Aufsitze und Biicher

1. Theologische Gesamtdarstellungen. Fundamentaltheologie und
Ekklesiologie. Protestantische Theologie

Problemi scelti di teologia contemporanea, Relazioni lette nella
sezione di teologia del congresso internazionale per il IV centenario della Ponti-
ficia Universitd Gregoriana 13—17 ottobre 1953 (Analecta Gregoriana, 68). gr. 8°
(468 S.) Rom 1954, Pont. Univ. Gregoriana. 2500.— L. — Die anlifilich des vier-
hundertjihrigen Bestchens der Gregoriana in Rom dort gehaltenen Vortrige zu den
Problemen der Theologie von heute sind in einem stattlichen Band vereinigt. Einige
davon haben die urspriingliche Fassung beibehalten, andere sind iiberarbeiter und
durch Anmerkungen und Literaturangaben vermchrt. Die Sprache ist meist die
lateinische oder eine romanische (deutsch ist nur der Beitrag von J. Endres C. §5. R.,
,Die Bedeutung des neuzeitlichen Menschenbildes fiir den Gewissensentscheid®,
415—432). Die Verfasser sind zum grofien Teil Professoren der Gregoriana, deren
Freunde oder ehemalige Schiiler. Der Stoff verteilt sich auf fiinf ,argumenta®, die
jeweils von einer ,relatio generalis“ eingeleitet werden. Die Titel dieser grofieren
Abschnitte und ihrer relatio lauten: M. Browne O.P., De natura revelationis
et de methodo theologiae (praktisch ist nur der letzte Teil des Themas behandelt);
T. Zapelena S. ]., De actuali statu ecclesiologiae (eingeschrinkt auf die Frage nach
der kirchlichen Gliedschaft, so daf der Eindruck entstehen kénnte, als ob heute nur
dieses eine Problem aktuell wire); A. Miller O. §. B., Sui diversi sensi della Sacra
Scrittura; C. Bali¢ O. F. M., Circa theologiam marianam a concilio Tridentino usque
ad hodiernum diem; F. Hiirth S. J., Hodierna conscientiae christianae problemata
metaphysica, psychologica, theologica. Zu jedem argumentum gehGren mehrere
,communicationes“; so hat das Ganze, einschlieflich des ,prooemium“ von
C. Boyer S. ]., nicht weniger als 34 Artikel aufzuweisen. Einige der wichtigsten
seien hier hervorgehoben. R. Gagnebet O. P. berichtet in der 1. Abteilung zur
theologischen Methode iiber das Thema: Dieu sujet de la théologie selon saint Thomas
d’Aquin (41—56). Mit einem reichen Beweismaterial aus den Thomastexten wird
gezeigt, wie Gott selber im Zielpunkt der Theologie steht und wie es keiner
nouvelle théologie® bedarf, um den Anforderungen des religiosen Lebens und der
christlichen Verkiindigung gerecht zu werden. In der 2. Abteilung ist nicht allein die
relatio generalis, sondern auch eine eigene communicatio der Besprechung der
kirchlichen Gliedschaft gewidmet: R. Brunet S. ]., Les dissidents de
bonne foi sont-ils membres de I'Eglise? (199—218); wihrend Zapelena die Ansicht
von P. Morel O. F. M. Cap. (Le corps mystique et 'Eglise Romaine: NouvRevTh
1948) zuriidkweist, wendet sich Brunet gegen die Auffassung, die dem haereticus
materialis eine Zugehdrigkeit zur Seele der Kirche beilegen will. Das 3. argumentum
(relatio generalis und mehr oder weniger alle sechs communicationes) greift von den
brennenden Fragen der Bibelwissenschaft allein die nach dem Sinn und den ver-
schiedenen Sinnen der HI Schriff heraus (besonders zu erwihnen: J. Guillet S. J.,
Deux aspects du sens spirituel de I'Ecriture, 299—306). Bei dem 4. argumentum
ist ohne Zweifel die relatio generalis von Bali¢ am wertvollsten (319—354); obschon
die Ansicht von B. (kein Tod Marias und in ihr kein debitum peccati originalis)
wohl nicht allgemein Anerkennung findet, mufi man den Beitrag als eine vortreffliche
Ubersicht iiber die mariologischen Stromungen der Neuzeit und als Fundgrube fiir
eine Quellensammlung schitzen; auch die deutsche Literatur ist gebithrend beriick-
sichtigt, was man nicht von allen anderen Beitrigen sagen kann. Die Artikel des 5.
argumentum befassen sich mit den modernen Problemen der Moral und der Ethik.
Sie betonen vor allem das der Gewissensbildung; bei der fiir die Moral selbstver-
stindlichen Herausstellung der praktischen Momente kommen vielleicht die Belange
der Wissenschaft und der historischen Forschung etwas zu kurz. Alles in allem ge-
nommen, wird der vorliegende Bd. einen guten Einblick in die theologische Arbeit
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der Gregoriana vermitteln und zugleich von ihrem ernsten Bestreben iiberzeugen,
gerade den Fragen der heutigen Zeit aus besten Kriften zu dienen. Beumer

Camps, G. M., Bases de una metodologia teolégica (Scripta et documenta, 2).
gr. 8° (218 S.) Montserrat 1954. — Eine theologische Dissertation der pipstlichen
Universitit von Salamanca mit der Zielsetzung, die thomistischen Begriffe von
Wesen und Methode der Theologie niher darzulegen. Die Belange der Dogmen-
geschichte treten sehr stark zuriidk; denn, abgeschen von Aristoteles, beginnt die Ar-
beit mit Thomas von Aquin und verwertet von den spiteren Thomisten nur Cajetan,
Melchior Cano und Joannes a St. Thoma. Auch die Auseinandersetzung mit abwei-
chenden Ansichten wird kurz abgemacht; lediglich Charlier und Marin-Sola werden
eingehender besprochen. Wenn die Untersuchung als systematische betrachtet werden
soll, wiinschte man auch die sich aufdringenden Fragen beantwortet, warum die Auf-
fassungen von Aristoteles und Thomas iiber Wissenschaft und wissenschaftliche
Methode eigentlich berechtigt sind und warum es keine anderen Wege geben soll.
So wie die Arbeit durchgetiilhrt worden ist, beschrinkt sie sich auf eine Thomas-
exegese (bes. Kommentar zu Boethius) und auf eine Anwendung der damit gegebenen
Prinzipien. Die moderne Literatur ist nur diirftig zitiert und auch dann nicht genug
ausgewertet. Wir vermissen die Namen von Bonnefoy, Chenu, Grabmann, A. Lang
(von letzterem wird nur der Aufsatz ,Die Gliederung und die Reichweite des Glau-
bens nach Thomas von Aquin und den Thomisten® einmal erwihnt, nirgends seine
grundlegende Arbeit iiber Melchior Cano). Beumer

Welte, B.,, Vom Geist des Christentums, 8° (105 S.) Frankfurt 1955. Knecht.
5.80 DM. — Es handelt sich in diesem Buch nicht um wissenschaftlich-systematische
Abhandlungen iiber den Geist, der das Christentum bestimmt. Vielmehr wird hier
iiber die Lebendigkeit meditiert, die alles Institutionelle im Christentum durchdrin-
gen mufl. Das einleitende Kapitel stellt heraus, was mit dem Geist des Christentums
gemeint sei, kein Spiritualismus, sondern leibhaftes Leben, das wir als Geschenk in
Wachheit empfangen miissen. Hier schon wire Gelegenheit gewesen, herauszustellen,
wie sich die innere Kraft, die W. ,Geist“ nennt, zu der dritten Person des dreifalti-
gen Gottes verhilt, mit dem sie nicht nur den Namen gemeinsam hat. Uber diesem
Verhiltnis bleibt im ganzen Buch eine Unklarheit, die nicht zu sein brauchte. — In
verschiedenen Kapiteln wird dann mit einer das personliche Mit- und Nachdenken
lebendig anregenden Sprache der Geist des Christentums auseinandergefaltet in den
Geist des Glaubens, der Freude, der Wahrheit; den Geist der Geduld — ein sehr be-
deutsames Kapitel, das vom echt christlichen Realismus spricht —; den Geist der Liebe,
der das Wissen um das Geliebtsein von Gott weckt und sich in der Liebe zu den Mit-
menschen auswirken lifit; und den Geist der Freiheit: ein Kapitel, das vielleicht ein
wenig vereinfacht, wo doch die Freiheit in der Kreatur iiberhaupt und erst recht
unter den Folgen der Siinde wahrlich keine einfache Gréfle ist. Schliefilich wird ge-
zeigt, wie dieser Geist kirchlicher Geist sein miisse, was eigentlich ein wenig negativ
ausfillt, als wenn die kirchliche Bindung nur um irgendwelcher Demiitigung und in
der Siinde begriindeter Notwendigkeit willen erfordert sei. Ist sie nicht ebenso im
Wesen des in der Dimension der Gemeinschaft wie in der des Individuellen erlgsten
Menschen begriindet wie der Geist des Christentums selber? — Schlieflich werden
die unterschiedlichen Gaben des Geistes und die Forderung, sie zu beachten, dar-
gelegt. Und ein letztes Kapitel spricht von den Friichten des qustes,_dxe a.udn in den
Bereich des Sichtbar-Auferen hineinwachsen miissen. — Man liest diese einer tiefen
Innerlichkeit entwachsenen Kapitel mit aufrichtiger Freude und meditiert sie mit rei-
chem Nutzen. Semmelroth

Bertholet, A. Grundformen der Erscheinungswelt der Gottesverehrung
(Sammlung Gemeinverstindl. Vortrige und Schriften aus dem Gebiet der Theologie
und Religionsgeschichte, 205/206). gr. 89 (68 S.) Tibingen 1953, Mohr. 3.80 DM
(Subskr. 3.40 DM). — In dieser aus dem Nachla des unlingst verstorbenen be-
kannten Religionsgeschichtlers von J. Hempel herausgegebenen Vorlesung werden in
knapper Ubersicht die urtiimlichen Formen des Religiosen religionsphinomenologisch
behandelt. Es ging B. dabei nicht um die Mitteilung neuer Forschungsergebnisse, son-
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dern gleichsam um eine Handreichung zu seinem weitverbreiteten ,Lehrbuch der
Religionsgeschichre“ und dem ,Religionsgeschichtlichen Lesebuch“. Der enge Raum
verbot eine ausfithrliche Begriindung der einzelnen Thesen. Noch viel weniger wer-
den die zugrundeliegenden Methodenfragen erdrtert, wiewohl gerade die Religions-
phinomenologie zu solchen Fragen zwingt. Im Sinne seiner sonstigen Verdffent-
lichungen betont B. auch hier wieder die fundamentale Doppelung in der bald dyna-
mistischen, bald personalistisch-dimonistisch-theistischen Auslegung des jeweiligen
numinosen Erlebnisses: Die ,Kraft“ konkretisiert sich zum ,Wesen“. Von hier aus
gewinnen die verschiedenen Erscheinungsformen, wie Priestertum, Opfer, Gebet, ihre
jeweilige Abwandlung. Allerdings scheinen uns die Analysen bisweilen gewaltsam
zu sein, am meisten noch, wo es um die dynamistische Deutung des Gebetes geht.
Unter dem Gewand schlichter phinomenologischer Beschreibung birgt sich viel mehr
an Voraussetzung und Theorie, als man oftmals ahnt. Wenn dann die Dinge noch
genealogisch oder evolutionistisch verkoppelt werden, wird diese Gefahr doppelt
grof. Aber da von all diesen Prinzipienfragen fast nichts erwihnt wird, hat auch die
Beurteilung davon abzusehen. Als Einfiihrung in die Ideenwelt der modernen Reli-
gionsphinomenologie wird die Schrift gute Dienste leisten kdnnen. Noch eines darf
vielleicht angemerkt werden: Wiewohl ,Professor® von ,profiteri* kommt, pflegen
wir in wissenschaftlichen Abhandlungen keine ,Bekenntnisse®, zumal nicht religioser
Art, zu erwarten. Aber auf S. 66 ist dem Verf. doch ein Satz in die Feder gesprungen,
der mehr ist als nur objektive Feststellung. Im Zusammenhang mit Entartungsfor-
men des Betens schreibt B. die schénen Worte: ,Und das sollen wir uns, beildufig, im
Blick auf das Gebet, das wir selber iiben, doch gesagt sein lassen: Je mehr es in feste
Formen und Formeln gepreft wird, je mehr es zu blofler, sozusagen mechanischer Ge-
wohnheit erstarrt, von der man sich einen Segen verspricht, desto mehr lauert eine
unheimlich schleichende Gefahr: das religitse Leben, das doch gerade im Gebet zu
lebendigem Pulsieren gebracht werden will, in seinem tiefsten Keime zu ersticken
und absterben zu lassen.“ Das ist echt empfunden und offenbart viel von dem, der
solches geschrieben hat. Bacht

Otto, R., Reich Gottes und Menschensohn. Ein religionsgeschichtlicher Vergleich.
gr. 8° (326 S.) Miinchen 1954, Beck. 16.— DM. — Das Buch des bekannten Religions-
geschichtlers iiber einige exegetisch und besonders fundamentaltheologisch zentrale
Begriffe des NT erscheint hier, lange Jahre nach dem Tode des Verf., in 3., der 2.
(1940) gegeniiber unverinderter Auflage. Auch wer die textkritischen Hypothesen,
die exegetischen Deutungen und religionsgeschichtlichen Verkniipfungen, die zu-
meist sehr apodiktisch vorgetragen werden, grofienteils ablehnt, wird das Neuerschei-
nen des Werkes doch begriifien. Manche wichtige Punkte, die noch immer oder gerade
heute diskutiert werden, hat O. sehr klar gesehen. So wenn er sagt, Jesus stelle den
Menschen nicht in existentialistischem Sinne ,in die Entscheidung®, seine Eschatologie
sei vielmehr eine durchaus chronologisch qualifizierte. Auch wird die Gemeindetheo-
logie als schpferische Quelle des Christusglaubens wenigstens in gewisse Schranken
gewiesen: Nicht die Gemeinde produziert den Messiasglauben, sondern sie wird durch
ihn produziert, und ohne ihn wire sie selber nicht ins Entstehen gekommen (118). Die
historische Realitit des messianischen Anspruchs Jesu, speziell der Menschensohnaus-
sage, wird mit Griinden gestiitzt, die sonst nicht immer geniigend gewertet werden,
so etwa von der Einheit in Gestalt, Botschaft und Wirken Jesu her. Aus der Fiille
seines religionsgeschichtlichen Wissens bietet O. mancherlei wichtiges Material, beson-
ders aus dem iranischen Raum, das sonst kaum ins Blickfeld kommt, leider meist ohne
nihere Quellenangaben. Freilich sieht (oder konstruiert) er hier oft Abhingigkeiten,
denen man schwerlich zustimmen kann. Das gilt besonders auch fiir die These der
Abhingigkeit Jesu von der henochischen Apokalyptik, die dem ganzen Buch das Ge-
prige gibt. Die Selbstverstindlichkeit, mit der dabei Texte, obwohl sie doch groflen-
teils nur in einer dthiopischen ,Afterversion® (so der Ubersetzer G. Beer selber) in
sehr spiten Handschriften auf uns gekommen sind, als vorjesuanisch zugrunde gelegt
werden, steht in merkwiirdigem Kontrast zu der teilweise geradezu willkiirlichen
Kritik an ntl Texten — etwa beziiglich der Abendmahlsworte Jesu: Schon 1 Cor 11
setze eine weitgehende Entwicklung voraus weg vom Ursinn der Handlung und der
Worte Jesu, der dann aus henochischen Vorstellungen heraus rekonstruiert wird. Lei-
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der sind dem Buch auch in der neuen Auflage keine Register beigegeben worden. Im
ganzen ist es ein Beweis dafiir, wie schwierig bzw. unméglich es ist, ,rein religions-
geschichtlich®, ohne die .Glaubensfrage® zu stellen, der Gestalt Jesu gerecht zu
werden. Bulst

