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1. Theologische Gesamtdarstellungen. Fundamentaltheologie
und Ekklesiologie. Religionsgeschichte

Althaus, P., Die Christliche Wahrheit. Lehrbuch der Dogmatik. 3. Aufl. gr. 8°
(XV u. 728 S.) Giitersloh 1952, Bertelsmann. DM 36.—. — Im Abstand von einem
Jahr war die 2. Aufl. dieser Dogmatik des Erlanger Theologen ihrer Vorgédngerin
vom Jahre 1947 gefolgt. Dieser Erfolg mochte wohl zum Teil darin begriindet ge-
wesen sein, dafl das Werk das erste umfassende. auf zwei Binde zusammengedringte
und einheitlich durchgefiihrte Lehrbuch seiner Art in der ersten Nachkriegszeit war.
Darum war denn auch die Besprechung in unserer Zeitschrift (24 [1949] 421—427)
so eingehend gehalten. Sie galt fiir beide Auflagen, da die 2. nur ein fast vollig un-
verinderter Abdruck der 1. gewesen ist. Die um vier Jahre jiingere, d. h. jetzige Auf-
lage bekennt von sich im Vorwort, daf sie nur an wenigen Stellen erginzt oder ge-
dndert ist. Dafl aber selbst die schon bei der 2. Aufl. als korrekturbediirftig selbst-
angezeigte Stelle (IT 275) noch wieder unverindert stehengeblieben ist (§ 47 S. 491),
konnte befremden. An Hand von Stichproben nennenswerte Textverinderungen aus-
findig zu mhachen, ist dem Ref. nicht gelungen, auch dort nicht, wo man sie vielleicht
am ehesten erwarten konnte (wie etwa bei den Ausfithrungen iiber Kerygma und
Mythus im § 18 S.175f.; vgl. auch 115). Mit am meisten ist von protestantischen
Kollegen des Verf. seine Lehre von der ,Ur-Offenbarung® angefochten worden. Mit
diesem an sich recht miflverstindlichen Ausdruck bezeichnet A. die Selbstbezeugung
Gottes in der Schopfung, im Unterschied zur Heilsoffenbarung im engeren und
eigentlichen Sinne, die ihre Sinn- und Wortmitte in Christus hat. Fiir den Gebrauch
einer legitimen ,natiirlichen Theologie’ kann nach dem Verf. die ,Grund-* oder ,Ur-
Offenbarung’ nicht dienen, da ihrer der Mensch nicht in einem natiirlichen Erfah-
rungs- und Verstandesgebrauch innewerden kann, sondern allein in der negativen
Heilserfahrung, d. h. der Erfahrung seiner Heilslosigkeit. Es miisse aber die Selbst-
bezeugung Gottes in seiner Schopfung neben und vor der Christusoffenbarung an-
erkannt werden, wenn die theologische Erkenntnis nicht einem ,Christomonismus®
verfallen wolle. Die dahin zielenden grundsitzlichen Ausfilhrungen in den §§ 4—11
sind wesentlich unverindert stehengeblieben. Im Gegensatz vor allem zur dialek-
tischen Theologie durchzicht das ganze Werk eine anthropologische Grundlinie, die
theologisch sein will, chne von vornherein eine christologische Funktion zu sein.
Schon daraus 14f¢ sich ersehen, wie nahe an die umstrittenste Frage in der heutigen
protestantischen Theologie diese Dogmatik heranfithrt, auch wenn sie einstweilen
noch nicht auf die seit 1948 erschienene deutsche Literatur und, dariiber hinaus, auch
die einschldgige Literatur des Auslandes eingegangen ist (vgl. Vorwort). Nach einer
Ankiindigung des Verf. (ebd.) ist in den ,Beitrigen zur Forderung christlicher Theo-
logie* demnichst eine erneute und mit seinen Kritikern sich auseinandersetzende Stel-
lungnahme zum Thema der Ur-Offenbarung zu erwarten. Noch bleibt hervor-
zuheben, dafl die jetzt buchtechnisch in einen Band zusammengezogene Ausgabe durch
geschickte Typenwahl, Satzspiegelgestaltung, Zusammenziehung der Register — bei
Einsparung von mehr als 100 Seiten — fiir den Gebrauch bequemer und handlicher
geworden ist. Ternus

Dilschneider, O. A., Das christliche Weltbild. gr. 8° (324 S.) Giitersloh 1951, ,

Bertelsmann, DM 19.20. — Das Gegenstiick zu diesem Buch des nunmehrigen Pro-
fessors des kirchlichen Lehramtes an der Kirchlichen Hochschule Berlin — den zwei-
bindigen Grundrifl einer Dogmatik der Offenbarung, der 1948 unter dem Titel
»Gegenwart Christi (Christus praesens)“ im gleichen Verlag erschienen ist — hat der
Ref. in dieser Zeitschrift 1949, 573 ff. ausfithrlich gewiirdigt. Das dort wiedergegebene
Anliegen des Verf., die Theologie von heute aus der epigonenhaften Enge der Erben
der Reformation in die Weite einer gegenwartsnahen, im paulinischen Geist dem
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Geist einer radikalen Sakularisation sich stellenden Bewegung und Ausrichtung evan-
gelischer Akademien zu fiihren, beherrscht auch durchgingig das neue Buch, wie schon
der Untertitel andeutet: ,Grundlagen und Wirklichkeit einer evangelischen Aka-
demie®, und wie es S. 60ff. als ,Problematik der evangelischen Akademien® ausge-
sprochen wird. Diese neue offenbarungstheologische Dogmatik, die in dem ilteren
Werk den Schwerpunkt von der reformatorisch-individualistischen Rechtfertigungs-
theologie auf den ekklesiologisch-eschatologischen Gehalt des dritten Glaubensartikels
verlagert hatte, erginzt diese Neuausrichtung nach der schépfungstheologischen Seite
bzw. in Richtung des ersten Glaubensartikels, wie der Titel ,,Christliches Weltbild“
zu verstehen gibt, dessen Durchfithrung iibrigens weithin die Schule K. Heims erken-
nen 148¢t, der sie sich gerade um ihrer universalistischen Tendenz willen verpflichtet
filhle (vgl. 320). Dieser Universalismus, der sich von der kosmisch-universalen
Christologie paulinischer Prigung will tragen lassen, entziindet sich nicht nur an der
Herausforderung durch die Eigengesetzlichkeit und Eigenmichtigkeit der modernen
Wissenschaften, sondern auch an der Anregung, die das iiberalterte abendlindische
Christentum an der Beriihrung mit dem Osten erfihrt. Was in der paulinischen Bot-
schaft vom kosmischen Christus enthalten sei, komme in der kosmologischen Sophio-
logie und Soteriologie des morgenlindischen Christentums mehr zur Geltung als in
der anthropologischen Struktur des westlichen Christentums seit Augustinus (vgl.
77 f.; 104.). Wie sich fiir uns die analoge ,Kontrapunktik® der Weisheit Gottes gegen
die Weisheit einer gottes- und christusvergessenen Welt ganz wie bei Paulus nach
den ersten vier Kapiteln des Korintherbriefes wiederholt, so auch die fiir unsere Zeit
neu und neuartig gestellte Aufgabe ciner Riickgewinnung des ganzen Menschen und
kosmischen Menschtums durch die Synthese von Sophia und Agape in der Botschafc
an eine sikularisierte Kultur (141 ff.). Den Michten des Kosmos in der ideologisch
und utopisch entfesselten Eigenmichtigkeitsstruktur (in Staat, Wirtschaft, Technik
usw.; siche 151 ff.) miissen die Krifte des Glaubens in einem Angriff begegnen, der
zur Basis eine radikal und universal christliche Anthropologie nimmt. Dem dient das
christliche Menschenbild, dessen Grundziige der Verf. gegen Ende des Buches
(249 ff.) entwirft, um mit einer kulturgeschichtlichen Fermate zu schlieflen, die dem
Pessimismus eines O. Spengler den Realismus eines A. Toynbee und diesem wiederum
die allein befriedigende Losung in einem christlichen Welt-, Menschen- und Ge-
schichtsbild gegeniiberstellt. Ternus

Theologieund Liturgie. Eine Gesamtschau der gegenwirtigen Forschung in
Einzeldarstellungen. Herausgegeben von L. Hennig. 8° (354 S.) Kassel 1952,
Stauda-Verlag. DM 22.—; geb. DM 24.50. — Der Titel des Werkes kann tduschen.
Es geht (aufler im vorletzten Beitrag) nicht um die Beziehungen zwischen Theologie
und Liturgie; es soll vielmehr eine Gesamtschau der theologischen Forschung, vor
allem seit 1938, geboten werden. Die Mitarbeiter haben diese Aufgabe in sehr ver-
schiedener Weise gelost. G. von Rad berichtet tiber die atl. Forschung unter dem Ge-
sichtspunkt der kritischen Vorarbeit zu einer Theologie des AT, die der Geschicht-
lichkeit der atl. Gottesoffenbarung viel stiarker Rechnung tragen miisse. Von G. Merz
stammt ein Kurzbericht iiber die praktische Theologie, der durch einen Beitrag von
Landesbischof H. Lilje: , Wege (vor allem neue Wege) der Verkiindigung® erginzt
wird. Zur Kirchengeschichtsschreibung bietet K. L. Schmidt einen wertvollen, leider
etwas knapp gehaltenen Literaturbericht. Um so eingehender handelt W. won
Loewenich tber ein in der evangelischen Kirche heute sehr aktuelles Thema der
Kirchengeschichte: Die Lutherforschung. Auf zwei grofie Beitrige soll etwas niher
eingegangen werden. E. Stauffer berichtet iiber den Stand der ntl. Forschung und
betont dabei fast noch stirker und in erwas anderer Weise als G. von Rad die volle
Geschichtlichkeit der Offenbarung. In scharfer Opposition zu R. Bultmann und seiner
existentialistischen ,Interpretation® des NT wird die ehrliche historische Arbeit als
die entscheidende Aufgabe des ntl. Forschers herausgestellt, der minister, nicht
dominus Verbi Dei zu sein habe. Mit Recht betont St. die hohe Bedeutung der zeit-
geschichtlichen Forschung (iiber die leider ein dem Stand der Forschung entsprechen-
des Handbuch fehle; unser Felten sei immer noch das beste!). Sehr dankbar ist man
ihm darum fiir die Zusammenstellung zahlreicher Forschungsergebnisse aus den ver-
schiedensten Arbeitsgebieten (Archiologie, Numismatik, Jiidische Literatur usw.),
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die auf der ganzen Linie die ,polizeylose Kritik® der (heute noch weiterlebenden)
liberalen Theologie zugunsten der altkirchlichen Uberlieferung widerlegt hitten.
Sehr aufschlufireich ist der umfangreiche Beitrag von K. F. Miiller: Die Neuordnung
des Gottesdienstes in Theologie und Kirche. Es ist erstaunlich, in welcher theo-
logischen Tiefe die Fragen der liturgischen Erneuerung heute in der evangelischen
Christenheit gesehen werden: die Beziehung des liturgischen Tuns zu dem in der
Kirche als seinem mystischen Leibe gegenwirtigen Christus; die Liturgie als opus Dei,
als Lob- und Dankopfer, als re-praesentatio des Kreuzesopfers und der Auferstehung;
Verhiltnis von Wort und Sakrament usw. Nicht nur darin, sondern auch in der kon-
kreten Gestaltung bedeutet die liturgische Erneuerung, die lingst aus den Anfingen
in kleineren, religits lebendigen Kreisen heraus auf dem Wege ist, Gemeingut der
evangelischen Christenheit zu werden, weithin Riickkehr oder Wiedergewinnung
reformatorischen, vorreformatorischen und altkirchlichen Gutes: Messe, Beichte,
Stundengebet mit vollem wochentlichem Psalterium, gregorianischer Choral usw.
Eine entscheidende Frage bleibt allerdings fast unberiihre: die Frage nach der litur-
gischen Vollmacht. Auch wenn Christus der eigentliche Liturge ist, wie richtig betont
wird: Wer darf (und kann iiberhaupt) in seinem Namen die Liturgie realisieren?
Das Sammelwerk bietet einen guten Einblick in das theologische Schaffen und
Bemiihen auf evangelischer Seite. Sehr vermific wird allerdings ein Beitrag iiber die
systematische Theologie. Bulst

Thils, G., Théologie et Réalité sociale. 8° (296 S.) Tournai-Paris 1952, Caster-
man. Frs. belg. 96.—. — Das neue Werk des Lowener Professors will nichts weniger
als eine Theologie der sozialen christlichen Ordnung darstellen. Sicher nach dem
heutigen Stand der Wissenschaft ein kiithnes Unternehmen, aber zugleich doch drin-
gend notwendig. Der 1. Teil bringt unter dem Titel ,, Theologie und Gesellschaften®
die vorbereitende Grundlage, der 2. Teil, iiberschrieben , Theologie der Gesellschaf-
ten®, das Hauptanliegen des Buches. Wir finden da die einzelnen Hauptstiicke der
Dogmatik (Trinitit, Schopfung, Zielsetzung, Siinde, Erlésung und ihre Verwirk-
lichung, Seligkeit) der Gesellschaftslehre gegeniibergestellt. Die pipstlichen Enzykli-
ken werden ausgewertet, dariiber hinaus wird aber auch die neuere Literatur in
reichem Mafle herangezogen (von Deutschen bes. Geck und Guardini). Das Ergebnis
ist ein orientierender Uberblick iiber die modernen Fragestellungen auf dem Gebiet
der Sozialtheologie und die verschiedenen Losungsversuche. Die historische Grund-
lage im Neuen Testament, im ,Gottesstaat® des hl. Augustinus und in den mittel-
alterlichen Lehranschauungen liefle sich wohl noch erweitern. So konnte doch das
Evangelium nicht nur den Gedanken vom Gottesreiche beisteuern, sondern u. a. auch
das Herrenwort: ,Gebet dem Kaiser, was des Kaisers ist. ...“ Ahnlich gehen die
patristischen Ideen iiber die augustinische Vorstellung vom Gottesstaat noch hinaus.
Im 2. Teil wire es gut, wenn die soziale Verwurzelung und Auswirkung der per-
sonlichen Siinde noch herausgestellt werde. Dem ganzen Werk hitte eine eingehen-
dere Beriicksichtigung der modernen protestantischen Literatur, zumal der in Deutsch-
land, Nutzen ge%racht; denn es ist nicht zu tbersehen, daff dort viele einschligige
Fragen, insbesondere von der Schrifttheologie her, angeregt und untersucht werden.

Beumer

Diem, Hermann, Theologie als kirchliche Wissenschaft, Handreichung zur Ein-
tibung ihrer Probleme. 8° (280 S.), Miinchen 1951, Kaiser. DM 14.80. — Fiir die pro-
testantische Theologie ist es ein recht schwieriges Thema, sich selber als kirchliche
‘Wissenschaft auszuweisen. Der Verf. kommt von der Seelsorgspraxis her, weild
aber sehr gut Bescheid um die verschiedenen Strémungen innerhalb des modernen
Protestantismus und bemiiht sich, Rechenschaft dariiber abzulegen, was Theologie ist
und was sie fiir das Leben seiner Kirche bedeutet. Es ist keine Enzyklopiadie oder
Einfithrung in das theologische Studium nach dem alten Stil, sondern mehr eine
Ubersicht iiber die gegenwirtige Problematik, die durch den Neuansatz einer bewufit
sich als kirchlich ausgebenden Wissenschaft gekennzeichnet wird. Dabei nimmt D.
entschieden Stellung gegen ,katholische und klerikale Verengung® dieses Begriffes.
Das vorliegende Werk fithrt nach eingehenden Erwigungen grundsitzlicher Art den
Ansatz fiir die Einzeldisziplinen der Exegese und der Kirchengeschichte durch, wo-
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gegen Dogmatik und Praktische Theologie einem zweiten Band vorbehalten werden.
Wertvoll sind fiir den katholischen Theologen die reichen Literaturangaben und
Zitate, die aus der gesamten protestantischen Literatur der letzten Jahrzehnte genom-
men sind. Das katholische Schrifttum ist demgegeniiber duflerst diirftig vertreten,
so dafl man es als einen wissenschaftlichen Mangel empfinden muf} (der Absatz tiber
den rémisch-katholischen Weg beschrinke sich auf die Dogmatik von Bartmann!).
Manche aufschlufligebende Monographie vermifit man ungern. Im groflen und ganzen
ist aber die Darstellung der katholischen Auffassung objektiv, nur hie und da wire
eine Korrektur angebracht. So méchten wir z.B. die Worte der Einleitung nicht
unterschreiben: ,In der romischen Kirche gehdrt die Predigt bekanntlich nicht
wesensnotwendig zum Gottesdienst. So fehlt ihr gerade das, was die Kirche immer
wieder daran hindert, das Zeugnis der Offenbarung in ihre eigene Regie zu tiber-
nehmen und das stete Gegeniiber zwischen dem Evangelium und der Kirche des from-
men Menschen in einer Identitit aufzuheben® (12f.). Der Verf. fithrt immer wieder
an die Probleme heran, wie sie sich fiir seine Sicht und fiir seinen protestantischen
Standpunkt darbieten, und gibt ehrlich die Schwierigkeiten zu, die daraus entstehen.
Die Losungsversuche konnen allerdings cinen Andersdenkenden nicht befriedigen.
Als Beispiel seien hier die Bemerkungen zur Kanonfrage wiedergegeben: ,Der Kanon
soll einfach die Tatsache ausdriicken, dafl die Kirche in dem Zeugnis dieser und nur
dieser Schriften das Zeugnis von Jesus Christus horte. ... Diesem Glauben hat sie
dadurch Ausdruds gegeben, dafl sie diese Schriften zur Regel und Richtschnur fiir
ihre weitere Verkiindigung machte und andere ausschied. Durch diese Schriften hat
der Heilige Geist zu der Gemeinde geredet, und darum glaubt sie, dafl die Verhei-
Rung des Heiligen Geistes auch weiterhin an diese Verkiindigung gebunden ist. Das
ist, logisch gesehen, ein Zirkelschluf, aber es'ist faktisch der Zirkel, in welchem das
Schlieflen des Kreises zwischen Gott und Adam im Dasein der Kirche fiir den Glau-
ben Ereignis wird“ (87). Die geistreiche Denkart und die gewandte Sprechweise diir-
fen doch nicht iiber die Tatsache hinwegtduschen, dafl hier (dhnlich wie bei der Frage
nach dem Verhiltnis von Schrift und Tradition) Probleme vorliegen, die nur wegen
falscher Voraussetzungen unlésbar geworden sind. Beumer

Magrini, A.,, O. F. M., Toannis Duns Scoti Doctrina de scientifica Theologiae
natura (Studia Antoniana, 5). gr. 8° (XII u. 118 S.) Rom 1952, Pont. Athenaeum
Antonianum. — In der theologischen Erkenntnis- und Methodenlehre fehlte bislang
eine cingehendere Studie zu Duns Scotus. Es ist daher zu begriiflen, dafl M. seine
1952 im Ant. erschienenen Beitrige in Buchform einer breiteren Offentlichkeit zu-
ginglich gemacht hat. In drei Kapiteln erfafit er sein Thema: Die Theologie ist nach
Duns Scotus nicht eigentlich Wissenschaft; Die Theologie ist Wissenschaft im weiteren
Sinne des Wortes; Die Theologie ist als Wissenschaft die Synthese der ganzen theo-
logischen Arbeit. Die Literaturangaben sind reichlich, auch aus dem deutschen Sprach-
gebiet (nur hitte die letzte Arbeit von M. Grabmann angefithrt sein miissen: Die
theologische Erkenntnis- und Einleitungslehre des hl. Thomas von Aquin auf Grund
seiner Schrift ,In Boethium de Trinitate®, im Zusammenhang der Scholastik des 13.
und beginnenden 14. Jahrhunderts dargestellt [Thomistische Studien 4], Freiburg in
der Schweiz 1948). Die Ausfilhrungen sind iibersichtlich und mit Textzitaten gut
belegt. Wichtig scheint uns vor allem der Nachweis, dafl die Theologie nach Scotus
nicht auf das Gebiet der conclusiones theologicae abgedringt wird, sondern sich mit
den Glaubenswahrheiten selber zu beschiftigen hat. Damit steht der doctor subtilis
viel mehr innerhalb der augustinischen Linie der Tradition als z.B. die Summa
Theologica des hl. Thomas von Aquin. Eine Behauptung des Verf. wird nicht ohne
Kritik hingenommen werden konnen, daff nimlich Scotus die theologischen Schlufi-
folgerungen als Gegenstand des gottlichen Glaubens betrachtet habe, und zwar vor
einer Definition durch die Kirche. Was den ersten Teil der Aussage angeht, so méch-
ten wir ihr zustimmen, indes unter dem Vorbehalt, daf die Terminologie bei Scotus
noch nicht zu der Klarheit ausgebildet war wie etwa zur Zeit des Trienter Konzils.
Auf jeden Fall wire eine Auseinandersetzung mit der Arbeit von A. Lang (Die con-
clusio theologica in der Problemstellung der Spitscholastik, DivTh [Fr] 22 [1944]
257—290) wiinschenswert gewesen. Der zweite Teil der Behauptung wird sicher auf
Widerspruch stofien (siche vom Ref.: Dogmatischer und theologischer Fortschritt
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nach Duns Scotus, FranzSt 35 [1953] 21—38), da somit der iiberragenden Bedeutung,
welche die Kirche nach Scotus fiir die Glaubensvorlage hat, nicht entsprochen wird.
Vielleicht ldf8t sich ein Ausgleich dahin versuchen, dafl die evidenten conclusiones
theologicae auch schon vor einer eigentlichen Definition wenigstens implicite von der
Kirche vorgelegt wiren und so mit gottlichem und mit katholischem Glauben ange-
nommen werden kénnten. Beumer

Thieme, K., Kirche und Synagoge. Die ersten nachbiblischen Zeugnisse ihres
Gegensatzes im Offenbarungsverstindnis. Der Barnabasbrief und der Dialog Justins
des Martyrers, neu bearbeitet und erldutert. kl. 8° (271 S.) Olten 1945, Walter.
DM 7.80. — Ders., Um Kirche und Synagoge im Barnabasbrief. Ein offener Brief-
wechse] zwischen J. Oesterreicher und K. Thieme: ZKathTh 74 (1952) 63 bis
70. — Das Schicksal Israels unter der Herrschaft der rotalitiren Systeme hat in allen
Christen nicht nur Mitgefithl erweckt; es hat auch dazu gefithrt, daf die Theologen
beider christlichen Bekenntnisse wieder anfingen, iiber das grundsitzliche wie prak-
tische Verhiltnis zwischen Christentum und Judentum nachzudenken. K. Thieme
gehort in die erste Reihe dieser Theologen. Thm verdanken wir die Herausgabe jener
beiden urchristlichen Dokumente, die, noch im Nachwehen des apostolischen Zeitalters
verfaflt, mit einzigartiger Eindringlichkeit die Frage nach dem Verhiltnis von Kirche
und Synagoge behandeln: der sog. Barnabasbrief und der Dialog des hl. Justinus
Martyr mit dem Juden Tryphon. Th. hat sich nicht damit begniigt, diese beiden
Dokumente neu zu iibersetzen und mit erliuternden Einleitungen und Anmerkungen
zu versehen, die eine Fundgrube von zeit- und kirchengeschichtlichen Hinweisen sind.
Vielmehr ging es ihm darum, die Aktualitit der dort behandelten Fragen zu erweisen.
Das gelang ihm dadurch, daf} er in lebendiger Schilderung den zeitgeschichtlichen
Rahmen herausarbeitete, der allererst den einzelnen Aussagen ihr volles Verstindnis
verleiht. Den Barnabasbrief setzt er in jene Zeit innerjiidischer Restauration, wie sie
mit dem Wiederaufbau des Tempels unter Kaiser Hadrian verkniipft war. Fiir die
Juden war es eine Stunde des Triumphes, fiir die Christen eine Stunde der Anfech-
tung. ,Einen geschichtlichen Augenblick lang sah es so aus, als sollte Jesus ... unrecht
behalten, als sollte Seine Kirche durch die Tarsachen selbst widerlegt werden und die
Synagoge ... triumphieren.“ In diese Situation hinein ist nach Th. der Brief von
einem Judenchristen geschrieben worden, um durch Nachweis der Heilsfithrung Got-
tes die Christen gegen die Versuchung zum Abfall zu feien. — Dagegen ist der in
viel versShnlicherem Ton gehaltene Dialog des Justin unter dem Eindruck des Zu-
sammenbruchs des jiidischen Messianismus (Bar-Kochba-Aufstand) verfafit. — Die
Auslegung des Barnabasbriefes, wie Th. sie hier bietet, hat Widerspruch gefunden,
nicht zuletzt bei jenem Mann, dem er das Buch gewidmet hatte, dem katholischen
Religionsprofessor J. Oesterreicher (bis 1938 Wien, heute New York). In dem oben
genannten Artikel der ZkathTh geht Th. auf die Einwinde ein. Er gibt unter dem
Eindruck der Kritik von O. Cullmann und J. Klevinghaus zu, dafl man Barnabas
nicht ,auf gleicher Ebene wie den Justinus-Dialog als ... vollwertiges Zeugnis des
katholischen AT-Verstindnisses empfehlen® kann (67). Dafiir steht er viel zu sehr
in Gefahr, die typologische Bedeutung des AT in reine Allegorie aufzuldsen. Auf der
anderen Seite mdchte Th. doch daran festhalten, dafl der Verfasser des Barnabas-
briefes in den Kreisen der Judenchristen zu suchen ist (wie seinerzeit auch F. X. Funk).
Die Griinde, die er dafiir wie fiir seine Interpretation von Barn 4,7 beibringt, schei-
nen durchaus stichhaltig zu sein. Bacht

Lewis, C.S., Wunder — Eine vorbereitende Untersuchung. Aus dem Englischen
tibersetzt von S. v. Radecki. gr. 8° (212 S.) Kéln und Olten 1952, Hegner. Geb.
DM 14.—. — Der Verf., Professor in Oxford, will in diesem Buch nicht unmittelbar
die Tatsache von Wundern beweisen, sondern eine fiir einen weiteren Leserkreis be-
stimmte philosophische Vorbereitung fiir die rechte Beurteilung von Wunderberichten
bieten. Denn ,was wir aus der Erfahrung lernen (bzw. aus geschichtlichen Berichten
entnehmen), hingt von der Philosophie ab, die wir an sie herantragen® (13). Geistvoll
und iiberzeugend wird aus der Tatsache der menschlichen Vernunft (und des Ge-
wissens) die Grundthese des ,Naturalismus® widerlegt, nach der alles Geschehen not-
wendiges Produkt des in sich geschlossenen raumszeitlichen Gesamtgeschehens ist
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(23 f.). Mit der Einwirkung der menschlichen Ratio in das natiirliche Geschehen hin-
ein sei grundsitzlich die Moglichkeit einer ,Invasion der Natur® durch einen ,iiber-
natiirlichen®, d. h. auflerhalb des kausaldeterminierten Ablaufs stehenden Fakrors er-
wiesen (32 ff.). (Dieser Begriff des— relativ — Ubernatiirlichen wird spiter [192 ff.]
richtig vom absolut Ubernatiirlichen abgegrenzt.) Einen tiefen Grund der modernen
Ablehnung des Wunders deckt L. mit dem Nachweis auf, daf die moderne ,Religion®
das Wunder ausschliefit, weil sie den lebendigen Gott des Christentums ausschliefit
und statt dessen an eine Art Gott glaubt, der offensichtlich keine Wunder tut noch
sonst irgend etwas und der darum auch keine Forderungen an den Menschen stellt
(92 ff.). Die ganze zweite Hilfte seines Werkes widmet L. der Frage nach der ,,An-
gemessenheit des Wunders. Er versteht darunter nicht blof die ,moralischen Um-
stinde® des einzelnen Wunders, vielmehr die ganze Art, wie das (angebliche) Wunder
unserer Gotteserkenntnis entspricht und wie es sich dem Gesamtplan der Schépfung
(soweit wir ihn erkennen kdnnen) einfiigt. Im wesentlichen Unterschied zu allen son-
stigen Mirakelgeschichten sind die Wunder des Christentums nicht willkiirliche oder
unzusammenhingende Einmischungen irgendwelcher auflernatiirlicher Michte, sie ste-
hen vielmehr als Werke des lebendigen Gottes, des Herrn der Natur und der Ge-
schichte, in organischer Verbundenheit untereinander, vor allem mit dem .grofien
Wunder®, der ,Invasion der Natur® in der Menschwerdung der zweiten gottlichen
Person. Dieses selbst, wenn auch in sich unbegreifliches Geheimnis, liefle sich doch als
das zentrale Thema der Weltgeschichte begreifen, von dem aus vieles im Welt-
geschehen in neuem Lichte erscheine (124 ff.). In Einzelheiten kann man da und dort
anderer Meinung sein oder doch ein Fragezeichen setzen. Im ganzen kann man das
Werk nur anerkennen. Es ist dem Verf. in erstaunlichem Mafle gelungen, echte Philo-
sophie — und zumeist ist es scholastisches Geistesgut — in gedanklicher Klarheit und
zugleich iiberraschend bildhafter Sprache dem modernen Menschen nahezubringen.
Auch die Ubersetzung verdient volle Anerkennung. Bulst

