Wiirden nur mehr Theologen ein solches Fachwissen — jeder von
seinem Gebiete aus — der allgemeinen Moraltheologie zur Verfiigung stellen
konnen! Ebenfalls der Herkunft dieser Moral entsprechend (und sehr an-
zuerkennen!) ist der stark theoretische Charakter des vorliegenden Werkes,
der aber die notwendige Beriicksichtigung des konkreten Lebens nicht ver-
missen 14B8t. Uber den Aufbau dieser Moral widre an sich einiges zu sagen;
doch hat der Verf. dariiber an anderer Stelle schon seine Meinung gedullert
(Comment organiser la Théologie morale fondamentale? Miscellanea moralia
A, Janssen). Vgl. Schol 20—24 (1949) 624f. — Es war ein gliicklicher Gedanke,
getrennt von der systematischen Darstellung in einem besonderen 2. Bd. zu
Einzelfragen historischer oder systematischer Art (letztere aber vielfach auch
in historischer Ausrichtung) Stellung zu nehmen; manche dieser Beitrage
stellen kiirzere Zusammenfassungen von frither schon erschienenen Studien
des verdienten Forschers dar, Fuchs

Hadrossek, P., Die Bedeutung des Systemgedankens fiir die Moral-
theologie in Deutschland seit der Thomas-Renaissance (Munch. Theol. Stud., —
Syst. Abt., 2. Bd). gr. 8° (XX und 366 S.) Miinchen 1950, Zink. DM 18.— —
Zweifellos hat der Systemgedanke in der Moraltheologie deutscher Pragung
eine entscheidendere Rolle gespielt (und spielt auch heute eine solche) als in
anderen Moraltheologien, die bewuBt mehr der pastoralen Praxis dienen
wollen; — obwohl auch in diesen vielfach weit mehr an systembildendem Ver-
such sich findet, als gemeinhin zugestanden wird. Die vorliegende Dissertation
méchte dazu verhelfen, daB die ,Problematik der Systembildung iber die
Schwelle des BewubBtseins gehoben® werde (358). Wenn'ein solches BewuBtsein
sicherlich weithin auch mehr oder weniger besteht, so wird man dem Verf.
doch fiir seine reiche und anregende Arbeit viel Dank wissen. Die geschickt
gewdhlte Periode der deutschen Moraltheologie nach der Thomasrenaissance
bedingt eine sorgfiltige Darstellung des moralischen Systems bei Thomas v.
Agquin (17—76), der eine Darlegung (93—335) und Systematisierung der ver-
schiedenen Systemversuche der letzten 100 Jahre in Deutschland sich anschliefit
(335—358). In einer ersten Periode (1848—1868) miiht man sich danach mehr um
eine ,Moraltheologie in der Grundform einer Lehre vom christlichen Seins-
Vollzug* (355), also einer ausgepragten Personlichkeitsethik, Sie vertreten
insbesondere Probst, Martin, Deutinger, Werner, Fuchs, Jocham, Rietter, Schmid.
Die Periode nach dem Vatikanum neigt zumal aus antikasuistischer ‘Einstellung
mehr einer reinen Normethik zu. Hier sind zu nennen Simar, Pruner, Linsen-
mann, Schwane, Schindler, Mausbach, Schilling. In neuerer Zeit sieht der Verf.
allerdings mit Tillmann wieder die Idee der Moraltheologie als Lehre vom
Vollzug des sakramental-ontologischen Seins, wenn auch unter Beseite-
lassung mancher Materien, die die erste, stark von der Romantik beeinflufte
Periode behandelt hatte. Natiirlich wird eine Klassifizierung der einzelnen
Theologen sich nicht leicht und eindeutig bewerkstelligen lassen. Sogar bzgl.
des hl. Thomas, dessen Moral anfangs als Personlichkeitsmoral (Tugendlehre)
dargestellt wird, fragt der Verf. schlieBlich selbst, inwieweit sie nun reine
Normethik oder Lehre vom christlichen Seins-Vollzug sei (348£.). — Vgl. zum
Buch auch Schol 27 (1952) 103 £. - Fuchs

Steinbiichel, Th. Religion und Moral im Lichte personaler christlicher
Existenz, Mit einem Vorwort von A. Schiiler. 8° (XI u. 266 S.) Frankfurt
(1951), Knecht. DM 12.—. — Das Anliegen eines christlichen Personalismus hat
St. bis zu seinem allzu frithen Tode beschéftigt. Immer und immer wieder setzt
er neu an und legt seine Gedanken in groBer Breite vor. Man hat (gerade in
seinen letzten Jahren) gelegentlich gefragt, ob er nicht hier und da in der

626



Grundlegendes aus Moraltheologie und Kirchenrecht

Formulierung zu weit gehe. In dem im vorliegenden Buch verdffentlichten
Aufsatz ,Die personalistische Grundlage des christlichen Ethos® setzt sich St.