Binder, K., Wesen und Eigenschaften der Kirche bei Kardinal Juan de Tor-
quemada O.P. 8° (XXV u. 232 S.) Innsbruck 1955, Tyrolia. — Abgeschen von einer
wenig bekanntgewordenen Dissertation (J. F. Stockmann, Joannis de Turrecre-
mata O.P. vita eiusque doctrina de corpore Christi mystico, Haarlem 1951), ist die
Ekklesiologie des bedeutenden spanischen Kardinals noch nicht Gegenstand der
Untersuchung geworden. Hier setzt die Arbeit des Verf. ein, und zwar mit Bezug-
nahme auf simtliche gedruckten und ungedruckten Schriften Torquemadas, nicht nur
der Summa, und unter Beriicksichtigung der zeitgendssischen Quellen. Das reichhal-
tige Material bietet aber nur die Grundlage, auf der B. die Lehre Torquemadas vom
Wesen und den Eigenschaften der Kirche aufbaut, in seine Zeit hineinstellt und zu-
letzt als eine der grofiten ekklesiologischen Leistungen der Scholastik und vielleicht
der katholischen Theologie iiberhaupt wertet. Die Gliederung des Stoffes folgt der
der Summa de Ecclesia: Das 1. Kap. handelt vom Begriff der Kirche und der Zuge-
horigkeit zu ihr, das 2. von ihren Eigenschaften, das 3. von ihrem Beginn, das 4. be-
spricht die Analogien zu der Kirche, das 5. die Ausfiihrungen iiber den mystischen
Leib Christi, wihrend ein abschliefendes Kap. kurz den Einflufl untersucht, den die
Lehre Torquemadas auf die Entwidklung der katholischen Ekklesiologie der Folge-
zeit ausgeiibt hat. Die angewandte Methode ist historisch korrekt, und die Ergebnisse
sind zuverldssig erarbeitet, so dafl man dem Verf. fiir sein erstes grofieres Werk nur
Gliick wiinschen kann. Allerdings bildet es keine leichte Lektiire, da einmal die Aus-
gabe auf Sperrungen u. dgl. verzichtet hat und zum anderen Male die weitschweifige
Art des behandelten Autors die Ubersicht erschwert, zumal wenn zwischendurch noch
die Parallelen anderer Theologen aus der damaligen Zeit zu Wort kommen. Vielleicht
hitte die knappe Zusammenfassung am Schlufl (208—211) etwas ausfiihrlicher und
eingehender sein kénnen und noch mehr bestimmte ekklesiologische Grundsitze Tor-
quemadas, soweit das iiberhaupt mdglich ist ohne Beeintrichtigung des objektiven
Befundes, hervorheben sollen. Nur der Schlufsatz der ganzen Untersuchung
fordert in etwa eine Kritik heraus. B. schreibt nimlich: ,Der theologischen
Wissenschaft der Gegenwart kann Torquemada in ihrem Bestreben, von einer
vorwiegend apologetischen und kanonistischen wieder zu einer mehr dogma-
tischen Betrachtungsweise der Kirche zuriidzukehren, Leuchte und Vorbild sein®
(211). Dagegen machten wir betonen, dafl auch heute noch die Apologetik der sicht-

aren, von Christus in Raum und Zeit gegriindeten Kirche sich zuwenden mufl und
dafl die Dogmatik trotz aller Hervorhebung der iibernatiirlichen Momente die kon-
krete Grofe nicht aus dem Auge verlieren darf; im einzelnen wire noch hinzuzu-
fiigen: Die bei Torquemada vorliegende Einbeziechung der vorchristlichen Erschei-
nungsform der Kirche ist in dogmatischer Sicht nur d_ann zu be;al;en, wenn damit
eine ,praeformatio’ gemeint ist, die auf ihre durch Christus engii[n_g verliehene Ge-
stalt ausgerichtet bleibt. Jedoch sind die historischen Ergebnisse, die der Verf. mit
aller Exaktheit gewonnen hat, von dieser Ausstellung unberiihrt. Beumer

Labourdette, M. M., O.P., Foi catholique et probléemes modernes. Avertisse-
ments et directives du Souverain Pontife (Le Monde et la Foi, 260). kl. 8° (168 S.)
Tournai 1953, Desclée. — Die Sammlung ,Le Monde et la Foi® will eine umfassende
Dokumentation zu der ganzen Weite der Probleme bieten, welche dic Gegenwart dem
denkenden Christen stellt. Diesem Sachziel fiigt sich das vorliegende Bandchen aus-
gezeichnet ein. Aus den zahlreichen Verlautbarungen Pius’ XII. zu den Zeitfragen
hebt es jene hervor, in welchen der Papst gegen den dogmatischen und Ethlsd‘l.ﬂl
Relativismus Stellung nimmt. So bringt der 1. Teil die Enzyklika ,Humani Generis
im Urtext und mit einer franzésischen Ubersetzung und die Botschaft Pius’ XII. an
den Kongreft der Pax Romana (Amsterdam 1950). Der 2. Teil enthilt den Wortlaut
der Radiobotschaft des Papstes iiber ,Das christliche Gewissen als Gegenstand der
Erziehung“ (23. Mirz 1952) und die Ansprache an den Internationalen Kongref der
Weltorganisation der katholischen weiblichen Jugend (Rom 18. April 1952) iiber die
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Situationsethik. Zu den Dokumenten tritt ein gedringter, aus reicher Kenntnis der
Probleme schopfender Kommentar aus der Feder von L., des bekannten Domini-
kanertheologen von Saint-Maximin, dessen Name vor allem in der Diskussion um
die , Théologie Nouvelle* bekanntgeworden ist. Man wird gerade auch fiir die Er-
klirungen zu den Dokumenten des 2. Teiles dankbar sein miissen, schon deshalb,
weil es an solchen — im Unterschied zu den Verlautbarungen iiber den dogmatischen
Relativismus — bislang gebricht. — Eine Frage sei aufgeworfen: Bei der Darlegung
der katholischen Lehre iiber das kirchliche Lehramt kommt L. auch auf jene Stelle
in ,Humani generis® zu sprechen, in welcher der Papst auch fiir die in den Enzykli-
ken enthaltenen Lehrvorlagen die innere Zustimmung der Glaubigen, ob Laien oder
Theologen, fordert. Denn diese Enzykliken sind Ausdruck des Magisterium ordi-
narium, stellen somit eine echte theologische Autoritit dar, auch wenn der Papst nicht
seine Unfchlbarkeit einsetzt. Der entscheidende Satz der Enzyklika heifit dann:
»Quodsi Summi Pontifices in actis suis de re hactenus controversa data opera senten-
tiam ferunt, omnibus patet rem illam, secundum mentem ac voluntatem eorundem
Pontificum, quaestionem liberae inter theologos disceptationis iam haberi non posse®
(n. 20). L. interpretiert diese Stelle so, dafl entschieden mehr gefordert zu sein scheint,
als der Wortlaut an sich besagt: Auch wenn der Papst in solchen Lehrvorlagen nicht
notwendig seine Unfehlbarkeit geltend mache, so gelte doch, dafl der Theologe die
betr. Wahrheit nicht mehr in Zweifel ziehen kénne (,. . . qu’il ne peut plus mettre en
doute®). Eine Moglichkeit zur Diskussion besteht nicht mehr: die Frage ist entschie-
den (... on n’est plus libre d’en discuter: la question est tranchée®) (70f.). Fiir den
Theologen, der um die Differenzierung der verschiedenen theologischen Qualifika-
tionen weif}, sind diese Sitze verstindlich. Aber fiir die anderen wire doch ein kli-
rendes Wort am Platze gewesen, das deutlich macht, weshalb eine Verlautbarung des
Magisterium authenticum zwar eine echte Verpflichtung zu einem assensus internus,
religiosus, certus schafft und in diesem Sinne die betr. Frage der freien Diskussion
entzieht, dafl dieser aber nicht dasselbe ist wie die Glaubenszustimmung, welche den
unfehlbaren Lehrvorlagen gegeniiber gefordert wird. Bacht

Baumann, R, Primat und Luthertum. Ein Gesprich mit D. Martin Haug.
kl. 8° (78 S.) Tiibingen 1953, Der Gral. 3.40 DM. — Baumanns Buch iiber ,Des Pe-
trus Bekenntnis und Schliissel® (1950) hat seinerzeit viel Beachtung gefunden. Be-
deutete es doch die In-Frage-Stellung eines der elementaren ,Dogmen® der Refor-
mation. Die vorliegende Schrift greift die Frage wieder auf. Ausgehend von der Tat-
sache, daf} neuere evangelische Theologen wie Ad. Schlatter und E. Stauffer den Pri-
mat Petri im N.T. ,einwandfrei feststellen (8), stellt B. die eindringliche Frage:
»Gilt die Schriftwahrheit vom Primat in der Kirche allezeit und auch heute?* (9.)
Zu ihrer Beantwortung wendet er das von E. Stauffer (bei Kittel, Theolog. Worter-
buch z. N.T., 2, 435 433) formulierte biblische Leitprinzip des geschichtlichen Den-
kens auf den Primat an, wonach ,das Einmalige notwendig zum Erstmaligen, zum
Anfangspunkt eines Weges“ und ,das Ereignis zum Prinzip wird“. Dabei geht B.
jeweils von einem lingeren Zitat aus dem Schrifttum des bekannten evangelischen
Theologen M. Haug aus, das er durch einen knappen Kommentar aufschlieft oder
auch korrigiert. Diese Form der Anlage bewirkt, dafl das Biichlein einen wenig ge-
schlossenen Eindruck macht. Gleichwohl kommt das Anliegen des Verf. mit erschiit-
ternder Eindringlichkeit zum Ausdruck. Wenn das Biichlein wenigstens dies erreicht,
zu zeigen, dafl die — auch von anderen evangelischen Theologen neuerer Zeit kriti-
sierte — Auslegung von Mt 16 bei Luther unhaltbar ist und dafl Argumente wie
dieses, dal der Anspruch auf das oberste Hirtenamt durch einen Menschen auf
Kosten des Hirtenamtes Christi geht, ohne sachliches Recht sind, wiire schon viel ge-

- tan. Ebenso ist es von grofler Wichtigkeit, dafl B. so nachdriicklich auf die Einheit

von Geist und Amt, auf die im Amt greifbar werdende Sichtbarkeit der Kirche und
auf die Unverginglichkeit des apostolischen Amtes verweist. Gewif}, wir wissen in-
zwischen, daff die Stimme von B. vereinzelt geblieben ist. Aber es ist doch nicht zu
kiihn, wenn wir sagen, daf forthin die Diskussion um die biblischen Grundlagen des
Primates mit groferer Behutsamkeit gefiihre werden wird. Das ist ohne Zweifel ein
Erfolg, der angesichts der zentralen Bedeutung dieses Themas im Gesprich der Kon-
fessionen beachter sein will. Bacht
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Donatus, G., Es gibt kein Zuriide. Okumenische Besinnung eines Protestanten.
8 (201 S.) Stuttgart 1953. Schwabenverlag. 6.50 DM. — Das Buch will den gegen-
wirtigen Stand der Una-Sancta-Bemithungen aufzeigen und Folgerungen daraus zie-
hen. Es ist sehr we1_tgeher_md Kritik am Protestantismus, dessen unerfreuliche Situa-
tion — im ganzen sicher richtig — als das Ergebnis falscher (wenn auch historisch zu
verstehender) Grundansitze gedeutet wird. Als solcher wird vor allem herausgestellt
der Verlust des ,Horizontalen® im religidsen Bereich in der Abwertung des (mit der
Menschwerdung doch gegebenen) Geschichtlichen in der Heilsordnung zugunsten
einer einseitigen Betonung des , Vertikalen®, d. h. des Verhiltnisses des Einzelmen-
schen zu Gott. Sollte damit urspriinglich die Gnade als der einzig entscheidende
Heilsfaktor wieder zu seinem Recht kommen, so fiihrte eine tragische, aber durchaus
nicht inkonsequente Entwicklung zur einzelpersénlichen ,Selbstherrlichkeit®, die vor
allem in der Stellung zur Heiligen Schrift deutlich wurde: Hatte die protestantische
Theologie am Anfang das ,Wort® zum Richter aller Dinge erhoben, so machte sie
sich in der Praxis sehr bald zum Richter iiber das Wort: vom ,,Es bedeutet® Zwinglis
angefangen bis zu Bultmann, der das protestantische Prinzip ad absurdum gefiihrt
habe. ,Eine geistesgeschichtliche Entwicklung hat damit ihr Ende erreicht® (69 ff.).
Andererseits habe sich aber das evangelische Christentum doch dem ,Hauptstrom®
christlichen Lebens vielfach so sehr genihert, dafl es an der Zeit sei, ernsthaft und
ohne konfessionalistische Vorurteile die skumenische ,,Grundfrage Rom® zu stellen.
Vom katholischen Christen erfordere diese Situation nicht nur die Verwirklichung
echten Christentums (wozu ihm seine Kirche alle Voraussetzungen biete), sondern
dariiber hinaus briiderliche Liebe und Verstindnis fiir die echten Anliegen und Werte
protestantischer Christlichkeit. Der Berliner Katholikentag 1952, der dem Verf. An-
lal seiner Besinnung war, sei dafiir wegweisend. Bulst

Luthers Werkein Auswahl 5. Bd. Der junge Luther. Hrsg. von E. Vogel-
sang. 2., durchges. Aufl. von K. Aland.kl. 8° (XI u.4348S.) Berlin 1955, de Gruyrer.
8.— DM. — Aus den frilhen Werken Luthers bringt der 5. Bd. der ,Studenten-
Luther-Ausgabe“ bezeichnende Stiicke aus den Randbemerkungen 1509/1510 (bes. zu
Augustin und Petrus Lombardus), aus zwei frithen (Erfurter ?) Predigten von 1510
oder 1512 (?), aus der Psalmenvorlesung, aus der Vorlesung zum Romerbrief, aus
den Randbemerkungen zu Tauler, aus den wichtigen Disputationen De viribus et
voluntate humana sine gratia 1516 und Contra scholasticam theologiam 1517, dazu
aus der Vorlesung zum Galater- und Hebrierbrief, der Heidelberger Disputation
und anderen frithen Predigten bis 1517. A. hat in der neuen Aufl. nur den Text der
drei Vorlesungen zu R6m, Gal und Hebr nach den inzwischen erschienenen Editionen
der WA verbessert. Sonst ist alles in Manuldruck geblieben. Der Doppelapparat
(Varianten und Stellennachweis) beschrinke sich auf das Notwendigste. Doch ist ge-
rade der letztere gut gestaltet. Das ist vor allem fiir diese Frithzeit Luthers bei den
zahlreichen Hinweisen von besonderer Bedeutung. Die Ausgabe will natiirlich den
ganzen Luther dieser Zeit nicht ersetzen. Denn hier ist das Gesamtbild sehr ent-
scheidend, da es die werdende Periode ist. Aber das handliche Format und der
iibersichtliche Druck macht sie zu einem guten Hilfsmittel auch fiir Seminariibungen.