Guerry, E., Dans le Christ total, Elévations sur le mystére de ’Eglise. 8° (442
Seiten), Paris-Briigge 1952, Desclée de Brouwer. Frs. belg. 90.—, geb. Frs. 120.—. —
Der Verf., Erzbischof-Koadjutor von Cambrai, hat sich schon durch sein Betrach-
tungsbuch ,, Vers le Pére” einen Namen gemacht. Die vorliegende Schrift ist dem Ge-
heimnis der Kirche gewidmet und will dem Leser seine Zugehorigkeit zum mystischen
Herrenleib, seine Verbindung mit Christus und seine Einheit mit den Christen ins
Gedichtnis rufen. Der 1. Teil richtet den Blidk auf Christus personlich, das Haupt
des Leibes und die Quelle jeglichen Lebens, dem die Seele sich unterwerfen muf}, wenn
sie an der Erlgsung der Welt mitarbeiten will. Der 2. Teil beschreibt die lebendige
Gemeinschaft, welche die Glieder des Leibes in dem ganzen Christus bilden, vertikal
gesehen in den Beziechungen zum Haupte, horizontal in dem gegenseitigen Verhilenis.
In dem 3. Teil wird die Identitit des mystischen Leibes mit der katholischen Kirche
aufgewiesen. Die aszetischen Anwendungen legen den Hauptwert auf die Tugenden
des Starkmutes und der Selbstbeherrschung. Die Sprache ist duflerst lebendig, der
Inhalt durchaus zeitnahe. Durch die tiefe dogmatische Begriindung erhebt sich das
Buch weit iiber die gebriuchliche Betrachtungs- und Erbauungsliteratur, und es ver-
diente unbedingt eine deutsche Ubersetzung. — Obwohl es sich von selber versteht,
daf eine praktisch-religitse Unterweisung die in Gnade und Liebe verwirklichte Ver-
bindung des vollen iibernatiirlichen Lebens hervorheben darf, wire es doch nicht un-
angebracht, gelegentlich die Tatsache zu erwihnen, daff auch der Siinder noch Glied
des mystischen Herrenleibes ist und nicht jedwedes iibernatiirliche Leben entbehrt.
Damit wire besser der Enzyklika ,Mystici Corporis® Rechnung getragen, die im
allgemeinen die Grundlage des Buches bildet. Beumer

. Congar, Y. M. J, O.P,, Le Christ, Marie et 'Eglise. k1. 8° (107 S.) Paris-Briigge

(1952), Desclée de Brouwer. Frs. belg. 36.—. — Die Fiinfzehnhundertjahrfeier des
Konzils von Chalcedon gab den Anlafl zu diesem Biichlein. Den Inhalt bilden zwei
Aufsitze, von denen der erste 1951 in ,La vie intellectuelle® schon erschienen war:
Marie, I'Eglise et le Christ; pour une célébration cecuménique du centenaire de
Chalcédoine. Der zweite trigt den Titel: La piété catholique envers le Christ, Eglise
et Marie sait-elle toujours éviter la tentation d’une tendance monophysite? Umrahmt
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sind diese beiden Aufsitze von einer Wiedergabe des Glaubensbekenntnisses, in dem
das Konzil von Chalcedon die Lehre von Christus dem Gottmenschen ausgesprochen
hat, und einem kleinen Worterbuch der christologischen termini, Der 1. Aufsatz
bringt vor allem eine Auseinandersetzung mit den protestantischen Anschauungen,
wihrend der 2. mehr in den innerkatholischen Raum hineinleuchtet. Die Kritik, die
hier auch an deutschen Theologen (Hengstenberg, H. M. Késter) geiibt wird, ist sehr
vorsichtig und vornehm gehalten; sie iibertreibt nicht und legt doch unklare Formu-
lierungen und objektiv gefihrliche Tendenzen bloff. Wir méchten besonders unter-
streichen, was C. zum Schlufl seiner Ausfithrungen sagt (92): ,Il n’y a pas de sens de
foi, de sens des fidéles qui dispense d’une telle référence objective 4 un donné normatif;
il n’y a aucune lumiére autonome du sens de la foi ou de lexpérience religieuse.“ Da-
mit sind in erster Linie Auflerungen eines unerleuchteten Volksglaubens getroffen, das
gilt aber in etwa auch fiir die Arbeiten der Theologen. Die beigefiigten Anmerkungen
zeugen von einer groflen Vertrautheit des Verf. mit der modernen Literatur und
geben dem Ganzen eine wissenschaftliche Note. Beumer

*

Rengstorf, K.H., Die Anfinge der Auseinandersetzung zwischen Christus-
glaube und Asklepiosfrommigkeit (Schriften der Gesellsch. z. Forderung der Westf.
Landesunivers. zu Miinster, 30). 8° (45 S.) Miinster 1953, Aschendorff. DM. 2.—, —
Schon F. J. Délger hat in einer nachgelassenen Studie ,Der Heiland® auf die Aus-
einandersetzung der jungen Kirche mit den Anhingern des Asklepios hingewiesen.
Die ausdriicklichen Zeugnisse dafiir gehen aber nicht iiber die Mitte des 2. Jahr-
hunderts zuriick, doch ist bei der Verbreitung und Bedeutung des Asklepioskultes an-
zunehmen, dafl die Kontroverse viel frither begonnen hat. Verf. dieser mit reicher
Quellenkenntnis und scharfsinniger Kombinationsfihigkeit geschriebenen Studie ver-
sucht diese Annahme zur Gewiftheit zu erheben. Angesichts der Rolle, die Asklepios
zumal im kleinasiatischen Bereich gespielt hat, lag es nahe, vor allem in den johan-
neischen Schriften nach Anzeichen einer christlichen Polemik gegen den vielverehrten
Heilgott zu suchen. Zum Leitfaden nimmt R. dabei die drei Elemente, die fiir den
Asklepioskult typisch sind: Die Heilandsbezeichnung, die Rolle der heilkriftigen
Quelle und die Verbindung des Gottes mit der Schlange. Alle drei Elemente lassen
sich in den johanneischen Schriften in einer Weise belegen, daf der Eindrudk sich auf-
dringt, daf Johannes, wenn er beispielsweise Jesus ,den Heiland der Welt“ nennt,
ihn dadurch gegen den von den Heiden so bezeichneten Asklepios habe abheben wol-
len, Wenn diese Uberlegungen des Verf., fiir die er zumeist allerdings nur eine mehr
oder minder hohe Wahrscheinlichkeit beansprucht, zu Recht bestehen, dann ergeben
sich einige wichtige Konsequenzen fiir die Frage nach der geographischen, zeitlichen,
volkischen und geistigen Herkunft des Verfassers der Johannesschriften, die alle in
der Linie der kirchlichen Uberlieferung liegen. Es wiirde sich lohnen, in der gleichen
Methode auch die anderen neutestamentlichen Schriften zu tiberpriifen. Es ist erstaun-
lich, welch neue Perspektiven sich auftun, sobald man mit der ErschlieRung des zeit-
geschichtlichen Hintergrundes der Bibel wirklich ernst macht. Bacht

Die Geschichte von Joseph dem Zimmermann. Ubersetzt, erliutert
und untersucht von S. Morenz (Texte u. Untersuchungen, 56). gr. 8° (XII u.
136 S.) Berlin 1951, Akademie-Verlag. DM 20.—. — Die koptische Josephs-
Geschichte (JG) ist das fritheste Zeugnis einer anhebenden Verehrung des Nihrvaters |
Jesu. Hier finden sich bereits die meisten Motive, mit denen die Phantasie der Dichter
und Kiinstler spiterer Zeit die Gestalt dieses Heiligen und zumal sein Sterben um-
geben hat. Verf. bietet erstmalig eine deutsche Uberserzung des koptischen Textes,
der uns in bohairischer und (fragmentarisch) in sahidischer Fassung iiberliefert ist. In
den beigegebenen Erliuterungen wird zumal der Abschnitc {iber Nilverehrung und
Nilfest weit ausgebaut. Daran schliefit sich ein ausfithrlicher literaturgeschichtlicher
Teil: Auch die JG ist kein unspriinglich koptisch verfafites Werk, sondern ist eine
Ubersetzung einer griechischen Vorlage. Schwieriger ist die Bestimmung der Ent-
stehungszeit. M. unterscheidet verschiedene Schichten der Schrift. Den Kern, die Er-
zdhlung von der Krankheit und dem Tode ,des Mannes des guten Greisenalters®,
mdchte er noch in das 4. Jahrhundert verlegen, ist sich aber bewuflt, dafl wirklich
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durchschlagende Beweise kaum zu erbringen sind. M. schliefit mit einem Kapitel iiber
die ,religionsgeschichtlichen Bezichungen®; hier werden die Verbindungslinien zur
Heiligen Schrift, den Apokryphen, der Religion des Judentums, der Gnosis und den
religiosen Vorstellungen der alten Agypter gezogen. Soschr sich eine solche religions-
geschichtliche Behandlung der JG geradezu aufdringt, so zuriidshaltend wird man bei
der Abschitzung der vom Verf. beigebrachten Parallelen sein diirfen. Ohne Zweifel
hat der Redaktor der JG mit grofler Freiheit gnostische und altigyptische Motive
verwandt; es sei nur an die Schilderung des andringenden Todes und der Himmels-
reise der Seele erinnert. Es wird M. auch zuzugestehen sein, daf§ das Josephsfest das
Fest der Nilschwelle bzw. des Nilgottes (Osiris) verdringt hat. Aber die dariiber
hinausgehenden Versuche, in der Josephsgestalt, so wie die JG sie schildert, Ahnlich-
keiten zu Osiris zu finden, iiberzeugen nicht (108). Diese Analogien kommen erst zu-
tage, wenn man sich zu weitgehenden Umdeutungen des Berichteten hergibt. Auch
sonst diirfte die eine oder andere Aufstellung des Verf. Widerspruch finden. So sehe
ich nicht, wie er seine These von der Identifizierung des priexistenten Christus mit
dem Engel der Verkiindigung, Gabriel, beweisen will (39. 74); ferner teile ich seine
Auffassung von der in der JG sich bekundenden Entwicklung des Glaubens an die
Jungfrauengeburt nicht (116). Endlich scheint das, was liber das Verhiltnis der As-
keten zu den leiblichen Sinnen gesagt wird, zum mindesten iibertrieben zu sein (72).
Ob M. recht daran tut, die schlichte Geste des Zudrsickens von Auge und Mund beim
toten Joseph mit der Eréffnung von Auge und Mund im altigyptischen Totenkult
in Verbindung zu bringen, diirfte auch fraglich sein. Richtig dagegen beobachtet ist,
daf} die Christologie der JG noch keinerlei Anklinge an die Kontroversen des
5. Jahrhunderts enthilt. Darin liegt eine nicht unwichtige Unterstiitzung des erwahn-
ten zeitlichen Ansatzes der Schrift. — Eine Kleinigkeit: In XII, 2 (S.5) diirfte das,
was M. mit dem Ausdruck ,er tat Buffe® iibersetzt, doch wohl richtiger als die aus
der Gstlichen Liturgie bis heute bekannte ,Metanie“ (= Prostratio als Gebetshaltung)
zu verstehen zu sein — iibrigens ein Ritus, der zumal in Ménchskreisen sehr alltidg-
lich war. Dadurch wird erpeut die von M. 6fters behauptete enge Verbindung der
JG mit der Monchsliteratur bestitigt. Bacht

Bietenhard, H., Die himmlische Welt im Urchristentum und Spitjudentum
(Wissensch. Untersuchungen zum NT, 2). gr. 8° (VI u. 295 S.) Tiibingen 1951, Mohr.
DM 24.—. — In dieser erweiterten Habilitationsschrift untersucht der Verf. die Vor-
stellungen vom Himmel in den spitjiidischen Apokryphen und dem rabbinischen
Schrifttum in ihrer Beziehung zum N'T. Dabei werden auch gelegentlich andere litera-
rische Quellen beriicksichtige, um die religionsgeschichtlichen Zusammenhinge auf-
zuzeigen. Doch konnte die gnostische, mandiische und hellenistische Literatur mit
Riidssicht auf den Umfang der Arbeit nicht ausfiihrlicher herangezogen werden. Nach
einem Uberblick iiber die Quellen, die Namen der Himmel und die religionsgeschicht-
liche Herkunft der spétjiidischen Kosmologie, die nach B. vor allem auf Babylonien
weist, kommen folgende Hauptthemen zur Sprache: der gestirnte Himmel, Zeichen
am Himmel, der Himmel als Wohnstatt Gottes, die Engel im Himmel, Henoch-
Metarton, der Himmel als Ort der Seligkeit, das himmlische Jerusalem, der Himmel
als Ort der Strafe, die himmlischen Schatzkammern, die himmlischen Biicher und
Tafeln. Da die Quellen selbst ausfithrlich zu Worte kommen, ersteht ein recht kon-
kretes Bild von den durchaus nicht in allem einheitlichen Vorstellungen, die sich das
Spitjudentum vom Jenseits gemacht hat und die vielfach auch noch dem NT zu-
grunde liegen. Dabei besteht allerdings, wie B. richtig betont, der Unterschied, dafl
bei den Apokalyptikern die Kosmologie ein Teil des Kerygmas ist, dafl sie bei den
Rabbinen zur Geheimlehre gerechnet wird, dafl sie aber im NT nicht zur Botschaft
gehore (256), da die christliche Botschaft nicht an einem bestimmten Weltbild hingt
(257). Wihrend die jiidische Eschatologie an der Entsprechung von Erde und Himmel,
irdischem und himmlischem Jerusalem festhilt, ist das N'T nur auf das himmlische
Gegenstiick ausgerichtet. Mit der Christustatsache des Kreuzes hingt es nach B. zu-
sammen, dafl die Christen theologisch das irdische Jerusalem verlassen, so dafl sich
ihr Blids fortan auf die himmlische Stadt richtet, deren Biirger sie sind. Zugleich
fallc auch die Botschaft an ein bestimmtes Volk fort. Im Judentum dagegen tritt die
Hoffnung auf das himmlische Jerusalem zuriick zugunsten der Hoffnung auf den
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-Neubau des irdischen Jerusalem (263f.). Der Verf. hat mit seiner reichhaltigen und
besonnen abwigenden Untersuchung gezeigt, wie viel von den kosmologischen An-
schauungen auch im NT genau so zeitbedingt ist wie das damals anerkannte ptole-
miische Weltsystem, und damit hat er der Exegese des N'T zweifellos einen grofien
Dienst erwiesen. Wenn die Schule Bultmanns mit ihrem Ruf nach Entmythologisie-
rung des N'T nur diese Tatsache im Auge hitte, miifite man ihr Recht geben; denn
dann wire das nichts anderes als die Feststellung Leos XIIIL. in seiner Enzyklika
»Providentissimus Deus®, dafl Gott durch die Heilige Schrift keine Naturwissenschaf-
ten lehren wollte, sondern dafl die Verfasser der heiligen Biicher in diesen Dingen, wie
auch Pius XII. in der Enzyklika ,Divino afflante® wieder betont hat, in den An-
schauungen ihrer Zeit reden (Denz. 1947). Aber leider laBt Bultmann es ja dabei
nicht bewenden, Brinkmann

Koep, L., Das himmlische Buch in Antike und Christentum (Theophaneia 8).
gr. 8° (X u. 136 S.) Bonn 1952, Hanstein. DM 12.50. — Verf. nennt seine Arbeit
weine religionsgeschichtliche Untersuchung zur altchristlichen Bildersprache®. Tat-
sachlich liege hier eine der wichtigsten Aufgaben, welche eine religionsgeschichtliche
Betrachtung der biblisch-kirchlichen Begrifflichkeit und Wirklichkeit zu lésen hat.
Die von F. J.Dolger und Th. Klauser begriindete Sammlung ,, Theophaneia“ hat
in ihren vorhergehenden Heften schon wvorziigliche Beitrige geliefert. Thnen fiigt
sich die vorliegende Arbeit ehrenvoll an. — Das Vorkommen der Metapher von
JHimmlischen Biichern‘, d. h. von Biichern, die Ursprung und Verwendung im
Himmel haben (zum Unterschied von Biichern oder Briefen u. dgl, die vom
Himmel auf die Erde gebracht werden), ist bekannt. Sie findet sich ebensosehr im
altchristlichen Sprachgebrauch wie in der heidnischen und jiidischen Umwelt. Es
galt, ihren Sinn, ihre Herkunft und ihre Verwendung kritisch zu bestimmen. Nach
einer kiirzer gefafiten Darstellung der Grundlagen dieser Metapher in den antik-
heidnischen Religionen, zumal im alten Orient, und in der biblisch-jiidischen An-
schauung wird im eigentlichen Hauptteil das Himmlische Buch in der christlichen
Bildersprache behandelt. Schon in der Anschauung des biblischen Judentums war
eine dreifache Verwendung der Metapher festzustellen: das Himmlische Buch als
Schicksalsbuch, das von Gott am Anfang der Schépfung geschrieben ist, als Buch
der Werke, nach dem einst das Gericht ergeht, und endlich als Buch des Lebens, d. i.
als die himmlische Biirgerliste, in die Gott endgiiltig alle seine Getreuen eintrigt.
Wihrend sich im Heidentum fiir die erste und zweite Verwendung der Metapher
Analogien beibringen lassen — natiirlich unter Zugrundelegung eines anderen
Begriffgs von Schicksal —, gibt es fiir die Idee eines Himmlischen Buches als ,Buch
des Lebens“ keine wirkliche Entsprechung. Wir haben es hier somit mit einem Bild
zu tun, das im biblischen Raum entstanden ist (38). Die Wichtigkeit dieser Fest-
stellung fiir die Beurteilung der Herkunfusfrage liegt auf der Hand. Der frithchrist-
liche Sprachgebrauch fithrt den biblischen Befund in der genannten dreifachen Rich-
tung weiter. Besonders ausfiihrlich wird vom ,Buch des Lebens“ gehandelt, zu
dessen Verstindnis an die Einschreibung in die rémischen Biirgerlisten mit den
daran sich kniipfenden Rechten und Privilegien zu denken ist. Durch den Lohn-
und Verdienstgedanken steht das ,,Buch des Lebens® in enger Verbindung mit dem
»Buch der Werke®, in das die Taten der Menschen als Unterlage fiir das Endgericht
notiert werden. Insofern als die Einschreibung in das Lebensbuch sich als Gnaden-
wahl Gorttes bekundet, fithrt die Untersuchung in die Problematik der Pridestina-
tion. Sehr wertvoll sind sodann noch die drei letzten Kapitel, in denen der Zu-
sammenhang des Lebensbuches mit der Taufmatrikel, den Mefidiptychen und den
Kanonisationslisten, dem album sanctorum, besprochen wird. Verf. hat mit er-
staunlichem Fleiff das gesamte Material zusammengetragen, ohne aber in der Stoff-
masse zu ertrinken oder den Leser mit einem Ubermafl monotoner Belege zu er-
miiden. Die religionsvergleichende Methode ist mit Takt und offenem Blick ange-
wandt, so dafl man sich seiner Fiihrung sicher anvertrauen kann. — Ein paar Hin-
weise seien noch gestattet. Zur Idee des Schuldscheines (56f.) wire noch hinzu-
weisen auf die koptische ,,Geschichte von Joseph dem Zimmermann® ed. S. Morenz
(Texte u. Unters. 56, 1, S. 22). Die Ubersetzung von Greg. Naz., Carm. 1, 2, 34
(70 Anm. 2) kehrt das Verhiltnis zwischen Urbild und Abbild um. In Clem.
Rom., Ad Cor. 1, 45, 8 (73 Anm. 5) ist pvnuécuvov wohl nicht mit Geddchtnis zu
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iibersetzen. Ahnlich scheint mir Prudent., Perist. ‘1, 3 (79 Anm. 3), das ,eadem
scripta® auf die ,vocabula® von Vers 1 zu beziehen zu sein. Die Ausfiihrungen
iiber die Probleme der géttlichen Gnadenwahl werden schon wegen der Kiirze kaum
befriedigen konnen (81-85). Die Dinge liegen gerade bei Augustinus doch wohl noch
komplizierter. Aber schliefllich erwartet der Leser hier kein neues Licht zu einer so
schwierigen theologischen Frage. Ich fiige nur noch bei, dafl Verf. (85 Anm. 1) in
seiner Kritik an Pohle-Gierens, Lehrb. d. Dogm. 118 (!), 444f., nicht hinreichend
bemerkt, dafl dort nicht deshall ,von einem anderen Buch des Lebens® gesprochen
wird, in welchem mit Riicksicht auf die Werke des Menschen Streichungen vor-
genommen werden konnen, ,um die Hirte (der augustinischen Interpretation) zu
vermeiden®, sondern weil die Heilige Schrift selbst diesen anderen Gebrauch von
liber vitae kennt; davon hatte Ver%. im vorhergehenden Abschnitt ja selbst aus-
fihrlich gesprochen (das Himmlische Buch als Buch der Werke). Bacht

2. Geschichte der Theologie

Eggenberger, Ch,, Die Quellen der politischen Ethik des 1. Klemensbriefes.
gr. 8° (210 S.) Ziirich 1951, Zwingli-Verlag. fr. 11.—. — Hinter dem harmlosen
Titel des Buches verbirge sich in Wahrheit der Versuch, die Probleme um die Autor-
schaft und Abfassungszeit des 1. Klemensbriefes neu aufzugreifen und in einem vél-
lig neuen Sinn zu losen — vollig neu, wenn man die Dinge an dem consensus com-
munis mifit, der sich seit langem herausgebildet hat. Folgendes sind in Kiirze die
Thesen des Verf. Der sog. 1. Klemensbrief stammt gar nicht von Clemens Romanus
oder auch nur aus seiner Zeit (zwischen 90 und 100 n. Chr.), sondern er stammt von
einem uns unbekannten rémischen Christen, der den ,Brief* am Anfang der Regie-
rung Hadrians, also zwischen 118 und 125, verfafit hat. Es handelt sich auch nicht
um einen wirklichen Brief, in welchem die rémische Gemeinde zu den Ereignissen in
Korinth Stellung genommen hitte. Vielmehr ist diese korinthische Intervention eine
reine Fiktion. In Wirklichkeit haben wir es hier mit einer Flugschrift zu tun, die
dazu bestimmt war, in die Hinde der rémischen Behorden, vor allem des neuen
Kaisers, zu gelangen. Die Darlegung der positiven Einstellung der Christen zum
Staat und zum roémischen Imperium sollte die vorgebliche Staatsfeindlichkeit der
Christen als schmihliche Verleumdung dartun. Die Fiktion der Abfassung kurz nach
der neronischen Verfolgung zu Eingang des Briefes ,setzt gerade der apologetischen
Tendenz die Krone auf®. ,So sehen wir in unserem Brief eine urchristliche Apologie,
geschrieben mit einem Raffinement, das seinesgleichen sucht® (192f.). Daraus ergibt
sich aber, daf} der Brief in keiner Weise als Zeugnis fiir die kirchenrechtliche Situa-
tion gegen Ende des ersten Jahrhunderts anzusehen ist, Beziiglich der Frage nach der
kollegialen und monarchischen Kirchenleitung in Rom ist zu unterscheiden zwischen
dem, was als faktischer Brauch anzusehen ist, und dem, worum gerungen wird. Fak-
tisch vorhanden ist das kollegiale Kirchenregiment, aber Ansitze zu einer monar-
chischen Leitung sind auch da; fiir beide Verfassungsformen wird eine gottliche Ein-
setzung behauptet (197). Daf schon in der Tatsache des Eingreifens der romischen
Gemeinde in die korinthischen Verhiltnisse ein Hinweis auf einen rdmischen
Superiorititsanspruch liegt, wird zugegeben, aber durch den Hinweis auf den rein
fiktiven Charakter des Briefes wieder entwertet. , Fiktiv konnten sich die Korinther
sehr wohl mafiregeln lassen, wenn ihnen und der Brudergemeinde zu Rom aus einer
solchen literarischen Fiktion Vorteile erwuchsen® (201). Natiirlich frage man nach
den Beweisen fiir so viele kithne Thesen. Die Frage der klementinischen Autorschaft
wird zundchst dadurch ,geklare®, dafl die dufleren Bezeugungen der Reihe nach als
nicht beweiskriftig abgetan werden. Das Zeugnis des Polykarpbriefes komme schon
deshalb nicht in Frage, da es nur Zitate ohne Quellenangabe bringe, der Brief zudem
nicht vor 140 anzusetzen sei. Dafl seit dieser Datierung durch Harnack (im Jahre
1875) die Forschung zu ganz anderen Erkenntnissen gekommen ist (vgl. B. Altaner,
Patrologie, 21951, S. 82!), wird nicht einmal erwihnt. Keineswegs iiberzeugend er-
scheint uns das Bemiihen des Verf., das Irenduszeugnis zu entkrifren. Bekanntlich
gibt Irendus in Adv. haer. I1I 3, 3 eine knappe Inhaltsangabe des Klemensbriefes,
aus der man bislang auf die Identitit des thm vorliegenden Briefes mit unserem
1. Klem. geschlossen hatte. Auch E. mufl zugeben, dafl das meiste von dem, was
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Irendus anfihrt, sich in unserem Briefe finder. Aber um so nachdriicdklicher besteht E.
darauf, dafl derSatz: ,qui ignem praeparaverit diabolo et angelis eius® sich in 1. Klem.
nicht finde. Uberhaupt fehle im Klemensbrief der Teufel. Die Stelle 1. Klem. 51, 1,
die nach der lateinischen Ubersetzung von den ,Dienern bzw. Engeln des Gegners®
spricht, wird durch ein véllig ungeniigendes philologisches Manéver unschidlich ge-
macht. Im iibrigen wird hier wie auch sonst die Tragweite des argumentum e silentio
maflos iiberfordert. — Sodann stiitzt E. seine Thesen auf den ,Nachweis® der
literarischen Abhingigkeit des Klemensbriefes von nichtchristlichen Autoren, mit
denen der Verfasser erst nach der Jahrhundertwende bekannt werden konnte (4. und
5.Kap.). Von den Belegen, die E. beibringt, kommen aber hchstens einige Stellen
aus den Reden des Dion Chrysostomos von Prusa in Frage. Doch bleibt selbst hier
die Frage offen, ob die Ahnlichkeiten sich nicht aus der gemeinsamen Beziehung zur
zeitgenGssischen Literatur erkliren lassen. — Endlich macht Verf. viel Aufhebens
von der positiven Haltung des 1. Klemensbriefes zum rémischen Imperium, in deren
Darbietung er sogar die eigentliche Intention des ganzen Dokumentes sieht. Da E.
fiir diese ,politische Ethik* Rém 13, 1—7 als Quelle nicht gelten lassen oder wenig-
stens als moglicherweise unpaulinisch ausklammern méchte und zudem auch die
staatsfreundlichen Stellen der Lukasschriften nicht auswertet, glaubt er sich erneut
berechtigt, diese Quelle in der Profanliteratur zu suchen. Allerdings gelingt das nur
dadurch, dafl dem Verfasser von 1. Klem. ein Maf von Raffinement zugeschrieben
wird, das unter den frithchristlichen Schriftstellern wirklich seinesgleichen sucht. 2
Bachte

Hamel, A, Kirche bei Hippolyt von Rom (Sammlung wissenschaftlicher Mono-
graphien, 49). 8° (XI u. 230 S)) Giitersloh 1951, Bertelsmann. DM 28.30. — Diese
Untersuchung stiitzt sich in der Hauptsache auf die exegetischen und antihiretischen
Schriften Hippolyts, Sie bietet nach treffenden Vorbemerkungen iiber die kirchliche
Bedeutung und das Schrifttum des Bischofs sowie iiber dessen Verwertung der HL
Schrift in sechs Kapiteln die verschiedenen Aspekte, nach denen sich Hippolyts Kirchen-
begriff gliedern lifit. Drei derselben zeigen die Kirche in ihrer Gesamit-Struktur als
»das wahre Israel®, ,die Versammlung der Heiligen® und ,die Trigerin der Wahr-
heit“, Zwei Kapitel sind Sonderbetrachtungen gewidmet: ,Geehrte Stinde und Am-
ter, d. h. die Stinde der Charismatiker (Martyrer, Jungfrauen und Lehrer), die
Amter des Klerus und ,Die Kirche in der Verfolgung und Vollendung®. Im Schluf-
kapitel vollzieht H. nicht nur eine Zusammenfassung der von ihm herausgearbeiteten
Einzelergebnisse, sondern er nimmt auch Stellung zu den beiden bisher vorherrschen-
den Deutungsversuchen der Kirchentheorie Hippolyts, von denen eine, durch Bon-
wetsch vertretene (Texte u. Unters. 16, 2, 56 f.), radikal die ,Gemeinschaft der in
Heiligkeit Lebenden® ,geistiger Art® hervorhebt, wihrend die andere nach
K. v. Preysing (ZKathTh 42 [1918] 177 ff.) Hippolyt sich hinwenden Iifit zur Praxis
der Pipste Viktor und Kallist, d. h. zur sichtbaren hierarchisch gegliederten Tragerin
der Wahrheit. H. kommt zu Teilergebnissen, die eine zwischen diesen Extremen lie-
gende Losung rechtfertigen oder welche vielmehr zeigen, wie Hippolyt in einem
Umbruch der Kirchenidee und an der Schwelle einer Neuentwicklung steht. Er will
in vielen theoretischen und praktischen Auflerungen die kleine eschatologisch aus-
gerichtete Kirche der Heiligen. Aber er betont nicht weniger das ,Amt® als Weg der
miindlichen Uberlieferung und als Garantie der Wahrheit. Immerhin ist ersichtlich,
»dafl Hippolyt auf demjenigen Entwicklungsstadium der alten Kirche stehen-
geblieben ist, das mit Irendus und Tertullian vor dessen montanistischer Periode er-
reicht ist“ (213). — Ohne Zweifel verdienen H.s Ausfilhrungen groffe Anerkennung.
Griindliche Sachkenntnis und der Wille zu einer vorurteilsfreien Deutung sichern
der Arbeit, die eine den konfessionellen Gegensatz beriihrende Frage bespricht, wissen-
schaftlichen Wert. Damit sei nicht behauptet, daf H. die letzte und endgiiltige Losung
gefunden habe. Ernste Bedenken liefen sich beziiglich mancher seiner Feststellungen
erheben. So ist z. B. die Theorie Galtiers, das Dekret des Kallist betreffend, .keh}es-
wegs so abwegig, wie H. glauben machen mdchte (61 Anm. 2; 63 Anm. 2). Wichriger
jedoch sind Bedenken, die die gesamte Arbeit betreffen: Ist es iiberhaupt heute mog-
lich bzw. angebracht, den Kirchenbegriff Hippolyts festlegen zu wollen? Heute, d. h.
in einer Zeit, in der die historischen und literarkritischen Vorbedingungen zu einer
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solchen Auswertung keineswegs erfiillt scheinen? Die — von H. nicht erwihnte —
Theorie P. Nautins (Hippolyte et Josipe, Paris 1947) und die daran angeschlossenen
Diskussionen (Bardy, Daniélou u. a., bes. B. Capelle O.S.B., Hippolyte de Rome:
RechThAncMéd 17, 145 f1.) zeigen, wie weit nicht nur die literarische Autorschaft des
Hippolyt, sondern sogar seine ganze geschichtliche Gestalt im Dunkel liegt. — Aufler-
dem nimmt H. die erkennbaren Auflerungen des Hippolytschen Denkens zu sehr nach
ihrem absoluten Inhalt und beriicksichtige nicht genug, daf} diese viel mehr aus der
jeweiligen Situation heraus zu interpretieren sind. Die tragischen Verdnderungen im
Hippolytleben sowie die Tatsache, dafl — wie bei so vielen Sektenfiihrern — auch bei
Hippolyt eine gewisse praktische, oder besser: ,politische® Tendenz selbst die Lehr-
duflerungen dirigiert haben mag, warnen vor allzu definitiver Auswertung. — So
miiflten sich noch manche geschichtliche und literarkritische Konstellationen, die H.
voraussetzt, zunichst als endgiiltig erweisen, ehe vorliegende Untersuchung einen ab-
soluten Wert erhilt als niitzlicher Beitrag und fruchtbare Anregung zu dogmen-
geschichtlicher Forschung. Rotrges