ausdriicklich mit der polaren Spannung zwischen personalistischer Haltung und
christlichem Ordnungsdenken auseinander und weiBl durchaus das rechte Ver-
hiltnis aufzuweisen, St. hat immer und sehr stark an der Bedeutung objek-
tiver Ordnungen festgehalten; wo es anders zu sein schien, lag es wohl an der
einseitigen Formulierung, vielleicht auch gelegentlich an einem unausge-
glichenen Nebeneinander in der scharfen Betonung sowohl des Personalen als
auch des Objektiven. — Neben den Aufsidtzen ,Theologie und Glaube®, ,Reli-
gion®* und ,Vom Sinn christlicher Freiheit in Person und Geschichte* bildet
der schon genannte Aufsatz (153—230) und der iiber ,Sakramentales Mysterium
und personales Ethos® (55—152) den Hauptgehalt des vorliegenden Sammel-
werkes; beide Aufsdtze sind frither schon in Zeitschriften erschienen (leider
gibt der Herausgeber nicht an, welche Aufsidtze schon erschienen waren und
wo). Im erstgenannten der beiden groBen Beitriige geht es dem Verf. um den
personalen und religiésen Charakter alles Sittlichen; jedes sittliche Gesetz,
die sittliche Naturordnung nicht ausgenommen, ist personalistisch und religios
zu verstehen; das sittliche Leben des Menschen ist durch und durch dialogisch:
eine Wahrheit, die kaum genug betont und dem heutigen Menschen vorgetragen
werden kann, Der andere der beiden groBfen Aufsitze miiht sich um die per-
sonale Interpretation unseres sakramentalen Seins. Sakramente missen —
anders als manche nichtchristliche Mysterien — als Begegnung zwischen dem
personalen Gott und dem personalen Menschen verstanden werden; so be-
deuten der Empfang der Sakramente und das sakramentale Sein nicht nur
eine empfangene Gnade, sondern gleichzeitig Anruf und Anforderung des
Menschen durch seinen Gott. Fuchs

Gamberoni, J.,, Der Verkehr der Katholiken mit den Hiretikern. Grund-
gdtzliches nach den Moralisten von der Mitte des 16. bis zur Mitte des 17. Jahr-
hunderts, gr. 8° (XII und 159 S.) Brixen 1950. — Die vorliegende interessante
Dissertation (Gregoriana 1948) beschrinkt sich begriindeterweise auf die fiir
das gestellte Thema besonders charakteristische Periode nach der Glaubens-
spaltung bis zu Lugo als dem letzten der damaligen ,grofen® Moralisten. Die
Urteile der Moralisten und ihre Tendenzen sind durchaus nicht einheitlich;
das versteht man von einer mehr oder weniger traditionsgebundenen Haltung
her wie auch von dem Kontakt des einzelnen mit ,hiretischen” oder katholisch
gebliebenen Gebieten, Bemerkenswert ist die bedeutend mehr kanonistische
als moraltheologische Fragestellung, Vielfach ist man zufrieden, wenn man
Griinde hat, auf Grund des fiir die Diskussionen entscheidenden Konstanzer
Dekretes ,Ad evitanda® Straffreiheit fiir dieses oder jenes Verhalten an-
zunehmen: so kann es sogar zu recht weiten Zugestdndnissen hinsichtlich der
communicatio in sacris kommen; man beachtet nicht geniigend, daB Straf-
freiheit noch nicht moralische Erlaubtheit bedeutet; insbesondere iibersieht
man durchgehend, daB ,Ad evitanda“ eine véllig andere Situation als die des
16./17. Jahrhunderts im Auge hat. Erwidhnenswert scheint auch, wie man nur
langsam iiber mittelalterliche Einstellung hinauskommt und zur Beriicksichti-
gung der bona fides im Haretiker findet. Fuchs

Stickler, A.M. Historia iuris canonici latini. Institutiones academicae,
I. Historia fontium. 8° (XVI u. 468 S.) Turin 1950, Salesianum. DM 18.50. —
Der Verf. sieht in seinem auf drei Binde berechneten Werk iiber die Geschichte
des Kirchenrechts, seiner Quellen, seiner Institutionen und seiner Literatur
nicht nur ein Handbuch fiir die Horer an den kirchenrechtlichen Fakultéten,