Weisweiler

Calvin, J., L'Institution de la Religion chrétienne. 1. 1. Ed. nouv. publ. par la
Soc. Calv. de France sous les auspices de I'Intern. Society for reformed Faith and
Action. gr. 80 (XXXVIII u. 189 S.) Genf (1955), Labor et Fides. — Diese neue
Edition in 5 Bdn. nimmt nur zur Grundlage die letzte franzésische Ausgabe zu
Lebzeiten Calvins aus dem Jahr 1560. Diese ist bekanntlich fiir ihre Vollauthentizi-
tit sehr umstritten. Die neuen Herausgeber (J. Cadier und P. Marcel) glaubten
aber, daBl die Schwierigkeiten nicht so iiberzeugend sind, dafl sie die mit der neuen
Ausgabe verfolgten Zwedke iiberwiegen. Diese soll nimlich weniger fiir die Wissen-
schaft als fiir einen weiteren Kreis religiis bestimmt sein. Mit J. W. Marmelstein
(1923) schrieben sie: Nous concluons avec lui quil n’y a pas lieu de retirer a Calvin,
malgré quelques erreurs de dictée ou de hdte, la rédaction de la tradﬂuctmn francaise
de 1560 (XIII). Die Unterschiede fiihren sie vor allem darauf zuriick, 'da{S gaIV{n
1541 (1. frz. Ausgabe) als Humanist fiir die Gebildeten, 1560 als Prediger fiir die
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Suchenden geschrieben habe. Daher hielten sie es fiir besser, den von Calvin seit der
1. Ausgabe bearbeiteten Text von 1560 herauszugeben. Immerhin sollte der Unter-
schied zwischen den Gebildeten und dem weiteren Kreis nicht zu stark gezogen
werden. Denn schliefllich mufl auch letzterer wissen, ob alles wirklich von Calvin
selbst stammt. Man konnte daher vielleicht in den kommenden Bdn. bei den An-
merkungen kurz auf die Anderungen gréflerer Art hinweisen. Der Druck der Aus-
gabe ist ja so vorziiglich, dafl sie wirklich weite Verbreitung finden sollte. Dem Zweck
angepafit ist die moderne Orthographie, die bessere Interpunktion, die Gleichheit
in der Anwendung der Groflbuchstaben und das Weglassen auffilliger Archaismen.
Schwerverstindliche alte franzdsische Worte sind in den Anmerkungen kurz gedeutet
und an wichtigen Stellen ist auch der lateinische Text angegeben. Polemische Stellen
wurden in Petit gesetzt, da sie den modernen Leser weniger interessieren, so z. B. die
scharfen Darlegungen Calvins gegen den Miflbrauch der ,Papisten® in der Bilder-
verehrung (66) oder die lange Auseinandersetzung mit Servet und seinen Anhingern
iiber die Trinititslehre (102ff.). Wertvoll werden im 5. Bd. eingehende Sachver-
zeichnisse u. 4. sein, besonders da sie nicht nur die Seitenzahl bringen werden, sondern
auch Kapitel und Paragraph, so daf sie gleichfalls fiir die anderen Ausgaben ver-
wendet werden kdnnen. Weisweiler

Prenter, R. Spiritus Creator. Studien zu Luthers Theologie (Studien zur Gesch.
u. Lehre des Protestantismus, 10. Reihe, 6). gr. 8° (395 S.) Miinchen 1954, Kaiser.
14.50 DM; geb. 17.50 DM. — Das Buch war urspriinglich eine Dissertation der theol.
Fakultdt an der Universitit Kopenhagen (1944). Die vorliegende deutsche Uber-
setzung von Pfarrer W.Thiemann ist nach der fast unverinderten 2. Aufl. von
1946 gut angefertigt. Die Literatur seit dieser Zeit ist leider nicht eingearbeitet
worden, und Pr. schreibt im Vorwort zur deutschen Ausgabe, daf er heute manches
anders ausdriicken und die ,etwas schablonenmiflige Verwendung der Termini
,idealistisch® und ,Pietismus‘ vermeiden® oder auch in der Polemik vorsichtiger sein
wiirde (6). Das Werk ist zweifellos eine bedeutende Leistung, und es ist gut, dafl
es auch dem deutschen Leserkreis und damit auch dem iibrigen Ausland besser zu-
ginglich wurde. Denn es gehdrt zur Renaissance, die augenblicdklich die Luther-
deutung der nordischen Linder besonders auch in Deutschland erlebt. Das Werk will
keine historische, sondern vor allem eine systematische Arbeit sein, d. h. die Grund-
gedanken Luthers iiber den HI. Geist herausstellen, die so oft vergessen wurden.
Wenn es dennoch eine historische Einteilung in die Zeit vor dem Kampf mit den
Schwirmern (21—206) und nach ihm (207—300) bringt, so ist das doch mehr ideen-
geschichtlich gemeint. Dabei liegt der Hauptton auf dem 1. Teil. Der 2. Teil bringt
nur die Bestdtigung der Lehrkontinuitit und teilweise auch die Vertiefung der
urspriinglichen Gedanken Luthers im Kampf mit den auf den Geist sich berufenden
Schwirmern. Es fehlte bisher an einer grofien Monographie, da das Werk von
R. Otto, Die Anschauung vom Heiligen Geist bei Luther (Gottingen), schon fast
50 Jahre alt ist. Das Ergebnis der Untersuchung zeigt die Entwiddung seitdem
deutlich. Grundthese von Pr. ist der Heilige Geist als reale Personalitit. Das
bringt das Buch sofort in Gegensatz zur neueren deutschen Lutherforschung, die
in ihrer ethisierenden oder psychologisierenden Art den Geist vielfach zu sehr in
das menschlich Persénliche aufnahm (Ritschl, Seeberg, Otto als Erben des Idealismus
und Pietismus). Es bringt damit zugleich etwas vom Erbe der Lutherauffassung der
skandinavischen Linder zu uns. Die Geistlehre Luthers ist nach dem Verf. der
Punkt, an dem sich das von ,oben nach unten‘ am deutlichsten zeigt. Der Geist ver-
bindet den Menschen mit Christus in souveriner Selbstindigkeit. Im Seufzen der An-
fechtung von Rém 8 fithrt er in Wort und Sakrament, seinen Mitteln, den Menschen
hin zu Christus. Nachdem das menschliche Ich seine ganze Ausweglosigkeit erkannt
hat, flieht es im HI. Geist hin zum Herrn, und von hier aus ist es ihm dann auch
moglich, den Nichsten zu lieben und ihm zu helfen. In diesem HI. Geist wird sein
ganzes Wirken eschatologisch ausgerichter, da Wirken des Geistes eschatologisches
Tun ist. Darin liegt dann auch die Hoffnung auf die Auferstehung, die freilich
nichts von psychologischer Erfahrung hat, sondern nur im Glauben erfafit wird.
Denn immer bleibt der Geist der souverine Gott und der ,Hiatus® zwischen
Gottes Souveriinitit und seinem dufleren Wirken in Wort und Sakrament, iiber den
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die protestantische Orthodoxie mit ihrer Lehre von der Verbalinspiration und so von
der ,efficacia‘ des Wortes einfach hinweggegangen sei, in Luthers Denken wesenhaft.
Aus diesen Gedanken heraus ergibt sich auch die Notwendigkeit fiir Luther, die
Gottheit des HI. Geistes ontisch unverkiirzt und ohne allen Modalismus (gegen Holl)
festzuhalten. Nur Gott kann so der Souverine sein und doch zugleich im Glauben die
truglose Hoffnung auf sich geben und schenken. Diese Souverinitit schliefit freilich
nach Pr. auch jede ,Imitationsfrémmigkeit* des Katholizismus aus; sie liflt nur die
;Konformation' mit dem sterbenden Christus (in der Todesqual der inneren Ver-
zweiflung) und dem auferstandenen (in dem Hineilen zu ihm durch die eschatolo-
gische Tat des Geistes) zu. Es ist daher nicht von ungefihr, dafl von dort aus die
Tat des Menschen in der liebenden Hilfe am Nichsten gesehen wird, und zwar im
objektiven Berufsleben, um méglichst das Subjektive zuriickzudimmen: Denn der
Beruf ist im Gegensatz zu allen selbstgewollten Werken des Menschen der Rahmen
des gnidigen Handelns Gottes in der Schépfung (235). — Es ist schade, dafi Pr. gerade
hier das katholische Heiligungsstreben verkennt — bei allem sonst anerkenmens—
werten Streben, katholischem Denken gerecht zu werden (vgl. etwa 68, wo aller
Pelagianismus von ihm zuriickgewiesen wird). Der Katholizismus sicht Gott nach
Pr. nur ,ferne® und strebt durch die Gnadengaben zu ihm allein in Christusimitation
hin, da Christi ,Lehre* und Erlgsung nur objektivierte Satisfaktion ist (37 £.), die
Christi Erldsungswerk in die ferne Vergangenheit schiebt. Aber gibt es denn nach der
katholischen Lehre nicht ein unmittelbares Innewohnen des HI. Geistes, in dessen
Kraft Christi Leiden und Sterben uns aktual zustrémt? Der Unterschied der Lehre
mufl also ein anderer sein. Die véllige Unfihigkeit des Menschen liegt nach Luther
inder Erbsiindenlehre begriindet. Aus ihr heraus kommt es nicht zu einer echten
Seinsverbindung in der Seele. Das katholische Gegenbild hat also mit ,Metaphysik’
wie Pr. meint, wenig zu tun, noch weniger ist es ,oystem’, wohl aber enthilt es die
in der Analogie begriindete Verbindungsméglichkeit von Gort und Mensch — bei
aller Souverdnitit Gottes, der immer Urgrund bleibt. Hier ist somit der Titigkeit
des Geistes tiefste innere Moglichkeit gegeben zu echter Konformitit mit Christus
in Freundschaft und Brautschaft, in Verbindung von Eros und Agape. Die Souverini-
tit des Geistes sprengt diese von Gott ausgehenden und in ihm ruhende Synthese
nicht, sondern schafft sie im Spiritus Creator, gerade als Creator. Weisweiler

2. Geschichte der Theologie

Corpus Christianorum. Series Latina. gr. 8, Turnhout 1953 ff., Brepols:
Vol. 1 et 2: Q. S. FL. Tertulliani Opera Omnia (XXVIII u. 1640 S., 4 Taf.)
1150.—Fr.; geb. 1350.— Fr. — Vol. 36: S. A. Augustini in Joannis Evan-
gelium tractatus CXXIV (XVIII u. 706 S) 475.— Fr.; geb. 560.— Fr. Vol.
103 s.: S. Caesarii Arelatensis Sermones (CXXII u. 1130 S.) 800.— Fr.;
geb. 965.— Fr. — Mit ehrlicher Dankbarkeit sei auch an dieser Stelle hingewiesen al‘lf
das grofle wissenschaftliche Werk, das von der belgischen Abtei Sankt Peter in
Steenbrugge geplant und geleiter wird und das nun die ersten s_dlwneng_en Schritte
mit Erfolg durchlaufen hat. Es handelt sich um nicht mehr und nicht weniger als um
die Ubertragung der Migne-Patrologie in unsere Zeit. Nachdem Dom E. Dekkers vor
vier Jahren in der Herausgabe des ,Clavis Patrum Latinorum® eine vielver-
sprechende Vorarbeit geleistet hatte, sah man dem Ersdue:pen der Tex‘tausgaben"rmt
berechtigter Spannung entgegen. Der Plan sicht vor, daf} die Series Latina 180 Binde
in gr. 89 zu je etwa 800 Seiten umfassen soll. ,Die mit Hilfe der Handschriften und
der erwihnten textkritischen Arbeiten verbesserten und vervollstandlgteg Texte
werden nach der in der Clavis angegebenen Ausgabe neu gedrucke. In den Fillen, in
denen es keine zufriedenstellende Ausgabe gibt, bietet das Corpus Christianorum
seinen Subskribenten eine vollstindig neue Ausgabe.“ Sollte su:h der gute Vorsatz,
pro Jahr zehn Binde erscheinen zu lassen, auch nicht im wortlichen Sinn ver-
wirklichen — etwas Geduld wird jeder Benutzer gerne aufbringen, solange er das
stete Fortschreiten des Werkes verfolgen kann. Im einzelnen ist hervorzuheben d'as
ansprechende Druckbild, welches durch gut sichtbare Zahlen am Rande den Verglc;ch
mit anderen mafgeblichen Textangaben (bei Migne, im Corpus Scriptorum Eccle-
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siasticorum, in den Monumenta Germaniae Historica usw.) leicht vollziehen lific.
Von den Herausgebern des Corpus vorgeschlagene Korrekturen werden in eigenem
Absatz am Ende der betreffenden Seiten vermerkt. — Ferner sei hingewiesen auf
diejenigen Vitertexte, deren Drucklegung zur Zeit im Gange ist, mit deren Er-
scheinen also nichstens zu rechnen ist: Ewsebii Vercellensis quae supersunt —
S. Augustini Enarrationes in Psalmos — S. Awugustini De Civitate Dei — Bedae
Venerabilis Opera homiletica. — Die dieser Zeitschrift zugesandte erste Lieferung
der Tertullian-Ausgabe gestattet einen genauen Einblick in die Arbeitsweise des
Corpus Christianorum und erweist als zutreffend, was im Prospekt versprochen
wurde: ,,Auf diese Weise hoffen wir, das Hochstmafl von philologischer Genauig-
keit und praktischer Verwendbarkeit zu erreichen.” E. Dekkers besorgte die Edition
der kleinen Schrit Ad Martyras und l6ste damit die wenig erreichbare Edition
von T. Bindley (Oxford 1894) ab. Fiinf qualifizierte Handschriften des 15. Jahrh.
liefern das Material. Als zweiter Text folgt Ad Nationes, bearbeitet durch
J. G. Ph. Borleffs, welcher bereits 1929 (nicht, wie S. XIII: 1923!) diesen Text
edierte und durch erneute sorgsame Kontrolle und mit Hinzuzichung modernster
technischer Mittel ihn auf die nunmehr vorliegende Form brachte. Gegeniiber der
Ausgabe von Reifferscheid-Wissowa (Corp. Script. eccl. lat. XX, 1890) fillt auf, wie
sehr der Tatsache schwacher Bezeugung durch eine einzige Handschrift (cod. Par. lat.
1622 saec. IX = Agobardinus) Rechnung getragen wird. Aus der Sicht des Kirchen-
geschichtlers ist durchaus begriiffenswert, dafl gerade diese Schrift des Afrikaners, fir
deren wichtigste Teile ein brauchbarer Kommentar vor 13 Jahren geschaffen wurde
(M. Haidentballer, Tertullians zweites Buch Ad Nationes. .., Paderborn 1942), in
der neuen Ausgabe um so zuverldssiger als Erginzung des Apologeticum zur Ver-
fiigung steht. — Schlieflich mufl anerkennend erwihnt werden, was den Textrezen-
sionen vorausgeschickt wird: eine fiinfseitige Einleitung, die das notwendige Wissen
iiber Tertullian, seine vorliegenden und verlorenen Schriften und deren wichtigste
Codices vermittelt; eine Bibliographia selecta von immerhin 16 Seiten, die sich nicht
nur durch geschickte Auswahl empfiehlt, sondern auch durch eine drudktechnische
Ubersichtlichkeit, wie sie meistens nicht geboten werden kann; schliefflich vier Tafeln,
von denen drei die Bezeugung der Tertullian-Werke innerhalb der altchristlichen
Literatur veranschaulichen, wihrend die vierte fiir 40 (z. T. verlorene) Handschriften
und fiinf Ausgaben (bis zur Wiener Ausgabe incl.) das Vorhandensein von Tertullian-
Texten schematisch nachweist. — Abschliefend soll noch einmal volle Anerkennung
erfolgen mit dem Wunsch, daf die mutigen Herausgeber die sich aufwerfenden
Schwierigkeiten gliicklich iberwinden mogen. Vermutlich wird der eine oder andere
Punkt zu Kritik und Verbesserungsvorschligen Anlaf geben — die Freude iiber
ein solches Werk und das gespannte Warten auf die folgenden Binde diirften durch-
aus vorherrschen. Rottges