~ Martins, M., Correntes da Filosofia religiosa em Braga dos séc. IV. a VII. 8°
(333 S.) Porto 1950, Martins. — Verf. gibt aus voller Kenntnis der Quellen und der
Literatur ein sehr lebendiges Bild der christlichen geistigen Stromungen (aszet.,
philos., theol.) der Dibzese Braga vom 4. bis 7. Jahrhundert und-threr Auswirkungen
iiber den Raum der Dibzese hinaus. Uberraschend stark sind die Verbindungen zur
griechisch-orientalischen Kultur und zum Mo6nchtum des Ostens. Wahrend der Aria-
nismus zu keiner Bedeutung in der Landschaft Galizien kam, Origenismus, Neuplato-
nismus und Pelagianismus nur geringe Spuren hinterlieffen, sind gnostische und mani-
chiische Ideen im Priszillianismus aufgenommen und stark verbreitet worden. Verf.
unterscheidet dabei zwischen der Lehre einer Schicht von ,Eingeweihten® des Priszil-
lianismus und der dem Volk von Priszillian gegebenen Belehrung, die noch Jahr-
hunderte nachwirkte. Interessant sind vor allem die Kapitel iiber die Auseinander-
setzung mit dem Priszillianismus, iiber Paulus Orosius, dessen Geschichtsphilosophie
eingehend dargestellt wird, Martin von Dume, den in seinem Schriftcum von Seneka
inspirierten Seelsorger, der als Vorliufer der Psychophysiologie bezeichnet wird, und
iiber die geistige Welt der Kldster des Fruktuosus. Das auch fiir gebildete Kreise wert-
volle Buch bietet gute Einfithrungen in den Inhalt der ecinschligigen Quellen und
mancherlei Ansitze weiterer Forschung. — Quellenzitate wiinschte man jeweils nach
einer bestimmten Ausgabe, da die reine Kapitelangabe bei der nicht selten verschie-
denen Kapiteleinteilung der Ausgaben das Nachschlagen der Stellen erschwerfi.
Ueding

de Vleeschauwer, H. J., Bibliotheken und geistige Einheit des Mittelalters:
Deutsche Vierteljahrsschrift fiir Literaturwissenschaft und Geistesgeschichte 27 (1953)
169—181. — Der interessante Aufsatz geht den Griinden der geistigen Kultureinheit
des Mittelalters nach. Er verwirft die Erklirung durch den Zwang mittels der Kirche.
»Diese Erklirung verdankt ihren dauerhaften Erfolg ihrer Ubereinstimmung mit dem
Begriff, den der Liberalismus sich vom Mittelalter gemacht hat®, dem diese Zeit als
das Jahrtausend ,bewufiter Dummhaltung® erschien (170). In Wirklichkeit war die
Einheit in dieser Zeit am bedeutendsten, als die Vollstreckungsgewalt der Kirche am
geringsten war. Selbst in der Zeit nach dem Abschluff des Investiturstreites, also in
der Bliitezeit der Kirche, zeigt die Einheit dagegen Spalten und Risse. Die 2. Ex-
kldrung geht aus vom Einflufl Karls des Groflen. Sicher hat er zum einheitlichen Den-
ken mitgeholfen. Aber das Reich zerfiel doch allzubald. So sucht V. einen weiteren
Weg der Teilerklirung in der Geisteshaltung, wie sie aus den einheitlichen Biblio-
theken der Zeit geférdert wurde. Die Biicher waren nach den Stiirmen selten ge-
worden. Drei Kategorien wurden vor allem noch gepflegt: die Bibel und das litur-
gische Buch (Sakramentarium, Lektionarium), das theologische Buch (dazu wire auch
die Patristik zu zihlen), das Lehrbuch der Grammatik und Rhetorik (wozu auch die
Klassiker gehoren). Man erweiterte den Bestand durch gegenseitiges Entleihen und
Abschreiben. Aber der Grundstock blieb einheitlich. Man las also iiberall die gleichen
bildenden Texte. Auch die Enzyklopidien verarbeiteten dasselbe Material; die Schu-
len seit der karolingischen Renaissance bauten auf den gleichen Artes liberales auf.
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Beweis fiir diese These ist die jedesmalige Umwilzung, wenn neues Material kam:
so in der karolingischen Erneuerung, so im Aristotelismus des 13. Jahrhunderts. —
Hier ist zweifellos einer der Griinde des einheitlichen Denkens des Mittelalters gut
herausgehoben, und mehr wollte V. nicht. Die grofleren Bibliotheken waren eine
Seltenheit, und die kleineren bestimmten so wesentlich mit das geistige Leben: ,Die
klerikale Bibliothek des Mittelalters war das Depot der Armut. Aber ihre Ausstrah-
lung war deshalb um so wirksamer* (181). Weisweiler

de Boor, H,, Die deutsche Literatur von Karl dem Groflen bis zum Beginn der
hofischen Dichtung (770—1170) (Geschichte der deutschen Literatur von den An-
fingen bis zur Gegenwart, 1). gr. 8° (VIII u. 268 S.) Miinchen 1949, Beck. DM 9.—,
geb. DM 12.—. — Newald, R., Die deutsche Literatur vom Spithumanismus zur
Empfindsamkeit (1570—1750) (Ebd. 5). gr. 8° (VII u. 556 S.) Miinchen 1951, Beck.
DM 18.—, geb. DM 22.—. — In 12 Kapiteln stellt de Boor die vorkarlische, karlische
und nachkarlische Literatur dar, die altdeutschen Stabreimgedichte, die karolingische
Endreimdichtung, die magischen Spriiche, die deutsche Prosa der Ubergangszeit, die
cluniazensische Friihzeit, die zweite cluniazensische Generation, die cluniazensische
Spitzeit, die neue Frommigkeit, die sich in Legenden und Mariendichtungen aus-
spricht, die vorhofische Epik und die sogenannten Spielmannsepen. Besondere Beach-
tung erfahrt die Glossenarbeit des 8. und 9. Jahrhunderts, wobei erkennbar wird, daff
nach der Sammlung des erhaltenen Materials nur wenig getan ist, um erkennen zu
lassen, wie die deutsche Sprache allmihlich ein Werkzeug wurde, um die geistigen
Gehalte des Altertums und vor allem des Christentums auszudriicken. Die innere Ge-
schichte dieser Zeit bleibt also noch zu schreiben. Wohl zum erstenmal versucht
hier ein Gelehrter, die althochdeutsche und frithmittelalterliche Literatur als Frucht
des Gesamtringens und des geistigen Wachsens jener Jabrbunderte zu sehen. Gerade
darum erscheinen sie denn auch ganz neu und voll innerer Kraft, selbst wenn die
Verfasser nur mithsam mit dem Wort umgehen konnen. Einiges kann unserer Mei-
nung nach anders gesehen werden. B. hat wohl bei der Darstellung der cluniazen-
sischen Bewegung manches nach Art des protestantischen Siindenbegriffs und der
damit zusammenhingenden Gedanken gesehen. Der Aufruf zur Reform, zur Bufle,
zur Abkehr von der Welt hat doch den grofien Universalismus der Ottonenzeit nicht
gebrochen oder abgelehnt. An der Méglichkeit der Gestaltung des Gottesreiches auf
Erden, wie es seit Karl dem Grofien in falscher Augustinusexegese aufgeleuchtet war,
haben weder die salischen Kaiser noch die Pipste gezweifelt. Sie kimpften nur um
die rechte Ordnung und um die Uberwindung der Gefahr, daff das sinnenhaft nihere
Irdische das Geistliche iiberschattete. Erst in der Stauferzeit scheint uns der Gedanke
michtiger zu werden, das Politische und Weltliche in sich zu sehen, um es vor der
Uberfremdung durch das geistliche Element zu retten. Die Tatsache, dafl nach der
Karolingerzeit die deutschen Dichtungen an Zahl, Dichte und Meisterschaft abnehmen,
kann B. nicht geniigend erkliren. Er nimmt es als Tatsache hin. Ob dies nicht damit,
wenigstens zum Teil, zusammenhingt, dafl die geistlichen Kreise, die doch die Schép-
fer der deutschen Dichtung waren, sich damals erst eigentlich der lateinischen Sprache
als eines vollkommenen Trigers ihrer Gedanken und Empfindungen zu bedienen ver-
mochten? — Bei Trudbert (122) wiirden wir nicht von einer Uberwindung des hier-
archischen Cluniazensertums, sondern von einer Verinnerlichung sprechen. Ahnliches
gilt von der stirker hervortretenden Marienverehrung des 12. Jahrhunderts, die B.
mit Erweichung des alten Ideals bezeichnet (190). Auch stéf8t es etwas, wenn vom
Marienkult des spiteren Mittelalters gesprochen wird, der Maria fast zu einer vierten
Person im Gefiige der Trinitit erhoben habe. — R. Newald kann in seinem Band,
vom Spithumanismus zur Empfindsamkeit, eine reiche Ernte sammeln. Die Forschun-
gen und Auffassungen der Petersen, Cysarz, G.Miiller, Viétor, Strich, Hankamer,
Flemming u. a., die Entdeckungen etwa Alewyns und die eigenen jahrzehntelangen
Bemithungen haben gerade die Jahrzehnte von 1570 bis 1750 als eine Zeit mannig-
faltigen Wachsens des deutschen Geistes erkennen lassen. Nach so manchen Einseitig-
keiten (z. B. Cysarz) durfte man hier mit Recht ein Werk ausgleichender und abge-
kldrter Gerechtigkeit und Liebe erwarten. Dennoch legt man den gewichtigen Band
mit dem Eindruck aus der Band, dafl Verf. die Fiille des Stoffes und der Einzel-
wiirdigung etwas gedriickt hat. Es fehlt gewifl nicht am Aufweis der tragenden Ge-
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danken, neuer Stromungen, der Darstellung vom Einwirken der Theorie auf die
Ubung und umgekehrt. Aber es entsteht doch nicht ein Gesamtbild der Zeit mit
ihrem Wogen und ihrer Veriinderung. Die Leistung von N, ist mehr die des rechten,
tiefgriindigen, offenen und klugen, auch scharfsinnigen Urteils iiber die einzelnen
Dichter und die einzelnen Wirkkrifte. Das hingt zum Teil auch damit zusammen,
dafl gerade diese Epoche mehr eine Zeit der Empfingnis und des unterirdischen Wer-
dens als eine Zeit giiltiger Gestaltwerdung ist. Becher

GigovonKastell, Tagebuch eines Monches. Des Kartduserpriors Gigo Medita-
tionen, aus dem Lateinischen iibertragen und eingefithrt von P. A. Schliiter. kl. 8°
(192 S.) Paderborn 1952, Schéningh. DM 6.80. — Der fiinfte Nachfolger des hl. Bruno
als Generalprior der Groflen Kartause, ein Freund des Petrus Venerabilis von Cluny
und Bernhards von Clairvaux, Guigo von Castro (Chastell) (1083—1137), hat eine
Sammlung von Meditationen hinterlassen, die der Verf. nach der jiingsten Ausgabe
von A. Wilmart (1936) in gefilligem Deutsch vorlegt. Mit Recht nennt er Guigos
Werk ein geistliches Tagebuch, denn hier sind nicht so sehr Betrachtungen als vielmehr
Meditationsfriichte gesammelt und dargeboten worden. Das an Geist und literarischer
Gestaltungskraft so erstaunlich reiche 12. Jahrhundert hat also auch die Grofle Kar-
tause umfafit. Die Zelle des Kartiusers war, wie aus den ,Satzungen Guigos®, die
1142 Billigung und Anerkennung der Generalversammlung fanden, in Kapitel 28, 2
hervorgeht, eine Biicherwerkstatt, ,denn mit jedem Buch, das wir (ab)schreiben,
schaffen wir uns offensichelich ebenso viele Wahrheirskiinder® (Kap. 28, 4). Das er-
innert an die Ausfiihrungen des Petrus Venerabilis iiber das Apostolat des Buches
(PL 189, 851 AB). Hingewiesen sei noch auf die wertvolle Einfithrung des Verf.
(5—12). Im Nachwort (189—191) wird die ,Eindeutschung® des Namens Guigo ven
Castro (Chastell) zu Gigo von Kastell betont, mit der wir uns nicht befreunden kén-
nen, weil sie wissenschaftlich gingige Namen verlifit und damit das Arbeiten un-
notig erschwert. Wolter

Schmidt, K. D., Grundrif§ der Kirchengeschichte, II. Das Zeitalter der Allein-
herrschaft der katholischen Kirche auf dem Boden der germanisch-romanischen
Volkerwelt (Kirchengeschichte des Mittelalters). 8° (130 S.) Gottingen 1950, Vanden-
hoeck u. Ruprecht. DM 5.60 (subskr. DM 4.80); IIL. Geschichte der Kirche im Zeit-
alter der Reformation und der Gegenreformation. 8° (132 S.) Gottingen 1952,
Vandenhoedk u. Ruprecht. DM 6.80 (subskr. DM 5.80). — An guten und handlichen
Kompendien der Kirchengeschichte besteht ein beklagenswerter Mangel, der sich aber
leicht erklirt, wenn man der ungeheueren Materialfiille gedenkt, die es zusammen-
zufassen gilt. Der Versuch des Verf. (ein angekiindigrer IV. Teil: Neuzeit, wird thn
abschliefien) ist beachtenswert, weil er in knappen, ibersichtlich gebauten Kapiteln
die wesentlichen Probleme aufgreift und in weiser Beschrinkung auf die Grund-
linien nicht nur den geschichtlichen Stoff geschickt rafft, sondern ihn auch durch
unumginglich verstehende Wertung in seine Zusammenhinge riidkt. Dadurch wird
ein neues Durchdenken bekannter Sachverhalte angeregr, dem Studenten aber der
verhaltnismiflig leichte Zugang zu einem weiten Wissensgebiet ermdglicht. Wir
begriiflen beim 2. Bd. den vielfachen Verweis auf katholische Forschungsarbeiten und
ihre offenherzige Verwertung, beklagen aber beim 3. Bd., dafl die Geschichte der
Gegenreformation (im Titel vielversprechend neben die Reformation geriickt) auf
ein allzu schmales Kapitelchen (387—404) abgedringt worden ist und dafl hier der
Verf. im Urteil unsicher und einseitig wird. Das mag darauf zuriickzufiihren sein,
dafl Verf. sich besonders im frithen Mittelalter dank eigener Forschungen zu Hause
fithle, was auch fiir die Reformationszeit gilt, wie die Kapitel iiber Luther und die
Entwidklung der Reformation es erweisen. Wenn er wie im 2. Bd. sich stirker der
katholischen Forschung anvertraut hitte, wiirden diese Verzeichnungen vermieden
worden sein. So fehlt bei Ignatius v. Loyola, der iibrigens erst 1556, nicht schon
1555 starb, ein Hinweis auf katholische Biographien. Natiirlich beruht der an-
gedeutete Gegensatz ignatianischer Askese zur deutschen Mystik auf einem Mif-
verstindnis. Wenn Ignatius die Erfillung des gotelichen Willens zugleich im Dienst
des eigenen Heiles stehen lift, wollte die deutsche Mystik nichts anderes und hat
sich nicht zu wirklicher Hollenbereitschaft bekannt. Von einer ,eudimonistischen
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Erweichung® kann bei Ignatius nicht die Rede sein (392). Die katholische Restaura-
tion in England unter Maria Tudor, die man iibrigens schon lingst nicht mehr ,die
Blutige’ (399) nennt, wird von der Forschung anders dargestellt als vom Verf. Die
restaurativen Krifte waren alle englisch, vor allem die Energie der Kénigin selbst
ist zu beachten. Die spanische Heirat wurde gegen lebhafte Opposition geschlossen,
mit vielfachen Kautelen umgeben und bedeutete fiir die Kénigin nur die Erfiillung
eines persdnlichen Wunsches, nicht aber ,den Versuch, das Land in das System der
spanisch-habsburgischen Weltherrschaft einzubeziehen® (399), mag man vom Kon-
tinent aus auch so gehofft haben. Auch war die Kurie weise genug, keinen Anspruch
auf totale Wiederherstellung des Besitzstandes der alten Kirche zu erheben (vgl.
neuestens J. D. Mackie, The earlier Tudors [1485—1558]: The Oxford History of
England, Oxford 1952, 526—561). — Ohne auf weitere Einzelheiten einzugehen,
kann abschlieflend gesagt werden, dafl die vorliegenden Bindchen des Grundrisses
vor allem fiir die Abschnitte, welche dem Verf. kongenial sind, eine ausgezeichnete
erste Einfithrung in die vielfach verschlungene Problematik der Kirchengeschichte
bieten. Wenn sie in anderen Teilen zur Auseinandersetzung dringen, dient das
sicher auch dem wissenschaftlichen Leben. Die notwendigen Korrekturen bei Daten
und allzu runden Urteilen lassen sich leicht einer Neuauflage einfiigen.
Wolter

Rich, A., Die Anfinge der Theologie Huldrych Zwinglis (Quellen u. Abh. z.
Gesch. d. schweiz. Protestantismus, 6). gr. 8° (180 S.) Zirich, Zwingli-Verlag. —
‘W.Kohler hatte in seiner grundlegenden Zwingliforschung die Eigenart des Refor-
mators in der innerlichen Verbindung von Reformation und Humanismus gesehen,
wihrend O. Farner in Zwingli mehr den Eklektiker herausgestellt hat. R. versuche
einen Mittelweg zu gehen. Er trennt die humanistische Phase stirker von'der friih-
reformatorischen. Die Wende sieht er in der Mitte des Jahres 1520. Grund der Um-
wandlung war nach R. nicht so sehr die Kenntnis von Luthers Schrifttum (1518
bis 1520), sondern die theozentrische Erlebniswirklichkeit, die R. als dem Pestlied
zugrunde liegend bezeichnet. Dadurch wurde der stark diesseitige humanistische Zug
des Erasmus fiir Zwingli nicht mehr tragbar, wenn auch in vielen Einzeliuferungen
die Kontinuitdt mit der fritheren Zeit geblieben ist. Dieser neue Deutungsversuch
hat vor allem — wie alle fritheren — mit dem Mangel der Quellen in dieser fiir den
Reformator so wichtigen Ubergangszeit zu kimpfen, die jede Erklirung zu einer
Hypothese werden lifit. Dennoch bringt er viele Anregungen, und es ist daher zu
begriiflen, dafl auch dieser Weg einmal versucht wurde. Dafl entsprechend dem
spateren Kampf des Reformators der Einflul Luthers sehr zuriickgestellt wird —
er hat sich ,,wohl auch gegeniiber Luther ,eklektisch® verhalten® (18) —, wird damit
vor allem begriindet, dal zwar manche gleiche Ideen sich finden; doch ihre Begriin-
dung ist verschieden. Dennoch diirften psychologisch die Anregungen aus Luthers
Schriften nicht unterschitzt werden, wenn man auch R. recht geben wird, dafl der
Grundgedanke der beiden Reformatoren etwas verschieden war: Rechtfertigung —
Gottesbegriff. Weisweiler

Hopf, K. J., S.C. J., Der Zoffinger Spiritual Wendelin Fabri O.P. aus Pforz-
heim und seine geistlichen Schriften. 8° (46 S.) Freiburg 1951, Studienhaus, Oken-
strafle. — In diesem Teildruck einer grofleren Dissertation wird das Leben und Wir-
ken des bisher wenig bekannten Dominikaners aufgezeigt; er war Beichtvater der
Dominikanerinnen in Zoffingen/Konstanz. Seine Bedeutung liegt im Wirken fiir die
Reform und in seiner geschidkten Haltung gegeniiber der Reformation (Ausein-
andersetzung mit Blarer, die ihn schlieflich doch zwang, Zoffingen zu verlassen).
Fiir uns ist er vor allem Zeuge spitmirttelalterlicher Frémmigkeit und Predigt. Die
in Uberarbeitung seiner Predigten von ihm verfafiten Trakrate iiber die Eucharistie
und iiber Ordensleben wurden im Schwesternkloster in St. Gallen (Katharinen-
kloster), das er im Auftrag des Bischofs visitiert hatte, abgeschrieben und sind in
dieser einzigen Abschrift erhalten. Verf. gibt kurze, interessante Einblicke in den
Inhalt und die Form der Traktate, die ihre Originalitit und ithren Wert fiir die
Geschichte der Frommigkeit und Predigt vor der Reformation erweisen (so z. B. der
christologische Traktat liber die O-Antiphonen). Als Quelle der an sich eigenwiich-
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sigen Schriften wird vor allem der Augustiner Johannes Mauburnus (Rosetum exer-
citiorum spiritualium) kenntlich gemacht. Das Problem der Quellenabhiangigkeit und
die Bedeutung dieser Schriften im Zusammenhang mit dem gesamten einschligigen
Schrifttum der Zeit wird noch niher zu untersuchen sein. Die einleitenden Kapitel
enthalten z. T. minutidse Untersuchungen iiber das Dominikanerkloster Pforzheim,
die Reform und weniger bekannte Personlichkeiten des Ordens. Ueding

Brodrick, J., S.J., Saint Francis Xavier (1506—1552). 8° (XII u. 548 S.)
London 1952, Burns Oates. Sh 30.—. — Es ist das Verdienst des Verf., die umfang-
reichen Quellenwerke zur Geschichte der Gesellschaft Jesu (Mon. hist. 8. J.), die
Lebensarbeit von Forschern wie F. X. Le Bachelet, O. Braunsberger und G. Schur-
hammer in glanzvoll darstellerischer Kunst zu Monographien und Biographien aus-
gewertet zu haben. Wir erinnern an seine Biicher iiber Robert Bellarmin (London
1928), Petrus Canisius (London 1936), The Origin of Jesuits (London 1940), The
Progress of the Jesuits (London 1946), und jerzt liegt zum Xaverjubildum von 1952
das vom Verlag sorgfiltig gestaltete Buch iiber einen der grofiten Missionare der
Kirchengeschichte vor. Da die Xaveriusforschung in stetem Fortgang begriffen ist —
wir erinnern an die neue kritische Ausgabe des Briefwechsels von G. Schurhammer
und P. Wicki (1943f.) —, hat Verf. die bis dahin mafigebende Arbeit von L. Cros
(Paris 1900) und A.Brou (Paris 1911) in vielen Punkten korrigieren konnen. Viel
legendiires Beiwerk ist gefallen, angebliche Wunder werden kritisch untersucht und
beiseite geschoben, die vielgeriihmte Sprachengabe des Heiligen wird gewogen und
als zu leicht befunden, die Gestalt Franz Xavers tritt aber ebenso in krifrigen
menschlichen Konturen hervor, und sein von reichster Gnade getragenes Werk wird
sichtbar, wie es von dem klugen, leidenschaftlichen, unermiidlichen und grenzenlos
liebesbereiten Basken in den Lindern rund um den indischen Ozean aufgebaut wor-
den ist. Das Bild des stets neue Horizonte suchenden Pioniers wird vertieft durch
die Einsicht, da Franz Xaver durchaus nicht nur der Anreger, der Triger viel-
faltiger Pline war, deren mithsame Ausfilhrung er den nachfolgenden Kirrnern
iiberlief, daf er vielmehr selbst immer wieder zu den aufgebrochenen Ackern zuriick-
ging, um der aufgehenden Saat seine personliche Fiirsorge zu widmen. Verf. zieht
eine fiberraschend reiche Literatur, zeitgenossische wie moderne, heran, um aus Reise-
berichten, ethnographischen, kulturgeschichtlichen und religionswissenschaftlichen
Forschungen dem aus erwihnten Quellenwerken geschopften Lebensbild einen Rah-
men zu geben, dessen Weite und kréftige Farbe durchaus angemessen erscheint fiir
den Heroismus einer missionarischen Existenz, die sich bis heute nicht mehr wieder-
holt hat. Die geistvolle Darstellung des Verf., dessen irisches Erzihlertalent den
Stoff miihelos meistert, macht nicht nur den Haupttext, sondern auch die zahlreichen
Anmerkungen mit ihren kritischen Auslassungen zu einer Lektiire, die bis zum letzten
Satz fesselt. Es wire zu wiinschen, dafl dieses Werk einen deutschen Ubersetzer
finde; er wiirde es nicht leiche haben, sich in den so ausgeprigt personlichen Stil des
Verf. einzuleben, aber das gelungene Werk triige den Lohn in sich. ~ Wolter

™~ Orcibal, J., Louis XIV et les protestants. ,La cabale des accommodeurs de
religion®, La Caisse des Conversions. La révocation de P'Edit de Nantes (Bibl. de la
Soc. d’hist., eccl. de la France). 8° (192 S.) Paris 1951, Vrin. Fr 1250.—. — Der
angesehene Forscher und Darsteller der Frithgeschichte des Jansenismus in Frankreich
lege hier einige Studien vor, die sich mit der Religionspolitik des Sonnenkdnigs befas-
sen. Wihrend zu Beginn von Ludwigs Regierungszeit sich eine Anndherung der
beiden grofien Konfessionen zu vollziehen scheint (1—53), die in der Konversion des
grofien Turenne gipfelte (1668), begann nach dem Frieden von Aachen (1669) eine
Politik der Krone, die es sich zur Aufgabe machte, die Kalyinisten endgiiltig der
katholischen Kirche zuriidkzugewinnen. Man unterbrach die theologische Diskussion
und die Versuche der ,accommodeurs’, wohl auch in Erkenntnis der Gefahren fiir
die Reinheit des Glaubens, die in einer Verwischung der Grenzen des Glaubens-
verstindnisses lagen, und begann mit unzureichenden dufieren Mitteln die Union
anzustreben. In der Erkenntnis, dafl eine Konversion empfindliche soziale und wirt-
schaftliche Schwierigkeiten zur Folge haben werde, brachte man einen Unterstiitzungs-
fonds zustande (54—79), den die Krone aus bedenklichen Quellen speiste. So lief
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man z. B. die beiden grofien Abteien Cluny und St. Germain des Prés (Paris) vakant
und ihre Einkiinfte dem Fonds zufliefen. Miflbriuche, die kaum auszuschliefen
waren, verurteilten diesen Versuch zum Mifilingen, trotz lokaler Erfolge, wie sie
etwa Bischof Le Camus in Grenoble verzeichnen konnte. Nun schien man wihlen
zu miissen zwischen den beiden Methoden: Verhandlung oder Gewalt (89—90).
Nach dem Frieden von Nimwegen (1679), der Ludwig XIV. zum Richter iiber
Europa machte, wurde in Frankreich das Steuer der Religionspolitik herumgeworfen.
Nicht der personliche Einfluff der Frau von Maintenon und des P. de la Chaise ist,
wie man hiufig meint, dafiir verantwortlich zu machen — P. de la Chaise bleibt bis
zum Ende seiner Beichtvatertitigkeit ein Mahner zur Milde; der ,Grofle Plan
des Konigs (91—110) hatte seinen Grund darin, daff Ludwig in der religiésen Einheit
des Reiches die Kronung seiner persénlichen geschichtlichen Grofle erblickte. Die
Riicknahme des Edikts von Nantes (1684) (111—125) hatte zudem auch fiskalische
Griinde, da eine steuerliche Bevorzugung der Konvertiten untragbar wurde. Die
Hirten bei der Durchfithrung des sog. Edikts von Fontainebleau sind bekannt, Rom
verweigerte die Konzessionen, welche Ludwig erwartet hatte, auflenpolitisch war
Ludwigs Entscheidung ebenso erfolglos, ja brachte ihm nur Schwierigkeiten (127
bis 167). — Die Studien des Verf. sind mit duflerster Akribie durchgefiihrt, stiitzen
sich auf weitgreifende Aktenpublikationen, werfen neues Licht auf die vielfach ver-
schlungene Politik des Groflen Konigs, in welcher der Primat der Aufenpolitik
besonders hervortritt. Fiir die Geschichte der Okumenischen Bewegung bringt die
Arbeit des Verf. reiches Material und sehr anregende Uberlegungen. Wolter