sondern dariiber hinaus ein Hilfsmittel zu erster wissenschaftlicher Orien-
tierung. In der gut gelungenen Verbindung dieser beiden Riicksichten liegt
der eigentliche Wert des 1. Bandes, der in Anlage und Ausfiihrung etwa die
Mitte hilt zwischen Kurtscheid-Wilches’ Historia fontium (1943) und van Hoves
Prolegomena (21945). — Die Geschichte der Quellen des Kirchenrechts umfalt
,die Entwicklung der kirchenrechtlichen Sammlungen von den Anféngen der
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Kirche bis zur Gegenwart, sowohl in bezug auf die zeitliche Abfolge als auch
auf die regionale Verbreitung® (XIII). Als Methode wird eine genetisch-orga-
nische gewihlt, die aber doch wissenschaftlich-lehrbuchhaft bleibt. S. will
nicht nur eine etwas weiter ausholende Bibliographie oder eine nur materielle
Aufzdhlung der Rechtsnormen der Vergangenheit bringen, sondern vor allem
den vielfdltigen duBeren und inneren Triebkrdften nachgehen, durch die erst
Rechtsgeschichte als solche wird. — Von zwei rechtsgeschichtlich aulerordent-
lich bedeutsamen Entwicklungen, die einmal zum Corpus Juris Canonici und
in neuester Zeit zum Codex Juris Canonici fiihrten, ausgehend, findet S. die
Aufgliederung des Stoffes gleichsam vorgezeichnet. Im 1. Teil werden die
Sammlungen vor dem Corpus, im 2. das Entstehen des Corpus selbst, im 3. die
Sammlungen bis zum Codex und im SchluBteil der Codex dargestellt, Diese
Einteilung, betont der Verf., fillt mit der iiblichen in altes Recht (bis zum
Dekret Gratians), neues Recht (bis zum Tridentinum) und neuestes Recht (bis
zum CIC) nicht ohne weiteres zusammen. Im Anhang sind Ubersichten iiber
die Quellen des orientalischen Kirchenrechts, des liturgischen Rechts, des
Konkordatsrechts, des romischen und germanischen Rechts sowie ein Hinweis
auf das geltende Zivilrecht beigefiigt. Jedem Artikel wird eine ausgewdhlte
Bibliographie vorangestellt, die keinen Anspruch auf Vollstindigkeit erhebt,
sondern fiir Einzelheiten auf van Hove verweist. — Im 1. Teil finden die neuen
Forschungen iiber Dionysius Exiguus von W. Peitz (1946), H. Foerster (1946)
und G.Ebers (1948) Verwertung. Die Art und Weise, in der S. diese schwie-
rigen Fragen entwickelt, verrdt aufgeschlossenes Verstdndnis, aber auch vor-
sichtige Zuriickhaltung gegeniiber noch nicht hinreichend gesicherten Theorien.
Die Pseudoisidorianischen Sammlungen und die damit zusammenhingenden
Fragen werden ausfiihrlich und geschickt geschildert, ihr EinfluB auf das
Kirchenrecht unter formellen und materiellen Gesichtspunkten untersucht mit
dem Ergebnis, daB sie zwar einen neuen Abschnitt der Quellengeschichte, nicht
aber eine neue Epoche des Kirchenrechts einleiten (142). Bei der Besprechung
des Dekrets Gratians und des Liber Extra Gregors IX. fillt die Aufzéhlung
der einzelnen Titel, durch die ein erster inhaltlicher Uberblick vermittelt
wird, angenehm auf. In der Streitfrage, ob die allgemeinen Gesetze, die, vor
dem Dekret Gratians erlassen, dem Liber Extra nicht widersprechen, aber
auch nicht in ihm enthalten sind, aufgehoben seien oder nicht, nimmt S. eine
gut begriindete bejahende Haltung ein. — Der wertvollste Teil ist der 3., der,
etwa im Vergleich zu Kurtscheid, stark erweitert ist. Neben den Sammlungen
der Konzilien werden angefiihrt die Bullarien, zunéchst die groBen all-
gemeinen, dann die partikuliren, gegliedert nach personalen, ortlichen und
sachlichen Riicksichten, die Sammlungen verschiedener Pépste, der romischen
Behorden (Kongregationen, Gerichte und Amter), meist mit kurzer Charakte-
ristik und Hinweis, ob ediert oder nicht. — In einem lingeren SchluBwort
zeigt S. noch einmal zusammenfassend die grofien Linien der Quellengeschichte