Rabbow, P., Scelenfiihrung. Methodik der Exerzitien in der Antike. kl. 8°
335 S.) Miinchen (1954), Ksel. 24.— DM. — Mag in dieser Untersuchung auch der
theologische Aspekt nicht in dem Maf} beriidssichtigt sein, wie es der Titel vermuten
liflt, so rechtfertigt doch die behandelte Fragestellung eine Besprechung im Rahmen
dieser Zeitschrift. Wie weit der Verf. ein theologisches Ziel mitberiicksichtigen wollte,
ist nicht leicht zu sagen. Thm kam es vor allem darauf an, die mafigeblichen Philo-
sophen der romischen Kaiserzeit auf ihren Beitrag zum System methodischer Seelen-
fﬁgrung zu iiberpriifen. Bei Marc Aurel, Plutarch, Seneca, Epiktet und anderen Ver-
tretern dieser antiken Epoche ist ,entdedkt und grundlegend vorgebildet mit frap-
pierender Gleichheiz und charakteristischer Verschiedenheit: die Technik der Exer-
zitien und psychoasketischen Akte; die Praktiken methodischer Willensbeeinflussung
und Selbstdisziplinierung; die Technologie der sittlichen Lebensbehandlung und
-meisterung® (15f.). Vorwiegend unter psychologischen Gesichtspunkten wird das
iiberlieferte Material zusammengefaflt und geordnet. So gilt z. B. ein Kapitel den
wExerzitien der Betrachtung und Bedenkung® (23—150). Die Aufzeichnungen Marc
Aurels erweisen sich als Beispiel psychagogischer Praxis vor allem beziiglich der
streng gegliederten Meditation, deren abendlindische Methode ihrem Ursprung
nach eine rhetorische ist (87). Seneca bietet ein plastisches Beispiel einer ,Ubung der
guten Gedanken® (100 f.); in der Schule Epikurs hat die Methodik der Beherzigungs-
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akte ihre klassische Stitte (127f); der Stoiker Epiktet entwickelt ein Ubungs-
system, wo durch Riickfithrung der Empfindungen auf seinen Kanon die »Priifung
(Dokimasie) der Vorstellungen* geboten wird mit dem Ziel der Unerschiitterlichkeit
gegen die ,bedachten® Lebensfille (132f.) usw. — Ein weiteres Kapitel gilt den
»Exerzitien der vorbereitenden Fassung (Praemeditation)® (160—179), ein 3. heific
,Exerzitien des Lebens. Technik der Lebensbehandlung und Lebensmeisterung.
System der Hilfen. Die ,\Wachsamkeit* * (223—259). In besonderer Eindringlichkeit
weisen die Ausfilhrungen, die dem psychagogischen Selbstgesprich, der Selbstbeein-
flussung durch verbale Akte und dem psychagogischen Schreiben gewidmet sind und
in welcher — dem Plan nach — ,Parallelen der christlichen Seelenleitung und der
modernen Psychotherapie® nachgewiesen werden (189—214), den priesterlichen Seel-
sorger auf Moglichkeiten hin, die erfahrungsgemif in erstarrender Aszese allzusehr
unberticksichtige bleiben und deren Beachtung auch fiir diesen nicht Uberschitzung der
natiirlichen Seelenfaktoren bedeuten miifite. — Zur besseren Wertung der gesamten
Studie miifite wohl seitens der Psychologie das Urteil, das unter dem Aspekt der Ge-
schichte abgegeben wird, erginzt werden. Die gewiihlte, aber eigenwillige sprachliche
Formulierung und die nicht immer iibersichtliche Drucktechnik erschweren die An-
nahme der Resultate ohnehin. — Es sei noch die Frage angeschnitten, warum Verf. in
so reichem Mafle die Betrachtung der dhristlichen Exerzitienbewegung der neueren
Zeit, in deren Mittelpunkt die Ignatianische Methode steht, mit der Interpretation
der antiken Texte verbindet. Geschieht dies nur, um ein mehr zufilliges Ubereinstim-
men oder Divergieren festzustellen? Oder soll die dhristliche Psychagogik der Neu-
zeit dazu dienen, die nur diirftig iiberkommenen Texte der Antike zu ergiinzen und
zu erliutern? Oder soll sogar ein kausaler Zusammenhang festgestellt werden? Diese
dritte Moglichkeit scheidet wohl deshalb aus, weil das Hauptinteresse R.s deutlich
bei den erwihnten klassischen Autoren liegt. Und weil schliefilich ein Ubergang iiber
die vielen Jahrhunderte kaum gefunden werden konnte, ohne daf} die gleichen Sach-
verhalte bei den frithchristlichen Autoren, den Kirchenvitern und -schriftstellern ge-
priift wiirden. Tatsichlich findet die Patristik so gut wie gar keine Erwihnung. Die
an zweiter Stelle erwihnte Moglichkeit wiirde aber eine durchschlagende Begri.indunﬁ
verlangen, warum eine Erginzung des einen durch das andere gerechtfertigt ist. Da

in solcher Untersuchung nicht gut die Ignatianische Exerzitienpraxis in ihrem wesent-
lichen Zug, nimlich ein #bernatiirliches Instrument der Seelenkultur zu sein, erfafit
werden kann, sicht wohl jeder ein. Dennoch wire angebracht gewesen, dafl das aus
der christlichen Exerzitienpraxis Mitgeteilte deutlicher als peripher gekennzeichnet
worden wire. — Jeder, der die menschliche Seele, wie auch jeder, c_ier a.:iie Antike in
ihrer geistesgeschichtlichen Entwicklung besser kennen méchte, wird in dem Buch

achtbare Werte an Urspriinglichkeit und inhaltlichem Reichtum finden.
Rottges

Schneider, C., Geistesgeschichte des Antiken Christentums. 2 Bde. gr. 8° (LI
u. 743; XII u. 424 S.) Miinchen 1954, Beck. 65.— DM. — Wer zuniichst auf Grund
der 1200 Textseiten sich in Hoffnung wiegt, die angeschnittenen Fragen mit gebote-
ner Ausfiihrlichkeit vorgelegt zu bekommen, wird wahrscheinlich nach Kenntnis-
nahme feststellen, daf entweder die 1200 Seiten dennoch nicht ausreichen oder dafl es
der angeschnittenen Fragen zu viele gibt. Man kann den gewaltigen Plan des Verf.s
iiberhaupt nicht zu iiberschauen versuchen, ohne daf eventuell denkbare Abgrenzun-
gen des Stoffes ebenso rasch wieder aus den Augen schwinden: Unter diesem Thema
gibt es einfach keine Kompendienmethode, keine objektiv geschlossene Auswahl und
vor allen Dingen kein — wie Sch. es im Vorwort als Ideal des Historikers angibt —
reines Beschreiben der Phinomene. Dasjenige, was in fritheren Epochen die ,schwache
Stelle* der Religionsgeschichte war, kann heute ebenso leicht zur Gefahr werden:
Man beschreibt Phinomene; man findet Abnlichkeit der Phinqmene. Aber im Zu-
sammenstellen der ihnlichen oder gar gleichen Phinomene wird unausgesprochen
der Kausalnexus behauptet, und zwar wegen der Ahnlichkeit. Im Zusammenstellen
und im Nacheinanderbeschreiben interpretiert man bereits — meistens sehr eigenwil-
lig. — Das Werk von Sch. verfillt in weitem Mafle dieser Krankheit. Ein ungeheurer
Aufwand an geschichtlich-positivem Material wird aufgeboten; aufgeboten gegen —
so merkt man die Absicht des Verf. — das Dogmatische der Gottlichen Offenbarung.
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Das Ergebnis ist aber eine Intensitit an ,Dogmatik’, wie sie stirker nicht gedacht
werden kann. — Selbstverstindlich mufl anerkannt werden, dafl der Verf. (heute
Kulturreferent der Stadt Speyer, vorher Univ.-Prof. in Konigsberg) eine souverine
Kenntnis des gesamten Altertums unter Beweis stellt. Nicht weniger imponiert die
Schreibweise, die solcher Sturzflut positiver Fakten den Eindruck fesselnder Eleganz
verleiht. Es sei auch lobend anerkannt, wie der Verlag auch diesmal durch eine prich-
tige Ausgabe fiir seine hohen Ziele wirbt. Aber ernste Bedenken bleiben. Diese be-
ginnen, wenn man im Vorwort liest: ,Der Verfasser scheut sich nicht, damit wieder
an die abgerissene Tradition der Geschichtsschreibung des 19. Jahrhunderts anzu-
kniipfen; sie bleiben, wenn man den Verlauf der Darstellung verfolgt; und sie wer-
den gar bestirkt, wenn man feststellt, dafl das Lebenswerk qualifizierter Religions-
geschichtler fast unberiicksichtigt bleibt. Man sucht manchen Namen vergebens, den
man erwarten diirfte: Priimm, Poschmann, Delehaye und andere allenthalben aner-
kannte Wissenschaftler werden nicht einmal erwihnt. Einerseits ist zwar verstindlich,
dafl Verf. aus praktischen Griinden sich nicht entschliefen konnte, alle sein Stoff-
gebiet beriihrenden Auseinandersetzungen aufzunehmen und mit begriindeter Stel-
lungnahme personlich zu entscheiden. Anderseits kann aber ein ganzer Komplex da-
zugehdriger Wissenschaftlichkeit nicht einfach verleugnet werden: Was einmal mit
soliden Argumenten aufgestellt worden ist, kann bekanntlich nur durch noch solidere
Gegenargumente gestiirzt werden. — Plan und Anordnung des Stoffes werden durch-
aus dem Willen gerecht, eine geistige Strukturanalyse der ersten christlichen Jahr-
bunderte zu schaffen. Sieben grofle Kapitel dienen der Bewiltigung des Prozesses,
dessen erstes Teilthema iiber den geistigen Untergrund des Frithchristentums handelt
und dessen letztes im Rahmen des Ergebnisses den bezeichnenden Titel trige: ,Alles
Erfiillung und nirgends Ende®. 50 Seiten werden der Lehre und Person Jesu gewid-
met (29—78), darin z. B.: ,Wir haben an einer Reihe von Einzelziigen gesehen, wie
auf diesen Jesus die Ziige sterbender und auferstehender hellenistischer Gotter, grie-
chischer Heilandsfiguren, antiker Gottherrscher und Gottmenschen und alttestament-
lich-jiidischer Messiasbilder iibertragen wurden...“ (75). Einige Seiten weiter: ,Fiir
den Historiker gibt es nur zwei Moglichkeiten, die Auferstehungsverkiindigung der
Schiiler Jesu zu verstehen: entweder geht sie auf visionire Erlebnisse zuriick oder
auf die Ubertragung des Mythos vom auferstandenen Gott.* — Der 2. Bd. ist sicher-
lich mehr als Grundlage sachlicher Diskussion geeignet: Kap. 5 ,Darstellung® (1 bis
272) spricht iiber Wort und Schrift — Kunst — Kultische Gestaltung — Organisation
und Recht. Kap. 6 ,Die Durchsetzung® (273—306) ist untergeteilt: Die geistige
Durchsetzung der Antike mit christlichen Ideen — Angleichung und Ubernahme —
Macht und Gewalt. Es fehlt hier der Raum, um in vollstindiger Wiedergabe des 13-
seitigen Inhaltsverzeichnisses konkrete Vorstellungen von dem Reichtum, man darf
sagen: von der Vollstindigkeit der behandelten Materien zu bieten. Wie gesagt: Es
ist alles einbeschlossen, was irgendwie als Bildungsfaktor oder Auswirkung des An-
tiken Christentums zur geistigen Struktur dazugehdrte. Es fehlt nur an Vollstindig-
keit, wo es sich um Aufzeigen méglicher Theorien, bereits gefiihrter Beweise oder —
wo es um die Ansichten des Verf. geht — des Sicherheitsgrades handelt.
Rottges

De Clercq, V.C. (C.1.C.M.), Ossius of Cordova. A Contribution to the Hi-
story of the Constantinian Period (The Cathol. Univers. of America, Studies in Chri-
stian Antiquity, 13). gr. 80 (XXXI u. 561 S.) Washington 1954, The Catholic Uni-
vers. of America Press. 6.— $. — Auch wenn das Pridikat ,Ein Werk, das seit lan-
gem dringend erwartet wurde® nicht so abgegriffen wire, konnte es in diesem Fall
mit bestem Gewissen erteilt werden, Wer die verwidkelte Epoche der arianischen
Streitigkeiten zu sichten versucht hat, spiirte mit ziemlicher Notwendigkeit das Auf-
treten und die Person des Ossius von Cérdoba wie ein Buch mit Sieben Siegeln. Je
mehr man dabei in Rechnung stellen mufite, daf} dieser Bischof in den Ereignissen
seiner Zeit viel mehr, als vermutet, mitgemischt hat, um so storender erlebte man die
Liicke, diesen Mann nicht in einem Gesamtbild erleben zu kénnen. Desto erfreulicher
die Feststellung, dafl vorliegende Studie, die als Dissertation eingereicht wurde, diese
Liicke giiltig zu schliefen imstande ist. Die Durchfithrung, fiir die der Rahmen so
weit gespannt wurde, wie auf irgendeine Weise eine sachliche Berechtigung vorliegt,
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erfolgt in 8 Kapiteln: Das Land und die Stadt des Ossius (1—42) — Die frithen
Jahre des O. (ca. 256—300) (43—84) — O. auf dem Konzil von Elvira. Verfolgung
des Diokletian und Galerius (85—147) — O. am Hofe Konstantins (312—326). Das
Aufleben von Donatismus und Arianismus (148—217) — O. auf dem Konzil von
Nizaea (218—28?) — Die Nachnizaenische Periode. O. auf dem Konzil von Sardica
(290—405) — Die letzten Jahre des O. (406—458) — Der Fall und der Tod des O.
(459—530). Diese Titel vermdgen anzudeuten, welche Menge kirchengeschichtlichen
Stoff.es beriidksichtigt, welche Anzahl dunkler und umstrittener Fragen erneut auf-
gegriffen und anﬁgsdmltten werden; sie verraten jedoch nicht ohne weiteres, mit wel-
cher Gewissenhattigkeit der Verf. sich jeder einzelnen umstrittenen Frage stellt. Z.B.
widmet er 5 Seiten allein der Frage, ob der Name richtig ,Hosius®, ,Osius® oder
»Ossius* lautet. Er entschlieft sich fiir die 1911 von C. H. Turner (JThStud 12
[1911] 275—277) als allein richtig verteidigte letztere Form; und dies tut er nicht,
ohne einen praktischen Uberblick iiber den Gebrauch der verschiedenen Namensfor-
men von der Frithzeit bis heute zu bieten (44 ff.). Es kann an dieser Stelle keine Rede
davon sein, die vom Verf. vorgetragenen und verkniipften Einzelergebnisse auch
nur in gedringtester Form zu erwihnen. Thm kam es nicht einmal so sehr darauf an,
fertige und eindeutige Ergebnisse vorzutragen, als vielmehr den jeweiligen Frage-
stand in jeder Richtung klarzulegen, einen Uberblick zu bieten iiber die vorhandenen
und nicht vorhandenen Quellennachweise und in vielen Fillen die theoretischen
Lgsungsversuche der Fachleute untereinander abzuwigen. Diese Zuriidhaltung des
Verf.s, in verwickelten Problemen eine eindeutige Entscheidung zu treffen, braucht
wirklich nicht als iibertriebene Vorsicht gebrandmarkt zu wer(i:n: In einer solchen
Situation der Geschichtsschreibung kommt es nicht nur darauf an, viele Wege zu
offnen, sondern auch darauf, sie offen zu lassen. Besondere Sorgfalt hat er solchen
Teilgebieten zukommen lassen, deren Quellenmaterial bisher nicht geniigend fiir den
biographischen Komplex beriicksichtigt wurde: z.B. beziiglich des Verhiltnisses zwi-
schen dem spanischen Bischof und Konstantin, beziiglich seiner Teilnahme an den
frithen donatistischen Auseinandersetzungen, beziiglich seiner Urheberschaft an den
Glaubensformeln von Nizaea und Sardica usw. Das letzte Kapitel kénnte als Muster-
beispiel sorgsamen Abwiigens bei geschichtlicher Schilderung dienen: Zunichst werden
die doktriniren Spaltungen innerhalb der antinizinischen Koalition dargelegt; sie
bilden den Rahmen, innerhalb dessen die unerwartete Inkonsequenz des O. deutlich
wird. Uber letztere werden die Zeugen der alten Zeit gehort, begonnen mit Foeba-
dius von Agen bis zum Menologium Graecorum aus dem 10. Jahrh. Die Geschichts-
schreiber seit Baronius werden klassifiziert entsprechend ihrer Stellungnahme zum
Fall des O.; es gibt da vier Gruppen, deren Theorien von der radikalen Schuldlosig-
keit des O. (Massari, Maceda, Sancho del Castillo) bis zum anderen Extrem, da ném-
lich O. freiwillig die zweite sirmische Formel unterzeichnet habe (Jullian, Caspar,
Thouvenot), in verschiedenen Graden variieren. Verf. geht schrittweise weiter in der
Uberpriifung des Materials, bis er schlieflich zwei unleugbare geschichtliche Tatsachen
herausschilt: dafl O. um 357 kirchliche Gemeinschaft mit den rigoristischen Arianern
Ursacius und Valens eingegangen sei und daf er die zweite sirmische Formel unter-
zeichnet habe (516 ff.). Des Athanasius Erklirung, dall Zwang, die dauernde kdrper-
liche und seelische Bedringnis, die Schrecken des Exils fiir einen Augenblick die innere
Widerstandskraft des O. iiberstiegen hitten, kann als die weitaus wahrscheinlichere
gehalten werden (524f.). — Der Wert vorliegender Arbeit wird nicht sehr getriibt
dadurch, daf Verf. trotz reichlicher Zitationsindices es fiir viele Quellenzeugnisse
unterliflt, die benutzten Ausgaben zu nennen. Auflerdem wiire, wenn auch nicht in
jedem Fall die absolut neueste Textausgabe herangezogen werden mufl, zweckmifig
Migne durch die Ausgaben des Wiener Corpus, der Berliner Ausgabe, der Bibliotheca
Teubneriana oder anderer leicht zuginglicher modernerer Serien zu erginzen.
Rottges