Willaert, L., S.J., Bibliotheca janseniana Belgica. Répertoire des imprimés
concernant les controverses théologiques en relation avec le jansénisme dans les
Pays-Bas catholiques et le Pays de Liége aux XVII® et X VIII® siécles. T. I: Années
1476—1679. N*° 1—4071; T. II: Années 1680—1738., N°¢ 4072—10396{"1:._ T1X:
Années 1739—1950. N°° 10391—14728 (Bibl. de la Faculté de Philos. et Lettres de
Namur, 4, 5, 12). 8° (1191 S.) Namur/Paris 1949, 1950, 1951, Vrin. Belg. Fr. 1250.—
(alle-drei-Béinde). — Uber den Wert dieses Nachschlagewerkes, das in vieljihriger
Sammelarbeit zustande kam, braucht man kaum ein Wort zu verlieren. Trotz der
im Titel angedeuteten Beschrinkung auf ein kleines, wenn auch fiir den Problem-
kreis des Jansenismus {iberaus bedeutsames Territorium wird durch den Riickgriff
auf 1476 und die Weiterfithrung bis 1950 eine Literaturbreite erfafit, welche der
Gesamtfrage und ihrer allseitigen Erforschung duflerst dienlich ist. Fiir die aufler-
franz6sische Wirkung des Jansenismus verweist Verf. im iibrigen auf V. Préclin,
L’influence du jansénisme francais & Pétranger: RevHist 182 (1938) 24—71. Die
Bibliotheca janseniana teilt sich in vier grofle Abschnitte (I. Wissenschaftliche Hilfs-
mittel und beniitzte Quellen: 25—108, II. Chronologische Bibliographie: 109—875,
IT1. Undatierte Druckwerke: 876—881, I'V. Literatur benachbarter Gebiete [Ordens-
geschichte, Theologie-, Frommigkeits-, Lokal-, Rechtsgeschichte, Biographien usw.]).
Eine kurze Einleitung (7—24) bringt das Sigelverzeichnis, einen Bericht tiber die ver-
wirrende Materialfiille und die trotzdem zu beklagenden Ausfille, rechtfertigt die
angesetzten chronologischen und geographischen Grenzen, schlieflich fiigt sie einen
Aufriff der geplanten Ordnung und Methode der Numerierung und Namengebung
bei. Den Abschlufl (951—1191) bildet eine alphabetische Tafel der Schriftstellernamen
und anonymen Erscheinungen. Wenn wir noch die beiden Tafeln zu Beginn des
Werkes erwihnen (I. Liste der Nachschlagewerke, Sammelwerke usw. Nr. 1—1024;
II. Liste der Zeitschriften Nr. 1025—1347), tun wir das auch, um einen Eindruck
zu vermitteln von der gewaltigen Arbeitsleistung, welche in dieser auflerordentlichen
Bibliographie niedergelegt ist. Wenn auch das Augenmerk zunichst und vor allem
dem Verlauf der jansenistischen Kontroversen in Belgien gilt, erhellt doch zugleich
schon ein fliichtiger Durchblick die Mannigfalt der Bezichungen zu anderen Lindern
und der Einfliisse aus benachbarten Gebieten, wie sie sich im kulturellen Zentrum
der Niederlande iiberschneiden. Jetzt wird dank der Arbeit des Verf. eine schnelle
Orientierung auch den Forschern moglich sein, die dem Geschick des Jansenismus jen-
seits der belgischen Grenzen nachgehen wollen. Wolter
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Ullmann, H., Der Weg des neunzehnten Jahrhunderts. Am Abgrund der
Ersatzreligionen. 8° (255 S.) Miinchen, Kaiser. DM 8.—. — Es handelt sich um ein in
langen Jahren vorbereitetes Buch, das 1936, in vorsichtiger Sprache abgefafit, schon
einmal unter Schwierigkeiten erschienen war und in derJjetzt vorliegenden Form die
Akzente kriftiger setzt, die entscheidenden Linien deutlicher zieht. Verf. liefert
cinen gut durchdachten Beitrag zu der immer noch lebhaften Kritik der Gegenwart
am 19. Jahrhundert, dem weithin die Schuld an den Katastrophen unserer Tage
zugeschoben wird. Er sieht diese Epoche des abendlidndischen Geistes bestimmt von
einer Reihe ,Ersatzreligionen’, welche den seit der Franzésischen Revolution offenbar
gewordenen und seitdem unaufhaltsam fortschreitenden Glaubensverlust des europi-
1schen Menschen wettzumachen versuchen. ,Die Dialektik des im Widerspruch leben-
den Menschen, der am Verlust der Maflstibe fiir echte Religion leidet* (209), treibe
diese Ersatzformen hervor, wobei jede einzelne ihren Widerpart auf den Plan ruft.
Nationale und antinationale, biirgerliche und antibiirgerliche, marxistische und anti-
marxistische Bewegungen lésen einander ab, {iberschneiden sich und laufen leer. Der
verhdngnisvolle Rhythmus von Weltanschauung iiber ,Ersatzreligion® zu Terror wirkt
sich aus. Am Anfang wie am Ende gihnt ,der metaphysische Abgrund’ (in der Fran-
zosischen Revolution und beim Ingenieur der Terrormaschinen). Die Zerstdrung des
Menschen durch die ,Ersatzreligionen® des 19. Jahrhunderts ist das niederdriidkende
Ergebnis dieser Untersuchung, welche es an Offenheit und kritischer Schirfe nicht
fehlen lafit. Allerdings macht im zusammenfassenden und zugleich erneuerten gesamt-
geschichtlichen Riickblick (von den Anfingen des Christentums her: 212—220) das
allzu runde Urteil des Verf. iiber die verschiedenen Epochen der ,Synthese’ des
Christentums mit der Wele deutlich, dafl die theologische Voraussetzung einer sol-
chen Synthese nicht in vollem Ausmaf erkannt wird. Das zum Triger neuer Kon-
struktionen bestimmte Glaubensverstindnis des Verf. erscheint zu schwach, subjektiv
und unverbindlich. Erst vom Geheimnis der Inkarnation her, von der in Christus
und in der Kirche vollzogenen Verbindung von Gott und Welt, von Gnade und
(erloster) Natur bietet sich eine echte Losung an. Denn Verf. klagt, dem Christentum
wfehle in diesem geschichtlichen Augenblick der Partner® (219); dabei handelt es sich
im wesentlichen darum, den stets schon umfafiten ,Partner Welt‘ erlosend und hei-
ligend in das Gottgeheimnis der Inkarnation hineinzunehmen. Wir vermissen in die-
sem anregenden Buch, das sich als gesamtgeschichtliche Analyse ausgibt, eine Dar-
legung des Anteils der katholischen Christenheit bei der Auseinandersetzung mit den
;Ersatzreligionen® des 19. Jahrhunderts. Die Perspektiven sind noch nicht weitherzig
genug abgesteckt, wenn in der Zeittafel zum Jahre 1870 die vatikanische Unfehlbar-
keitserklirung des Papstes unter dem Stichwort ,Ubriges Europa‘ verzeichnet w[ir&.

Wolter

Hoffmann, H., Bernhard Overberg. Sein Leben und sein Wirken in Zeit und
Uberzeit. 8° (272 S.) Augsburg-Goggingen, Naumann. DM 4.80. — Im Zug der
J- M. Sailer - Renaissance hat dieses 1940 erstmalig erschienene Buch des Verf. nun-
mehr die 2. Aufl. erlebt. Es liegt ihm daran, an Hand von Overbergs eigenem ,, Wort
und Werk“ die Bedeutung des bekannten westfilischen Pidagogen herauszustellen.
Vorauf geht ein knappes Lebensbild Overbergs im Rahmen der spiten Aufklirung
und des miinsterschen Kreises um Franz yon Fiirstenberg und Amalie von Gallitzin
(9—72). Vor allem sein Wirken als Lehrerbildner wird hervorgehoben und sein
Bemiihen um Schaffung von Lehrerinnenseminaren betont. Als Regens des Priester-
seminars von Miinster (1809—1826) hat er die katechetische Vorbildung der Alumnen
besonders geférdert. Er war als Priester, Lehrer und Mensch von aufierordentlicher
Bedeutung fiir die im Aufbruch des neuen Jahrhunderts heranwachsenden jungen
Seelsorger. Im 2. Teil des Buches (77—258) entwickelt Verf. aus Overbergs Schriften,
auch aus dem handschriftlichen Nachlaf, seine bleibende Bedeutung fiir die Pida-
gogik im allgemeinen und die Religionspidagogik im besonderen. Die Riickkehr zu
Christus wird als der entscheidende Weg zum Erzieherideal betont. Wolter

Benz, E, Die Ostkirche im Lichte der protestantischen Geschichtsschreibung von

der Reformation bis zur Gegenwart (Orbis Academicus. Problemgeschichten der
Wissenschaft in Dokumenten und Darstellungen, Abt. Prot, Theol.). §° (XII u.
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421 S.) Freiburg/Miinchen 1952, Alber. DM 25.—. — Dem ,Stiefkind der europi-
ischen Geschichtsschreibung®, wie Verf. die Geschichte der Ostkirche nennt, wendet
sich neuestens die Aufmerksamkeit der Forschung zu. Wir erinnern u.a. an
A. M. Amann, Abriff der ostslawischen Kirchengeschichte (Wien 1950). Bisher war
die Forschung stark beeinfluflt durch traditionelle Gesichtspunkte, schwankend zwi-
schen politischer Russo-phobie und ibersteigerter Ost-Romantik, ferner durch den
konfessionellen Standpunkt der Geschichtsschreiber; jetzr tritt seit den beiden Welt-
kriegen die Auseinandersetzung mit den stlich-orthodoxen Kirchen in ein neues
aktuelles Stadium. Verf. will sich bemiihen, in der vorliegenden Darstellung ,ein
getreues Bild des kirchlichen Lebens® (VI) der Orthodoxie zu vermitteln. Allerdings
kann er sich, schon um des Auswahlprinzips seiner Materialien willen, von dem
erwihnten konfessionellen Standpunkt nicht frei machen; es sei indessen betont, daf}
er sich in dem grofangelegten Referat immer um ruhige und vornehme Objektivitit
bemiiht. Der Verlag kiindet in der Abteilung ,Katholische Theologie* fiir den ,Orbis
Academicus® auch eine Behandlung des Themas Ostkirche von katholischer Hand an,
so dafl beide Werke sich gliicklich ergéinzen werden. In fiinf Teilen wird die Ost-
kirche dargestellt: im Geschichtsbild der Reformationszeit (3—63), des Pietismus und
der Aufklirung in der Epoche Peters des Groflen (64—124), des Idealismus und der
Romantik (125—192), der Theologie des 19. Jahrhunderts (193—262) und des
20. Jahrhunderts (263—382). Verf. lifit weitgehend die zitierten Autoren selbst zu
Wort kommen und beschrinkt sich auf einleitendé und iiberleitende Gedanken und
Zusammenfassungen. Kirchen- und kulturgeschichtlich wird darum das vorliegende
Buch zu einer aufschlufireichen Anthologie, welche von einem bestimmt umrissenen
Gesichtspunkt her auch die geistigen Bewegungen innerhalb des abendlindischen
Protestantismus (der deutsche Raum bleibt indes bevorzugt) aus grofier Nihe erken-
nen lifit. Da die Wandlung des Verstindnisses der Ostkirche im Protestantismus
nicht nur durch innerkirchliche und theologische Gesichtspunkte bestimmt wird, son-
dern auch durch das Einwirken gestaltender Ideen aus dem Bereich der Politik und
der Kultur unter gegenseitiger Durchdringung und Beeinflussung der kirchlichen,
politischen und kulturellen Sphire (387), ist es klar, daf§ wir dem Verf. fiir die so
ermbglichte deutlichere Erkenntnis der Méglichkeiten und Grenzen einer briiderlichen
Begegnung mit dem Osten besonders dankbar sind. Wolter

3. Theologie der Heiligen Schrift des Alten und Neuen Testamentes

Recueil Edouard Dhorme. Etudes bibliques et orientales. gr. 8° (XVI u.
816 S.) Paris 1951, Imprimerie Nationale. — Zum 70. Geburtstag des bekannten
Orientalisten haben seine Freunde statt einer iiblichen Festschrift die Edition dieser
stattlichen Sammlung aus den Zeitschriftenartikeln des Jubilars angeregt und mit
Hilfe des Centre National de la Recherche Scientifique erméglicht; eine begriiflens-
werte Idee; durch die dic Miihsal eines langen Forscherlebens fiir die wissenschaftliche
Weiterarbeit neu fruchtbar werden wird. Die dem Band vorangestellte ausfiihrliche
Bibliographie E. Dhorme (I—XVI) fiir die Zeit von 1905 bis 1951 gibt mit ihren
12 selbstindigen Werken, 105 Zeitschriftenartikeln und 98 wichtigeren Rezensionen
ein eindrucksvolles Bild von dieser unermiidlichen Arbeit des Gelehrten, dessen Ver-
offentlichungen fast alle nicht nur fiir die Orientalistik, sondern ebenso fiir die Bibel-
wissenschaft wertvoll sind. Die Auswahl der 41 hier vereinigten Artikel, von denen
29 aus RevBibl, 5 aus RevHistRel, 4 aus Syria, 3 aus Revd’Assyr stammen, ist vom
Verfasser selbst getroffen und nach drei grofen Stoffkreisen geordnet: Geschichte
(1—382), Philologie (383—554), Religion (555—754). Nur einige der umfangreich-
sten und fiir die biblische Wissenschaft wichtigsten seien hier genannt: Die Morgen-
rote der babylonischen Geschichte (von den Dynastien vor der Flut bis zur Dynastie
von Akkad einschl.; 3—79), die Amoriter (81—165), die Japhetiten nach Gen 10
(167—189), Abraham im Rahmen der Geschichte (191,—272), die Sprache Kanaans
(405—487), die Jenseitsidee in der hebriischen Religion (643—670). Simtliche Auf-
sitze sind in Originalfassung wiedergegeben und in ihrem Inhalt durchwegs noch
heute giiltig. Die durch neue Forschungen notwendigen Korrekturen und Erginzun-
gen von Einzelheiten sind in ,Notes complémentaires* (755—770) beigefiige. Sie
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sind aufer einer lingeren Ausfithrung iiber die verjiingte Chronologie Mesopotamiens
von der Dynastie von Akkad (Sharru-kin ca. 2533—2477) bis zur ersten Dynastie
von Babylon (Hammurabbi 1848—1806) meist recht kurz gehalten und bieten fast
nur Hinweise auf neuere eigene oder fremde Vertffentlichungen zu den behandelten
Themen, ohne deren Ergebnisse selbst mitzuteilen. Ein ausfiihrlicher Index der
Namen (771—804) und Bibelstellen (805—811) macht den vielseitigen Inhalt dieses
von der Imprimerie Nationale bemerkenswert groflziigig und geschmackvoll aus-
gestatteten Bandes sehr leicht zuginglich. Haspecker

Bibel-Lexikon, hrsg. von H. Haag in Verbindung mit A. van den Born
u. a. 1.—4. Liefg. Lex. 8° (XIII u. 868 Sp.) Einsiedeln, Ziirich, Kéln 1951 ff., Ben-
ziger, je Liefg. DM 11.—; alle 8 Liefg. in Vorauszahlung DM 80.—. — Das hier an-
gezeigte Werk kommt im deutschen Sprachgebiet einem wirklichen Bediirfnis ent-
gegen, zumal das zweibindige Biblische Reallexikon von E. Kalt nach dem Tode des
Verfassers nicht mehr neu aufgelegt worden ist. Wenn es an Umfang hinter diesem
auch um etwa 450 Sp. zuriickbleiben wird, diirfte es ihm doch an Reichhaltigkeit nicht
nachstehen. Der Herausgeber hat kein véllig neues Werk geschaffen, sondern sich be-
miiht, das 1941 erschienene Bijblisch Woordenboek, hrsg. von A. van den Born bei
Romen & Zonen in Roermond, in deutscher Bearbeitung auf den heutigen Stand der
Wissenschaft zu bringen. So findet man durchweg auch Literatur von 1950 und in der
4. Liefg. gelegentlich noch von 1952 verzeichnet. Mit besonderer Ausfiihrlichkeit wer-
den archiologische Fragen behandelt und z. T. mit erstklassigen Bildtafeln und zahl-
reichen Abbildungen im Text erldutert, z. B. Agypten, Assyrien, Babylonien, Jericho
unter Beriicksichtigung der neuesten Ausgrabungen von 1952, Jerusalem u. a. Sehr
ausfithrlich (13%/2 Sp.) und griindlich ist z. B. der Artikel , Jesus Christus“. Aber in
dem Bestreben, nicht zu ausfithrlich zu werden, mufite natiirlich manche Einzelfrage
unberiicksichtige bleiben. In demselben Bestreben nach Kiirze ist wohl auch ein Grund
dafiir zu suchen, daR die von der modernen Bibelkritik aufgeworfenen Fragen und
Schwierigkeiten zwar vielfach in aller Offenheit erwihnt werden, aber dafl nicht
immer gleich klar und eindeutig dazu Stellung genommen wird. Das gilt z. B. beziig-
lich einer spiteren Hinzufiigung des Aposteldekretes in Apg 15 (86) oder der Ab-
fassung des Dt (326), oder des trinitarischen Taufbefehls (344) usw. Mit Recht kommt
die Auferstehung Christi ausfithrlich zur Sprache (119—131). Aber ist es wirklich
zutreffend, daf historisch nur der Glaube der Jiinger beweisbar ist (128)? Wenn es
anschliefend heifit: ,Daf aber dieser Glaube begriindet war, kann auf Grund histo-
rischer und psychologischer Erwigungen bewiesen werden® (ebd.), so ist doch damit
offenbar schon mehr gesagt, Mt 27, 62—66; 28, 11—15 und 28, 4 als Ausdruck einer
apologetischen Haltung der Christen gegeniiber jiidischen Behauptungen einer spi-
teren Entwicklungsstufe zuzuschreiben, weil die entsprechenden Angaben bei den
anderen Evangelisten fehlen (125), scheint nicht berechtigt zu sein; denn heute ist man
sich doch ziemlich dariiber einig, da Mk und Lk nicht direkt von Mt abhéngig sind.
Sehr wertvoll ist, da die religionsgeschichtlichen Entsprechungen weitgehend beriick-
sichtigt und die biblischen Anschauungen ihnen gegeniiber im allgemeinen abgehoben
werden. Natiirlich fillt vom zeitgendssischen Sprachgebrauch her nicht selten Liche
auf biblische Redewendungen, z. B. wenn unter ,Ehescheidung® auf die Erklarung
Bonsirven’s hingewiesen wird, nach dem wopveter im griechischen Sprachgebrauch
und ebenso das hebriische z°niit im Spitjudentum nicht Ehebruch, sondern falsche Ehe
oder Konkubinat bezeichnen. Dementsprechend wiire der Sinn von Mt 5, 32: ,,Wer
seine Frau entlifit — von falscher Ehe abgesehen — (denn dann soll die Frau-ent-
lassen werden) usw.“ Doch wird betont, dafl mopvele jedenfalls auch Ehebruch be-
deuten kinne, und so habe es Jesus doch wohl verstanden. Allerdings habe er nicht
von der Erlaubtheit der Ehescheidung bei Ehebruch, sondern nur von der Verant-
wortung fiir den durch die Entlassung der Frau bedingten Ehebruch gesprochen:
»Jeder, der seine Frau entlifit, macht sie zur Ehebrecherin — aufler im Falle der Un-
zucht (denn in diesem Falle ist sie es bereits!).“ Doch lafit sich Mt 19, 9 nur gezwungen
in diesem Sinne deuten. Unter ,Abendmahl® wire ein Verweis auf den Verlauf des
Ostermahls nach der Mischna, wie er bei Strads-Billerbeck zu finden ist und offenbar
unter ,Ostermahl® behandelt werden soll, erwiinscht gewesen. Unter den Bibel- |
handschriften des NT waren 1949 nach ZNtWiss 42 (1949) 228—253 schon 62
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Bruchstiicke von Papyrushandschriften bekannt. Mégen demnach hier und da auch
noch kleine Wiinsche bleiben, so bekommt man doch bei den einzelnen Stichwortern
im allgemeinen, soweit das im Rahmen eines solchen Werkes méglich ist, einen guten
Uberblick iiber die betreffende Frage. Man nehme z. B. ,Bischof* | (¢xtoxonos oder
preafiTepog sei im apostolischen Zeitalter meistens, wenn nicht immer, der Prie-
ster im heutigen Sinne), ,Brotbrechen (als terminus technicus fiir die Eucharistie-
feier), .Briider Jesu“, ,Bund“ (wo mit Recht betont wird, dafl berit und infolge-
dessen das ntl dtadnxn  wohl das Zusammengehorigkeitsverhiltnis, nicht aber die
Gleichheit der Bundespartner oder der gegenseitigen Rechte und Pflichten besage)
usw. So konnen wir dem Herausgeber nur dankbar sein, dafl er uns dieses handliche
und in seiner Art reichhaltige Nachschlagewerk geschenkt hat, das in gleicher Weise
dem Exegeten wie dem Seelsorger und Theologiestudierenden gute Dienste leisten
wird. Brinkmann

Hartlich, Chr., u. Sachs, W., Der Ursprung des Mythosbegriffes in der mo-
dernen Bibelwissenschaft (Schriften der Studiengemeinschaft der evangelischen Aka-
demien, Bd. 2). 8° (VIII u. 191 S.) Tiibingen 1952, Mohr. DM 9.80. — Im Streit um
die Entmythologisierung des N'T untersuchen die Verfasser die Herkunft und Bedeu-
tung des Mythosbegriffes und seine Verwendung in der Bibelwissenschaft. Sie zeigen,
wie mit Chr. G. Heyne (1729—1812) in seiner Untersuchung zur griechischen Mytho-
logie eine entscheidend neue und folgenreiche Auffassung vom Wesen des Mythos ans
Licht getreten ist. Fiir seine psychologisch-genetische Erkldrung sei er offenbar vom
englischen Deismus Humes angeregt worden (169). Nach Heyne ist der Mythos die
eigentiimliche Denk- und Ausdrucksform auf der Frithstufe der Vilkergeschichre (17).
Unter dem Gesichtspunkt seines Sachverhaltes klassifiziert H. alles Mythische in zwei
Gruppen: 1. in historische Mythen, denen eine wirkliche Begebenheit, ob zwar my-
thisch umsponnen, zugrunde liegt (z. B. Stidtegriindungen oder Taten und Werke
grofler Manner der Vorzeit); 2. in philosophische Mythen (Philosopheme), welche
ethische oder auf Naturerklirungen beziigliche Spekulationen des mythischen Men-
schen enthalten (Theogonien, Kosmogonien usw.) (28). J. G. Eichhorn, der Schiiler
Heynes, hat als erster die Auffassung seines Lehrers vom Mythos und seine Deutung
in seiner 1779 anonym erschienenen ,Urgeschichte® auf das AT dbertragen. Seine
Gedanken hat sein Schiiler J. Ph. Gabler, der die ,,Urgeschichte® (1790—1793) mit
ausfiihrlichen eigenen Einleitungen und Anmerkungen neu herausgab, aufgegriffen
und weiterentwickelt. Beide fassen schliefllich Gen 1—3 nur noch als rein philosophi-
schen Mythos im Sinne Heynes auf, ohne damit, wie die Naturalisten, die biblischen
Verfasser unter den generellen Verdacht betriigerischer Absichtlichkeit zu stellen (38).
Sie sehen vielmehr in den Mythen noch ein positives Moment ihrer Verniinftigkeit als
einer Friihform der Vernunftentwicklung und der geschichtlichen Notwendigkeit die-
ses Stadiums im Sinne einer Uniiberspringlichkeit (39). Damit wird die traditionelle
Vorstellung von einer priviligierten Stellung der Hebrier von seiten Gottes gegen-
standslos. Die Besonderheit der ,hebriischen Urkunden® kann nach Eichhorn folge-
richtig nur noch in der relativen Hohe zu anderen Urkunden gesehen werden (40).
Die von Eichhorn und Gabler in der Auslegung der Urgeschichre gewonnenen mythi-
schen Gesichtspunkte werden bald von anderen auch auf andere Teile des AT und
NT angewandt. G. L. Bauer hat nach den Verf. ,die in der mythischen Schule seit
Heyne ausgebildeten und in Anwendung gekommenen Prinzipien der Mytheninter-
pretation erstmalig in eine klare und geschlossene Theorie des historischen Verstehens
als solchen® eingearbeitet (70). Wihrend die mythische Schule von Heyne bis Bauer
noch grundsitzlich am historischen Mythos festhilt, stelle de Wette die These auf,
daB jegliche Kriterien fehlen, nach welchen aus dem Medium der Erzihlungsart der
Biicher des Pentateuch der tatsichliche historische Hergang rekonstruiert werden
konnte (96). Dagegen fafit G. W. Meyer in vier Punkten die Grundsitze zusammen,
nach denen im Pentateuch historische Mythen zu erkennen sind (99). Nach de Wette ist
»der Mythos eine eigentiimliche und eigenstindige Erscheinungsform des menschlichen
Geistes, begriindet in dessen innerer Natur und innerer Organisation. Er ist Aus-
druckskategorie des religisen Lebens* (103). Die mythischen Gesichtspunkte in der
Evangelienkritik hat D. Fr. Strauff am radikalsten durchgefithrt. Er sei allerdings
dabei nicht von der hegelschen Philosophie abhingig, wie bisweilen behauptet werde
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(120). Sein Mythosbegriff sei von dem de Wettes nicht verschieden (135). Die Verf.
sehen die Leistung der mythischen Bewegung von Eichhorn bis Strauf) darin, daf sie
es als unumganglich erkannt hat, Aussagen liber wunderbare und iibersinnliche Be-
gebenheiten, vor allem solche iiber wunderhaftes unmittelbares Eingreifen oder In-
Erscheinung-Treten der Gottheit und anderer iibersinnlicher Michte . . ., unter einen
Begriff zusammenzufassen, sofern diese Aussagen unter erkenntnistheoretischem Ge-
sichtspunke als einer vorwissenschaftlichen Bewufitseinsstufe entsprungen zu erkennen
sind (163). Andererseits habe die mythische Bewegung mit der Einfithrung eines sol-
chen universalen Mythosbegriffes die theologische Problematik nicht geldst (163).
Nach den Verf. kann es sein, ,daf} bei sachgem#fler hermeneutischer Methode die
mythische Form als eine Hiille erkannt werden kann, in welcher eine Wahrheit be-
gegnet, die nicht im Gemichte des menschlichen Denkens ist“ (164). Das erinnert im
Grunde ganz an das, was R. Bultmann u. a. unter der Entmythologisierung verstehen,
und darum sind dieselben Vorbehalte zu machen wie diesen gegeniiber.
Brinkmann

Fernandez, A, S. J., Comentario a los libros de Esdras y Nehemias. gr. 8°
(XX u. 459 S.) Madrid 1950, Instituto Francisco Sudrez. — Das erste drudsfertige
Manuskript des Esdraskommentars ging im spanischen Biirgerkrieg verloren. Es zeugt