auf und zieht einige beachtliche Folgerungen iiber die enge Verbindung von
Rechtsquellen, Rechtsinstituten und Rechtswissenschaft, die wegweisende Auf-
gabe der kirchlichen Hierarchie innerhalb der rechtsgeschichtlichen Entwick-
lung, den Zusammenhang zwischen Recht und Glaube, die Beziehungen des
romischen Rechts zu dem der Kirche, um schlieBlich die kirchliche Rechts-
ordnung als ein Moment der geistesgeschichtlichen Entwicklung der Mensch-
heit {iberhaupt herauszustellen. — Man kann nur wiinschen, daf die beiden
noch ausstehenden Binde dem Niveau des vorliegenden entsprechen, inhalt-
lich und auch in bezug auf die buchtechnische Ausfithrung, die mit grofier
Sorgfalt gestaltet ist. Schroll

Sotillo, L.R., S.J., Compendium iuris ecclesiastici. 8° (367 S.) Santander
1951, Editorial Sal Terrae. Doll. 2.—. — Diese nach vier Jahren mit nur gering-
fiigigen Anderungen erschienene 2. Aufl. stiitzt sich als Einteilungsprinzip auf
die terminologisch nicht ganz befriedigende Unterscheidung zwischen ius publi-
cum internum und externum, wobei das ius publicum ecclesiasticum internum
mit dem ius ecclesiasticum civile internum als Arten derselben Gattung, das
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ius ecclesiasticum publicum externum dagegen als ,sui generis® (15) verstan-
den wird. — Das 1. Buch befaBt sich einfithrend mit dem offentlichen Recht
im allgemeinen, wihrend im 2. das Kirchenrecht, soweit es offentliches Recht
ist, zur Darstellung kommt. Die Begriffsbestimmung der vollkommenen Ge-
sellschaft und die Entwicklung ihrer Funktionen hilt sich in enger Anlehnung
an Tarquini und Pasquazi in den traditionellen Grenzen scholastischer Philo-
sophie, Der wissenschaftlich zwar nicht haltbaren, aber aus praktischen Erwé-
gungen oft gemachten Einschrinkung des offentlichen Kirchenrechts auf das
konstitutionelle Recht der Kirche folgend, wird nur dieses weiter ausgefiihrt,
das iibrige einem umfassenderen Werk vorbehalten (14), — Naturgemil kom-
men bei der Behandlung der Einzelfragen (Schule, Ehe, Eid, Biicherverbot
usw.) vor allem die spanischen Verhiltnisse zur Geltung, deren konkrete
Lésung aber zum Teil tiber eine rein nationale Bedeutung hinausgeht. Dem
konkordatiren Recht hitte etwas mehr Raum gegeben werden sollen. — An
Einzelheiten scheint der Aufwand, der gemacht wird, um das ius gladii der
Kirche als innerlich sichere Sentenz zu beweiscn, doch zu groB (141ff). Die
Unterscheidung zwischen status-societas und status-auctoritas diirfte in der
Praxis zu hoch eingeschiitzt sein (169). c., 1499 § 2 ist kaum sachentsprechend
ausgelegt, wenn auBer dem dominium particulare der einzelnen moralischen
Personen in der Kirche noch ein ,dominium aliud universalius seu A.S.“ ge-
folgert wird, damit der Kanon in seinem vollen Wortlaut iiberhaupt Sinn
habe (299). Dem Apost. Stuhl steht zwar ein hichstes Fithrungs- und Aui-
sichtsrecht iiber das gesamte Kirchengut zu, aber er wird damit nicht (zweiter)
Eigentiimer. Klar sind die Auseinandersetzungen iiber die potestas indirecte
(233 ff.). Entschieden werden Maritains und Murrays Auffassungen zum Begriff
der Christenheit (,Cristiandad®) zuriickgewiesen (187ff) und mit Recht die
Einzigartigkeit der kirchlichen Souverinitdt auf dem Gebiet des Volkerrechts
betont (306). — Ein brauchbares, drucktechnisch gutes Handbuch fiir den Unter-
richt, dessen zum Teil sehr kompenditser Charakter allerdings der Auffiillung
durch den Dozenten bedarf. Schroll

Code oriental de procédure gcclésiastique. Traduction annotée
par F. Galtier S.J. gr.8° (XIV u. 581 S.) Beyrouth 1951, Université St. Jo-