Dawson, Chr., Religion und Kultur. k. 8° (304 S.) Diisseldorf 1951, Schwann.
12— DM. — Ders, Dige Religion im Aufbau der abendlindischen Kultur. kl. 8°
(368 S.), Diisseldorf 1953, Schwann. 16.— DM. — Die Gifford-Stiftung an der Uni-
versitit Edinburgh hatte 1947 und im Winter 1948/49 den bekannten englischen
Konvertiten und Kulturhistoriker Dawson beauftragt, iiber die Bedeutung der Reli-
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gion fiir die menschliche Kultur zu sprechen. Die erste Reihe der Vorlesungen behan-
delt grundsitzlich, jedoch jeweils in konkreter Anschaulichkeit, wie aus dem Urgrund
der Religion und der Religionen die Gestalten vielfaltiger Kultur sich erheben. Da
fiir D. das Wesen der Kultur darin besteht, ,daf die Form des Lebens eine Form des
Gottesdienstes® sein soll, da er dem geradezu revolutioniren Einflufl der Religion auf
Kultur und Geschichte nachgegangen ist (im Islam, im Buddhismus), kann er fiir die
Gegenwart die Diastase von Religion und Kultur nur beklagen und die Forderung
erheben nach ,einer Bewegung geistiger Reintegrierung, die die lebendige Bezichung
zwischen Religion und Kultur wiederherstellt* (291). Er prigte die glickliche For-
mel, unsere vollig verweltlichte, diesseitig orientierte Kultur sei ein Kérper ohne
Seele, unsere Religion aber ein Geist ohne Korper. D. miiht sich in all seinen bis-
herigen zahlreichen, aber innerlich einheitlichen Werken um das Verstindnis dieser
verlorengegangenen und wieder zu gewinnenden Einheit. An den Problemkreisen
JProphetie und Weissagung’, ,Priestertum und Opfert, ,Konigtum®, ,Wissenschaft
und Recht® werden hier die Grundbeziechungen von Religion und Kultur eingehend
und mit Belegen aus den ausgezeichnet beherrschten Ergebnissen der Religionswissen-
schaft versehen, durchgesprochen und erhellt. — In der zweiten Reibe, die sich mit
dem Christentum beschiftigt — D. hatte in den oben besprochenen Vorlesungen die
christliche Religion bewufit ausgeklammert —, werden die religidsen Urspriinge der
abendlindischen Kultur offengelegt, der Anteil der Ménche an ihrer Entfaltung, die
Sakralkultur des Kénigtums herausgestellt, die byzantinische Tradition und ihr Ein-
fluf auf den Westen sowohl als auch auf die Bekehrung Osteuropas umrissen, die
hochmittelalterliche Welt der Kirchenreform, des Rittertums, der Stidtebildung und
Universititskultur in ihren Leistungen, aber auch in ihren Krisen geschildert. Als
Gesamtergebnis nicht nur dieses Bds. kann D. feststellen, dafl die Augenblicke der
lebendigen Verschmelzung einer lebendigen Religion und einer lebendigen Kultur die
schopferischen Ereignisse der Weltgeschichte sind und dafl im Vergleich damit alle
iuferen Leistungen auf politischem und wirtschaftlichem Gebiet verginglich sind und
ohne Bedeutung (354). Das ist ein mutiges Bekenntnis des weisen Historikers von
Oxford, der von der Hohe seines schonen Hauses die Kirchen, Kollegien und Fabri-
ken der Stadt betrachtet, jener Stadt, die ein Symbol der von ihm gefeierten Synthese
von Religion und Kultur genannt werden kann. Wolter

Talbot, C. H., The Anglo-Saxon Missionaries in Germany. Being the Lives of
SS. Willibrord, Boniface, Sturm, Leoba and Lebuin, together with the Hodoeporicon
of St. Willibald and a selection from the correspondence of St. Boniface, transl. and
ed. (The Makers of Christendom, ed. Chr. Dawson). 8° (XX u. 234 S.) London 1954,
Sheed and Ward. 16.— Sh. — Das Buch erschien als eine Gabe zum Bonifatius-Jubi-
lium von 1954. Eine knappe Einleitung entwirft die hauptsiichlichsten Probleme der
angelsichsischen Missionsarbeit auf dem Kontinent. Die 5bemahme eines verwilder-
ten Erbes der irischen Prediger, der grofiangelegte Plan eines territorial verfafiten
Kirchenraumes, der pipstlicher Fiihrung anheimgegeben werden soll, die von bene-
diktinischem Geist getragene Leistung der Willibrord und Bonifatius. T. untersucht
dann kurz, aber sehr treffend den historischen Wert der vorgelegten Quellenschriften.
AbschlieBend rechtfertige er Ubersetzung und Publikation fiir England. Er glaubt,
daf die Vernachlissigung der angelsichsischen Heiligen — im Gegensatz zu dem leb-
hafteren Interesse an irischen und frinkischen Gestalten — so zu erkliren sei, daf
man in England nicht gerne wahrhaben wollte, mit wie kriftigen und unlésbaren
Banden das Land von jeher mit dem Heiligen Stuhl verbunden gewesen war. Die
Leben der irischen und frinkischen Heiligen lieferten dagegen willkommene Argu-
mente fiir ihre Unabhingigkeit, ja ihres Antagonismus gegeniiber der romischen
Kirche. So mag nach Meinung des Verf. gerade fiir England ein aufmerksames Stu-
dium dieser iiberschenen Quellen von hohem Nutzen sein. Fiir uns bleibt dariiber
hinaus wertvoll die bibliographische Einleitung (XIXf.), die Einfithrung zu jedem
Teilstiicdk der Publikation und der sparsame, aber wesentliche Anmerkungsapparat
zum Text. Wolter

Jordanide Saxonia O.E.S.A. Liber Vitasfracrum. Ad fidem codicum re-
censuerunt, prolegomenis, apparatu critico, notis instruxerunt R. Arbesmann O.S.A.
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et W. Himpfner O.S. A. (Cassiciacum, Stud. in St. Augustine and the Augustinian
Order, 1, American Series). 8° (XCIV u. 548 S.) New York 1943, Cosmopolitan
Science and Art Service Co.; Deutsche Auslieferung: Augustinus-Verlag, Wiirzburg.
18.50 DM. — Wiihrend des 2. Weltkrieges erschien die vorliegende textkritische Aus-
gabe des Vitasfratrum des Augustiners Jordan von Sachsen. Wir begriifien die Be-
reitstellung der Restauflage fiir den deutschen Raum, zumal Gestalt und Werk Jor-
dans fiir die Kirchengeschichte des deutschen Spitmittelalters von vielfacher Bedeu-
tung gewesen ist. Eine umfassende Darstellung von Leben und Schrifttum Jordans
leitet das Werk ein. Im Anhang findet sich die zur Zeit giiltige textkritische Ausgabe
der Augustinusregel. — Das Leben Jordans v. Quedlinburg (c. 1299 — c. 1370) um-
fafle die kirchengeschichtlich iiberaus bewegte Epoche der pipstlichen Residenz zu
Avignon. Studien in Bologna und Paris zogen den hochbegabten jungen Ordensmann
in die noch durchaus abendlindisch einheitliche Welt der rechtswissenschaftlich und
theologisch interessierten Kreise des immer stirker zentralistisch sich verfassenden
Papsttums. Auf der Welle des Erfolgs der grofien Bettelorden hatte sich die rémi-
sche Kirche in eine Position tragen lassen, welche nur durch die Bindung an eine
franzésische Einflufnahme daran gehindert wurde, zum vollen Austrag zu kommen.
Als theologischer Lehrer, Prediger, Schriftsteller, als Inhaber hoher Ordensimter und
Beauftragter der Kurie besal Jordan ein ausgedehntes theoretisches und praktisches
Wissen vom inneren und dufleren Leben der Kirche seiner Zeit. Die angesehene Stel-
lung seines Ordens im 14. Jahrhundert spiegelt sich wider in der weitgespannten
Titigkeit des deutschen Augustiners, dessen Personlichkeit (XXIf.) getragen wurde
von einer bewunderten Harmonie des Charakters, in dem feste Klugheit, liebens-
wiirdiges Verstindnis und religioser Eifer sich abzeichnen. Der groflangelegte Kom-
mentar zur Augustinusregel, als den wir die Vitasfratrum ansehen miissen, ist das
Herzstiick des literarischen Werkes Jordans. Neben den Collectanea Augustiniana,
einer Expositio Dominicae Orationis, ist noch eine Reihe von Predigtsammlungen zu
nennen nebst Trakrtaten iiber Einzelfragen des geistlichen Lebens, welche alle be-
zeugen, dafl Jordan neben ausgebreitetem theologischem Wissen einen tiefen, warm-
herzigen religidsen Geist besafi. Die Vitasfratrum haben auf die folgenden Gene-
rationen des spiten Mittelalters einen weitreichenden Einflufl ausgeiibt. Eben darum
erschlieflt uns die vorliegende Edition ein wichtiges Quellenstiids zur Geschichte spit-
mittelalterlicher Spiritualitdt. Verf. berichten iiber den Ursprung des Werkes (XLVII
bis LVI), dem die dominikanische Vorlage des Gerardus v. Fracheto nicht nur den
Anstoff gegeben hat, sondern auch formal von Nutzen war. Siebzehn Handschrif-
ten werden analysiert und gruppiert in zwei Abteilungen (italienischer und deut-
scher Provenienz); frithere Ausgaben und Ubertragungen sind aufgefiihrt. Die Be-
deutung der Vitasfratrum fiir die Kenntnis der Augustinusregel und die Friih-
geschichte des Augustinerordens wird betont. Die Edition selbst mit doppeltem Appa-
rat (1—442) und Anmerkungen (445—481) ist ausgezeichnet. Wolter

Pantin, W.A., The English Church in the Fourteenth Century. Based on the
Birbedk Lectures, 1948, 8 (XII u. 292 S.) Cambridge 1955, University Press.
25.— Sh. — Fiir die objekrive Wertung der mittelalterlichen Kirchengeschichte Eng-
lands bedeutet dieses Buch einen auflergewdhnlich guten Beitrag. Es riickt ab von der
immer noch gingigen Methode, die Jahrhunderte vor der Glaubensspaltung von
dieser her zu sehen und aufzuarbeiten. P. geht anders voran, fragt danach, wie sich
das 14. Jahrhundert gebe als Weiterfiihrung der Anregungen des 13. Jahrhunderts,
als Verwalterin des reichen Erbes einer Zeit, die man als den I-Itih.epunkt mltt'elalter-
licher Entwicklung betrachtet. Zentralisation und Reform der Kirche, Aufstieg und
Macht der Universititen und Bettelorden, das fruchtbare Spannungsverhiltnis der
geeinten englischen Kirche zum selbstbewuflten englischen Staat sind die Problem-
kreise, welche Verf. untersuchen will. Im 1. Teil (Kirche und Staat) legt er zunichst
die gesellschaftliche Struktur der englischen Kirche dar (9—29), das Patronatsrecht
und Benefizienwesen (30—46), Vorgang und Auswirkung pipstlicher Provisionen
(47—75) und schlieBlich die Beziehungen zwischen England und dem Heiligen
Stuhl (76—104). Der 2. Teil (Geistiges Leben und die Kontroversen der Schulen)
beschiftige sich mit den scholastischen Institutionen und ihren Trigern (105—122),
den wichtigsten Gegenstinden der gingigen Auseinandersetzungen (123—135) und
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einigen fithrenden Personlichkeiten, etwa Richard Fitzralph, Adam Easton, Thomas
Brunton (136—188). Besonders wichtig ist der 3. Teil (Religidse Literatur), in dem
P. die wenig bekannten, aber ungemein einflufireichen Pastoralhandbiicher der Zeit
analysiert (189—219), das geistliche Schrifttum in englischer Sprache bekannt macht
(220—243) und abschliefend die Literatur ,des Goldenen Zeitalters der englischen
Mystik erschliefit (244—262). Ein schmaler Anhang (262—280) bringt bisher un-
veroffentlichte Texte aus englischen Handschriften, welche den Gesamtuntersuchun-
gen gedient haben. — Diese Ubersicht verrit, dafl kein Gesamtbild des f]al'lrl-n.m—
derts entworfen wird. Um seines methodischen Zieles willen hat P. sorgfiltig die
drei genannten Problemgruppen gewihlt, weil an ihnen sowohl die geschichtliche
Kontinuitit einleuchtend sichtbar wird und gerade sie bisher zu Fehlurteilen den
hiufigsten Anlafl gegeben haben. Das Ergebnis ist bedeutsam: ,Nichts kénnte (nun-
mehr) klarer sein als die Einsicht, dafl die englische Kirche des 14. Jahrhunderts sehr
bewufit ein Teil der universalen Kirche war, in ihrem Kirchenregiment sowohl als
auch in ihrem intellekruellen und geistlichen Leben. Und all das wurde erreicht ohne
Minderung nationaler Eigentiimlichkeit — denn es war das Zeitalter der Rolle,
Chaucer und Langland“ (5). Dieses Ergebnis setzt sich zusammen aus einer Fiille
kluger Urteile iiber vielfach umstrittene Vorginge und Tatbestinde. Bei der Unter-
suchung iiber das pipstliche Stellenbesetzungsrecht wird das iibliche dunkle Bild
der Geschichtsdarstellungen erhellt und die gravamina entsprechend in ihren sinn-
vollen Zusammenhang geriickt. Selbst wihrend der Regierung Clemens’ VI. (1342
bis 1352), die fiir grofziigige Provisionsmethoden bekannt ist, betrug der Anteil
ausldndischer Benefizieninhaber nur 1,8 %o, im allgemeinen lag der Prozentsatz unter
1,4%0. Dazu betont P., dafl die Provisionen vor allem im Dienst der kirchlichen
Wissenschaft gestanden haben, das Studium begabter junger Leute aus allen Be-
volkerungskreisen ermdglichten und zumal der Forschung dienten durch Zuweisung
von Benefizien an Gelehrte. Meist handelte es sich dabei nicht um Seelsorgs-
pfriinden. Ahnlich werden andere umstrittene Fragen durch Erhebung reichsten De-
tails ihrer Klirung zugefiihrt. Sehr eindrucksvoll ist die Aufarbeitung des erstaun-
lich groflen Materials an Handbiichern der praktischen Seelsorge. In einer Zeit,
welche keine Seminarausbildung kannte, blieb dem Priesternachwuchs neben der
Universitit und der Domschule vor allem das Pfarrhaus als Bildungsstirte. Die
Fiille der erwihnten Handbiicher und ihr reicher Inhalt beweisen, wie ernst diese
kirchliche Zentralaufgabe erfafit worden ist. Die ebenfalls recht ansehnliche Zahl
der englischen Erbauungsbiicher dieser Zeit liflt erkennen, daff auch den Laien in
steigendem Mafl Anteil gegeben wird am innersten Leben der Kirche. P. fiigt noch
ein Kapitel iiber die englische Predigt bei (235—239), weil er das 14. Jahrhundert
als die ,klassische Zeit der englischen Predigt des Mittelalters* ansieht. Dazu weist
P. noch hin auf die katechetische Bedeutung der Wandmalereien, deren Wieder-
entdeckung und Erforschung fast einen eigenen Wissenszweig herangebildet haben.
Das Kapitel iiber die englische Mystik gibt leider nur literarische Hinweise und
eine knappe Schilderung der Margery Kempe, deren Autobiographie erst 1939
wiederentcfedit und herausgegeben wurde, ein Beispiel hochgespannter Laienfrém-
migkeit, {iberaus charakteristisch fiir den Herbst des Mittelalters. — Fiir die inten-
sive Arbeit an sonst etwas von der Forschung vernachlissigten Zeitriumen der
Kirchengeschichte, fiir den erfreulichen Wandel des kirchlichen Geschichtsbildes im
englischen Raum, fiir die methodische Tatsache, daff nur aus der Erkenntnis des
ausgebreiteten Details ein objektives Urteil zustande kommen kann, sind diese
Birbeck Lectures von 1948 cin iiberzeugender Beweis. — Wir médchten im Zusammen-
hang mit den hier ertrterten kirchengeschichtlichen Problemen die Ankiindigung des
Verlags Herder (Freiburg) begriiflen, welche eine unverinderte Neuauflage des gro-
Ben Werkes Ludwig v. Pastors, Geschichte der Pépste, in Aussicht stellt. Trotz der
unaufhaltsam weiterschreitenden Einzelforschung wird der Riickgriff auf dieses
Standardwerk der Papstgeschichte der Neuzeit immer notwendig bleiben.