.von der bewundernswerten Energie und geistigen Frische des greisen Bibelwissen-
schaftlers, daff er noch einmal daranging, es ganz neu zu erstellen und den Kommen-
tar iiber Nehemias hinzuzufiigen, so daf das Gesamtwerk schliefilich zum 80. Ge-
burtstag des Verf. erscheinen konnte. Das ist um so mehr zu begriiflen, als grofie Kom-
mentare zu diesen beiden Biichern aufler der wichtigen Arbeit von W. Rudolph (vgl.
Schol 26 [1951], 607 f.) seit langem nicht mehr geschrieben sind. — In der Einleitung
(1—46) behandelt F. etwas ausfiihrlicher 3 Esdr (20—25), die Geschichte des Perser-
reiches (26—35) und die soziale und religitse Lage der Verbannten (35—46). Als Ver-
fasser von Esdr und Neh ist F. bereit, den Chronisten anzuerkennen, ohne diese Iden-
titdt des Verfassers als sicher erwiesen zu betrachten; dafl aber 1—2 Chr mit Esdr-
Neh urspriinglich ein einziges Werk gewesen sei, scheint ihm wenig wahrscheinlich.
Die fortlaufende Kommentierung des Textes ist bei Esdr (47—218) bisweilen etwas
knapper als bei Neh (219—449); dafiir aber enthilc der erste Teil die 14 wichtigsten
von den 18 teilweise recht umfangreichen Exkursen, die insgesamt ein Viertel des
ganzen Buches ausmachen. In ihnen werden alle literarkritischen und historischen Fra-
gen der beiden Biicher unter ausgiebiger Beriicksichtigung der einschligigen Literatur
sorgfiltig erdrtert. F. hile fest an der Echtheit aller in den Text eingearbeiteten amt-
lichen Dokumente, auch des Cyruserlasses Esdr 1, 2—4; Scheschbazar und Serubbabel
sind wahrscheinlicher ein und dieselbe Person; Esdras kam 458 nach Jerusalem, Ne-
hemias 445; die neuerrichtete Mauer umfafite auch den Westhiigel (so auch neuestens:
J. Stmons S. J., Jerusalem in the Old Testament, Leiden 1952, 437—458). Leider
konnte F. die abweichenden Ergebnisse Rudolphs in diesen Exkursen nicht mehr
beriidssichtigen; inzwischen hat er in Bibl 34 [1953], 99—104 wenigstens kurz zu
einigen Punkten Stellung genommen, ohne seine Position zu dndern. — Ist F.s Kom-
mentar in philologischen, literarischen und historischen Fragen erfreulich griindlich
und ausgiebig gearbeitet, so iiberrascht er leider durch eine knappe Behandlung der
religisen und theologischen Probleme. Weder findet man in der Einleitung eine Dar-
stellung der theologischen Art und Tendenz dieser Biicher, noch hat einer der Ex-
kurse eine solche zum Thema, obwohl doch der ausfiihrliche Bericht iiber den Altar-
und Tempelbau, die Reformarbeit, die kultischen Feiern und die langen Gebete in
Esdr 9 und Neh 9 eine solche Untersuchung iiber die religitse Geistigkeit der Zeit
und des Werkes geradezu herausfordern. Auch die eigentliche Textauslegung befrie-
digt hier nicht. Kennzeichnend ist etwa, daf§ gleich in Esdr 1,1 die wesentliche Aus-
sage, dafl Jahwe es war, der Cyrus anregte zum Heimkehrdekrer, und zwar in Er-
fiillung seiner Verheiffung durch Jer, nur mit einem Satz berithrt wird, obwohl doch
hier bereits das ganze nachfolgende Geschehen in eine bestimmte geschichtstheologische
Perspektive gestellt wird. Dieser Mangel ist um so mehr zu bedauern, als das Werk
bei seiner sonstigen Griindlichkeit geeignet ist, wenigstens im spanischen und portu-
giesischen Sprachraum fiir lingere Zeit der grundlegende Kommentar zu Esdr und
Neh zu werden. Haspecker
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Bonkamp, B, Die Psalmen nach dem hebriischen Grundtest. 8¢ (634 S.) Gel-
senkirchen-Buer (1951), Post. DM 28.—. — Zwei Aufgaben hat sich der Verf. ge-
stellt. Er will eine exakte kritische Ubersetzung nach dem Urtext bieten und so weit
als moglich die Frage nach den Verfassern der einzelnen Pss beantworten, Fiir die
Ubersetzungsarbeit ist B. durch jahrzehntelange eifrige Beschiftigung mir den semi-
tischen Sprachen und Kulturen gut geriistet. Er arbeitet schr selbstindig und ist auf
mdglichtse Treue zum hebriischen Konsonantentext bedacht. Die notwendig erschei-
nenden Anderungen werden meist im einzelnen begriindet. Eine ganze Reihe von
ihnen beruht allerdings auf einer originellen, um nicht zu sagen eigenwilligen Text-
deutung und wird schwerlich auf Zustimmung rechnen konnen. Bemerkenswert ist
der hiufige Riickgriff auf das Aramiische und Assyrische, woraus sich dann fir die
Datierung der Pss entsprechende Konsequenzen ergeben. — ,Man kann die Pss erst
wirklich verstehen, wenn man die Verhiltnisse kennt, unter denen sie entstanden
sind“ (4). Diese zu ermitteln, ist das eigentliche Anliegen des Verf. Die Uberschriften
der Pss geben dafiir keine zuverlissigen Anhaltspunkte, wie B. in der Einleitung aus-
fihrlich darlege. Er ist deshalb einzig auf innere Kriterien angewiesen und hat offen-
sichtlich eine Unsumme von Kleinarbeit an stilistischer und inhaltlicher Textverglei-
chung auf sich genommen, um zu greifbaren Ergebnissen zu kommen. Tatsichlich
sind seine Ergebnisse so umfassend und konkret und zugleich so kategorisch, daf} sie
alles, was bisher iiber Psalmenautoren ermittelt wurde, sehr weit hinter sich lassen.
Wir nennen nur die markantesten fiir die 54 vorexilischen Pss, die zumeist aus dem
letzten halben Jahrhundert vor dem Exil stammen sollen. Eine davidische Herkunft
wird fiir keinen Ps positiv in Erwigung gezogen. Der ilteste genauer datierbare Text
ist Ps 45, ein Lied zur Hochzeit des K6nigs Achab mit der Kénigstochter von Sidon.
Vom Hohenpriester Urias stammt Ps 72, das Kronungslied fiir Ezechias, der selbst
den Ps 101 verfafite. Ps 2 ist Kronungslied fiir Manasse und Ps 110 fiir Josias, von
dem Ps 18 stammt. Kénig Jojakin verfafite Ps 144, 1—11. Pss 42—43; 46—48; 76
sind als Werk eines Autors kurz nach 701, aber noch zu Lebzeiten des Ezechias
entstanden. Pss 19—21; 27—31; 61; 68; 132 verdanken wir dem Priester Helkias,
der das Dt fand, das ebenso wie Prov 25—29 vom Hohenpriester Urias stammt
(111 4.). Auch die Pss 25—26; 32—34; 62—65: 130—131 verdanken wir einem
cinzigen Autor kurz vor 587; und schlieflich verfafite der Heerfithrer des Sedekias
bald nach dem Fall Jerusalems Pss 44; 60; 74—75; 89. Bei den 96 nachexilischen Pss
wird die serienweise Applizierung auf einen einzigen Verfasser noch stirker durch-
gefiihrt. 79 Pss stammen hier von nur 8 Autoren, die alle zwischen der Einweihung
des zweiten Tempels (516) und der der Stadtmauer (445) dichteten. Fiir letztere Feier
wurden Pss 145—150 von Esdras verfafit. Sonst werden keine Namen genannt, aber
die Verfasser meist anderweitig genauer charakterisiert und Abhingigkeiten des
einen vom anderen festgestellt. Ofters sollen die einem Autor zugeschriebenen Pss
auch gleich als Serie gedichtet und deshalb innerlich aufeinander bezogen sein, so
daf sie sich gegenseitig erkliren und als Ganzes eine einigermafien plastische Zeit-
und Gebetssituation wiedergeben. Die fiinf Biicher unseres Psalteriums sollen in ihrer
jetzigen Aufeinanderfolge in der kurzen Zeit von etwa 500—440 nacheinander
zusammengestellt sein. — So erstaunlich diese Ergebnisse sind, so fragwiirdig sind sie
leider auch. Denn das eigentlich Uberraschende an dem Werk ist die unbeschwerte
Sicherheit, mit der der Verf. von den diirftigsten stilistischen oder inhaltlichen In-
dizien kategorisch auf einen bestimmten bzw. gemeinsamen Verfasser schlieft. Um
nur ein besonders einfaches Beispiel zu nennen: die Bezeichnung Jahwes als ,Fels®
gentigt ihm, um Pss 94 und 95 dem gleichen Autor zuzuweisen. Das Buch hat neben
der selbstindigen Textbearbeitung emen bestimmten Wert durch die Zusammenstel-
lung stilistischer und sachlicher Ahnlichkeiten zwischen den einzelnen Pss. Welche
Folgerungen aber aus ihnen gezogen werden kénnen, bedarf eines viel kritischeren
Abwiigens, als man es hier findet. Haspecker

Rignell, L. G., Die Nachtgesichte des Sacharja. Eine exegetische Studie. gr. 8°
(268 S.) Lund 1950, Gleerup. skr. 10.—. — Wenn R. auch in der Einleitung betont,
daf der Schwerpunkt der Arbeit in der Interpretation liege (17), so dringen sich
doch die text- und literarkritischen Ergebnisse als das Besondere auf, von dem die
Interpretation oft abhingig erscheint. Als trever Gefolgsmann der skandinavischen
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Schule sucht der Verf. in seiner Dissertation die absolute Zuverlissigkeit des TM
zu erweisen, nimmt aber die Ergebnisse der kritischen Forschung so weit auf, dafl er
diese ersten sechs Kapitel des Zach nicht als einheitliche Visionsberichte versteht,
sondern in ihnen auch frilhere Worte des Zach zitiert findet, die vom Propheten
selbst durch kommentierende Zusitze mit den Visionen in Verbindung gebracht sind,
um darzutun, wie sie durch die Visionen bestitigt und somit er selbst als echter
Jahweprophet erwiesen sei. Solche Zitate und Zusitze sollen sich bei allen Visionen,
aufler der 6. und 7., finden. Zur Uberpriifung der Zuverlissigkeit des TM werden
regelmafig alle alten Versionen herangezogen, aber es wird ihnen in keinem einzigen
Fall eine bessere Textiiberlieferung zugestanden. Da iiberdies in einer minutidsen
Einzelexegese und einer umfangreichen Polemik gegen alle Textverbesserer von
Wellhausen und Rothstein bis Sellin und Horst gezeigt wird, dafl dem TM iiberall
ein guter Sinn abzugewinnen ist, ergibt sich das erfreuliche Resultat, daf} sich in die-
sen vielvexierten Kapiteln weder Textverderbnisse noch Umstellungen, noch Glos-
sen von spiterer Hand finden, vielmehr unsere BH uns ad verbum, ja ad litteram
den Text bietet, wie er aus der Feder des Zach hervorging. Leider muff man fiir
dieses schone Ergebnis und die damit 2z.T. in Verbindung stehende These von den
eingefiigten und kommentierten fritheren Prophetenworten etliche hdchst kompli-
zierte Satzgebilde, absonderliche Wort- und Textauffassungen und, wie uns scheint,
deutliche grammatische Irrtiimer (ein schlichtes perfectum consecutivum wird wieder-
holt als ein fiir das Textverstindnis entscheidendes perfectum propheticum auf-
gefaflt, selbst da, wo es wie in 6, 12 und 13 deutlich ein vorausgehendes Imperfekt
weiterfiihrt) in Kauf nehmen. Wir gehen in der Ablehnung der weitgehenden Text-
rekonstruktionen der letzten 50 Jahre grundsitzlich mit R. einig, und seine Idee
der Einarbeitung fritherer Prophetenworte bei der Niederschrift der Visionserlebnisse
scheint uns im Prinzip durchaus vertretbar, doch glauben wir, dafl er in beiden
Punkten weit iiber das Ziel hinausgeschossen hat. Die Textinterpretation beschrinkt
sich meist auf die Erdrterung einzelner Begriffe oder kurzer schwieriger Aussagen,
fiir deren Verstindnis viel gutes Material zusammengetragen ist. Leider stofit sie
kaum bis zu einer geschlossenen, tieferdringenden Deutung der einzelnen Visionen
vor. Damit bringt sich R. um die verdiente Frucht so vieler Kleinarbeit, und seine
-exegetische Studie“ liflt gerade exegetisch etwas unbefriedigt. Haspecker

Spicq, C., O.P, L’Epitre aux Hébreux (Etudes bibliques). Bd. 1: Introduction;
Bd. 2: Commentaire. gr.8° (445 u. 457 S.) Paris 1952/1953, Gabalda. je Fr. 2400.—. —
Mit den beiden vorliegenden stattlichen Binden hat der Verf. eine wirkliche Liicke
im katholischen Schrifttum ausgefiille. Hier fehlte schon lange ein groflerer wissen-
schaftlicher Kommentar zum Hebr, der die vielen Einzelarbeiten zusammenfafite
und auswertete. Diese Aufgabe hat sich der Verf. gestellt und in hohem Mafe erfiillt.
Der ganze 1. Bd. ist der Einleitung zum Hebr gewidmet. Sehr aufschlufireich ist das,
was der Verf. hier u.a. iiber die Verwandtschaft des Hebr mit der Gedankenwelt
und Sprache Philos ausfiihrt. Er glaubt hier eine Abhingigkeit mit Sicherheit fest-
stellen zu kénnen. Andererseits findet er auch Beziehungen zu Lk und 1 Petr, vor
allem aber zu den Johannesschriften odersvielmehr zu der vorhergehenden Kate-
chese und erst recht zum Gedankengut der Paulusbriefe. Daraus schliefit er, daf} der
Verf. des Hebr mit all diesen Quellen vertraut gewesen sein miisse. Er kommt zu
dem Ergebnis, daf} der Brief schr wahrscheinlich von Apollos geschrieben ist, der in
Alexandrien geboren, spiter mit Paulus bekannt war und auch in Ephesus geweilt
hat. Die Adressaten des Briefes sieht er in einer gréfieren Gemeinschaft von jiidischen
Priestern, die sich nach Apg 6, 7 auf die Predigt des hl. Stephanus hin zum Christen-
tum bekehrt hatten. Nach dessen Tode wiren sie vor den Nachstellungen der Juden
aus Jerusalem geflohen und hitten wohl an der palistinensischen oder syrischen
Kiste in Césarea oder wahrscheinlicher in Antiochien als ,Heimatlose® und Ent-
wurzelte ein elendes Dasein gefithre (I, 252). Apollos habe den Brief sehr wahrschein-
lich von Italien aus geschrieben — etwas Niheres lasse sich nicht ausmachen (T, 264) —,
und zwar wohl um 67 n. Chr., bevor er sich selbst in einem italienischen Hafen ein-
schiffte, um die Leser des Briefes zu besuchen. In diesem Hafen habe sich ihm wahr-
scheinlich Timotheus angeschlossen. Dieser sei auf den Ruf des hl. Paulus nach Rom
gekommen (vgl. 2 Tim 4, 7. 21) und dort wohl auch selbst eingekerkert, aber nach
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dem Tode des Apostels als unbelastet wieder freigelassen worden (I, 261). Von dieser
Freilassung hitte der Verf. schon gehort, als er den Brief schrieb, und hitte darum
den Timotheus am Schluf} (Hebr 13, 23) erwihnt. So wertvoll und anregend diese
Untersuchungen iiber Verfasser und Leser des Hebr auch sind, ist sich der Verf. doch
durchaus bewuflt, dafl auch er diese Fragen nicht mit Sicherheit entschieden hat.
Konkret denkt er sich die Entstehung des Briefes so: Der Verfasser des Briefes, der
zugleich eine Homilie und ein theologischer und apologetischer Traktat ist, habe
schon vorher redigierte Predigten, Kommentare und Noten geordnet und seinem
Zwedke angepafit (I, 378). Besonders wertvoll ist das Kapitel iiber die Theologie des
Hebr (I, 266—329). Hier zeigt Sp. u.a., wie der Verf. des Briefes den Lesern als
Heimatlosen und Pilgern das alttestamentliche Gottesvolk auf der Wanderung durch
die Wiiste und als Kultgemeinschaft vor Augen stellt. Vor allem sei hingewiesen auf
die Deutung des himmlischen Opfers Christi. Mit Recht betont der Verf., daf fiir
den Hebr die zentrale Heilstat nicht so sehr in der Kreuzigung, noch in der Auf-
erstehung Christi besteht, sondern in dem Eintritt des Hohenpriesters in das himm-
lische Heiligtum. Der ganze Beweisgang des Hebr beruht auf der Analogie zwischen
dem Opferritus am Versshnungstage der Juden und dem Opfer Christi. Am Ver-
sohnungstag bestand der eigentliche Opferritus, durch den Gott wirksam versohnt
wurde, in der Besprengung der Bundeslade mit dem Blut des Versshnungsopfers.
Der Opferung des jungen Stieres oder Ziegenbocks entspricht nach Hebr der Tod
Christi als authentisches Opfer, und der Darbringung des Opferblutes im Allerheilig-
sten der Eintritt Christi in das himmlische Allerheiligste (I, 312f.). — Der 2. Bd.
umfaflit den Kommentar mit griechischem Text und franzésischer Ubersetzung. Der
Verf. vereinigt hier sehr gliicklich im Sinne der Enzyklika ,Divino afflante Spiritu®
die philologisch-historische Texterkldrung mit einer wirklich theologischen Exegese.
Das gilt vor allem von den wertvollen 11 Exkursen: Die Engel im Hebr (11, 50—61),
die Ruhe Gottes und der Christen (II, 95—104), Priester und Opfer (11, 119—139),
die Unmoglichkeit der Bufle: Hebr 6, 4—6 (II, 167—178), Melchisedech und Jesus
(IL, 203—214), die christliche Vollkommenheit (II, 214—225), Gesetz, Priestertum
und Vollkommenheit (II, 225—230), die Theologie und Liturgie vom kostbaren
Blut (II, 271—285), die beiden Biinde (II, 285—299), die bessere Auferstehung
(IT, 369—371), der Glaube im Hebr (II, 371—381). Eine sehr reichhaltige Biblio-
graphie mit kurzer Wertung der einzelnen Werke ist den Exkursen und vor allem
dem 1.Bd. beigegeben, von der der Verf. selbst behauptet, dafl sie zwar nicht er-
schopfend, aber doch die vollstindigste sein wolle, die existiert (I, 379). Sp. hat mit
diesem Kommentar der theologischen Wissenschaft zweifellos einen grofien Dienst
erwiesen. Leider 1at der Druck an Ubersichtlichkeit manches zu wiinschen iibrig.
Brinkmann

Lackmann, M., Vom Geheimnis der Schopfung. Zur Geschichte der Exegese
von Rom 1, 18—23; 2, 14—16; Act 14, 15—17; 17, 22—29 vom 2. Jahrhundert bis
zum Beginn der Orthodoxie. gr. 8° (371 S.) Stuttgart 1952, Evangelisches Verlags-
werk. — Verf. will die exegetische Grundlage fiir eine neue Konzeption der mit der
Schopfung gegebenen Offenbarung Gottes erarbeiten und gleichzeitig die These Barths
bekdmpfen, Gott gebe sich auflerhalb der christlichen Verkiindigung nicht zu erkennen
und zu erfahren. Es liegt thm daran, in der Zuriickweisung der Barthschen Ansicht
von einem ,consensus ecclesiae® auszugehen. Im ersten Teil des Buches werden des-
halb die im Titel genannten mafigeblichen Stellen der Schrift Satz fiir Satz, ja manch-
mal Wort fiir Wort, durch die katholische und reformatorische Exegese beleuchtet,
wobei jeweils die reformatorische der katholischen Auslegung gegeniibergestellt wird
(34—175), in Form eines Summariums ohne Nennung der einzelnen Autoren. Dafiir
wird im Anhang (285—363) ein Exzerpt aus den einzelnen Autoren geboten. Dieser
erste Teil ist mit dem dazugehorigen Exzerpt eine Fundgrube fiir jeden, der die
betreffenden Schriftstellen eingehender studieren will. Das ausgiebige bewufite Zu-
riidkgehen auf die Tradition ist sehr anzuerkennen, wie auch die Aufgeschlossenheit,
die Verf. nicht nur der reformatorischen, sondern auch der katholischen Exegese
gegeniiber zeigt. Im zweiten Teil (176—264) nimmt Verf. kritisch Stellung zur Aus-
legung der Tradition. Er erkennt dabei im allgemeinen an, dafl die Yorfahren die
der Offenbarung in Christus vorgegebene Selbstbezeugung des dreieinigen Gottes
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erkannt haben und letztlich aussagen wollten, aber doch in steigendem Mafle die
Vitalitit und Eigenkraft des Menschen in dieser Gotteserfahrung betonten und da-
mit nach Ansicht des Verfassers das Selbstzeugnis Gottes in der Schépfung und Ge-
schichte bedrohten und an seine Stelle mehr und mehr eine rationalistische Erkennt-
nis der ,mens humana® riickten, in der Gott nicht mehr Subjekt, sondern reines
Objekt ist. Zum Schluff sucht Verf. in einigen ,Leitsitzen” seine Anschauung noch
klarer zusammenzufassen (265—282). Vieles, was Verf. in seiner kritischen Betrach-
tung der Exegese der Vorzeit und auch in den Leitsitzen sagt, knnen wir anerken-
nen. In anderen Punkten haben wir Bedenken und Vorbehalte. Weshalb soll z. B. der
Mensch durch seine geistige Natur nicht auch seinsmiflig ,,imagb Dei“ sein? Wir geben
dabei gern zu, dafl zur Ausgestaltung und Vollkommenheit des Ebenbildes auch die
rechte Beziehung, die ,rechte Korrespondenz® zwischen Schopfer und geistbegabtem
Geschopf gehore. Wir sehen ferner nicht recht, was der Schipfer noch fiber die Set-
zung der ihn bekundenden Werke und iiber die Mitteilung des Lumen intellectus
hinaus an unmittelbarer Selbstbezeugung in der natiirlichen Gotteserkenntnis leisten
soll. Und ist es Gottes unwiirdig, ,Objekt® einer Erkenntnis zu werden, die er selber
durch seine schispferische, erhaltende und mitwirkende Tétigkeit ermoglicht hat und
offenbar will? Gewif} ist, daf der Mensch zufolge des Siindenfalles aus der durch
Gott ihm erméglichten Erkenntnis nicht zur Anerkennung, Verherrlichung und Dank-
sagung tbergeht, sondern vielmehr die vernommene Wahrheit in Liige verwandelt
(die ,Weltweisheit® von 1 Kor 1, 21), aber anderseits wird man doch auch an-
erkennen miissen, dafl die ,gratia sanans Christi in der Heidenwelt schon voraus-
wirke, und es so den Heiden tatsichlich auch gelingen kann, Gottes Wahrheit nicht
zu verdrehen und ihr gehorsam zu sein (vgl. Rom 2, 14; 2, 26—29). Erst recht wird
das einer christlichen Philosophie méglich sein. Eine klarere Scheidung hdtten wir
gewiinscht zwischen dem, was uns durch die natiirliche Bezeugung Gottes bekannt
werden kann, und dem, was uns erst in Christus offenbart wird. Der Raum gestattet
es nicht, auf die Probleme, die in diesem Buch erdrtert oder doch angeriihrt werden,
naher einzugehen. Das Gesagte wird geniigen, zu zeigen, dafl es sich lohnt, sich mit
ihm auseinanderzusetzen. Man wird reiche Anregung erhalten. — Preis: DM 19.80;
geb. DM 22.50. Wennemer

Braun, F. M. (O.P.), La mére des fidéles. Essai de théologie johannique (Cahiers
de Pactualité religieuse). 8° (207 S.) Tournai-Paris 1953, Casterman, — Ein sehr
griindlich gearbeitetes und anregendes Buch, wenn man auch nicht in allen Einzel-
heiten restlos iiberzeugt sein mag. Dieselben Gedanken, wenn auch z.T. in etwas
anderer Reihenfolge, hat Br. schon in der RevThom 50 (1950) 429—479; 51 (1951)
5—68 veroffentlicht. Der Verf. hat sich die Aufgabe gestellt, an Hand der Johannes-
schriften die biblische Grundlage der Mariologie herauszuarbeiten. Dabei geht er von
der Voraussetzung aus, dafl der Literalsinn der Bibel iiber den unmittelbaren Wort-
sinn und den metaphorischen Sinn hinaus in einzelnen Fillen nach Gottes Absiche
noch einen volleren Sinn (sensus plenior) umfaflt, den der einzelne Verfasser nicht
notwendig verstanden haben muff. Einen solchen volleren Sinn, wie er z.B. in der
Deutung der ,Frau® des Protoevangeliums (Gen 3, 15) auf Maria vorliege, erkenne
man aus dem Lehramt der Kirche oder aus den Werken der Viter, denen es durch
die Gabe des Verstandesvergonnt war, diesen Sinn zu entdecken (17f.). So habe
auch offenbar Johannes unter der Inspiration den mariologischen Sinn von Gen 3, 15
erkannt und in seinem Evangelium durchgehends darauf Bezug genommen, wenn er
das Protoevangelium auch nirgends ausdriicklich erwihne. Er habe tatsichlich alles,
was das AT und das NT von der Mutter des Erlosers sage, wieder aufgegriffen (22).
Die jungfriuliche Geburt Jesu sieht Br. Joh 1, 13 ausgesprochen, wo er mit den Text-
zeugen a syr® syr® Justinus Irenaeus Epistola Apostolorum Tertullian Augustinus der
Lesart ,qui non ex sanguinibus, neque ex voluntate carnis, (neque ex voluntate viri,)
sed ex Deo natus est® als der urspriinglichen vor der gewthnlichen den Vorrang gibt
(34£)). Es lassen sich dafiir zweifellos auch gute innere Griinde geltend machen.
Damit wire Joh 1, 13 eine Parallele zu Mt 1, 18—25 und Lk 1, 26—38 fiir die Jung-
friulichkeit Mariens wenigstens vor der Geburt Jesu (43). Fiir die mariologische Auf-
fassung des 4. Evangeliums kommen aber vor allem Joh 2, 1—11 und 19, 25—27 in
Frage. An beiden Stellen nennt der Herr seine Mutter , Frau®, was nach Br. an die
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»Frau“ des Protoevangeliums erinnert. Joh weifl auch von der Gottesmutterschaft
Mariens; denn er nennt sie die ,Mutter Jesu®, in dem er in seinem ganzen Evangelium
den Gottmenschen sieht; aber er weifl auch, daf Maria — #hnlich wie Lk 2, 49 und
Mat 12, 46—50; Mk 3, 31—35; Lk 8, 19—21 — von ihrem gottlichen Sohne wihrend
seines Offentlichen Lebens eine Zuriidsweisung erhalten hat, weil seine Stunde, d. h.
die Stunde seines Leidens, noch nicht gekommen war (Joh 2, 4). Wenn diese Stunde
gekommen sein wird, wird sie an seiner Seite thre Aufgabe zu erfiillen haben. So
steht sie als die neue Eva unter dem Kreuze und nimmt an der im Protoevangelium
verheiflenen Feindschaft ihres Sohnes gegen die teuflische Schlange teil, die dieser,
wie er es Joh 12, 31 vorausgesagt hat, besiegen wird. Dieser Kampf und dieser Sieg
sind nach Br. auch Offb 12 geschildert. Hier sicht er wohl mit Recht in der ,Frau® —
auch hier ist, wie im Protoevangelium und im Joh, das Wort ,Frau® gebraucht —

nicht nur ein Symbol des alt- und neutestamentlichen Gottesvolkes, sondern die’

Kirche (des AT und NT) und gleichzeitig Maria als ihr Urbild. Beides habe der
Seher in prophetischer Perspektive in einem Bilde zusammengeschaut. Unter dem
Kreuze Jesu habe Maria in Vereinigung mit dem Opfer ihres Sohnes auch ihre miitter-
liche Sendung als Mutter der Gliubigkeit erhalten. Diese seien dort durch Johannes
vertreten worden, und nach Offg 12, 17 stelle der Drache ihnen als der Nachkommen-
schaft der ,Frau® nach. So sei Maria neben dem neuen Adam zur neuen Eva, der
Murter der Lebendigen, geworden. Man kann es verstehen, wenn der Verf. sciner
freudigen Uberraschung Ausdruck gibe, in den Schriften des hl. Johannes, ,bald
ausdriicdclich, bald mehr verstecke, aber immer in wunderbarem Zusammenhang, die
traditionelle Lehre zu finden, die die Kirche im Laufe der Jahrhunderte heraus-
gearbeitet hat: die gottliche Mutterschaft Mariens, ihre jungfriuliche Geburt, ihre
geistige Mutterschaft in Bezug auf die Gliubigen, die Rekapitulation Eva—Maria,
die Vorwegnahme der Verherrlichung der Mutter des ,minnlichen Sprossen’ und
ihre Rolle als Mittlerin® (184 f.). Brinkmann

Hedegard, D., Seder R. Amram Gaon, Part I. Hebrew Text with critical ~&

apparatus, translation with notes and introduction. 8° (XL, 202 u. 84 S.) Lund 1951,
Lindstedts Universitets-Bokhandel. skr 40.—. — Als Beitrag zum Verstindnis der
neutestamentlichen Lehre und Praxis des Gebetes hat H. diese kritische Edition und
Kommentierung des dltesten bekannten jiidischen Gebetbuches (besser: Geberts-
ordnung) unternommen. Der Seder ist entstanden als Antwort des Rabban Amram,
Prisident der jiidischen Akademie in Mechasja (Sura) in Mesopotamien von 856 bis
874, auf eine Anfrage spanischer Juden nach der ,rechten Ordnung der Bitten und
Lobpreisungen Gottes fiir das ganze Jahr® (Amr. 1). Der 1., hier vorliegende Teil
enthilt die tiglichen Gebete fiir die Wochentage, wihrend der 2. Teil die Gebets-
ordnung der Sabbate und Feste behandelt. Das ganze Werk hat die Form einer
Halaka-artigen Darlegung der legitimen Gebetspraxis, sowohl was den Text wie die
Verrichtung angeht, und in diesem Rahmen werden dann auch die Gebetstexte selbst
mitgeteilt; es ist also am ehesten einem liturgischen Buch mit ausfiihrlichen, aus
Traditionsautorititen begriindeten Rubriken vergleichbar. H. bringt zunichst eine
knappe, aber allseitige Einleitung (XI—XL), sodann die englische %Jbersetzung mit
sehr ausfithrlichen Anmerkungen, die sowohl aus alten jiidischen Quellen wie aus
modernen Untersuchungen schopfen und sehr zum Verstindnis und zur richtigen
Auswertung des nicht immer leichten Textes beitragen (1—202), und schliefilich folgt
die 84-seitige kritische Edition des hebriischen Textes auf Grund der drei iltesten
Manuskripte aus dem 14.—16. Jahrhundert. — In der Einleitung macht H. u. a. recht
gut glaubhaft, dafl die im Seder dargestellte Gebetsordnung im wesentlichen bereits
zur Zeit Christi galt, wie denn auch R. Amram schon im Eingangskapitel betont, dafl
seine Tradition mit den Tannaim und Amoraim iibereinstimme, die ihrerseits nur
Althergebrachtes tradieren wollten. Das neutestamentliche Interesse am jiidischen
Synagogendienst fafit H. in drei Punkte zusammen: der urchristliche Gottesdienst
ist aus der Synagoge herausgewachsen; die Lehre Jesu vom Gebet wird verstind-
licher; es wird ein beachtliches Stiick Hintergrund zur Gesamtlehre Jesu sichtbar, da
er im wesentlichen zu einem synagogal gebildeten Publikum sprach. Das Bild, das der
Seder von der jiidischen Gebetsauffassung entwirft, deckt sich keineswegs in allen
Punkten mit der Zeichnung des pharisiischen Gebetes im NT. Vielmehr wird erheb-
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licher Nachdruck auf Verinnerlichung gelegt. Durch eine mechanische Rezitation
erfiillt man nicht die Gebetsverpflichtungen, sondern die ,Kawwana“, die Samm-
lung des Herzens, ist dafiir notwendig. Man soll daher an den Sinn der Worte den-
ken, sie deutlich aussprechen, Pausen machen. Das Hauptgewicht beim Gebet liegt
auf dem Gotteslob. ,Man sollte stets zuerst den Heiligen, gelobt sei er, preisen und
dann bitten® (Amr. 102). Bei den Bitten soll das religiose und moralische Wohl der
Gemeinde den Vorrang haben vor personlichen Anliegen. Dem Gemeinschaftsgebet
wird besondere Kraft zugeschrieben, und der Fiirbitte fiir andere mehr als der Bitte
in eigener Sache. So findet sich unter der vielfachen Spreu kleinlicher rabbinischer
Diskussion auch manch schénes Weizenkorn. Haspecker