seph. — Die freie Ausiibung der kirchlichen Jurisdiktion wird in den ara-
bischen Staaten des Vorderen Orients von der Vorlage des kirchlichen Prozel3-
rechtes abhingig gemacht. Deshalb war die Kodifikation und Promulgation
des ProzeBrechtes fiir die Ostkirche auch unter dieser Riicksicht dringend ge-
boten. Sie erfolgte durch das Motuproprio Pius’ XII. ,De iudiciis® vom
6.1. 1950 mit Rechtskraft ab 6.1.1951. G., Professor an der St.-Josephs-Uni-
versitidt in Beirut, iibernahm die Aufgabe, es durch Ubertragung ins Franzo-
sische demr GroBteil des Klerus und der Gldubigen im Vorderen Orient zu-
ganglich zu machen. Die Anmerkungen zu den einzelnen Kanones stellen keinen
wissenschaftlichen Kommentar dar, sondern sind ganz auf die Praxis abge-
stimmt. In den Literaturverweisen beriicksichtigt G. mit Absicht die Kommen-
tatoren des alten Rechts nicht. Dagegen werden die Auslegungen, die das
1V. Buch des CIC bei den Fachgelehrten gefunden hat, sowie die neueren
Entscheidungen der rémischen Behorden, besonders der Interpretations-
kommission und der Rota, stirker herangezogen; denn, so argumentiert G.
mit Recht, in ihnen prizisiert sich der Gedanke des Gesetzgebers hinsichtlich
des dem Code oriental de procédure ecclésiastique (COP) analogen Teils des
CIC. Von den 576 Kanones des COP sind 234 unverdndert und 126 abgeandert
aus dem CIC iibernommen (also nur 116 ohne jede Parallele). Fiir die Be-
stimmungen iiber den Vergleich und das Schiedsgericht (cc. 98—122) hat der
am 1. 11, 1946 fiir die Vatikanstadt in Kraft getretene Kodex liber den Zivil-
prozeB als Vorbild gedient. — Die Einteilung des COP ist logischer als die des
CIC. Im 1. Teil werden die allgemeinen Grundsiitze dargelegt, im 2. die Vor-
schriften fiir den ZivilprozeS (ProzeB vor dem Kollegialgericht, vor dem
Einzelrichter [Eigengut des COP], Ehe- und Weihesachen), im 3. die fiir den
StrafprozeB, — Zu der in der lateinischen Kirche tblichen Dreiteilung der
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Gerichtshofe kommt entsprechend der verfassungsrechtlichen Gliederung der
Ostkirche noch ein Gerichtshof bei der hierarchischen Spitze der Kultgemein-
schaft (Erzbischof oder Patriarch) und die sogenannte stindige Synode. Von
den Unterschieden zwischen COP und CIC im einzelnen hilt G, die beziiglich
des Schiedsgerichts, der Verfahrensweise vor dem Einzelrichter und des Straf-
prozesses fiir besonders bedeutsam. So wird z. B. der Beginn des Rechtszuges
eindeutig durch die Vorladung bestimmt (c. 254), eine Berufung vom Dele-
gierten an den Delegierenden grundsitzlich abgelehnt (c.406) und der Gerichts-
stand einer Person, deren Wohnsitz oder Quasiwohnsitz unbekannt ist, durch
ihren augenblicklichen Aufenthaltsort festgelegt (c. 26). Zweideutige Fach-
ausdriicke sind weniger héufig. So werden die ,delicta publica*“ des c. 1933 § 1
(CIC) im c.1 § 3 (COP) ersetzt durch die genauere Umschreibung ,delicta
quae in foro externo legitime probari possunt”, Die Stellung des ponens ist
gegeniiber dem CIC modifiziert (c. 50), die des promotor iustitice und des
defensor vinculi ausfiihrlicher und schirfer gefaBt (c. 58ff). Das Vorgehen des
Richters von Amts wegen hat innerhalb gewisser Grenzen Erweiterungen
erfahren. Die Erorterung einer Streitsache kann im Streitverfahren vor dem
Kollegialgericht von Amts wegen angeordnet werden (hier macht sich der COP
die Regeln der Rota [§ 132] und der Instruktion der Hl. Sakrameéntenkongre-
gation vom 15. 8, 1936 [Art. 186 § 1] zunutze), vor dem Einzelrichter (c. 462)
und im Strafverfahren (c. 567) ist sie die Regel. Eine Gegeniiberstellung der
Fristen (156ff.) 14Bt erkennen, daB der COP die Tendenz hat, die Verfahren