Wolter

Palmqvist, A. Die romisch-katholische Kirche in Schweden nach 1781.
1. Das Apostolische Vikariat 1783—1820 (Skrifter utgivna av Svenska kyrkohisto-
riska Foreningen, II. Ny Foljd, 8). gr. 8° (508 S.) Uppsala u. Stodkholm 1954, Alm-
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qvist u. Wiksell. 24.— Kr. — Skandinavien ist seit der Trennung von Rom im
16. Jahrhundert zum Missionsland geworden. Nirgendwo im Abendland sind die
Vélker als Ganzheiten so fern geblieben von der rémischen Mitte, bis auf den
h'(.:‘utlg.en Tag, wie in Dinemark, Norwegen und Schweden, Zunichst war wohl die
riumliche Isolierung von Kemegropa der Grund fiir den Fortbestand der Trennung,
dann kam die Krise der Aufklirung, der napoleonischen Wirren, die Bindung der
kontinentalen katholischen Krifte durch Aufgaben des Wiederaufbaus bei sich selbst.
Die grundsitzliche Sikularisierung des 19. Jahrhunderts setzte sich dann eben im
Norden so folgerichtig durch, dafl es dem 20. Jahrhundert als eine wohl aussichts-
lose Zielsetzung erscheinen muf, diese Linder zuriickzugewinnen in die Einheit der
universalen Kirche Jesu Christi. Trotzdem haben die Bemithungen nie ausgesetzt,
sind a:!.|§1 nicht ganz erfolglos geblieben. Man mag erinnern an Antonio Possevino,
an Konigin Christine. Im Zeitalter der aufgeklirten Toleranz begegnen wir in
Schweden sogar einem apostolischen Vikariat. Die Geschichte dieses Vikariats liege
fiir die Jahre 1783—1820 nunmehr vor, Es ist der erste Teilabschnitt einer
groflangelegten Geschichte der katholischen Kirche in Schweden von 1781 an. P. hat
ihn als Dissertation der Universitit von Uppsala vorgelegt. Wie alle diese nordischen
Doktorarbeiten ist auch die vorliegende Schrift das Zeugnis eines methodisch saube-
ren, iiberaus griindlichen Fleifles. Sie entwirft zunichst die zeitgeschichtlichen Grund-
elemente (Aufklirung, Staatskirchentum, Nationalkirchlicher Gedanke) (17—35),
schildert die Gemeindebildung in Stralsund (38—53), wo gleichsam ein Briicken-
kopf entsteht. Ein 1. Kap. berichtet von der Griindung des Vikariats in Schweden
selbst (54—117), ein 2. von den fiinf schweren Anfangsjahren bis 1788 (118—215),
im 3. Kap. kommen die zerriitteten Verhiltnisse zwischen 1788 und 1797 zur Sprache
(216—306). Von 1797 bis 1805 gibt es nur mehr ein Provikariar (307—359). Wihrend
der letzten 15 Jahre des behandelten Zeitabschnitts der vorliegenden Arbeit wirke
nur noch ein Vikar allein (360—423). Das Schlufkapitel (424—446) behandelt die
innerkatholische Problematik, die schwedische Religionspolitik, die Verhiltnisse in
Schweden im Vergleich mit denen anderer Linder. Ein ausfiihrliches Verzeichnis der
ungedruckten Quellen ist beigegeben, fiir das man dem Verf. besonders danken
mufl (469—479); sehr umfangreich ist auch der Hinweis auf gedruckte Quellen und
Literatur (479—500). Weil Verf. nicht nur die schwedischen Archive, sondern auch
die Sammlungen Roms (das Archiv der Propaganda, das vatikanische Geheimarchiv,
das Archiv der Gesellschaft Jesu) und die Nationalarchive von Paris, Lissabon,
Wien und Miinchen auf das einschligige Material durchforscht hat, konnte es ihm
gelingen, einen erstaunlichen Reichtum von Nachrichten zu sammeln. Aus ihnen hat
er in geduldiger Arbeit ein sehr genaues Bild der Vorginge dieser vierzig Jahre
zusammengesetzt. Dabei belieff er es aber nicht bei einem bloflen Zusammenfiigen
von Vorgingen, sondern entwarf zugleich sehr plastische Zeichnungen der Vikare
Nicolas Oster, Johann Theodor Raphael d’Ossery, Jean Baptiste Gridaine. Stets
bleibt der politische, geistesgeschichtliche Hintergrund sichtbar, so dafl der iiberaus
miihselige Fortgang der Vikariatsarbeiten zugleich viel verrit von den Verwick-
lungen auf der weltgeschichtlichen Bithne. Fiir den fernen Beobachter mag das In-
teresse an dem Einzelgeschehen gering sein, aber als Widerspiegelung einer auf-
regenden Zeit, die einen Gestaltenwandel ungeheuren Ausmafles auf allen Lebens-
gebieten herauffiihree, bleibt das vorliegende Werk auch fiir uns von hohem Wert. —
Die gelassene Objektivitit des Verf. bedarf eines rilhmenden Wortes. Desgleichen
der feine Takt, mit dem er die allzumenschlichen Vorginge im Vikariat zur Dar-
stellung bringt. Wie viel kleinlicher Arger, klerikaler Neid, kurzsichtige Engstirnig-
keit hat sich dort in kleinstem Raum angesammelt und den pastora}en Eifer gel'{emgnt.
Ein trauriges Schauspiel ohne den Trost heroischer Lichter im einzelnen. Wir sind
dem Verf. dankbar fiir seine sorgsame Fihrung, fiir die vielen wertvollen Teilergeb-
nisse, welche er gleichsam am Wege anbietet (zur Geschichte der Propaganda fide,
zur Entwicklung jansenistischen Gedankengutes im Frankreich des spiten 18. Jahr-
hunderts, zur Entwicklung protestantischer Toleranz u. v.m.). Stil und Sprache sind
gepflegt, wenn man bei uns auch nicht sage: das Episkopat, sondern der Episkopat
(26); statt Opinion wiirden wir ,6ffentliche Meinung® sagen, was eindeutiger be:
stimmt erscheine (84); statt ,regulirer Priester’ heiflt es wohl besser ,Ordenspriester
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(99); statt Witwenprinzessin wohl Prinzessinwitwe (100); diese und andere Kleinig-
keiten seien hier nicht als Tadel genannt, sondern nur als ein Beweis dafiir, daf} der
Rezensent dieses iiberaus wertvolle Buch mit der ihm gebithrenden Aufmerksamkeit
gelesen hat. Wir sehen der Weiterfiilhrung seines Planes mit gespannter Aufmerk-
samkeit entgegen. Wolter

3. Theologie der Heiligen Schrift

Enchiridion Biblicum. Documenta ecclesiastica Sacram Scripturam spec-
tantia auctoritate Pontificiae Commissionis de re biblica edita. 2. Aufl. kl. 8° (XV
u. 279 S.) Neapoli 1954, d’Auria; Romae, Ed. Comm. A. Arnado. — Diese neue
Ausgabe des Enchiridion Biblicum, das erstmalig 1927 von der Pipstl. Bibelkom-
mission herausgegeben wurde, ist sehr zu begriiflen; denn seit 1927 ist eine Reihe von
kirchlichen Dokumenten erschienen, die sich mit der Heiligen Schrift befassen und
die sonst manchen nicht leicht zuginglich sind. Sie umfassen die Nummern 512—621.
Aber auch aus fritherer Zeit wurde noch verschiedenes nachgetragen (Nr. 8—10
14—15 23—24 31—33 35—36 41—47). Dafiir hat man einige Dokumente, die mehr
privaten Charakter hatten oder durch spitere Entscheidungen iiberholt sind, aus-
gelassen. Damit war gegeben, dafl auch die Randnummern geindert werden mufi-
ten. Doch wurden die fritheren Nummern in Kleindruds beigefiigt. Ein Sach- und
Personenverzeichnis erleichtern den Gebrauch. Brinkmann

Valjavec, F. (Herausg.), Historia Mundi. Ein Handbuch der Weltgeschichte
in 10 Banden. 2. Bd.: Grundlagen und Entwicklung der iltesten Hochkulturen. gr. 8°
(655 S.) Miinchen 1953, Lehnen. 28.80 DM. — Der Schwerpunkt dieses 2. Bds. der
Universalgeschichte liegt naturgemifl im Vorderen Orient, wo die iltesten, bekann-
testen und fiir die weitere Geschichte bedeutsamsten Hochkulturen entstanden und
sich entfalteten. Er ist deshalb auch fiir die alttestamentliche Wissenschaft als Rahmen-
darstellung von unmittelbarem Interesse und Wert, zumal der Volks- und Religions-
geschichte Israels eine relativ ausfiihrliche Behandlung zuteil wird. Zwei Ziige sind
charakteristisch fiir das Werk: es soll nicht so sehr duflere Geschichte in ihrer Vielfalt
der Gestalten und Ereignisse geboten werden, sondern Entwidslung der Kultur, und
es soll diese nicht blof in ihren empirischen Auflerungen, sondern in ihren Wurzeln
und bestimmenden Kriften sichtbar werden. Darum setzt die Darstellung regelmifig
schon in der der Hochkultur vorausliegenden Periode des Neolithicums an, iiber die
nur die Archiologie, die iiberall neben den literarischen Dokumenten zu ihrem vollen
Recht kommt, etwas aussagen kann. Das Bild bedeutender Einzelpersnlichkeiten
tritt kaum je plastisch profiliert hervor, aber es wird der Mensch in seiner wachsen-
den geistigen Entwicklung und der damit verbundenen steigenden Differenzierung
seines Lebensbereiches anschaulich. — Eine Reihe erstrangiger Fachkriifte ist fiir die
Darstellung der einzelnen Kulturen gewonnen worden. R. Anthes (Philadelpbia)
schildert in besonders klarer Linienfiihrung die lange und so vielen Wandlungen
unterworfene Kulturgeschichte Agyptens vom 5. Jahrtausend v. Chr. bis zum Ein-
marsch Alexanders (130—223). Fiir den mesopotamischen Raum behandelt 4. Moort-
gat (Berlin) in chronologischer Gliederung die sumerisch-akkadische Kultur vom
Chalkolithicum bis Ur III (224—260), wihrend G. Furlani (Rom) in sachlicher Ord-
nung durch die einzelnen Kulturgebiete (Sprache und Schrift, Religion, Recht, Kunst
usw.) der babylonisch-assyrischen Zeit fiihre (261—330). Weniger einflufireich und in
ihrer volklichen und kulturellen Abgrenzung und Entwicklung uns noch weniger ein-
sichtig ist das weite Gebiet Kleinasiens, von dessen Geschichte seit dem 3. Jahrtausend
bis zum Einbruch der Perser J. L. Myres (Oxford) nur ein skizzenhaftes, aber buntes
Bild zeichnen kann (449—483). Den von diesen drei groffen Kulturriumen umschlos-
senen und beeinfluflten Bezirk Syrien, Phonizien und Paldstina behandelt W. F. Al-
bright (Baltimore) mit besonderer Hervorhebung der Geschichte Israels bis zum Exil
(331—376). Seine besonders positive Einstellung zu den iltesten israelitischen Uber-
lieferungen ist bekannt. Es entspricht durchaus ihrer weitreichenden geschichtlichen
Bedeutsamkeit, wenn der Religion des kleinen Volkes Israel in diesem allgemein-
geschichtlichen Werk ein eigener umfangreicher Abschnitt gewidmet wird (377—448).
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Der Verfasser der bekannten ,Theologie des AT“, W. Eichrodt (Basel), hat ihn iiber-
nommen und meisterhaft gestaltet. Es diirfte zur Zeit keinen besseren kurzen Abrif}
geben, der so ausgeglichen und durchsichtig die wechselnde Problematik, die immer
wieder aufbrechende schopferische Kraft des Jahweglaubens und die besonderen An-
liegen und Charakteristika der einzelnen theologischen Strémungen im Laufe der
israelitischen Religionsgeschichte, angefangen vom Viterglauben bis zur spitjidi-
schen Gemeinde, darstellt. Gerade die klare Hervorhebung der positiven Werte man-
cher bis vor kurzem weniger geschitzter Richtungen, wie priesterliche Gesetzestheo-
logie, Kult, nachexilische Glaubensentwidklung, zeigen deutlich den erfreulichen Fort-
schritt deratl. Wissenschaft im sachgerechten Verstindnis des AT. — Auflerhalb dieses
vorderorientalischen Raumes behandelt der Bd. einleitend (1—129) die jiingere Stein-
zeit Europas (K. Tackenburg, Bonn) und Nordafrikas (M. Almagro Basch, Barce-
lona) sowie die Produktionsiulruren der Hirten, Pflanzer und Bauern (K. J. Narr,
Géttingen). Die Kulturen Indiens bis zur frithbuddhistischen Zeit sind von Chr. von
Fiirer-Haimendorf (London) und E. Waldschmidt (Géttingen), die des frithen China
bis zum Ende der Han-Zeit von W. Eberbard (Berkeley, Cal.) dargestellt (484 bis
564; 565—606). Zu den Hochkulturen des Alten Amerika gibt H. Trimborn (Bonn)
nur eine kurze Vorschau (607—617). Die eigentliche Darstellung soll in einem spa-
teren Bd. erfolgen. Haspecker

The Septuagint Bible. The Oldest Version of the Old Testament in the
Translation of Charles Thomson. Ed., rev. and enlarged by C. A. Muses. 80 (XX VI
u. 1426 S.) Indian Hills 1954, The Falcon’s Wing Press. 6.50 Doll. — Ch. Thomson
(1729—1824), einer der besten Grizisten seiner Zeit, unternahm als erster eine Uber-
tragung der Septuaginta ins Englische, nachdem er seinen Posten als ,Secretary of
the Continental Congress of the USA® 1789 aufgegeben hatte. Sein Ausgangstext war
der Cod. B in der Sixtinischen Ausgabe von 1587. Fast zwanzig Jahre arbeitete er
mit philologischer Akribie und dogmatischer Unvoreingenommenheit an dem Werk,
das zuerst 1808 in Philadelphia erschien. Die Neuausgabe, ein gefilliger Bd. mit
kriftigem Druck und starkem Einband, ist fiir das breite Publikum bestimmt. Sie
enthilt weder irgendwelchen wissenschaftlichen Apparat noch erliuternde Fufinoten,
doch wurde der ganze Text sorgfiltig nach den Ergebnissen der heutigen Textfor-
schung iiberpriift und in vielen Einzelheiten korrigiert. Eine kurze Einleitung infor-
miert den Bibelleser iiber die Entstehung der Septuaginta und ihre Stellung in der
Uberlieferungsgeschichte des AT. Dabei wird allerdings ihre Bedeutung fiir die Frage
nach dem Urtext reichlich einseitig herausgestrichen, wie auch der wiederholte
reklamemiflige Hinweis, dafl die Septuaginta die Bibel sei, die Jesus und die Apostel
gelesen und zitiert hitten, allzu summarisch ist. Mit Riicksicht auf den erwiinschten
breiten Leserkreis (,both Jews and Christians“) enthilt der Bd. leider nur die proto-
kanonischen Biicher. Das ist fiir eine Ausgabe, die sich ausdriidklich als , The Septua-
gint Bible“ vorstellt, offensichtlich irrefithrend. Haspecker