4. Dogmatik und Dogmengeschichte

Bernard, R., L’image de Dieu d’aprés St Athanase (Théologie. Etudes publiées
sous la direction de la Faculté de Théologie S. J. de Lyon-Fourviére, 25). gr. 8°
(155 S.) Paris 1952, Aubier. Frs. 495.—. — Nachdem schon J. B. Schoemann in einer
mehr lexikographischen Untersuchung: Eikon in den Schriften des hl. Athanasius
(Schol 16 [1941] 335—350) einen fiir die athanasianische Theologie so wichtigen
Begriff behandelt hatte, stellt sich Verf. der vorliegenden Studie die Aufgabe, in einer
vorwiegend doxographischen Arbeit, die ,Lehre® vom gottlichen Ebenbild bei dem
grofien Alexandriner sichtbar zu machen. Obwohl er mit Recht die Konstanz der
theologischen Anschauungen des hl. Athanasius betont, teilt er doch aus Vorsicht das
einschligige Quellenmaterial in zwei Gruppen und behandelt zundchst die Friih-
schriften Contra Gentes und De Incarnatione (17—83) und dann die Orationes
contra Arianos (85—148). Heben wir den Punkt heraus, auf den Verf. in seiner
Untersuchung besonders Wert legt: Ausgehend vor allem von Kol 1, 15 reserviert
Athanasius den Vollbegriff von eikon fiir den Logos und seine Gleichwesentlichkeit
dem Vater gegeniiber. Damit gibt er den platonisch-origenistischen Gebrauch von
elxdy, in dem die Verschiedenheit des Abbildes gegeniiber dem Urtypus deutlich
ausgeprigt war, auf. Innerhalb des geschopflichen Bereiches (fiir Engel und Men-
schen) kennt er nur ein o< eixéva = Sein, aber keine eigentlichen Bilder Gottes
(27 59). Dieser Sprachgebrauch, den der Alexandriner durchgehend, mit einer ein-
zigen, gleich zu besprechenden Ausnahme, beibehilt, erlaubt es ihm, die Gottheit und
Gleichwesentlichkeit des Logos zum Vater in besonderer Eindringlichkeit zum Aus-
druds zu bringen. (Uber die Beziehung von eixdv und époodoiog bei Athanasius
handelt der Verf. 95—97 u. 6., bes. 104, 111 ff. Vgl. dazu neuverdings J. Lebon, Le
sort du ,consubstantiel* Nicéen, in RevHistEccl 47 [1952] 485—529, bes. 496 ff.)
Nur in der 2. Rede gegen die Arianer spricht Athanasius auch so, dafl er ein ,ge-
schaffenes Bild“ Gottes zuzugeben und von seinem strengen, auf die Logostheologie
hin ausgerichteten Sprachgebrauch abzugehen scheint (135—140). Er schwicht aber
diesen ausnahmsweisen Gebrauch so ab, dafl die Gesamtlinie damit praktisch nicht
durchbrochen wird. Jedenfalls reicht diese Stelle (II Contra Arianos 78—81; PG 26,
312ff) nicht aus, um damit die strenge Unterscheidung zwischen eixcv-Sein und
%ot eiwbva-Sein hinfillig zu machen. (Die gegenteilige Auffassung hatte, eben auf
Grund dieser cinzigen angefiihrten Stelle, vertreten: . B. Berchem O.P., Le réle du
Verbe dans l'ocuvre de la création et de la sanctification d’aprés saint Athanase:
Ang 15 [1938] 201—252.) Damit erhebt sich freilich auch das schwere Problem, wie
sich Athanasius das Verhiltnis von Natur und Ubernatur gedacht habe (57—70),
eine Frage, die schon J. Gaudel in RevScRel 11 (1931) 1—26 aufgegriffen hatte. Verf.
bevorzugt dessen Losung gegeniiber der anderen von J. B. Berchem, der in dem schon
genannten Artikel die Auffassung vertrat, daf Athanasius ein ,natiirliches” und
Liibernatiirliches® Ebenbild im Menschen unterschieden habe. Verf. ist hierin vor-
sichtiger. Er stellc mit Recht fest, dafl Athanasius die absolute Transzendenz Gottes
und des Logos iiber die Kreatur in jeder Weise betont und damit auch die Gnaden-
haftigkeit des geschdpflichen %ot eixbva-Seins (was Berchem zudem als ein wirkliches
elxdy -Sein ansprechen wollte); er hebt aber auch hervor, dafl der Alexandriner in
Gefahr ist, in dieses gnadenhafte %ot sindva-Sein alles hineinzunehmen, was zur
geistigen und verniinfrigen ,Natur® im Menschen gehort. Die Folge davon ist, dafl

616



Dogmatik und Dogmengeschichte

er in Schwierigkeiten kommt, wenn es gilt, den Zustand des gefallenen Menschen,
der dieses %ot Eidvo-Sein verloren hat, zu deuten. Viellleicht ist der Alexandriner
hier noch zu sehr beeinflut von der platonischen Teilung des Seins in Geist und
Materie (76) und zugleich von einem stoischen Logosbegriff, um die Unterscheidung
zwischen natiirlicher und iibernatiirlicher Logos-Mitteilung und der damit gegebenen
doppelten Abbildhaftigkeit klar hervorheben zu konnen. In diesem Problemzusam-
. menhang hat Verf. Gelegenheit, das Verhiltnis des hl. Athanasius zur griechischen
Philosophie, die diesem vor allem in Origenes begegnete, zu kliren (71—83 146). Da
er sich dabei 6fter auf die Vita Antonii beruft, so wire niitzlicherweise herangezogen
worden die wertvolle Studie von H. Dérries: Die Vita Antonii als Geschichtsquelle,
Nachrichten d. Gesellsch. d. Wissenschaften zu Gottingen, Philos.-hist. K1. 14 (1949)
359—410, wo das Problem des Hellenismus bei Athanasius besonders zur Sprache
kommt. Zu beachten wire wohl auch, dafl dem Alexandriner origenistisches Gut auch
iiber Eusebius von Cisarea zuflieRen konnte, worauf besonders H. G. Opitz, Unter-
suchungen zur Uberlieferung der Schriften -des Athanasius, Berlin-Leipzig 1935,
und F. L. Cross, The Study of St. Athanasius, Oxford 1945, aufmerksam
gemacht hat. Jedenfalls wire der Vergleich auch unter der Riicksicht des sixeiv-Be-
griffes interessant, der dazu dienen konnte, das Verhiltnis Athanasius—Eusebius
zu kliren. Eusebius ist hierin wohl mehr Origenes-Schiiler als Athanasius. — Wenn
Verf. es auch ablehnt, seine Themenstellung als den Schliissel zur Denkwelt des hl.
Athanasius iberhaupt hinzustellen (13 £.), so hat er in sehr gliicklicher Weise wichtige
Wesensziige der athanasianischen Theologie herausgearbeiter, die sich auch sonst be-
legen lassen. Seine Untersuchung entspricht (fiir das griechische Sprachgebiet) in jeder
Hinsicht den Forderungen, die Chr. Mohrmann fir eine aussichtsreiche Bedeutungs-
studie iiber imago (innerhalb des lateinischen Sprachgebiets) erhoben hat (in' der Be-
sprechung der Arbeit von W. Diirig, Imago, Ein Beitrag zur Terminologie und Theo-
logie der romischen Liturgie, Miinchen 1952: VigChrist 7 [1953] 61—64).
Grillmeier

Steinheimer, M., O.F.M,, Die AOZA TOY @EOY in der romischen Liturgie
(Miinch. Theol. Studien, 2. Syst. Abt., 4.Bd.). gr. 8° (XIII u. 117 8.) Miinchen 1951,
Zink. DM 10.—. — Die angezeigte Studie ist eine Preisarbeit der Theol. Fakultit
der Universitit Miinchen, fir die man dankbar ist, weil sie eine erstaunliche Liicke
fiillt — erstaunlich insofern, als umfangliche Einzeluntersuchungen bibeltheologischer,
sprach- und religionsgeschichtlicher Art tber den Begriff der 36Za tob Heol
(= DT) schon seit Jahrzehnten vorliegen, die weiterfiihrende Erginzung fiir die
Patristik und die lateinischen BibeiiiEersetzungen aber noch nicht Gegenstand
monographischer Darstellung wurde. Das gestellte Thema begreift diese Aufarbei-
tung in sich (denn Viter und lateinische Bibel sind nicht nur unerldfiliche
Briicke fiir die Sprache der romischen Liturgie, sondern auch ihr bevorzugter Be-
standteil) und fithre dariiber hinaus zum gefiillteren Verstehen eines zentralen Be-
griffes, dem die aus tiglichem Umgang erwachsende Abgeschliffenheit nicht erspart
blieb. In einem vorbereitenden 1. Teil wird zusammengefafit, was iiber die wesent-
Jiche Funktion des Begriffes der DT zu sagen ist: heilsgeschichtliches Faktum —
Gottespridikation und also auch Christusaussage, in dem (vor allem durch die Be-
gabung mit seinem Pneuma) die Gliubigen der DT teilhaft werden. Fiir die inhalt-
liche Fiillung weist der Verf. gegen Kittel nach, daff die ausschliefliche Festlegung
auf das Machtmotiv nicht berechtige ist: daneben tritt das Lichtmotiv. Der Sprach-
gebrauch der lateinischen Bibeln bestdtigt: claritas (das von der Afra bevorzugte
Wort!), gloria, maiestas sind die in etwa gleich hdufigen Ubersetzungen. Ahnlich ist
das Ergebnis fiir die Viter. Das Hauptgewicht der Arbeit liegt auf dem 2. Teil, der
den Nachweis erbringt, dafl diese drei Worte auch in der Sprache der Liturgie zum
weitaus grofiten Teil die biblische DT beinhalten. (Vom gesicherten Boden auch Rand-
formulierungen heimholen zu wollen, z. B. ,praeclarus calix“ S. 33, ist des Verf.
gutes Recht, wenn es auch nicht immer ganz iiberzeugen kann; ansprechend sind die
Ausfithrungen S. 56ff., mit denen die kleine Doxologie als indikative Aussage be-
griindet wird.) Weiterhin wird gezeigt, wie die Kultsprache sich nicht mit diesem
Vokabular begniigt hat, sondern den Reichtum weiter ausgefaltet hat in die mittel-
baren Doxa-Begriffe magnificentia, splendor, apparitio, corona u. a. — Uber die
Notwendigkeit philosophischer begriffsgeschichtlicher Untersuchungen braucht nicht
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geredet zu werden; wie sehr ein voller Doxa-Begriff mithelfen kann, den immer
drohenden Gefahren von Vermenschlichung und Verniedlichung, Rationalisierung
und Nominalisierung des Gottesbildes zu begegnen, wird im abschliefenden dritten
Teil skizziert. — An dieser dankenswerten Arbeit sei die Ubersichtlichkeit und
leichte Lesbarkeit noch besonders hervorgehoben. Stenzel

Riisch, Th., Die Entstehung der Lehre vom Heiligen Geist bei Ignatius von Anti-
ochia, Theophilus von Antiochia und Irendus von Lyon (Studien zur Dogmen-
geschichte und systematischen Theologie, 2). gr. 8° (142 S.) Ziirich 1952, Zwingli-
Verlag. Auslieferung Stuttgart, Postfach 927. DM 11.50. — Die lebendig geschriebene
Studie verdient gewifl Beachtung seitens der katholischen Theologie. Sie ist aus einem
echten religiésen Verantwortungsbewuftsein fiir die Kirche Christi in der Gegenwart
geschrieben und sucht eine Neubelebung des kirchlichen Lebens dort, wo sie wirklich
zu suchen ist, beim Geiste Christi. Damit verbindet sich ein ernstes wissenschaftliches
Streben, aus den Quellen der urchristlichen Tradition zu einem Verstindnis des Geist-
lebens der Kirche und seiner allgemein giiltigen Bewegung zu kommen. In einem
ersten Teil stellt Verf. die Frage nach der wissenschaftlichen Methode, nach dem
»Weg zu den altkirchlichen Quellen des Geistzeugnisses® (9—26) (in Auseinander-
setzung mit K. A. Kahnis, G. Thomasius, K. R. Hagenbach, A. v. Harnack, W. Kéh-
ler, H. Gunkel, H. Weinel, M. Werner, A. Schweitzer, W. G. Kiimmel, O. Cullmann,
R. Bultmann). Die Grundsitze seines eigenen Vorgehens verdienen weithin Zustim-
mung. In einem zweiten Teil (27—119) sucht er aus dem Zeugnis der im Titel seines
Werkes genannten Quellen die dhristliche Auffassung vom Wesen und Wirken des
Geistes abzuleiten. In einer Voruntersuchung studiert er die Bewegung der Geistlehre
im NT und grenzt dabei vor allem das Verhiltnis von Geistwirkung und Enthusias-
mus (gegeniiber A. v. Harnack) ab. Der dritte Teil (120—134) enthilt die Ergebnisse
aus der Untersuchung der Quellen. — In seinen Analysen zeigt Verf. ein gutes
Verstindnis fiir die theologische Eigenart seiner drei Hauptzeugen. Entgegen der zer-
fasernden Kleinarbeit von F. Loofs (Theophilus von Antiochia und andere Quellen
bei Irendus, 1930) liflc er vor allem fiir Irendus ein geschlossenes Gesamtbild
theologischen Denkens bestehen. Leider beniitzt er das anerkannte und reich-
haltige Werk von J. Lebreton, Histoire du dogme de la Trinité des origines
au concile de Nicée, 2 Bde (Paris 1927° 19284), nicht. Bei dem guten Ver-

stindnis des Verf. fiir die urchristliche Tradition und der im ganzen gesunden

Art seiner Analysen wird man es als katholischer Theologe bedauern, dafl er dort
haltmacht, wo bei seinen Zeugen deutliche Ansitze ,katholischer® Auffassungen
gegeben sind. So findet er bei Ignatius v.A. schon den Begriff der ,allgemeinen
(= katholischen) Kirche®, sicht aber eine grofle Gefahr fiir die weitere Entwidslung
darin, daff das Verhiltnis ,,Christus-Kirche® seine Entsprechung findet im Verhilenis
»Bischof-Gemeinde“: ,,. .. die ungeheure Gefahr, die in diesem Versuch einer Korre-
spondenz des Christusgeschehens in der Kirche mit dem Autoritidtsverhiltnis im kirch-
lichen Amtsleben herannaht, ist zu augenfillig, als daf sie iibersehen werden kann . . .
Wenn auch Ignatius mit dem Bekenntnis zum Herrn der Kirche ernstmachen will, so
ist fiir ihn eine verhidngnisvolle Umkehrung des Gedankens doch bereits auch méglich
in Smyrn X, 2. Was der Bischof in bezug auf Taufe und Liebemahl fiir gut befunden
hat, das ist auch Gott gefillig. Damit ist aber die neutestamentliche Héhe des Be-
kenntnisses: Jesus Christus allein! verlassen und dem Uberwuchern des Kultisch-
Hierarchischen in der Kirche Raum gegeben® (55). Freilich muf} dieser Vorwurf schon
Christus selbst gemacht werden, wenn er Mt 16, 19 (18, 18) dem (vorausgehenden!)
Binden und Losen Petri (bzw. der Kirche) das Wohlgefallen Gottes im Himmel ver-
heifit. Ignatius bleibt nur auf der Linie dieser Christusworte. So Wertvolles der Verf.
iber das Verhiltnis von Geist und Fleisch, Gottheit und Menschheit Christi bei Igna-
tius v. A. und Irenius sagt (z. B. S. 61) und der ,Fleischwerdung® Christi die ,Kirch-
werdung® des Geistes als Entsprechung gegeniiberstellt, so sehr wehrt er sich gegen
die eindeutige Tendenz seiner Zeugen, unter dieser Kirchwerdung des Geistes eine
hierarchisch getragene Kirche zu verstehen und darin miteinzubegreifen (vgl. 117).
Entschieden wird sich die katholische Kirche gegen den Vorwurf wehren, als bedeute
ihr Selbstverstindnis ein selbstherrliches ,Verfiigen® iiber den Geist Christi (133),
da sie bei allem Vertraven auf die unwiderrufliche Verheiffung des Geistes sich doch

618



Dogmatik und Dogmengeschichte

der Gnadenhaftigkeit seiner Verleihung stets bewufit ist. Noch manche Verzeichnung
des Wesens der kath. Theologie und Dogmenbildung wire zu korrigieren. Man wird
sich durch die Frontstellung des Verf. gegen das ,Katholische® bei seinen Zeugen nicht
abhalten lassen, das wirklich Gute aus seinen Ausfithrungen zu nehmen, das sich dort
findet. Grillmeier

Manteau-Bonamy, H. M, O.P., Maternité divine et Incarnation, Etude
historique et doctrinale de Saint Thomas 3 nos jours (Bibl. thomiste, 27). gr. 8°
(XIII u. 253 S.), Paris, Vrin. — Der Titel und der Untertitel geben deutlich und ge-
nau den Inhalt dessen an, was das Buch in iibersichtlicher Form dem Leser zu bieten
hat. Das Vorwort schrieb M.-Th. Poupon. Die Einleitung des Verf. ermoglicht einen
Einblick in die Problemstellung und in die dogmengeschichtliche Entwidklung der pa-
tristischen Zeit (1—14). Dann folgt der Haupteeil ,Géttliche Mutterschaft und
Menschwerdung bei Thomas von Aquin® (15—129). M. arbeitet vorziiglich den
feinen Unterschied heraus, der zwischen der Darstellung im Sentenzenkommentar und
der in der Summa Theologica besteht. Erstere zeigt namlich Thomas noch in gréferer
Abhingigkeit von seinen Vorgingern und Zeitgenossen und fufit auf dem lateini-
schen Prinzip der Inkarnationslehre, das von der Zweiheit der Naturen genetisch zu
der Einheit der Person aufsteigt, wihrend die Summa Theologica unter dem Einflufl
der griechischen Viter den umgekehrten Weg einschldgt und die Person des Gott-
menschen als Ausgangspunkt einer mehr statischen Betrachtungsweise wihlt, Die Fol-
gerungen fiir die Mutterschaft Mariens in der thomistischen Sicht, insbesondere die
innere Zugehorigkeit der gottlichen Mutterschaft zu der hypostatischen Ordnung
nach der Auffassung der Summa Theologica, werden gezogen, kdnnten aber vielleicht
in einer klarer iiberschauenden Zusammenfassung erscheinen. Schwerer wiegt, dafl die
vorthomistische Scholastik nur gelegentlich zu Wort kommt und dafl darum der
Ubergang von der patristischen Anschauung zu der in der Summa des hl. Thomas aus-
gedriickten Vollendung nicht deutlich genug hervortrite. Der zweite Teil des Werkes
behandelt die sich anschlieBenden Fragen bei den Theologen nach Thomas (131 bis
231), zuerst bei Duns Scotus und in der nominalistischen Schule, dann bei Suarez und
in der Theologie der Gegenreformation, zuletzt in der franzésischen Schule und in
der Theologie der Gegenwart, namentlich bei M.-]. Nicolas. Schon die Zusammen-
stellung des Duns Scotus mit den Nominalisten und die Kennzeichnung des Suarez als
Theologen der Gegenreformation lassen erkennen, dafl der Verf. den Fortschritt der
Mariologie nach Thomas nicht sonderlich wertet. Interessant ist aber die Beobachtung,
die M. macht: Scotus siecht Thomas in der Formulierung des Heinrich von Gent, der
zuweilen extremistisch entstellt, was Thomas noch in einer ruhigen Objektivitic
bietet. Bei Suarez wird das Verdienst um die systematische Ordnung der Mariologie
anerkannt, zugleich aber auch sein ,Moralismus® heftig kritisiert; M, iibersieht an-
scheinend, daff die Anwendung des mariologischen Prinzips der gottlichen Mutter-
schaft auf die einzelnen Aussagen der Mariologie, von Suarez zum ersten Male durch-
gefihrt, auf Schwierigkeiten stoffen mufite und daff fiir den Anfang Konvenienz-
griinde und ,moralische” Beweise unvermeidlich waren. Die von dem Verf. im Sperr-
druck gebrachte Behauptung: ,Pour Suarez, I'ordre moral ne fonde nullement la ma-
ternité divine d’une maniére métaphysique® (186), enthilt sicher eine Ubertreibung.
Erst bei Diégo Alvarez und dann in der franzdsischen Schule (Bérulle, Grignion de
Montfort) und neuerdings bei M.-]J. Nicolas findet nach M. die Riidskehr zu Thomas
statt. Leider miissen wir feststellen, dafl bei dem Uberblick iiber die Entwicklung in
der modernen Mariologie der Name von Scheeben nicht ein einziges Mal erwihnt
wird. So wird der Gesamteindruck des Werkes durch einige Schonheitsfehler, die auf
einer gewissen Enge und Einseitigkeit beruhen, beeintrichtigt; nichtsdestoweniger
bleibt sein Wert fiir die Erfassung der Lehre des hl. Thomas und auch, wenngleich
mit Einschrinkungen, fiir die Problematik der spiteren Mariologie besteht’i;l.

eumer

Schimmelpfennig, R., Die Geschichte der Marienverehrung im deutschen Pro-
testantismus. 8° (164 S.) Paderborn 1952, Schéningh. DM 4.80, geb. DM 6.80. — In
fleifligster Sammelarbeit hat uns die Heiler-Schiilerin Sch. den Strom der Marien-
verehrung geschildert, der durch die protestantische Christenheit gegangen ist und
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weiter geht, viel stirker als wir Katholiken, aber auch die evangelischen Christen
selbst, wissen. Man darf iiberzeugt sein, daff dieses Buch ein fiir Protestanten nicht
viel weniger als fiir Katholiken erstaunliches Ergebnis ist. Es bleibt der grofle Unter-
schied, dafl im katholischen Glauben die Mariengestalt nicht nur Ziel religiéser Ver-
ehrung, sondern auch Gegenstand eines theologischen, systematisch aufgebauten Lehr-
gutes ist, wihrend die protestantische Marienverehrung fast einzig ,Ehrung® der
Mutter des Herrn ist. Trotzdem zeigt sich gerade im Rhythmus der Stirke und
Schwiiche protestantischer Marienverehrung in den verschiedenen Zeiten und Stré-
mungen, wie sehr die Marienfrommigkeit theologisch begriindet ist: Die Lebendigkeit
und Tiefe der Marienfrommigkeit ist weithin abhingig vom glaubenden Ja zur meta-
physischen Gottessohnschaft Christi. Solange man diese festhielt, ist Maria nicht nur
Gegenstand gefithlsmifiger, frommer Verehrung, sondern Marienverehrung wird zu
einem Teil der Glaubensaussage an den menschgewordenen Sohn Gottes. Dafl Marien-
preis aber nicht ohne Weiteres solcher Glaubensausdruds zu sein braucht, zeigt die
sonderbare Tatsache, ,dafl in der protestantischen Literatur der Marienpreis recht
eigentlich erst im 18./19. Jahrhundert beginnt, gerade da, wo er in der Theologie zu
verklingen droht® (148). In der neueren Zeit hat sich die protestantische Marien-
dichtung weit von der protestantischen Theologie entfernt und unbekiimmert Pri-
dikate auf Maria gehiuft, die nicht als Ausdruck reformatorischen Glaubens gelten
konnen. Ein besonderer Unterschied zwischen katholischer und protestantischer Ma-
rienverehrung und -theologie ist der: Der Protestantismus betont in Maria den trotz
aller Gnade gering und arm, im menschlichen Nichts bleibenden Menschen, wihrend
die katholische Theologie und Religiositit in Maria das Grofle verehrt, das der Herr
an uns Menschen getan hat, da er uns in der Gnade seiner ,gotelichen Natur teilhaftig
gemacht® hat. Wenn auch mit der Tatsache, dafl es im Protestantismus eine so weit-
hin lebendige Marienverehrung gibt, allein noch nicht allzuviel Hoffnung fiir gegen-
seitiges Finden gegeben ist, mag die Arbeit doch, wie die Verfasserin wiinscht, ,ein
Beitrag sein zum Gesprich zwischen den Konfessionen im Sinn der Arbeit der Una-
Sancta-Bewegung und an seinem Teil diese Arbeit férdern® (6). Semmelroth

Heiler, F, Das neue Mariendogma, II. Teil. Okumenische Einheit, 2. Jg., Heft 3.
gr. 8° (286 S.) Miinchen/Basel 1952, Reinhardt. DM 5.—. — Dieses zweite Heft, das
der Marburger Religionsgeschichtler dem Dogma von der leiblichen Aufnahme Mariens,
mit dem er sich nicht abfinden kann, widmet, sei nur kurz angezeigt, da es theologisch
nicht viel Bedeutsames bringt. Am wertvollsten diirfte der erste Beitrag iiber ,Die
Gottesmutter im Neuen Testament und im katholischen Dogma“ aus der Feder des
evang. Pfarrers Heuningen sein. Mit einem bemerkenswerten Bemiihen um Objek-
tivitit wird gezeigt, wie der neutestamentliche Kanon selbst die Moglichkeit einer
Entfaltung des marianischen Glaubensgutes dartut. Sehr interessant und wiederum
objektiv berichtend sind die Beitrige iiber die ,Stellungnahme der griechisch-ortho-
doxen Kirche zum neuen Mariendogma® (M. Siotis) und iiber die ,Reaktionen der
offentlichen Meinung in den USA auf das neue Mariendogma® (K. Goldammer), wo
die gewisse Offenheit der amerikanischen Offentlichkeit fiir dieses Dogma im Zu-
sammenhang mit dem Interesse dargelegt wird, das man in den USA dem Katho-
lizismus entgegenbringt. Keiner eingehenderen Stellungnahme wert, weil theologisch
sehr schwache Produkte nicht {iberwundener Ressentimente sind die folgenden Ar-
tikel von pseudonym schreibenden Katholiken, aber auch von Heiler selbst, der die
von katholischer Seite anldfilich des Dogmas wiederholt verdffentlichten Darlegungen
zur recht verstandenen Dogmenentwicklung als Modernismus mifideutet.

Semmelroth

~= Kornyljak, P. V., Sancti Augustini de efficacitate sacramentorum doctrina
contra Donatistas. gr. 8° (XI u. 137 S.) Romae oder Philadelphiae (USA) 1953, Pont.
Univ. De propaganda Fide oder beim Verf.: Philadelphia 23, PA, 816 North Frank-
lin Str. — Haring, N. M, S. A. C., St. Augustinus’ Use of the Word Charakter:
Mediaeval Studies 14 (1952) 79—97. — Die so umstrittene Frage nach dem Wesen
des Donatismus und nach dem damit zusammenhingenden Unterschied in der Deu-
tung der augustinischen Lehre von der Wirksamkeit der Sakramente sucht Kornyljak
zunichst durch eine eingehende Einzeluntersuchung der noch erhaltenen Schriften der
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Donatisten und eine erginzende Darlegung ihrer Widerlegung durch Augustinus zu
kliren. Seine Stellungnahme geht vor allem gegen die beiden neueren italienischen
Untersuchungen von E. Prina (La controversia donatista alla luce della dottrina del
Corpo mistico di Gestt Cristo nelle opere antidonatistiche di S. Agostino, Roma 1942)
und G. Nicotra (Dottrina sacramentaria ed ecclesiologia presso i Donatisti, Vene-
gono inferiore 1942). Beide hatten die Irrtiimer in die falsche Lehre von der Kirche
hineinverlegt. Es gehe im Streit nicht um die Giiltigkeit der Sakramente wegen der
personlichen Unwiirdigkeit des Stinders, sondern um das Fehlen eines der zur Spen-
dung notwendigen kirchlichen Elementes (also im wesentlichen um den exkommuni-
zierten Priester). Prina zog dafiir stirker den Begriff des Corpus Christi mysticum
als Grundlage der Ungiiltigkeit auflerhalb der Kirche bei, wihrend Nicotra mehr
juristisch auf das Fehlen eines der sechs Gaben der Kirche, wie sie Parmenian forderre,
aufbaute: Cathedra, Angelus, Spiritus, Fons, Sigillum, Spiritus Sancrus (8). Die ge-
naue Untersuchung besenders des donatistischen Siinderbegriffs zeigt bei aller Zwie-
spéltigkeit in der Praxis und auch in der Theorie, dafl doch die personliche, wenig-
stens Gffentliche, Siinde eine grofle Rolle spielte, also nicht nur die mit der Exkom-
munikation bestrafte. Auf der anderen Seite aber war die Nachwirkung von Cyprians
Begriff der heiligen Kirche deutlich festzustellen. So kommt K. zu einer Mittellgsung,
die wohl dem so verwickelten Problem einer Zeit, die noch nicht die kristallklaren
Begriffe von heute kannte, historisch entsprechen diirfre. Augustinus hat demgegen-
tiber gut das vom Spender unabhingige Wirken des Sakramentes hervorgehoben, da
es als Tat Christi nicht befleckt werden kann, Da die Sakramente aber eine echte
innere Haltung voraussetzen, tritt ihre Wirksamkeit erst beim Riicktritt in die Kirche
gnadenhaft ein. K. sicht hier die Schwiche der augustinischen Stellung, die zu sehr
in dem auflerhalb der Kirche in der Hiresie Stehenden das schlechte Gewissen schaut
(133). Daher kommt die unmittelbare kausale Gnadenwirkung auch nicht so in das
Streitgesprich. Der Verf. glaubt das Wort ,sacramentum® bei Augustin mehr im Sinn
von ,signum® angewandt; das bleibende Vermittelnde ist der ,,Character®. — Hier
bringt die gleichzeitige Studie von Haring eine gute Erginzung. In genauer Analyse
der Texte komme sie zu dem Ergebnis, dafl ,sacramentum® und ,consecratio® bei
Augustin auch die innere, bleibende Wirkung bezeichnen. Ein Beispiel aus De bap-
tismo I, 1, 2 (CSEL 51, 146): Sicut autem baptizatus, si ab unitate recesserit, sacra-
mentum baptismi non amittit, sic etiam ordinatus . . . sacramentum dandi baptismum
non amittit. Demgegeniiber wird der Ausdrudc ,character® mehr als Ahnlichkeit
(similitudo) mit der militirisch oder handelsrechtlich duflerlich eingebrannten Marke
gebraucht. Das Wort bedeutet also stirker ,signum®, wie es besonders in der trinita-
rischen Form der Taufe sich ausprigt. H. weist aber gut darauf hin, dafl vor allem
der Charakter, der Tieren eingebrannt wird, nach Augustinus Eigentumszeichen ist.
So diirfte m. E. also auch der Charakter der Taufe und Weihe die bleibende Gott-
weihe und damit das innerlich Fortdauernde mitbezeichnen, dhnlich wie ,sacramen-
tum® oder ,consecratio®. Auch hier ist die Terminologie, der frithen Zeit entspre-
chend, noch nicht so scharf unterschieden. Doch war bis zum Begriff des Charakters
als bleibendes inneres Zeichen noch ein Weg zuriickzulegen, wie es Thomas im Sen-
tenzenkommentar andeutet (IV d. 4 q. 1 sol.): Characterem in quibusdam (sacramen-
tis) imprimi omnes moderni confitentur (vgl. 79). Weisweiler