zu beschleunigen. — G. hat die Kanones sorgfiltig iibersetzt, Die zum Ver-
stdndnis notigen Fachausdriicke werden kurz erldutert, schwierigere Stellen
erfahren eine wenigstens fiir den ersten Gebrauch hinreichende Interpreta-
tion. Wertvoll sind die stdndigen Vergleiche mit dem Prozedrecht der latei-
nischen Kirche, sowohl bei der Wiedergabe des Textes (vgl. auch die Tabellen
des 1. Anhangs) als auch in den Anmerkungen. Anhang 2 bietet"den Wortlaut
des libanesischen Gesetzes iiber den ,Statut personel” vom 2. 4, 1951, in dem
der Zustandigkeitsbereich der ,konfessionellen“ Jurisdiktion fiir die christ-
lichen und die jiidische Kultgemeinschaft abgegrenzt wird. Fir eine streng
wissenschaftliche Arbeit will die kurz kommentierte Ubersetzung G.s nicht
empfohlen sein. Schrioll

Malone, E.E, O.S.B., The Monk and the Martyr. The Monk as the
successor of the Martyr (The Cath. Univ. of America, Studies in Christ. Anti-
quity 12). gr.8° (XXI u. 157 S.) Washington 1950, Catholic University of Ame-
rica Press. Doll. 2.— — Die vorliegende Arbeit steht im Dienst der Aufhellung
der innerchristlichen Motive bei der Ausbildung des Monchtums. DaB zwischen
dem Monch und dem Martyrer nach Idee und Geschichte enge Beziehungen
bestehen, ist oft ausgesprochen worden. Auf Grund der Studie von M, sehen
wir nun die Entwicklungslinien deutlicher. Verf. hat den reichen Stoff in sechs
Kapitel aufgegliedert: Schon in der vormonastischen Zeit ist der Gedanke
eines ,geistlichen Martyriums® lebendig. Zeugen dafiir sind vor allem Kle-
mens von Alexandrien (der Gnostiker als der wahre Martyrer) und Origenes,
im Westen besonders Tertullian, bei dem sich auch hier die Schroffheit seines
ethischen Temperaments bemerkbar macht. Seit den Tagen des Athanasius
(oder nicht schon frither?) ist die Idee des ,martyrium spirituale” fest um-
rissen; sie befaBt die Sehnsucht nach dem wirklichen Martyrium und das (als
Ersatz oder Vorbereitung gedachte) geduldige Ertragen von Entbehrungen und
Kasteiungen. Belege dafiir bietet die alte Mdnchsliteratur in Fille. Die drei
letzten Kapitel untersuchen einige Einzelmotive: Monch und Martyrer als
»Soldaten Christi® und Martyrium bzw, monastische Profel3 als zweite Taufe.
Den Schluf bilden vier Indices. — Die technische Durchfiihrung des Themas
weist freilich manche Mingel auf, die den Wert der Studie nicht wenig ein-
schrinken. Es sei nur auf einiges hingewiesen: Die Bibliographie ist ganz
willkiirlich gebaut, tiberfliissige Titel sind genannt, wichtige Literatur fehlt.
Die Schreibweise der fremdsprachlichen Titel ist sehr nachlissig, wie auch
sonst mit Druckfehlern nicht ,gespart® ist, S.44—45 gehen die geschichtlichen
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Zusammenhidnge durcheinander: Als Antonius Monch wurde (um 270), waren
die Verfolgungen noch lingst nicht zu Ende und hatte der Arianismus noch
keineswegs begonnen. Das Jahr 235 (45 Anm. 1) kann kaum in Frage kommen;
offenbar liegt eine Verwechslung zwischen Maximinus Thrax (235—238) und
Maximinus Daza (305—313) vor. Fiir die Pachomius-Vita operiert M. mit der
von E. Amélineau edierten arabischen Vita, statt sich den zuverldssigeren
Quellen im Koptischen anzuvertrauen, die Th. Lefort zugédnglich gemacht hat;
die griechische Vita sollte man nicht mehr nach PL 73 bzw. den ASS zitieren,
sondern nach der kritischen Ausgabe von F. Halkin. Nur der Erginzung
halber sei schlieBlich noch vermerkt, daB im Jahre 1948 in Athen von M. A.L
Phytrakis eine dem Titel nach ganz #hnlich lautende Studie erschienen ist,
iibrigens ein neuer Beweis, wie sehr die Problematik des Buches von M.