Schmitt, E., Leben in den Weisheitsbiichern Job, Spriiche und Jesus Sirach
(Freiburger theol. Stud., 66). gr. 8° (XVI u. 208 S.) Freiburg 1954, Herder.
12.50 DM. — ,Leben* ist ein vielgestaltiger Begriff. Hier geht es nur um das Leben
des Menschen, und zwar nicht als Lebenswandel, sondern als ,jenes Gut, das Gott in
Fiille besitzt, das er dem Menschen in der Schépfung mitgeteilt hat, das er dem Men-
schen, der seinen Willen tut, verheifit und schenkt® (8). Das ist eine vorliufige Be-
schreibung, die aus den drei Biichern erwiesen und spezifiziert werden soll. In vier
groflen Kapiteln entledigt sich Sch. dieser Aufgabe. Das erste gehort der Philologie:
Hebriische Ausdriicke fiir ,Leben® und ihre Ubersetzungen (15—48). Der Wort-
stamm chajah in seinen Abwandlungen und die iibrigen bekannten anthropologischen
Termini des AT werden behandelt. Die beiden nichsten Kapitel beantworten die
Frage nach dem Woher des Lebens (Gott, Ursprung und Herr allen Lebens, 49—73;
die lebenspendenden Kriifte, 74—114). Unter letzteren sind solche Krifte verstan-
den, die nicht erstmalig Leben schaffen, sondern nach den Worten der Weisheits-
biicher dem Lebenden Leben bringen. Das sind objektiv die sittlichen Willensiufie-
rungen Gottes (als Wort, Weisheit und Gebot), subjektiv die persénliche Aneifnung
dieses Gotteswillens in den entsprechenden Tugenden. Auflerdem sind in diesem
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3. Kap. die sachlich weniger erheblichen bildlichen Ausdriicke (Baum, Quell, Weg,
Balsam, Gesetz, Buch des Lebens), die zu Leben in Parallele gestellten Begriffe (Licht,
Friede, Heil, Gnade, Gliick) und die Aussagen iiber den Tod behandelt. Nach diesen
langen Vorbereitungen kommt Kap. 4 (Das Wesen des Lebens, 115—188) zur eigent-
lichen Frage. Nach kurzen Darlegungen tiber Triger und Wertung des Lebens wird
folgende Begriffsbestimmung gegeben: ,Leben ist die gottebenbildliche, in Dauer
und Gehalt moglichst vollkommene, aber doch steigerungsfihige und von Gott zu
vervollkommnende Seinsweise des Menschen® (122). Der Akzent liegt auf der inten-
siven und extensiven Offenheit und Fiille des Begriffs, die in den folgenden Ab-
schnitten dadurch erwiesen werden soll, dafl die verschiedenen inhaltlichen Stufen des
Begriffs dargelegt und aus den drei Biichern belegt werden: natiirliches, hheres,
ewiges Leben. Im Erweis des letzteren liegt das eigentliche und einzige Problem der
Studie. Ein glatter Beweis ist nicht zu erwarten; aber auch eine iiberzeugende Wahr-
scheinlichkeit zu erweisen diirfte Sch. nicht voll gelungen sein. Einige ziemlich vage
Hinweise auf ein jenseitiges Leben (wohl zu unterscheiden vom Dasein in der Scheol)
in Spr und Sir sind durchaus annehmbar, aber gerade die deutlichsten Stellen, auf die
immer wieder zuriickgegriffen werden muf, sind zumal in Spr und Sir (z.B. Spr 11,
7a 12,28 14, 32 Sir 1, 13) textlich sehr unsicher, von Job 19, 25f. ganz zu schwei-
gen. Dabei wirke es stérend, wenn zumeist die textkritisch unsicherere, aber dem Be-
weis giinstigere Lesart angenommen wird. Dafl Spr 3, 16 10, 27 ,,wohl an das Leben
im Reiche des Messias gedacht® (187) sei, ist in keiner Weise anzunehmen. Die all-
gemeinen Uberlegungen, mit denen Sch. seine Interpretationen zu stiitzen sucht, daf
die Weisheitslehrer das Ungeniigende des diesseitigen Lebens und der diesseitigen
Vergeltung erkannt und daher an ein Jenseits gedacht haben miifiten, und daf in den
Texten als Gottesoffenbarung ein tieferer Sinn enthalten sein konne, als die atl.
Schriftsteller verstanden hitten (wofiir leider der Nachweis nicht erbracht wird),
kinnen die Sache nicht entscheiden. So bleibt die alte Frage wohl auch weiterhin ohne
iiberzeugende Losung. Als sehr sorgfiltige und vollstindige Sammlung aller das Le-
ben betreffenden Aussagen der drei Biicher bleibt die Studie als Ganzes niitzlich und
wertvoll. Haspecker

Frey, H., Das Buch der Weltpolitik Gottes. Kapitel 40—55 des Buches Jesaja
(Botschaft des AT, 18) 4. Aufl. 80 (294 S.) Stuttgart 1954, Calwer Verlag. 12,50 DM. —
Lamparter, H, Das Buch der Weisheit. Prediger und Spriiche (Botschaft des AT,
16). 8° (319 S.) Ebd. 1955. 12.80 DM. — Die Neuauflage des Isaiaskommentars von
Frey ist bis auf ein paar unbedeutende Notizen ein unverinderter Abdruck der
3. Aufl., die 1939 erschien. In den aktuellen ,theologischen Besinnungen® spiirt man
deshalb noch recht stark die Auseinandersetzung mit den Ideologien des National-
sozialismus. Hier wire eine stirkere Uberarbeitung wohl am Platz gewesen. — Lam-
parter behandelt in seinem Bd. nicht die Sapientia Salomonis, wie der Titel auf den
ersten Blids vermuten lassen konnte, sondern nur Prediger und Spriiche. Er hat sich
besonders griindlich und selbstindig um ein inneres Verstindnis des Predigers be-
miiht. In den allgemeinen Erwigungen, die die Hauptabschnitte des Buches einleiten
(1,3—11 3, 1—8 7, 25—29), glaubt er die grundsitzlichen Aspekte zu finden, unter
denen die Hauptthese, dafl alles vom Menschen selbst ausgehende Streben und For-
schen eitel und ohne letzten Erfolg sei, durchmeditiert werde. Dann steht Kap. 1—2
unter dem Motto des Kreislaufs aller Dinge, der dem Menschen eine endgiiltige Er-
fullung versagt. Kap. 3, 1 — 7, 24 betrachtet, dafl jedem Ding seine Zeit von Gott
gesetzt ist, die dem Menschen verborgen bleibt und oft genug ritselhaft erscheint;
doch ist es dem Menschen nicht gegeben, wirksam in dieses Uhrwerk Gottes einzu-
greifen. Kap. 7, 25 — 12, 7 blickt auf die Verderbtheit der Menschen und erforscht
thre Griinde. Die Quintessenz ist jeweils: diese Riitsel des Lebens sind weder gedank-
lich noch praktisch vom Menschen her positiv zu lésen, und es bleibt nur, in schlich-
tem Gottvertrauen und Gottesfurcht sich zu bescheiden und frohlichen Muts das von
Gott zugeteilte Lebenswerk zu tun. Diese Aufgliederung spricht an; aber in der Aus-
le&ung Eer Einzelabschnitte erscheint die Ausrichtung auf das entsprechende Thema
oft genug erzwungen, und die zahlreichen Umstellungen von Versen und Versgrup-
pen, die L. von Kap. 5 an vornimmt, sind zumeist nicht gliicklich. Sie vereinfachen
zwar den Text, aber verkennen nicht selten die Feinheit der urspriinglichen Text-
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ordnung. In 5, 18 ist in der deutschen Wiedergabe leider der wichtigste Teil (,und
sich zu freuen an seiner Arbeit*) ausgefallen. Diese Freude, und nicht Freude an Gott,
ist auch in 5, 19b gemeint. Daf die natiirliche Unsterblichkeit der Menschenseele nur
ein Traum sei und der Prediger mit seiner skeptischen Bemerkung in 3, 21 ,durchaus
im Einklang mit der ganzen HI. Schrift des Alten und Neuen Testaments® stehe (63),
ist eine wunderliche Entgleisung von L. in seiner sonst so soliden und schnen Kom.
mentierung. — Fiir die Behandlung der ganz unthematisch zusammengereihten
Aphorismen des Spruchbuches hat L. eine originelle Losung gefunden. Er nimmt die
wenigen zusammenhingenden Texte iiber Weisheit und Torheit als grundsirzliche
Wegweisung voraus (,Der Mensch am Scheideweg®) und sammelt und ordnet dann
das ganze Material der Einzelspriiche véllig neu unter die Themen des Dekalogs
»Der Wandel im Lichte der Gebote®). ,Das Ergebnis ist verbliiffend: Nicht nur, daf}
es moglich war, simtliche Spriiche unter diesem Leitbild des Dekalogs zusammen-
zuordnen — besonders reizvoll ist es, wie sie sich nun gegenseitig erginzen, beleuch-
ten und auslegen® (8). In der Tat lifit sich kaum ein gliicklicherer Weg fiir eine prak-
tische Auslegung und Auswertung des Spruchbuches denken. Er bringt doppelten Ge-
winn: Einmal findet man so alle sachlich zusammengehérigen Spriiche an einer Stelle
zusammen, und dann bieten sie tatsichlich ein sehr reiches und anschauliches Material
fiir den negativen wie positiven Gehalt der einzelnen Gebote. Zum 8. Gebot findet
man z. B. folgende Spruchgruppen: ,Der gute Ruf, der Frevel der Verleumdun , die
Verdrehung des Rechts, das Schwert der Zunge, die Zucht der Rede, das helfende
Wort®. Man kann iiber die Zuordnung mancher Einzelspriiche anderer Meinung sein,
doch fillt das, aufs Ganze gesehen, nicht ins Gewicht. Ein Stellenverzeichnis am Ende
des Bds. ermdglicht es, auch bei dieser vélligen Umordnung jeden beliebigen Einzel-
vers rasch wiederzufinden. Haspecker

Froom, L. E., The Prophetic Faith of Our Fathers. The Historical Develop-
ment of Prophetic Interpretation. I. Early Church Exposition, Subsequent Deflections
and Medieval Revival; II. Pre-Reformation and Reformation, Restoration and Se-
cond Departure; IIL. Colonial and Early National American Exposition, Old World
Nineteenth Century Advent Awaking; 1V. New World Recovery and Consumma-
tion of Prophetic Interpretation. gr. 8° (1006, 863, 802 u. 1295 S.) Washington D, C.
1946—1954, Review and Herald. 7.50 Doll. je Band. — Der Verf. ist Professor am
Adventistenseminar in Washington. Damit ist Materialauswahl und Tendenz des
Werkes gekennzeichnet. Es geht nicht um die allgemeine Entwicklung der Propheten-
auslegung, sondern lediglich um die Geschichte der welt- und kirchengeschichtlichen
Deutung (von F. kurz historische Interpretation genannt) jener Abschnitte aus Dan
und Apoc, die von je her Anreiz gegeben haben, in ihnen ein fixes Programm und
eine Zeittafel des Weltablaufs zu suchen. Fiir den Verf. gehort die Rechtmifigkeit
einer solchen chronologischen Konstruktion zum Grunddogma seines adventistischen
Bekenntnisses. Fiir dieses will er hier eine Art historischen Beweis fithren, indem er
zeigt, wie diese geschichtliche Deutung jener prophetisch-apokalyptischen Texte sich
schrittweise entwickelt und durch die Kette von ,loyal witnesses* (= Our Fathers)
bis zur Entstehung der Adventistensekte hindurchgerettet hat. Dieser Gang durch
die Auslegungsgeschichte von der vorchristlichen Zeit an bis etwa 1800 wird in den
ersten beiden Bdn. ziemlich abgeschlossen. Die zwei weiteren konzentrieren sich fast
ganz auf die Vor- und Frithgeschichte der adventistischen Bewegung (bis etwa 1875).
Angelpunkte der Entwidklung sind: Deutung der 70 Wochen Daniels als Jahre und
des vierten Reiches als Rémerreich im christlichen Altertum. Seit dem 12, Jahrhundert
(Spiritualisten, Waldenser) Identifizierung des Papsttums mit Kleinem Horn und
Antichrist. Immer vollstindigere Applizierung des Tag-Jahr-Schemas auf alle Zeit-
angaben in Dan und Apoc. Deutung der Franzésischen Revolution als Ende der
Papstherrschaft und entsprechend feste Datierung der Herrschaft des Kleinen Horns
bzw. des Tieres von Apoc 13 von ca 538—1798 (dreieinhalb Zeiten = 1260 Jahre).
Das Jahr 1844 als Ende der 2300 Abend-Morgen bis zur Reinigung des Heiligtums,
die als Wiederkunft Christi verstanden wurde. Aus der Enttduschung, die dieser Ter-
min bereitete, wurde wenigstens bei den kurz danach sich endgiiltig formierenden
Sabbat-Adventisten die Reinigung des Heiligtums geistig umgedeutet als Aufforde-
rung zur Heiligung an die Gliubigen in cfieser letzten Phase vor dem Kommen
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Christi, fiir die nun keine feste Zeitangabe mehr zur Verfiigung stand. Es eriibrigt
sich, auf diese Ergebnisse weiter einzugehen. — Das Werk imponiert durch die einzig-
artige Fiille des gebotenen Materials und die Sorgfalt der Bearbeitung. 20 Jahre
intensiver Arbeit hat F. darauf verwandt und dabei in groflziigigster Weise die
praktische und wirtschaftliche Hilfe seiner Glaubensbriider in Anspruch nehmen kon-
nen. So wurden die entlegensten Quellen aufgestdbert, Tausende von Fotokopien ge-
macht und in Washington gesammelt. Die Darstellung ist mit ausfiihrlichen Zitaten
durchsetzt; fiir alle Autoren, die zu Wort kommen oder iiber die referiert wird, ist
ein biographischer Rahmen beigefiigt. Zahlreiche Diagramme und Tabellen er-
moglichen eine rasche und wertvolle Ubersicht iiber viele Autorensentenzen einer
Periode. Jeder Bd. enthilt eine vollstindige Bibliographie und Sachindex. Aber auf
diese Sorgfalt der Sammelarbeit sind die Vorziige des Werkes auch beschrinkt. Die
eigentlich kritische Arbeit fehlt in weitem Mafl. Die Auswahl der angefiihrten
Autoren, die fiir das Altertum recht vollstindig ist, wird mit der fortschreitenden
Zeit immer einseitiger, so dafl kein zutreffendes Bild der Gesamtlage der Exegese
dieser Dan- und Apoc-Stellen entsteht. Die hochst verschiedene exegetische Kompe-
tenz der Verfasser wirkt sich nicht aus. Erstrangige Exegeten stehen neben populiren
Erwedkungsflugschriften und Eintagspolemikern. Der Einflufl der gesamten Kulturstufe
einer Zeit auf die Auslegung wird nicht gepriift; ebensowenig die Rolle der Polemik
seit dem 12. Jahrhundert, c%ie fiir ihre personliche Haltung gegen die Kirche ledig-
lich einen handfesten Terminus und eine scheinbare Legitimation in der Bibel sucht,
aber mit wirklichem exegetischem Fortschritt nichts zu tun hat. Summa: Das ganze
Werk bietet sehr gutes Material fiir bestimmte Gebiete der Kirchen- und Kultur-
geschichte; die Bibelwissenschaft diirfte sich wohl nur fiir die ersten beiden Bde. als
Beitrag zur Geschichte der Exegese interessieren. Haspecker