Vanden Eynde, D., O.F. M., The Theory of the Composition of the Sacra-
ments in Early Scholasticism (1125—1240): FrancStud 11 (1951) 1—20, 117—144;
12 (1952) 1—26. — Landgraf, A. M., Beitrige der Friihscholastik zur Termino-
logie der allgemeinen Sakramentenlehre: DivThom 29 (1951) 1—34. — Van den
Eynde entwickelt vor allem das Werden der Terminologie materia—forma in der all-
gemeinen Sakramentenlehre bis zu Hugo von St. Cher. Zunichst wird bis zur Mitte
des 12, Jahrhunderts das Begriffspaar unabhéngig voneinander angewandt: Form fiir
die Riten oder die Worte, Materie fiir das Element. Die fritheste Verbindung der
Ausdriicke fand E. in den Predigten Eckberts von Schonau (1159—1166) gegen die
Katharer. Vor dort ab wird sie hiufiger. E. bringt 25 Stellen aus 11 Autoren
der Jahre 1160—1225, also bis Wilhelm von Auxerre. Meist ist nun das Wortpaar
im Sinn der Unterscheidung des Lombarden von res und verbum gebracht; aber
auch einmal ist bei Robert Paululus forma als Ritus der Messe oder bei Wilhelm
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von Auxerre als Species der Eucharistie angewandt, wihrend Materie das Brot be-
zeichnet. Mit Recht glaubt E., dafl die hiufige Verbindung auf das aristotelische Or-
ganon zuriickgeht, dessen Hylemorphismus auch sonst in der Sakramentenlghre als
Beispiel angewandt wird; freilich werden unsere Termini noch nicht im Sinn der
Form als das die Materie bestimmende Element gebraucht. Selbst in der Glosse Alex-
anders von Hales ist das noch nicht der Fall. Er nimmt auch (mit den Vorgingern)
noch nicht Materie und Form fiir alle Sakramente an. Nur bei der Taufe und Eucha-
ristie gehoren beide zum Wesen; bei Firmung, Olung, Weihe ist die Form nicht
wesentlich. Bei Bufle und Ehe besteht die Materie in den Akten; denn sie sind im
Paradies eingesetzt, wo der Mensch noch nicht von der sichtbaren Schopfung verfithrt
und so auch noch nicht von den sichtbaren Dingen zuriickgefiihrt werden mufite. Hugo
von St. Cher sucht als erster fiir alle Sakramente nach einer Materie und Form und
sieht, ebenfalls als erster, in der Materie die vis materialis, wihrend die Form die
vis formalis oder efficiens ist. Bei den fiinf Sakramenten mit einer eigentlichen Ma-
terie gehdre daher auch die Form im Gegensatz zu Alexander zum Wesen. Bei der
Bufle ist die Absolution die Form (als Vorldufer zu Skotus), Beichte und Genugtuung die
Materie. Schwankend ist Hugo bei der Bezeichnung der Elemente der Ehe. Im Kommen-
tar ist die Verbindung der Korper das materielle Element, die geistige Verbindung das
formelle; oder — melius dici postest — der Konsens die Materie und die Worte die Form.
In den spiteren Quistionen sind die Personen Materie, der Konsens die Form. So hat
die aristotelische Deutung des Begriffspaares eine doppelte Wirkung: Die einzelnen
Sakramente werden stirker unter eine allgemeine gemeinsame Idee des Aufbaus im
sichtharen Zeichen gestellt, und, was wohl wesentlicher ist, die innere Verbindung der
cinzelnen Teile wird hergestellt. — Die gleichzeitige Arbeit von Landgraf hat sich
neben der Untersuchung iiber die Intention (9—34) kurz auch der Entwicklung der
Ausdriidke materia—forma zugewandt (1—9). L. kommt gleichfalls zu dem Ergebnis,
daf sie sich im 12. Jahrhundert noch nicht im aristotelischen Sinn finden. Selbst bei
Hugo von St. Cher sieht er das nicht verwirklicht. Aber hier hat wohl E. mit wei-
teren Textbelegen doch den Einbruch des Hylemorphismus in die Termini festgestellt.
Ausdriicklich spricht Hugo von ,informare®: absolutio quae informat confessionem
{E. 17). Freilich findet sich bei Hugo noch stirker die innere Verbindung in der unter-
geordneten Ursichlichkeit (materia = vis materialis; forma = vis formalis) als die
Information. Wir sind also in der Ubergangszeit, in der es auch nicht verwundert,
daf Hugo teilweise auch die alte Terminologie noch anwendet, worauf die Texte bei
L. teils hinweisen. — Theologisch scheinen die Untersuchungen zu belegen, wie schwer es
war, alle Sakramente unter die einheitliche Linie elementum—verbum oder materia—
forma zu bringen. Auch Hugo ist das nur mit Umdeutung gelungen. Es handelt sich
offenbar mehr um ein theologisch-wissenschaftliches Anliegen als um eigentliches
Glaubensgut. Die theologische Tendenz der Systematisation war hier wirksam, aus
der augustinischen Formel fiir die Taufe (accedit verbum ad elementum) eine Voll-
formel fiir alle Sakramente zu schaffen. Als rein systematisch-theologische Formel
ist sie dann auch von den Konzilien iibernommen worden; man braucht nur an ,quasi-
materia® des Trienter Konzils zu denken. So sollten eigentliche theologisch-dogma-
tische Qualifikationen, die heute bis fidei proximum gehen, fiir die Zusammensetzung
aller sichtbaren sakramentalen Zeichen, besser unterbleiben. Weisweiler

Fahey, J. F., The eucharistic teaching of Ratramn of Corbie. gr. 8° (X u. 176 S.)

* Mundelein 1951, S. Mary of Lake Seminary. — In dieser iiber die gewdhnliche Be-

deutung einer Dissertation weit hinausgehenden Arbeit greift F. das so umstrittene
Problem: Realismus — Symbolismus in der Eucharistielehre des Ratramnus auf.
Gegeniiber der grundlegenden Untersuchung von J. R. Geiselmann in seiner ,Eucha-
ristielehre der Vorscholastik (Paderborn 1926) hatte C.Gliozzo, La Dottrina della
Controversia eucaristica in Pascasio Radberto e Ratramno Monaci de Corbia, Mes-
sina 1945 (Coll. Ignatianum), versucht, den Realismus des Ratramnus herauszustellen.
F. kommt zu einem etwas anderen Ergebnis. Er verteidigt zwar den Realismus auf
Grund der Terminologie des ,convertitur® usw. wie auch auf Grund der Beweis-
fiihrung Ratramnus’, der ausdriicklich seine Aufstellung, daff Christus in der Verhiillung
(in figura = obumbratio) gegenwirtig sei, damit begriindet, dafl eine innere Anderung
in der Konsekration vor sich gegangen sein miisse: Si ergo nihil est permutatum, non
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est aliud quam ante fuit. Est autem aliud, quoniam panis corpus et vinum sanguis
Christi facta sunt (PL 121, 133 A; bei F 39). Gegeniiber Gliozzo aber hilt F. mit
Geiselmann an der Trennung des corpus historicum und sacramentale fest. Gliozzo
wollte den Unterschied nur auf die Verschiedenheit der Gestalten zuriickfiihren, Er-
neut belegt F., dafl die reale Verschiedenheit auch von anderen Theologen der Zeit,
wie Gottschalk von Orbais und Rabanus Maurus, verteidigt wurde. Der innere Unter-
schied zwischen beiden ,K&6rpern wird mit K. Adam auf Augustin zuriickgefiihrt.
Die Losung der Schwierigkeit, wie damit der eucharistische Realismus vereinbar sei,
16st F. durch den Hinweis auf den weiterlebenden Neuplatonismus Augustins. Damit
greift er einen Gedanken K. Adams, wenn auch in anderer Hinsicht, auf, der
schrieb: Nicht die Realitdt an sich, sondern die Realitdt im platonischen Sinn, die ab-
solute, unvergingliche Realitit des Gedanklichen, will er (Augustinus) fiir die sicht-
baren, verginglichen signa ablehnen (Eucharistielehre des hl. Augustin, Paderborn
1908, 141). Wie das Phaenomenon im platonischen und neuplatonischen Denken Teil-
habe an der ewigen Idee ist, so ist auch der sakramentale Leib reales Phaenomenon
der echten Ideenrealitit des Auferstandenen droben und seiner himmlischen Kraft.
Christus ist also nicht zugegen ,ad modum substantiae®, wie im aristotelischen Den-
ken, sondern ,,ad modum ideae® (natiirlich nicht blof der logischen oder symbolischen,
sondern der real partizipierenden Idee). Ratramus ist also nach F. nicht Symbolist,
sondern Neuplatonist. — Es gehért zum inneren Verstindnis dieser Auffassung schon
ein griindliches Umdenken aus unserer gewthnlichen aristotelischen Denkart. Aber
es ist der Vorteil dieser Arbeit, dafl sie so die wesentlichen Werke von K. Adam und
R. Geiselmann weiterfilhrt. So scheint auch erklirlich, wie die Theologen des
9. Jahrhunderts Paschasius den Vorwurf machen, nur die ,veritas® (nach Ratram-
nus = rei manifesta demonstratio, nullis umbrarum imaginibus obvelata) zu sehen,
obschon er ausdriicklich auch von der ,figura® im sichtbaren Auflern des Sakramentes
spricht (PL 120, 1278 B). Das Phaenomenon enthilt ja bei ihm unmittelbar den leib-
lichen Korper, ist also kein Phaenomenon im neuplatonischen Sinn mehr. Gewif§
wird durch die Erklirung Ratramnus’ das Glaubensgeheimnis nicht so real deutlich
wie im Aristotelismus, und Paschasius hat schon recht, von der Gefahr der Ver-
flichtigung des Kérpers in die blofie virtus zu sprechen. Daher ist es des Paschasius
berechtigtes Anliegen, das ganze Glaubensbekenntnis in seiner vollen Realitdt des
gleichen Korpers zu retten. Wenn F. meint, dafl er damit den einfachen M&nchen
von Corvey die Wahrheit des Glaubens ohne Reflexion nur praktisch predigen wollte,
wird er der inneren theologischen Fragestellung doch wohl nicht voll gerecht (162).
Paschasius stand tiefer im Glaubensgeheimnis, wie er es auch zeigte, als er gegen Ra-
tramnus neben der jungfriulichen Empfingnis auch die wunderbare Geburt des Herrn
verteidigte. In unserem Fall sahen beide das Wunder der Eucharistie, das sich nie
voll in menschlichen Begriffen ausdriicken 14ft, von verschiedener Sicht: von der
Realitit des gleichen Korpers bzw. von der ewigen virtus der wahren Gegenwart aus.
Durch die letztere Sicht des Ratramnus wurde der spiteren Zeit der wesentliche
augustinische Gedanke mitiiberliefert und erhalten, daff das blofle Fleisch noch nicht
aus sich gnadenschenkend ist. So ist fiir die kommende historische wie spekulative
Arbeit im vorliegenden Buch reicher Ansatzpunke geboten. — Bei dieser Gelegenheit
sei auf einige andere Dissertationen des wissenschaftlich so riihrigen Seminars hin-
gewiesen, auf die wir noch zuriickkommen: Ch. R. Meyer, The Thomistic Concept
of Justifying Contrition, 1949 — Ph. T. Wild, The Divinization of Man according
to Saint Hilary of Poitiers, 1950 — Th. J. Fitzgerald, De inhabitatione Spiritus
Sancti Doctrina S. Thomae Aquinatis, 1949 — E. J. Fitzpatrick, The Sin of Adam
in the writings of Saint Thomas Aquinas, 1950 — A. F. Krueger, Synthesis of Sacri-
fice according to Saint Augustine, 1950. Weisweiler

Hahn, W., Gottesdienst und Opfer Christi. Eine Untersuchung iiber das Heils-
geschehen im christlichen Gottesdienst (Verdffentlichungen der evangelischen Gesell-
schaft fiir Liturgieforschung, Heft 5). 8° (142 S.) Gottingen 1951, Vandenhoeck &
Ruprecht. DM 9.60. — Die Schrift verdankt ihr Entstehen einem praktischen An-
liegen: anzugehen gegen die Gefahr einer verarmenden Intellekrualisierung des
protestantischen Gottesdienstes, die sich durch Luthers Definition, ,dafl unser lieber
Herr selbst mit uns redet durch sein heiliges Wort und wiederum wir mit thm reden
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durch Gebet und Lobgesang®, als nicht geniigend gebannt erwiesen hat. Der Verf.
hat sie abgeschlossen wihrend seiner Amtszeit als Superintendent und Pfarrer, war
nachher Professor in Heidelberg und hat inzwischen die Berufung zum Nachfolger
Bischof Stihlins angenommen. In der Einleitung bekennt er sich zur liturgischen Be-
wegung, wie sie durch die Namen Berneuchen, Alpirsbach gekennzeichnet ist. Die
Art nun, wie hier ein konkretes pastorales Anliegen vertreten wird ohne Abstriche
und Schmilerung der sauberen, niichternen Wissenschaftlichkeit, kann als vorbildlich
gelten. Seine Thesen (am Ende des Buches in ,Leitsitze® zusammengefafit) fufien
auf einer gedringten, reichen und eigenstindigen Zusammenfassung der Aufstel-
lungen protestantischer Exegese. Dabei lehnt er sich mit Vorzug an die beiden Bult-
mannschiiler Schlier und Kidsemann an; besonders der Einflufl des letzteren ist zu
spiiren: mit seiner vom gnostischen Aion-Verstindnis hergeleiteten Auffassung der
paulinischen Rede vom ,Leib Christi® — in der Bemiithung, diese Bildrede auch
auflerhalb der Paulinen zu finden, wofiir als Bindeglied das Logion vom Abbruch
und Aufbau des Tempels in drei Tagen, Mk 14, 58; Joh 2, 19ff., dient. — Nach
einem vorbereitenden Abschnitt iiber die grundsitzliche Stellung des neuen Testa-
mentes zum Gottesdienst handelt der Hauptteil iiber das Kreuzesopfer Christi als
Mittelpunkt des Gottesdienstes. Mehr als in der oben angefiihrten lutherischen For-
mulierung soll das Heilsgeschehen herausgestellt werden. So geht man an die Lektiire
heran in der Erwartung (die durchaus zusammengehen kann mit dem Bemiihen, den
Autor nicht einfach zu ,verhdren®, wie er zum katholischen Begriff von Kirche, Amt,
Sakrament usw. steht), einen klirenden Beitrag zu , Wort #nd Sakrament® (Sakra-
ment nicht nur eine ,andere Form des Wortes®, d. h. grundsitzlich darin eingeholt
und aufgehoben) zu finden. Bei verwirrend hiufizem Reden von sakramentalem
Kult wird dieses aufgewiesen: ein ,sakramentaler® Ort (der diese Qualitit dem
Geschehen mitteilt), ndmlich die im Namen Jesu — und also in seiner Prisenz:
Mt 18, 20 — zusammenkommende Gemeinde als der ausgezeichnete, verbindliche
(wenn auch, wie immer wieder betont wird, nicht ausschliefliche) Ort des Einbe-
zogenwerdens in Christi Tod und Auferstehung. Und das mafigeblich akzentuiert
durch die Aussage, dafl dieses Mysterion auch in der missionarischen Verkiindigung
vor Ungldubigen gegeben sei, wie auch durch die Ablehnung der sakramentalen Ver-
gegenwartigung des Opfers der rémischen Kirche. — Ad vocem ,romische Kirche*:
die Studie enthilt sich der Polemik, und die Ablehnung geschieht in einfacher
Feststellung. Da aber diese Stellungnahme aus dem Hauptthema der Arbeit erfliefit,
wiire die Bitte wohl nicht unbescheiden, daff man sich nicht mit 3 oder 4 Zitaten —
und die aus zweiter Hand — begniige; wenn man nicht unterschreiben zu kénnen
glaubt, was Asmussen (,,Abendmahl und Messe® 28) sagt, daf} die Uberschrift , Wer-
kerei“ nicht mehr auf die in ,Mediator Dei® ausgesprochene Lehre passe, sollte man
sich damit auseinandersetzen. — Auch so ist ein Schritt iiber den reinen Wortgottes-
dienst hinaus getan. Eine offenherzige und klarsichtige Bestandsaufnahme und ein
daran ankniipfendes Programm zeigen die weitgehende Gemeinsamkeit der Anliegen
hiiben und driiben; und es ist zu hoffen, dafi die Dynamik dieser Anliegen die
Reflexion nicht ruhen ldfit und die Kontroverse zum Gesprich erhebt. Stenzel

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

Delhaye, Ph, La théologie morale d’hier et d’aujourd’hui: RevScRel 27 (1953)
112—130. — Nach J. Leclerq, L’enseignement de la morale chrétienne (Paris 1949),
und G. Gillmann, Le primat de la charité en théologie morale (Paris 1952), legt hier
D. zusammenfassend seine Gedanken iiber Stand und Aufgabe der Moraltheologic
dar. Zunidhst berichtet er iiber das Werden der Moraltheologie von den kateche-
tischen Anfingen (Didache), philosophischen Einfliissen (Ambrosius) und theolo-
gischen Konzeptionen (Augustinus) der Viterzeit an tiber das 12. und 13. Jabrhundert
mit seiner theologischen (die Summen), kanonistischen (daher auch die Pinitentialien
und Summae confessariorum) und philosophischen Stromung. Der Uberblick geht
dann zu dem alle Strémungen umfassenden Thomas von Aquin bis hin zu dessen
grofien Kommentatoren im 16./17. Jahrhundert. Es schliefit sich an der Verfall, der
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im Prohabilismusstreit, in fruchtlosen Disputationen und in den Lehrbiichern fiir
Beichtviter (,peccamétres) sich kundtue. Daraus erhebe sich Alphons v. Liguori
durch seine Schulung an den groflen Moralisten, seine Erhabenheit iiber reinen Utili-
tarismus und seine iibernatiirliche Klugheit. Inzwischen gibt es seit Leo XIII. eine
Thomas-Renaissance, gibt es eine Hinwendung zur Patristik, gibt es ein Aufleben der
Exegese; aber, so meint der Verf., die Moraltheologie ist trotzdem und trotz grofler
Namen nicht zu ihrem eigentlichen Fortschritr gelangt. Vor allem sei (1.) Schrift und
Tradition noch nicht geniigend ausgewertet. Es gebe bisher nur eine Moral als Lehre
von der Nachfolge Christi, wihrend man sonst vom finis ultimus oder von der aristo-
telischen Gliickseligkeitslehre ausgehe. Man behandle immer noch die Kardinal-
tugenden statt spezifisch christliche Werte (Armut, Demut). Weder die Exegese noch
die Patristik habe die moderne Moraltheologie geniigend befruchtet. Die mittelalter-
lichen Theologen seien allerdings besser bekannt. Dagegen dienten die papstlichen
Enzykliken immer noch mehr als Bestitigung denn als Quelle und werde entspre-
chend die katholische Soziallehre nicht in die Moraltheologie eingebaut. Sodann
wiirden (2.) die modernen Moralfragen noch nicht geniigend aufgegriffen. Zu-
mal die Fragen der Laien finden nicht geniigend Beriicksichtigung; es fehle
eine théologie des réalités terrestres. Neben den eigentlichen Fragen der justitia miisse
iiber Wert und Wiirde der menschlichen Arbeit gehandelt werden. Die Ehe sei noch
nicht gentigend mit den Augen der Eheleute gesehen. Schliefilich (3.) sei eine kerygma-
tische Darstellung der Sittenlehre vonndten, fern der scholastischen Sprache, so dafl
die Laien vom Theologen nicht nur Kasuslosungen erhalten, sondern grofle Prinzi-
pien christlichen Lebens. — Grundsitzlich sind die Desiderata des Verf. durchaus
zu bejahen. Vor allem haben wir noch keine gentigende Ausnutzung der Quellen
(Schrift und Tradition). Immerhin weist die Kritik in eine Richtung, die Gefahr
liuft, Theologie nicht mehr als Durchdringung des Glaubensgutes zu verstehen, ja
sogar in der Betonung des ,spezifisch Christlichen® unser natiirliches Menschsein
mit seiner ratio und damit die Menschheit Christi zu wenig zu beachten. Die
kerygmatische Datlegung ist ein echtes Anliegen, auch fiir die wissenschaftliche Moral-
theologie; aber wir diirfen auf eine wissenschaftliche Moraltheologie auch wirklich
nicht verzichten: nicht alles darf Kerygma sein. Fuchs

Capone, D, C.ss. R, Intorno alla veritd morale. Excerpta ex dissertatione ad
lauream in facultate philosophica Pont. Univers. Gregorianae. gr. 8° (73 S.). Neapoli
1951. — In dieser interessanten und spekulativ tiichtigen Studie geht es dem Verf.
um den Begriff der veritas moralis. Sind die sittlichen Wahrheiten schon die sittliche
Wahrheit (17)? Um eine Antwort geben zu konnen, analysiert C. den ethisch so
bedeutsamen Begriff finis und die Funktion der Klugheit. Grundlegend fiir die L5-
sung ist die Unterscheidung des hl. Thomas zwischen operatio und operatum (In
Ethic. Nic. V, lect. 13, n. 1036), zwischen dem konkreten, seienden Akt des Menschen
und seinem abstrakten Inhalt (quidditas). Die sittlichen Wahrheiten machen eine
Aussage iiber das operatum; die sittliche Wahrheit meint die operatio, die personale
Entscheidung, — die allerdings nie ohne das operatum gesehen werden darf (existen-
tialistisch). Die sittlichen Wahrheiten sind noch nicht die sittliche Wahrheit. Veritas
fundatur in esse rei magis quam in quidditate (Thomas, In 1 sent., dist. 19, qu. 5,
a. 1 ¢). Die Sittlichkeit des Menschen liegt darum nicht erstlinig in der abstrakten
quidditas seiner personalen Entscheidung, sondern in der konkreten chrlichen Ziel-
strebigkeit derselben. Und insofern entscheidet sich, wer seinem irrigen Gewissen ent-
sprechend vorangeht, per se richtig, per accidens falsch. Nidat der finis operis, sondern
der finis operantis bestimmt am stirksten {iber die personale Sittlichkeit (Thomas, In
Eth. Nic. VII, lect. 2, n. 1322). C. stellt sehr gut heraus, syie sehr Thomas neben einer
Wesensethik die grundlegende und entscheidende Bedeutung des existenziellen und
personalen Elementes kennt und betont. Fuchs

Oraison, M., Vie chrétienne et Problémes de la Sexualité (Centre d’Etudes
Laénnec). kl. 8° (196 S.) Paris, Lethielleux. — O. war lange Zeit Internist und kli-
nischer Psychologe, wurde dann Priester und legte dem Institut Catholique von Paris
die vorliegende Arbeit zur Erlangung der theologischen Doktorwiirde vor. Sie steht
ganz im Zeichen des Optimismus, mit dem nach langjshriger deutscher Vorarbeit und
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Erfahrung die Psychoanalyse heute in Frankreich aufgenommen wird. O. versucht,
deren Ergebnisse der Sexualmoral dienstbar zu machen. Es 38}t sich nicht leugnen, daf§
ihm das zu einem guten Teil gelingt, — wenn man sich auch nicht dem Verdacht ent-
zichen kann, dafl hier klinische Erfahrungen an stark pathologischen Menschen die
Grundlage fiir allgemeine moralpsychologische und moralpidagogische Erkenntnisse
abgeben miissen. Im 1. Teil seines Werkes bietet der Verf. eine grundsitzliche Sexo-
lolgie; im 2. Teil berichtet er iiber einige beispielhafte klinische Erfahrungen; im
3. Teil bespricht er die hiufigsten sexuellen Verirrungen. Wir méchten an dieser Stelle
besonders seine Auffassung von der Verantwortlichkeit bei geschlechtlichen Verfeb-
lungen beriicksichtigen. Denn nach O. ist nicht nur jeder Mensch irgendwie patholo-
gisch (80), sondern ,gibt es nicht den normalen Menschen, der fihig wire, hier und
jetzt alle moralischen Forderungen zu erfiillen® (79), so dafl es kaum formelle schwere
Siinden gibt (158). Gerade im Bereich des Geschlechtlichen hat nach ihm weitgehend
nicht die Freiheit, sondern der geschlechtliche Dynamismus die Fithrung (69). Wenn
die meisten Menschen in der Pubertitszeit nur unvollkommen den auto-erotischen
Zug der kindlichen Sexualitit iiberwinden und die Sexuhlitdt richtig ausrichten, dann
bedeutet demnach der falsch ausgerichtete sexuelle Dynamismus ein Hindernis fiir die
Wahrung der Sexualordnung und gibt es eigentlich nicht ein ethisches, sondern nur
ein biologisch-psychologisches Problem, der geordneten Sexualitit zum Durchbruch zu
verhelfen. — O. hat mit Recht darauf aufmerksam gemacht, dafl vieles nicht vom
guten Willen und der Gnade abhingt, sondern von einer Heilung. Er hat mit glei-
chem Recht erkannt, daf} in manchen Fillen die Freiheit durch psychophysische Wirk-
lichkeiten gehemmt ist. Ebenso ist es richtig, da oft die Freiheit zur geistigen Be-
herrschung der Sexualitit erst langsam werden mufl. Wenn er aber zwischen Wahl-
freiheit (volontaire de choix) und Ausfithrungsfreiheit (volontaire d’exécution) unter-
scheidet und die Auffassung vertritt, dafl, wer in seiner Wahlfreiheit sich zur Wah-
rung der Sexualordnung entschieden hat und in der Durchfithrung versagt, unfrei
handelt und somit nicht formell, sondern nur materiell siindigt, so scheint diese For-
mulierung doch zu allgemein; vielleicht ist sie von den klinisch beobachteten Sonder-
fillen her verstindlich. Einmal muf} nimlich mit der Mdglichkeit gerechnet werden,
daf} die Intention der Wahlfreiheit unter den Schwierigkeiten der Durchfithrung tat-
sachlich umschligt. Sodann ist stirker als bei O. die weite Spanne zwischen véllig
frei und véllig unfrei zu beachten; es wird wohl kaum eine Verletzung der Sexual-
ordnung in vollig ungehemmter Freiheit geschehen; es fragt sich nur, weldhes Maf
an Freiheit noch einen actus vere humanus und damit cine schwere Siinde zulidfit.
Diese Frage wird in manchen Fillen von der Psychologie mit Sicherheit oder Wahr-
scheinlichkeit geldst werden konnen. Jedoch ist nicht zu iibersehen, dafl es sich hier
gleichzeitig um eine theologisch bedeutsame Frage handelt, zu der auch Offenbarung
und Kirche etwas zu sagen wissen und gesagt haben (vgl. Paulus bzgl. der Siinden,
die vom Reiche Gottes ausschliefen (?); die Verurteilung des Molinos; die Verurtei-
lung Schells bzgl. des peccatum infirmitatis; neuere Papstansprachen). Danach diirfte
O.s Meinung, dafl den Verfehlungen der Onanisten, Eheonanisten, Ehebrecher, Homo-
sexuellen, wenn sie nur in Wahlfreiheit sich fiir den richtigen Weg entschieden haben,
allgemein die Ausfiilhrungsfreiheit mangele, nicht geniigend begriindet sein. Fuchs

Lanza, A., Theologia Moralis. T.I: Theologia moralis fundamentalis. gr. 8°
(XXIV u. 570 S.) Taurini-Romae 1949, Marietti. — Lanza, A.—Palazzini, P.,
Theologia Moralis. Appendix: De castitate et luxuria. gr. 8° (XIV u. 327 S.) Tau-
rini-Romae 1953, Marietti. — Der frithere Moraltheologe des rémischen Lateranense
und nachmalige Erzbischof von Reggio Callabria gab 1949 den 1. Bd. seiner geplanten
Moraltheologie heraus, die sein Nachfolger am Lateranense jetzt durch die Heraus-
gabe der Sexualmoral weiterfiihrt (wobei nicht zu erkennen ist, wie weit L. oder P.
als Verfasser gelten darf). — Der 1. Bd. bietet eine Prinzipienlebre in echter schola-
stischer Form, in der spekulative Kraft und kluges Urteil sich verbinden. Zwei Bei-
spiele mbgen den Standpunkt des Verf. erkennen lassen. In Nr. 320 vertritt dieser
die Theorie der Ponalgesetze und hilc alle positiven Gesetze fiir reine Ponalgesetze,
die nicht allgemein von den viri docti als im Gewissen verbindlich angesehen oder
vom Gemeinwohl als unmittelbar verbindlich gefordert werden; insbesondere die Ge-
setze mit hohen Strafen, vor allem solche des Fiskus. Wihrend L. hier einfach tra-
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diert, zeigt er sich anderswo recht aufgeschlossen; so anerkennt er in Nr. 113 und
485, dafl nicht nur wegen mangelnder Erkenntnis oder Aufmerksamkeit, sondern
auch wegen psychomotorischen Antriebes bei voller Bewuftheit menschliches Handeln
unfrei und nicht-verantwortlich sein kann. — Die vorliegende Sexualmoral behandelt
nach der Darlegung grundlegender medizinischer und psychologischer Tatsachen die
sittliche Ordnung des Geschlechtlichen fiir Brautleute, Eheleute und Ledige (also eine
mehr praktische als theoretische Anordnung), dann die Schamhaftigkeit, schlieflich
noch die Fragen iiber Impotenz, Sterilisation, kiinstliche Befruchtung, Schwanger-
schaftsunterbrechung u. a. Die Darstellung ist breit, spekulativ griindlich, in einzel-
nen Fragen dufierst eingehend. In Hinsichr auf die Praxis (z. B. Aufklirung; Beriick-
sichtigung psychischer Hemmungen) ist Verf. sehr zuriickhaltend und vorsichtig. Star-
ken Einfluf} auf das Ganze hat offensichtlich die Sexualmoral von Vermeersch, der
gelegentlich im Wortlaut wiederzuerkennen ist, auch wo er nicht zitiert wird.
Fuchs

Niedermeyer, A., Handbuch der speziellen Pastoralmedizin. — Bd. V: Seelen-
leiden und Seelenheilung (Psychopathologie und Psychotherapie). gr. 8° (XV u.
448 S.) Wien 1952, Herder. DM 24.50. — Bd. VI: Sterben und Tod (Euthanasie,
Thanatologie). gr. 8° (XII u. 387 S.) ebd. 1952. DM 22.—. — Mit diesen beiden
Banden kommt das umfangreiche Handbuch des Wiener Pastoralmediziners zum
Abschluff. Der 5. Bd. bringt aufer den Grundfragen der Psychopathologie und
Psychotherapie einen Abschnitt , Thomistisch-dantistische Studien zu einer universa-
listischen Psychotherapie® (293—390) und einen weiteren iiber die ,Grenzzustinde
des menschlichen Seelenlebens® (Irrationale und iiber- und aufernatiitliche Erschei-
nungen) (393—448). Der 6. Bd. behandelt auf 70 Seiten die Frage der Euthanasie,
auf weiteren 152 die Thanatologie, um schliefilich in einem Register von nicht weniger
als 136 Seiten ecinen Schliissel zum gesamten Handbuch zu bieten. Auch die Dar-
legungen dieser zwei Binde sind wieder durch das Grundprinzip des Verfassers ge-
kennzeichnet: Universalitit. Zur genaueren Charakterisierung darf auf die fritheren
Besprechungen hingewiesen werden: Schol 25 (1950) 312 f. und 26 (1951) 626 f. —
Es ist erfreulich, dafl der Verf. nach der Herausgabe des Handbuches eine Zusammen-
fassung in einem Kompendium verspricht. Fuchs