aktuell ist. Bacht

Lehmann, K. Die Entstehung der Freiheitsstrafe in den Klostern des
heiligen Pachomius: ZSavigny-Stiftg, Kan. Abt. 37 (1951) 1—94. — Meyer, R.T,,
St. Athanasius. The Life of Saint Antony (Ancient Christian Writers 10) gr.8°
(154 S.) Westminster/Maryland 1950, Newman Press. Doll. 2.50. — Die an ersfer
Stelle angezeigte Arbeit iiber die Entstehung der Freiheitsstrafe in den pacho-
mianischen Klostern bietet viel mehr, als der Titel vermuten 14B8t. Unter dem
gewissenhaften SammlerfleiB des Verf. ist sie zu einer umfassenden Studie
iiber die kirchen- und profanrechtlichen Probleme des Corpus pachomianum
geworden. Vor allem die noch so wenig aufgekldrten Beziehungen zwischen
monastischer Disziplin und KirchenbuBe erhalten hier manches neue Licht.
Beziiglich des eigentlichen Themas kommt L. zu dem Ergebnis, daB sich bei
Pachomius zwar Ansédtze zur Ausbildung der Freiheitsstrafe finden, daBl aber
von einem eigentlichen Haftlokal in seinen Kldstern noch keine Rede sein
kann. Dariiber hinaus untersucht L. Schritt fiir Schritt den Strafcodex des
Pachomius, der bekanntlich bislang sehr verschiedene Auslegungen erfahren
hat. Dabei ist es von besonderer Wichtigkeit, dal3 er sorgsam die Herkunft
der einzelnen Zeugnisse aus den verschiedenen Rezensionen der pachomiani-
schen Vita bzw. Regel unterscheidet, um so mdglichst nahe an die urspriing-
liche Formulierung des Stifters des coenobitischen Monchtums heranzufiihren.
Verf. hat sich mit bewundernswertem Geschick durch die Riesenmasse des
einschligigen Quellen- und Literaturmaterials hindurchgearbeitet. Es ist ihm
auch gelungen, sein eigenes Urteil zumeist von den oft sehr subjektiven
Deutungen deg friihchristlichen Ménchtums freizuhalten. In der Frage nach
dem angeblichen Gegensatz zwischen dem beginnenden Monchtum und der
Weltkirche ist L. freilich noch zu sehr den Thesen von Harnack, Reitzenstein
und Bousset verhaftet geblieben, Nicht erst Basilius hat das Monchtum der
Kirche angegliedert (10 Anm. 31). — Nach diesen mehr grundsétzlichen Fest-
stellungen seien ein paar Einzelbemerkungen gestattet. Bei der Darstellung
des sich wandelnden Verhiltnisses beziiglich der Anwendung von Bufie und
Strafe im Ubergang vom Anachoretentum zum Coenobitentum (12) konnte
noch stirker betont werden, dal im anachoretischen Abbas—Schiiler-Verhéltnis
der sozial-juridische Faktor keinen Raum hatte (vgl. 16 Anm.52; 22 Anm. 69).
Wenn im anachoretischen Monchtum vom ,Gehorsam® die Rede ist, ist die
Eigenart des aszetischen Gehorsams der Anachoreten (gegeniiber dem sozial-
gebundenen der Coenobiten) zu beachten; vgl, RevAscMyst 26 (1950) 308—326. —
Zu S.19 Anm.62: Auch K. Heussi hat sich noch 1942 (bei Pauly-Wissowa, RE
18, Art. ,Pachomius®) kategorisch fiir die Prioritdt der griechischen Vita aus-
gesprochen, withrend Th. Lefort nach wie vor an der entgegengesetzten These
festhilt. Verf. hat darum gut daran getan, sein Urteil zuriickzuhalten. — Die
,adiaphoria“ als Mittel gegen religiosen Wahnsinn (26 Anm. 85) hat wohl nichts
mit der stoischen Lehre von der Indifferenz zu tun. Bereits E. A. Sophocles,
Greek Lexicon, scheint auf dem rechten Weg zu sein, wenn er das Wort
mit , dissoluteness, dissipation, looseness*iibersetzt; zumal der auf S.26 Anm.87
erwihnte Paralleltext zeigt dies. — Zu S.30—32: Mir will scheinen, daB aus
den koptischen Viten sichibar wird, daB Pachomius, dhnlich wie spater Bene-
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dikt, zweimal zur Verwirklichung des ihm vorschwebenden coenobitischen
Ideals ansetzt. Das erstemal erleidet er ebenso Schiffbruch wie Benedikt in
Subiaco. — S. 33 wire zur Stellung des ,Secundus® die Studie von B. Steidle
0.S. B, in BenMonschr 24 (1948) 97—104 174—179 nachzutragen. — In dem
wichtigen Abschnitt {iber die Paenitenz bei Pachomius (44 ff.) moéchte ich ver-
schiedene Vorbehalte anmelden. Gerade hier ist es zu bedauern, dal uns zu-
meist der griechische Text und das koptische Original fehlt, Man wird daran
denken miissen, wie mannigfaltig die Bedeutungen des griechischen peravoely,
perdvorxist: Prostration, auf den BuBplatz gehen, die auferlegte BuBe ver-
richten, zur Besinnung kommen, bereuen usw. Ubrigens unterscheiden (45)
die inst. 6 doch auch zwischen der ,Zurechtweisung® und der ,Buflleistung
bei der liturgischen Versammlung®. — Zum SchluBl noch eine Bemerkung zu:
S. 87 und Anm. 265: Der dort zitierte Text aus der arabischen Vita erheischt
eine kritische Priifung. Das Verhéltnis zwischen Am und G' ist doch wohl
umgekehrt zu sehen: Die arabische Vita ist eine nachtrigliche Erweiterung
und ,Vergroberung® (vgl. die Strafformen: sexuelle Vergehen), die direkt
oder indirekt auf G' griindet. Leider hat P. Peeters die in Aussicht gestellte
Edition der arabischen Vita nicht mehr liefern konnen. Solange eine solche
nicht vorliegt, wird man — trotz Bousset — dem Sondergut der Vita sehr
reserviert gegeniiberstehen miissen, — Die fundamentale Bedeutung der
 Antoniusvite fiir die Erforschung des frithchristlichen Monchtums braucht
nicht erst bewiesen zu werden. Athanasius hat durch sie fiir Jahrhunderte
den Idealtyp des monchischen Lebens fixiert. Eine kritische Edition liegt
immer noch nicht vor. H.G. Opitz ist iiber seiner Athanasius-Ausgabe vom
Tod auf dem Schlachtfeld ereilt worden. So schmerzlich das Fehlen eines kri-
tischen Textes ist, so dankbar ist die Forschung fiir jeden Beitrag zur Erhel-
lung des reichen Gehaltes dieser #ltesten Monchsvita. Verf. bietet eine mit
Einleitung und Anmerkungen versehene englische Ubersetzung. Vor allem die
relativ reichen Anmerkungen sind sehr dankenswert. Fir die Einleitung hitte
K. Heussi, Der Ursprung des Monchtums, stirker herangezogen werden
kénnen. Bacht

Fichtenau, H., Askese und Laster in der Anschauung des Mittelalters.
kl. 8° (127 S.) Wien 1948, Herder. DM 3.—. — Das schmale Béndchen, erweiterte
Wiedergabe von zwei Vortrigen, welche F. unter dem Titel ,Historische Wir-
kungen der christlichen Individualethik® an der Wiener Katholischen Akademie
gehalten hat, konnte man eine Rehabilitierung der christlichen Askese nennen.
Es sind nur die groBen Entwicklungslinien der Einschitzung der Askese, die
auf dem engen Raum aufgezeigt werden konnen, aber gerade sie lassen das
Thema um so kriftiger hervortreten. Im ersten Vortrag geht es um ,Wesen
und Wandlungen der Askese“, Hier ist vor allem das, was Verf. iiber die
neueren Ansichten auBerhalb der katholischen Kirche zur Problematik der
Askese zu sagen hat, sehr instruktiv, ebenso seine Ausfithrungen iiber ,Askese
im Wandel der Religiositit®. Der zweite Vortrag handelt von ,Lasterkampf
und Lasterlehre®. Hier sei vor allem auf die Ausfithrungen iiber ,Habgier®
und ,Superbia* als die dem Romertum bzw. dem Germanentum besonders
zugeordneten Laster verwiesen. Aus der Anfélligkeit der Germanen fiir den
,eitlen Ruhm* bekommt die christliche Mahnung zur ,Humilitas®, wie sie
durch die ganze mittelalterliche Literatur geht, neues Licht. — Es liegt in der
Natur solcher ,Synthesen®, daB darin manche Zusammenhénge lbersteigert
und manche Symptome iiberfordert werden. Aber als Ganzes kann das Biich~
lein viel helfen, ein wesentliches Stiick der christlichen Geschichte und Moral-
psychologie besser zu verstehen. Bacht
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