Jone, H,, O. F. M. Cap., Gesetzbuch der lateinischen Kirche. Erklirung der Ka-
nones. 2. Bd.: Sachenrecht, cc. 726—1551. 2., verm. u. verb. Aufl. gr. 8° (708 S.)
Paderborn 1952, Schéningh. DM 29.40. — Die vom Rezensenten des 1. Bandes der
2. Aufl. bereits gedufierten grundsitzlichen Bedenken und Wiinsche (vgl. Schol 17
[1952] 268 ff.) miissen wir leider auch fiir den 2. Band, der in Ubereinstimmung mit
der 1. Aufl. (vgl. Schol 15 [1940] 626) nur das Sachenrecht behandelt, aufrecht er-
halten. Eine so weitgehende Verdeutschung des CIC, die praktisch doch auf eine
Ubersetzung hinausliuft, kann, wenn iiberhaupt, nur dann vertreten werden, wenn
die lateinischen termini technici durchgingig, wenigstens in Klammern, beigefiigt
sind. Sonst mufl es notwendig zu sprachlichen Unebenheiten kommen und damit auch
zu inhaltlichen Unklarheiten, die zu nicht unerheblichen Differenzen fithren kénnen.
Wenn auch dieser Kommentar in erster Linie fiir die Praxis geschrieben wurde, so
diirfte das doch nicht dazu fiihren, grundlegende Rechesbegriffe mit ein paar Worten
abzutun. (Vgl. z. B., was Verf. zu dem fiir das 3. Buch des CIC wesentlichen Begriff
der ,Sache® schreibt [11]. Durch einen Hinweis auf den Sachbegriff des rémischen
Rechts und den des deutschen biirgerlichen Rechts wiirde auch dem Praktiker die
»Sache” im kanonischen Recht verstindlicher werden.) Von der Zielsetzung des Verf.
her ist verstindlich, dafl er auf die ,tiefgriindigen wissenschaftlichen Forschungen®
(I, 12) mancher Autoren nicht eingeht, sondern sich darauf beschrinkt, die ,prak-
tischen Ergebnisse dieser Arbeiten, soweit sie fiir den Seelsorger in Betracht kommen,
in verstindlicher Form® darzubieten (I, 12). Aber deswegen diirften bei wichtigen
Rechtsinstituten doch einige rechtsgeschichtliche Perspektiven angebracht sein. So mufl
dem Seelsorger, der ja nicht nur fertige Rezepte wiinscht, manches praktische Er-
gebnis unverstindlich oder fragwiirdig bleiben. Trotzdem wird er fiir ,seine Fille®
im allgemeinen eine brauchbare, verniinftige Losung finden, wenn auch die zugrunde
liegenden juristischen Prinzipien manchmal etwas stirker herausgearbeitet sein diirf-
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ten und der Moraltheologe Jone den Kanonisten Jone nicht selten zuriickdrangt (vgl.
z. B. die Ausfithrungen zu can. 1086 § 2 [329 ff.] bzw. zu can. 1092 n.2 [346 ff.],
die uns fiir die Denkweise Jones irgendwie typisch zu sein scheinen, zumal er sie
trotz der Angriffe, die sie bereits bei der 1. Aufl. gefunden haben, sachlich mit einer
ziemlich ausfiihrlichen Rechtfertigung in die 2. Aufl. ibernommen hat). — Die Aus-
deutung der Kanones ist durch zahlreiche Verweise auf andere Autoren, unter denen
die romischen Standardkommentatoren (Wernz-Vidal, Gasparri, Cappello, Ver-
meersch-Creusen u.a.) eine bevorzugte Stellung einnehmen, aber auch die deutsch-
sprachigen nicht vernachlissigt sind, gut fundiert. Angenchm fillt auf, daff zu
Spezialfragen jetzt oft auch die neueren Vertffentlichungen in Fachzeitschriften des
In- und Auslandes angemerkt werden. Um so befremdlicher ist die Feststellung, dafi,
ohne u. E. von der Sache her gerechtfertigt zu sein, Vermeersch-Creusen, Epitome
Juris Canonici 11, noch in der 5. Aufl. von 1934, Capello, De Sacramentis I, noch in
der 2. von 1928, oder gar Wernz-Vidal, Tus Matrimoniale, noch in der 1. von 1924,
um einige Beispiele herauszugreifen, zitiert werden. Ferner hitte man erwartet, dafl
an Stelle von Eichmann, Lehrbuch des Kirchenrechts 114, die vollige Neubearbeitung
von Mérsdorf zitiert worden wire, die im deutschen Sprachgebiet von keinem Kom-
mentator zum CIC iibergegangen werden kann. Die Zitationsweise in den Anmerkun-
gen ist doch ziemlich umstindlich und auch nicht einheitlich. Die Numerierung der
Anmerkungen beginnt jedesmal zu Anfang von Vorbemerkungen, Titeln, Kapiteln
und Artikeln wieder von vorne. Fortlaufende Numerierung und eine Zusammenstel-
lung der in jedem Band hiufiger zitierten Werke wiirde den Gebrauch entschieden
erleichtern. — In der Zuriickweisung anderer Ansichten wire manchmal etwas mehr
Objektivitit angebracht (vgl. z.B. 349). In der Losung von Einzelfragen bringt
Verf. nicht immer alle (notwendigen) Gesichtspunkte, so daf es zu einer verkiirzten,
einseitigen Losung kommt (vgl. z. B. die Ausfithrungen zu der Frage, ob der Um-
fang der durch can. 81 gegebenen Vollmachten gréfier oder kleiner sei als der der durch
can. 1045 §§ 1, 2 gewahrten). — Auf Einzelheiten kénnen wir nicht eingehen. Der
Verlag hat auch diesen Band in dhnlicher Weise wie bei der 1. Aufl. materiell und
drudktechnisch sehr gut ausgestattet. Fiir den praktischen Seelsorger bleibt er ein
schitzenswertes Hilfsmittel. Schroll

Kuypert, E., O.F. M., De separatione tori, mensae et habitationis ratione adul-
terii iuxta Codicem Juris Canonici (Collectanea Franciscana Neerlandica X, 1).
gr. 8° (88 S.) Boscoduci 1951, Malmberg. Fl. 5.60. — Der Wert dieser Monographie
liegt weniger in neuen Ergebnissen als vielmehr darin, dafl die aus den can. 1128 bis
1132 sich ergebenden Fragen um die Aufhebung der ehelichen Lebensgemeinschaft
wegen Ebebruchs unter primirer Beriicksichtigung des Anspruches auf Trennung der
gemeinsamen Wobnung gut zusammengestelle werden. Verf. lehnt die Auffassung,
der Ehebruch sei in Bezug auf die Aufhebung der ehelichen Lebensgemeinschaft als
kanonisches Delikt und die Aufhebung selbst dann folgerichtig als kanonische Strafe
anzusehen, ab. Die Begriindung ist beachtlich, aber doch wohl nicht restlos iiber-
zeugend. Uberhaupt hitte man fiir einige Punkte, in denen sich Verf. auf eine der
bisher von den Autoren mehr unverbindlich vertretenen Meinungen festlegt, eine
ausfithrlichere Begriindung gewiinscht, z. B. fiir die Behauptung, daf§ auch die Kopula
ohne Samenergufl schon geniige (40f.), dafl Sodomie und Bestialitdt hier dem Ehe-
bruch gleichzustellen seien (41£.), oder dafl hier auch der etwa vor der Taufe des
schuldigen Teiles begangene Ehebruch gemeint sei (58). Man wird Verf. wohl kaum
folgen konnen, wenn er verlangt, die in can. 1130 erwiahnte, dem ehebrecherischen
Gacten von seinem unschuldigen Ehepartner zu gebende Einwilligung, wenn jener
in einen mit dem Stand der Ehe unvereinbaren Lebensstand eintreten will, miisse,
weil ein ,actus liberalitatis®, gegeben werden ,absque metu etiam levi® (80). Die
nebenbei in Form eines Einwandes vorgebrachte Meinung, ein Kleriker habe ein
Recht darauf, auch alle weiteren Weihen bis zur Priesterweihe einschliefilich zu emp-
fangen, hitte nicht unwidersprochen bleiben diirfen. — In der umfangreichen Biblio-
graphie fillt auf, daf Cappello F.M,, S. J., De matrimonio nicht in der neuesten
Auflage von 1947 benutzt wurde. Zwei Fehlzitationen seien richtiggestellt: p. 56
G. Michiels . . . p. 275 und p. 76 Cfr. Cappello . .. n. 840, nota 16. Ausstattung und
Druck sind sehr gut. Schroll
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Schauf, H, Einfilhrung in das kirchliche Sctrafrecht. kl. 8° (328 S.), Aachen
1952, Bischofl. Priesterseminar (Selbstverlag). DM 9.50. — Verf. (Professor am
Bischofl. Priesterseminar Aachen) setzt sich zum Ziel, den Priestertumsanwirtern eine
Einfithrung in das kirchliche Strafrecht zu geben, die sie zugleich auch mit den wich-
-tigsten Vorschriften des weltlichen, d.h. des in der Bundesrepublik Deutschland
geltenden Strafrechts bekannt machen soll. Zweifellos ein sehr erstrebenswertes Ziel.
In geschickter Weise versteht er es auch, weder allzu tief in die wissenschaftliche
Problematik hineinzusteigen noch an der Oberfliche haften zu bleiben. So bringt das
Buch an sich giinstige Voraussetzungen mit, um das gesteckte Ziel zu erreichen. Nichts-
destoweniger diirfte dieses Ziel fiir die Mehrzahl unserer Theologiestudierenden zu
hoch gestecke sein. Um so wertvollere Dienste wird das Buch ihnen spiter in der Seel-
sorge als Nachschlagebehelf leisten kénnen, vorausgesetzt, dafl sie es in ihre Biicherei
einstellen und zur rechten Zeit daran denken, es zu Rate zu ziehen. — Dankenswert
wire ein Nachtrag, der aus den seither ergangenen Strafrechtsinderungsgesetzen das
hier Einschligige auszoge. v.Nell-Breuning

Ca,ppellg, F. M., S. J., Tractatus Canonico-Moralis de censuris iuxta Codicem
Turis Canonici. Ed. 4. emend. et aucta. gr. 8° (XVI u. 476 S.) Turin-Rom 1950, Ma-

rietti, — Eines Hinweises bedarf bei C. nicht die Sorgfalt der Methode: die Stoff-

einteilung, die Zuverldssigkeit und Reichhaltiglkeit in der Angabe der Quellen —
wobei ein eigenes Canonesverzeichnis erwiinscht wire — und der Literatur, die hiu-
figen geschichtlichen Bemeskungen, die C. durch eine sicher allen hochstwillkommene
eigene Geschichte des kirchlichen Strafrechts zu erginzen verspricht. Ein genaues
Schlagwortverzeichnis und ein Anhang einschligiger Formulare fiir den Verkehr mit
den Behorden sind beigefiigt. — Was den Inhalt angeht, erfihrt zunichst das allge-
meine kirchliche Strafrecht, soweit es fiir die Censuren in Betracht kommt, eine Dar-
stellung. Die Censuren werden je nach dem Grade der Reservation gruppiert vorge-
fithrt. Auf einige aktuelle Fragen sei hingewiesen: Die Ansicht, alle Strafen latae
sententiae, ob auch nur durch ein praeceptum aufgestellt, seien a iure, wird von C.
iiberall konsequent und so iiberzeugend durchgefiihrt, dafl die gegenteilige Anschau-
ung wohl damit erledigt sein diirfte. Entschieden tritt C. auch fiir die Ausdehnung
der Vollmachten des casus urgentior auf die reservierten Siinden ein. Auf die Folgen,
die nach der Enzyklika ,Mystici Corporis® Hiresie, Apostasie, Schisma und
Exkommunikation fiir die Kirchengliedschaft nach sich ziehen, ist noch nicht hin-
gewiesen, obwohl auch solche Stellen einer Enzyklika kanonistische Quellen sind und
angesichts der Vielfalt der Deutungen eine fachminnische kanonistische Behandlung
obiger Texte angebracht wire. — Anzuerkennen ist, daf} in der Definition des Hire-
tikers das ,pertinaciter nicht blof als ,mordicus® verstanden wird, sondern auf be-
wufite Schuld bezogen wird, so dafl nach dem amtlichen Sprachgebrauch der Kirche
haereticus nur den formellen Hiretiker bezeichnet. C. fiigt — in ungenauem Zitat —
spertinaciter* auch in der Definition des Schismatikers hinzu, wahrend er bei der
Definition des Apostaten von ,pertinaciter® schweigt. Man wird besser mit Jombart
(in seinem neuen Manuel) ,pertinaciter® analog auch auf die Definitionen des Apo-
* staten und Schismatikers sich erstrecken lassen. Es ist sehr zu begriifien, dafl C. ent-
sprechend den heutigen biologischen Erkenntnissen kurzerhand erklire, dafy alles von
einem menschlichen Weibe stammende Leben menschliches Leben ist, und zwar vom
Augenblick der Empfingnis an. C. spricht sich fiir den Eintritt der Exkommunikation
effectu secutu aus auch fiir den Fall einer zwischen der Tat und der Ausstoflung er-
weckten Reue, weil jene Reue den Einfluf} auf die kommende Wirkung non abduxerit
plene. Nun kann aber die Nichtaufhebung dieses Einflusses nur dann straffillig sein,
wenn sie dem freien Willen unterliegt, was in unserem Falle ausgeschlossen ist. — Mit
besonderer Sorgfalt und Ausfiihrlichkeic ist die sollicitatio behandelt. Auch kommen
bereits die Censuren der neuen Papstwahlbulle zur Darstellung in der griindlichen
Weise des ganzen Werkes. Gemmel
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Deutsche iibertragen von J. Hosse. 8° (154 S.) Disseldorf, Patmos-Verlag.
DM 6.80. — Die italienische Originalausgabe trigt den Titel ,Itinerario dell” anima®.
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Mir scheint, dafl der ‘italienische Titel den Sinn des Buches besser wieder-
gibt als der deutsche. Der Verf. méchte an Hand der grofien franziskanischen Tra-
dition den Leser hinfithren zu echter, tiefer Vollkommenheit, ja ihm den Weg wei-
sen zu den steilen Hohen mystischer Vereinigung. Beides ist ihm gelungen. Er geht
wirklich in die Tiefe. Dabei ist seine Sprache doch klar und verstindlich. Wenn auch
die franziskanische Geisteslehre dargeboten wird, so will sich der Verf. damit doch
an alle Christen wenden, die nach Vollkommenheit streben. Auf der anderen Seite
ist es so, wie der Verf. selber in seiner Einfithrung sagt: ,Die franziskanische Geistes-
lehre hat ... vieles mit den andern Arten christlicher Geisteslehre gemeinsam, weil
sich alle zu der gleichen christlichen Lehre bekennen. Aber sie unterscheidet sich von
den andern dem Geist nach und entsprechend der Bedeutung, die sie diesem oder
jenem Stiick der gleichen Lehre beimifit* (10). Es werden einige Wesensziige fran-
ziskanischer Geisteslehre aufgezeigt, um diese damit von anderen Formen christlichen
Vollkommenheitsstrebens abzuheben. Es wire zu fragen, ob hier wirklich alle Chri-
sten, die nach Vollkommenheit streben, angesprochen werden. Ich mochte meinen,
daf alle aus diesem Buch fiir ihr personliches religioses Leben und ihr Vollkommen-
heitsstreben viele wertvolle Anregungen schopfen kénnen. Man kann aber wohl nicht
sagen, daf} jeder gerade in dieser Form den ihm von Gott gewiesenen, seiner inneren
Art und Anlage entsprechenden Weg zur Vollkommenheit sehen wird. Schiitt

Aulinger, G., 0.S.B., Das Humanum in der Regel Benedikts von Nursia
(Kirchengeschichtliche Quellen und Studien, 1). gr. 8° (XXIV u. 249 S.) St. Ottilien
1950, Eos-Verlag. DM 14.—; geb. DM 16.—. — In Erginzung der mannigfachen
Darstellungen des pneumatischen Gehaltes der Benediktsregel will A. die ,natiirlich-
menschliche® Sicht herausarbeiten, um so das Wort des grofien Ménchsvaters zum
heutigen ,Ringen um das rechte Menschenbild® vernehmen zu lassen. Nach einleiten-
den Uberlegungen zur Fragestellung selbst und kurzen literarkritischen Ausféihrun-
gen zur Benediktsregel entwickelt Verf. sein Thema in drei Hauptteilen, die in ihrer
organischen Gliederung (Weltsicht — Menschensicht — Gemeinschaftssicht der Bene-
dikts-Regel) geeignet sind, die reiche Fiille an Lebensweisheit und Lebenskultur, wie
sie in der regula monasteriorum niedergelegt ist, aufzufangen und dem heutigen
Menschen nahezubringen. Das Ergebnis seiner Untersuchungen hat A. am Schluf in
einer Reihe von prignanten Formulierungen niedergelegt (238—240), in denen die
bleibende Grofe des , Vaters des Abendlandes® noch einmal iiberzeugend zum Aus-
druck kommt. Gewif hat der Oratorianer L. Bouyer in seiner Studie ,La vie de
S. Antoine® (1950) davor gewarnt, nicht vorschnell dem Monchsvater von Monte
Cassino einen Humanismus unterzuschieben, der gar nicht in seiner Absicht noch in
seiner Moglichkeit lag (34). Aber es ist auf der anderen Seite nicht zu iibersehen, daf}
von der Benediktsregel durch anderthalb Jahrtausende hindurch méchtige Antriebe
zur Pflege eines edlen Menschentums ausgegangen sind. Darauf erneut hingewiesen
zu haben, bleibt das dankenswerte Verdienst der vorliegenden Studie. — Leider kann
der Rezensent nicht die mancherlei Unzulinglichkeiten tibersehen, die dieser Arbeit
anhaften und die ihre Lesung unnétig erschweren. Es scheint, dafl die Drucklegung
so hastig geschehen ist, dafl keine Zeit blieb, die vielen Versehen, Drudkfehler und
Fehlzitationen zu korrigieren. Zumal das Literaturverzeichnis leidet darunter in
ungebiihrlichem Mafe, ebenso die Anmerkungen im Text. Ich erspare mir Einzel-
belege. Bei der Literaturauswahl ist ebenso mancher Migriff unterlaufen. So sollte
man die Pachomiusregel nicht nach der mifilungenen Edition im Florilegium Patri-
sticam, sondern nach der Ausgabe von A.Boon zitieren. Moderne Literatur, die nur
,vom Rande her® mit dem Thema zu tun hat, sollte man aus dem Literaturverzeich-
nis herauslassen. Desgleichen war es nicht notig, untergeordnete Punkte der Studie
mit einer breiten Literaturangabe zu beladen. Bache

Mahieu, H., S.T.D., ,Probatio Charitatis seu manuductio in vitam spiritu=
alem. Ed, 5. 8° (XIX u. 514 S.) Briigge, Beyaert. — Jede echte Licbe mufl
sich im Werk zeigen und erproben; wer nur beim Worte stehn bleiben wollte, dessen
Frommigkeit wire falsch, Von diesen Gedanken des hl. Jacobus ausgehend, hat M.
sein Buch Probatio Charitatis genannt. Er verbindet in gliicklicher Mischung griind-
liche Gelehrsamkeit mit tiefer Frommigkeit; so greift er in seiner Beweisfilhrung
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nicht nur auf den gelehrten Thomas zuriick, sondern auf den Thomas der Nachfolge
Christi und den hl. Franz von Sales. Der Hinweis auf die geistliche Lesung, die seine
Ausfithrungen vertiefen soll, wird sehr begriifit werden. So dient das Buch dem Stu-
dium und der Betrachtung zugleich. — Es behandelt, immer unter der Riicksicht, daf}
sich Liebe erproben mufi, in der Einleitung das Fundament des geistlichen Lebens und
die Mittel dazu. Man wird hier vielleicht den Hinweis auf die Geschpfe vermissen,
die im 2. Teil ausfihrlich zur Geltung kommen. Nach der Betrachtung tiber die Not-
wendigkeit und Vorziiglichkeit der Liebe werden die Beweggriinde der Gortesliebe
gezeigt. Zuerst ist die notwendige Erkenntnis erforderlich; unter den Motiven: Gott
selbst, die Giiter der Natur, der Gnade, er sandte uns Christus und will uns die ewige
Herrlichkeit schenken. Christus gab uns sein Kreuz, seine Mutter, sein Herz. Die
Kirche diirfte hier wohl nicht vergessen werden. — Mit groflem inneren Nutzen wird
man die Abhandlung iiber die verschiedenen Arten, Gott zu lieben, lesen. Thomas
wird zugrunde gelegt, ein Bild nach Franz von Sales und ganz in seinem Stil macht
es anschaulich; es fehlt nicht der Hinweis auf die drei Stufen des geistlichen Lebens
bzw. der Liebe. Darin liegt eingeschlossen, daf} ein stindiger Fortschritt erforderlich
ist. Das gilt zumal fiir den Priester, wie Pius XII. in der Exhortatio ad clerum catho-
licum eingeschirft hat. An diesem Beispiel sieht man, in welcher Weise etwa der Verf. -
sein doppeltes Ziel erreichen will: Belehrung und Erbauung, zumal des Klerus, fiir
den er in erster Linie schreibt. — Es ist unmdglich, auf beschrinktem Raum den gan-
zen Reichtum des Buches zu zeigen, darum nur noch einige kurze Hinweise. Es wird
behandelt der amor Dei affectivus, eigens der zelus sacerdotalis; dann, was sehr gut
ist, neben dem amor oboedientiae, der sich auf Gebote, Rite, Standespflichten und die
Einsprechungen des Heiligen Geistes erstreckt, der amor submissionis gegeniiber den
Zulassungen, Priifungen und Tréstungen Gottes. Es folgt die Abhandlung iiber Bufle
und Eucharistie, sowie die personliche Ubung der Vollkommenheit, nimlich Aus-
schluf} der Siinde und Unvollkommenheit, Beseitigung der Hindernisse sowie Ubung
der Liebe. Die Einteilung bevorzugt, wie man sicht, die Theorie, darum kommen
manche Dinge, die am Anfang des geistlichen Lebens stehn, an den Schlufl des Buches.
Das Werk ist in lateinischer Sprache geschrieben, aber ganz dem Sprachschatz ange-
pafit, den der Priester aus seinen tiglichen Gebeten gewohnt ist. Es ist zum Gebet,
Studium und Nachschlagen gleich gut geeignet. Hapig

Régamey, P. R, O.P.,, Art sacré au XX° siécle? gr. 8° (479 S.) Paris 1952,
Editions du Cerf. Fr. 360.—. — In Deutschland kannte man R. bisher nur von eini-
gen Vortrigen und Aufsitzen her als geist- und temperamentvollen Verteidiger der
modernen religiosen Kunst. In seinem neuen Buch hat er nun eine reiche und tiefe,
das Alte und das Neue sachlich wertende Zusammenfassung seiner Ideen iiber die
»Heilige Kunst® gegeben. Im 1. Teil geht es um die beilige Kunst, im 2. um die heilige
Kunst, im kiirzeren dritten um einige praktische Forderungen. — Schon im 1. Teil
wird sichtbar, daff die Hauptstirke des Buches in seiner reinigenden und klirenden
Funktion liegt: es gibt keine in sich frommen, sakralen, kirchlichen Formen, es gibt
keinen christlichen Stil, keine spezifisch christliche Kunst, sondern nur den christ-
lichen Menschen, der auch beim Kunstschaffen Christ ist oder es gar nicht ist. ,Es
gibt viel Wohnungen im Haus der christlichen Kunst — Aimons la diversité“ (84).
Die heilige Kunst schafft die Atmosphire fiir Kult und Mysterium, deshalb mufl sie
sich vor dem Sentimentalen, dem Anekdotischen und dem nur Didaktischen hiiten.
Thre Grenzen liegen dort, wo der vage Spiritualismus, der abwegige Symbolismus,
der platte Naturalismus und der nicht weniget platte Akademismus beginnen.
Schwerer wird es R., positiv zu sagen, wie die heilige Kunst sein soll. Wie werden
die Werke ausschauen, die in dem geforderten ,mystischen Naturalismus® geschaf-
fen sind, zugleich hochstmoglich realistisch und hochstmoglich geistig, die den Glanz
auf dem Antlitz Christi widerleuchten lassen, aber auch seine Erniedrigung, ohne
allen Kompromif, so wie in Christus das Fleisch und die Gottnatur eine Einheit
bildeten ohne alle Vermischung? Der lebendige Sinn fiir die Liturgie mufl immer
mehr Quelle und Wegweiser fiir die christliche Kunst werden, ohne Entartung in
Hieratismus und feste Formeln. — Im 2, Teil geht es also um die lebendige Kunst,
I'art vivant. Niche alles, was sich modern gebirdet, ist lebendige Kunst, nicht alles
frithere ist tote Kunst. Wer mit den Vokabeln und der Grammatik der Vergangen-
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heit lebendige Kunst schaffen kann, mag es tun, aber sehr wenigen wird das gegeben
sein. Zu groE ist fiir die konventionelle Kunst die Gefahr, im Anschlufl an die Renais-
sance die Schonheit zu vergbtzen und sich so den Zugang zu Gott zu verschlieflen.
Leichteren Zugang findet die moderne Kunst aus vielen Griinden, die in diesem Buch
nicht mit Syllogismen, sondern mit intuitiven Andeutungen, in immer neuen iiber-
raschenden Sichten gezeigt werden. Ein langes Kapitel handelt von der gegenstands-
losen Kunst, ein anderes von den christlichen Moglichkeiten der nichtchristlichen
Kiinstler, ein Anhang bringt die kirchlichen Richtlinien bis zu denen vom 30. Juni
1952. — Mit dem Gesagten ist der in 16 Kapitel, in 49, oft selbstindige Abschnitte
%egliederte Reichtum des Werkes kaum angedeutet. Der besondere Wert dieses echt
ranzosischen Buches liegt darin, dafi es auf jeder Seite, auch dort wo es zum Wider-
spruch reizt oder wo es iiber eine besonders dunkle Stelle mit einem besonders geist-
reichen Wort sich hinweghilft, immer zum Nach-denken und Weiterdenken an-
regt. — Es gibt zu diesem Thema in Deutschland kein Buch von solcher Gedanken-
fiille und Form. Syndicus

Ouspénsky, L., u. Ldssky, W., Der Sinn der Ikonen. 4° (223 S.) Bern und
Olten 1952, Graf. Fr. 58—, DM 56.—. — Dieser Bilderband bringt in druds-
technisch vollendeter Ausfithrung etwa 80 Wiedergaben von ziemlich alten, meist
russischen Ikonen (59 ganzseitige Tafeln 22 auf 30 Zentimeter, davon 12 farbig,
21 kleinere Abbildungen im Text). Sie sind nach Originalen hergestellt, die sich z. Zt.
in Westeuropa, Griechenland oder Amerika befinden, und bringen im Vergleich zu
dhnlichen Verdffentlichungen zahlreiche fast vollig unbekannte Stiicke. In der Aus-
wahl werden die wichtigsten ikonographischen Typen beriicksichtigt und an Hand
der Viter und liturgischen Biicher eingehend erldutert. Die Deutung erfolgt nicht
nach kiinstlerischen oder psychologischen Gesichtspunkten, sondern einzig aus ihrem
Inhalt heraus. Daher werden den Bilderkldrungen zwei grundsitzliche Beitrdge
vorausgeschickt, Im ersten versucht Léssky den fiir die Tkonenmalerei so entschei-
denden Begriff der Tradition zu kldren (11-23). Léssky ist Professor am Orthodoxen
Theo]ogisien Institut in Paris. Die dort vertretene, von Berdjijew und Bulgikow
her bekannte Richtung, die auch den in Frage stehenden Aufsatz beeinflufit, kann
aber nach dem Urtei% orthodoxer wie katholischer Autoren nicht immer als echte
Interpretation Gstlichen Christentums gelten (vgl. dariiber die Ausfiihrungen von
W. Winogrddow, ehem. Prof. an der Geistlichen Akademie Moskau, in MiinchThZ 3
[1952] 125-135; iiber Léssky speziell: S, Tyszkiewicz S. J. in Greg 31 [1950]
604-612). Der Wert des Bandes liegt weniger in den oft anregenden, mitunter aber
auch angreifbaren theoretischen Ausfithrungen als in den Abbildungen und deren
unmittelbar sachlicher Erklirung. Falk

Séhngen, O, Sikularisierter Kultus. Eritis sicut Deus. gr. 8° (84 S.) Giiters-
loh 1950, Bertelsmann. DM 5.—. — Das Heft enthilt eine Quellensammlung meist
nur schwer zuginglicher Pline zur Feiergestaltung des nationalsozialistischen Re-
gimes. Morgen?eier, Lebensfeier, Geburtstag, Hochzeit, Totenfeier und Weihnachts-
feier werden beschrieben, Ein weiteres Kap. bringt die Versuche zur Durchfiihrung
des nationalsozialistischen Kulturprogramms in Wissenschaft, Literatur, Baukunst
und bildender Kunst wie in der Musik. Sehr wichtig sind die Versuche fiir die
Kulturarbeit auf dem Lande. Eine Anzahl von Anhdngen bringt das amtliche Mate-
rial dazu und Faksimiledrucke. Die vollige Ausschaltung der Religion — auch der
antireligiésen Kreise — bei der Gestaltung hob sich immer deutlicher in den letzten
Kriegsjahren ab. Die Partei nahm die kulturelle und kultische Gestaltung selbst in
die Hand und fiihrte sie rein diesseitig .lebensgestaltend® durch, wenn auch mit
Riicksicht auf den Krieg zunichst noch vorsichtig. Eine gute Quellenkunde!

D) Weisweiler
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