Huby, J., S.J., L’Evangile et les Evangiles (Verbum Salutis, 11). 3. Aufl. durch-
gesehen und vermehrt von X. Léon-Defour S. . kl. 8° (VIII u. 304 S.) Paris 1954,
Beauchesne. — Diese Einleitung in die Evangelien hebt sich dadurch wohltuend von
den gewdhnlichen Darstellungen ab, daf sie uns das Werden der Evangelien von der
ersten Katechese der Apostel an lebendig miterleben lifit. Als H. vor 25 Jahren diese
Einleitung schrieb, herrschte die iibertriebene Literarkritik vor, deren Unzuling-
lichkeit auch die liberale Bibelkritik inzwischen lingst eingesehen hat. Heute schenkt
man dem Werden der Evangelien in ihrer vorliterarischen Gestalt unter Beriicksich-
tigung der Erkenntnisse der Formgeschichte groflere Aufmerksamkeit und stellt sie
hinein in die damalige Umwelt. Der Herausgeber hat die wissenschaftlichen Ergeb-
nisse der letzten 25 Jahre, soweit sie fiir das Verstindnis der Evangelien von Bedeu-
tung sind, beriicksichtigt. Das 1. Kap.: ,Das Evangelium vor den Evangelien®, wurde
bis auf wenige Seiten ganz umgearbeitet. Nur der 1. Abschnitt iiber ,die Vorgingig-
keit des miindlichen Evangeliums® (1—10) und der 3. Abschnitt iiber ,die Wieger-
holung der Worte Jesu® (31—40) blieben im wesentlichen unverindert. In der ersten
Zeit dachten die Apostel nicht daran, ihr Credo fiir kiinftige Geschlechter schriftlich
niederzulegen (18). Sie waren vielmehr darauf bedacht, unter Berufung auf das AT,
dessen Sinn ihnen Christus ja nach seiner Auferstehung eréffnet hatte, das Evange-
lium durch Predigt und Katechese den Menschen in schlichter Weise glaubhaft zu
machen (22). Paulus und Johannes haben dann diese Katechese durch eine eingehen-
dere Betrachtung des Christusgeheimnisses vertieft (26 u. Anm. 1). Um das Verhal-
ten der Jiinger und der christlichen Tradition zu rechtfertigen, berief man sich bald
auf Worte des Herrn, die uns wohl noch zum groflen Teil in ihrer urspriinglichen
Fassung erhalten sind. Sie tragen nimlich noch die Merkmale des sogenannten ,miind-
lichen Stils“, wie sie M. Jousse vor allem in seinem Werke ,Le style oral et mnémo-
technique chez les verbo-moteurs®, Paris 1925, aufgezeigt hat (30f.). Von Anfang an
zeigte sich das Bestreben, die wunderbaren Ausspriiche Jesu und die Berichte iiber
sein Wirken und sein Leiden im Lichte des Ostergeheimnisses zunichst gruppenweise
zu sammeln (40f.). Aus diesen Teilsammlungen sind vor allem unsere synoptischen
Evangelien entstanden. Damit stehen wir vor der synoptischen Frage. Wihrend
Huby noch in der 2. Aufl. annimmt, dafl der kanonische Mt und Lk aufler Mk den
aramiischen Mt in verschiedenen Stadien seiner schriftlichen Fixierung benutzt haben,
macht sich der Bearbeiter im wesentlichen die Auffassung von Cerfaux und Vaganay
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zu eigen (vgl. Schol [1955] 257—260). Nach ihm ist Mk zuerst geschrieben. Man er-
kennt dort noch die aramiische Katechese des Matthius, die aber tiefgreifend nach
den Erinnerungen des Petrus umgestaltet wurde. Lk folgt in der Anordnung der
Perikopen wie Mk treu der aramiischen Katechese, ohne daf} er deshalb unmittelbar
von Mk abhingig sein mufl. Der grofite Teil dessen, was er mit Mt gemeinsam har,
findet sich in den zwei Abschnitten 6,20 — 8, 3 und 9, 51 — 18, 14 zusammengestellt.
Auferdem hat er die Angaben zahlreicher Augenzeugen benutzt (85f.). Der kano-
nische Mt ist die iiberarbeitete Ubersetzung des aramiischen Mt. Der Uberarbeiter
hat den katechetischen Charakter der Vorlage dadurch noch mehr zur Geltung ge-
bracht, dafl er den vorhandenen Stoff aus der auch von Lk benutzten Quelle auf-
gefiillt, dabei aber die Reihenfolge der Perikopen vielfach umgestellt hat. Wahe-
scheinlich hat er Mk gekannt und auflerdem Sonderquellen benuntzt (87). Im 2. bis
5. Kap. werden die einzelnen Evangelien behandelt, und zwar jeweils im Lichte ihrer
Bezeugung durch die Tradition und in ihren charakteristischen Ziigen. Eingeschaltet
wurde ein guter Uberblick iiber die Formgeschichte (89—93). Das Biichlein vermittelt
einen guten und klaren Einblick in das Werden der Evangelien. Brinkmann

L’attente du Messie. Recherches bibliques par L. Cerfaux, . Coppens, R. de
Langhe, V. de Leeuw, A. Descamps, ]. Giblet, B. Rigaux. kl. 8° (188 S.) Bruges 1954,
Desclée. bfr. 150.—. — Ein kleines, aber auflerordentlich reichhaltiges und aktuelles
Buch iiber die Erwartung des Messias. Es enthilt die Vortrige fiihrender Fachleute
von der Bibeltagung in Lowen 1952. Der Prisident B. Rigaux O.F. M. fithrt in die
Probleme und Methoden ein (15—30). Eschatologisten und Formgeschichtler reg-
ten an, W. und T. W. Manson, Cullmann, Dodd trugen Wertvolles zur Frage bei.
Katholischerseits arbeiteten Daniélou und de Lubac die Typologie heraus, Coppens
den Sens plénier. Die Textfunde des Orients beleuchten neu Begriffe wie ,Konigtum,
Knecht, Menschensohn®. Endzeiterwartung und Messianismus sind ja allzeit etwas
religivs Lebendiges. — J. Coppens stellt Mowinckels Messiasauffassung
(»Han som komer®, Kopenhagen 1951; jetzt auch deutsch) kritisch dar: Mit Recht
lehnt M. Widengrens und Engnells Theorie vom ,rituellen Drama® ab, aber er defi-
niert Messianismus und Endzeit zu starr. C. selbst unterscheidet: vormessianische So-
teriologie, historischen kéniglichen, prophetischen (Gottesknecht) und transzendenten
(Menschensohn) Messianismus; die Erfiillung ist nicht mathematisch, sondern in héhe-
rem Sinne zu verstehen. C. verteidigt auch (39—50) gegen J. J. Stamm (RevThéolPhil,
Lausanne 1944, 1—27) die Einheit von Isaias 7 9 11 und vergleicht Is mit den Ras-
Shamra-Texten. — V. de Leesw O.F.M.Cap. sucht (51—56) den ,Gottes-
knecht® als Kénig (nicht Prophet) zu erweisen aus bahir, den Tammuztexten u.a. —
A. Descamps schildert den Messiask 6nig im NT (58—84): Als ,Davidssohn® wird
er begriifit und gepredigt, ,Konig® ist Jesus als Weltenrichter (,Menschensohn® Mt 13;
Apk 14—19) und im Leiden (Mk 15; Jo 19: waffenloser Wahrheitszeuge). — /. Gi-
blgt zeigt (85—130): Ein Messias-P rop het wurde nicht von Pharisiern und Schrift-
gelehrten erwartet; denn nach dem Exil waren anstelle der Propheten deren Schriften
und vor allem die Tora getreten. Aber nach den Evv erwartete man doch den ,Kom-
menden®; in apokalyptischen Kreisen war es zwar vor allem die Hoffnung auf eine
Weltumwandlung, aber auch auf den Menschensohn (Dan, Hen 37—81), in Sekten
(Qumranfunde) auf den Gesetzesdeuter (so wie der ,Lehrer der Gerechtigkeit® ge-
wesen war) und den Messiasfiirsten. — L. Cerfaux unterscheidet (131—138) im Jo-
hannesevangelium die Ausdriike onueix: sie beglaubigen Jesus als den Gott-
gesandten, aber sie sollen als Offenbarung von Gottes 86£ weiterfithren zum Glau-
ben an den Gottessohn, und #pY2, die der Vater, in Jesus bleibend, tut als Seine Werke
(14, 10, vgl. Sap). — J. Coppens zeichnet (139—153) in vorziiglichen Lingsschnitten
nach Cerfaux, Le Christ dans la théologie de St. Paul 1951, die drei Entwidklungs-
phasen von Pauli Christusbild: 1. unter dem Einfluf der Urgemeinde: der
Heils-Urheber durch Tod und Auferstehung und der sehnsiichtig Erwartete; 2. in der
Auseinandersetzung mit den Judaisten: Christus ist Bringer der Gerechtigkeit, zwei-
ter Adam, und (aus der inneren Erfahrung des Apostels) unsere Heiligkeit, Spender
von Geist und Leben; 3. in der Auseinandersetzung mit der jiidischen Apokalyptik in
Kleinasien: Christus ist Gottes Weisheit; hier stellt Cerfaux Christi Titel sehr schon
dar. Quellen sind also nicht Gnosis und Synkretismus, wenig und am Rande Stoa
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und Philon, vielmehr ,intuitions inspirées* und das griechische AT, gelesen im Licht
des neuen Glaubens und der Erfahrungen. — R. de Langhe zeigt endlich (154—183)
an vielen lehrreichen Beispielen, daf fiir Ausdruck und Ideen des NT das Semi-
tische weit bedeutsamer ist als das Hellenistische. Koester

Jeremias, J., Die Gleichnisse Jesu. 3. Aufl. gr. 8° (176 S.). Gottingen 1954,
Vandenhoeck und Ruprecht. 6.80 DM; geb. 9.80 DM. — Diese 3. Aufl. der ,Gleich-
nisse Jesu® von Jeremias ist, abgesehen von kleinen Anderungen, ein Nachdruck der
1952 erschienenen 2. Aufl.,, die ihrerseits eine vollstindige Neubearbeitung der
1. Aufl. (1947) war. Am Schluf hat Verf. die nach der 2. Aufl. erschienene oder zu-
ginglich gewordene Literatur verzeichnet (166—167). Wenn ein wissenschaftliches
Werk in so kurzer Zeit dreimal erscheint, spricht diese Tatsache allein fiir seine
Bedeutung. Jedenfalls vertritt Verf. iiber die sinnindernden Wirkungen der ur-
kirchlichen Auslegung und iiber den urspriinglichen Parabelsinn im Munde Jesu
Auffassungen, die aufhorchen lassen und eine wissenschaftliche Auseinandersetzung
notwendig machen, Da iiber Inhalt und Richtung des Buches anlifilich seiner 2. Aufl.
in dieser Zeitschrift berichtet wurde (Schol 29 [1954] 611f.), verweisen wir auf das
dort Gesagte. J. fuflt mit seiner eigenen Parabelforschung auf einer Arbeit von
C. H. Dodd, The Parables of the Kingdom*, London 1938, die nach ] Wort ,eine
neue Epoche der Gleichnisforschung einleitet®. Wennemer

Schnackenburg, R., Die Johannesbriefe (Herders Theol. Kommentar zum
Neuen Testament, hrsg. von A. Wikenhauser, 13, 3). gr. 8° (XX u. 300 S.) Freiburg
1953, Herder. 19.— DM; geb. 22.— DM; subskr. 16.80 DM; geb. 19.50 DM. —
Lange vermifiten wir einen ausfiihrlichen wissenschaftlichen Kommentar zum Neuen
Testament in deutscher Zunge, der, fuflend auf den Bemiihungen und Ergebnissen
der modernen Forschung, den Text in stindiger Auseinandersetzung und Begriin-
dung auslegt und so zu tieferem Eindringen und Verstehen, namentlich in theologi-
scher Hinsicht, behilflich ist. Diese Aufgabe hat sich ,Herders Theologischer Kom-
mentar zum Neuen Testament® gestellt. Der zuerst erschienene Bd. iiber die Jo-
hannesbriefe, bearbeitet von Sch., entspricht den Erwartungen, diec man an ein der-
artiges Kommentarwerk stellen kann. Die Einleitungsfragen werden eingehend be-
handelt (1—41). Dem Versuch Bultmanns und Preiskers, durch literarkritische Ana-
lyse auf Vorlagen vorzustofien, steht Verf. skeptisch gegeniiber. Die Einheitlichkeit

es Briefes wird anerkannt. Die im Brief bekimpfte Irrlehre kann weder mit der
Lehre des Kerinth noch mit dem Doketismus gleichgestellt werden, ist aber eine
frihe Form des Gnostizismus, welche die kirchliche Christologie und Soteriologie
radikal ablehnte; ,was sie (die Irrlehrer) positiv von seiner (Jesu) geschichtlichen
Personlichkeit hielten, wird nicht recht deutlich®. In religionsgeschichtlicher Hin-
sicht ist Verf. iiberzeugt, dafl zwar verschiedene Einfliisse, besonders von seiten der
Gnosis, sich bemerkbar machen, namentlich in der Auswahl und Gestaltung der Be-
griffe, dafl aber die urchristliche Substanz unverkiirze und genuin zur Aussprache
kommt. Den breitesten Raum nimmt natiirlich die Exegese des Textes ein (42—262),
woran sich die spezielle Einleitung und Exegese zu 2 und 3 Jo anschlieffen (263—296).
Die Erklirung ist umsichtig, tiefdringend, vor allem nach der theologischen und re-
ligidsen Seite hin. Der Zusammenhang der einzelnen Sitze wird gut herausgearbei-
tet; die Zusammenordnung in Sinnabschnitte ist iiberlegt und sachgemif. Proble-
matisch bleibt wohl noch die Auffassung von der Komposition des Ganzen. Verf.
unterscheidet drei Hauprteile: 1,5 — 2,17; 2, 18 — 3, 24; 4, 1 — 5, 12. Hier weichen
die Vorschlige der modernen Autoren noch weit voneinander ab. Wertvoll sind die
zahlreich eingestreuten Exkurse, in denen einzelne Fragen vertieft und besonders
nach den religionsgeschichtlichen Zusammenhingen gepriift werden. Einzelne Themen
mdgen einen Begriff von den hier behandelten Fragen geben: Gemeinschaft mit Gott,
Hiretische Gnosis und christliches Gotterkennen, Bruderliebe, Gotteskindschaft und
Zeugung aus Gott, die Liebe als Wesenseigentiimlichkeit Gottes, das Gotteszeugnis
und der Glaube, Christ und Siinde, u. a. Also ein reichhaltiger Kommentar, der sich
als zuverlissiger Fithrer im Studium der Johannesbriefe anbieter. Wir kénnen nur
wiinschen, dafl recht bald die gliicklich begonnene Kommentarreihe durch ihnliche
Verffentlichungen Fortgang findet. Wennemer
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Seidensticker, Ph,, O.F.M., Lebendiges Opfer (Rém 12,1). Ein Beitrag
zur Theologie des Apostels Paulus (Neutestamentliche Abhandlungen 20, 1—3).
gr. 8% (XVI u. 347 S.) Miinster 1954, Aschendorff. 23.— DM. — Die recht umfang-
reiche Arbeit behandelt nicht, wie man auf Grund des Titels vermuten miifite, den
Begriff ,lebendiges Opfer® (Rém 12, 1), sondern fast alle irgendwie kultischen Vor-
stellungen des NT oder, um es mit den Worten des Verfassers zu sagen, ,das Zen-
tralgeheimnis der ntl Heilswirklichkeit iiberhaupt, welches das Kreuzesopfer, das ge-
samte Leben der Kirche und ihrer Gliubigen und die Feier des Herrenmahles als
rituell-kultischer Selbstdarstellung umfafic® (V). Auflerdem bringt der 1.Teil des
Buches eine ausfiihrliche Darstellung des griechischen Kultverstindnisses unter der
Oberschrift: ,Die mythisch-kultische Religion der Griechen und die Aoyt Duoie
(1—43). Dieser Abschnitt gehrt zu den wertvollsten Partien des Werkes, weil man
hier das sonst schwer zugingliche religionsgeschichtliche Material gut zusammen-
gestellt beieinander findet. Noch eingehender beschiftige sich dann der Verf. im
2. Teil (44—120) mit der atl Kulttheologie (,Die ethisch-kultische Religion der Israe-
liten und die sogenannte prophetische Frommigkeit). Seine Absicht ist es, die kul-
tische Struktur des atl Gottesvolkes aufzuzeigen und ihre Ubereinstimmung mit der
prophetischen Frémmigkeit zu erweisen. Ob diese historisch wie theologisi duflerst
schwierigen Probleme des AT sich allerdings so einfach l3sen lassen, sei dahingestellt.
Die prophetische Kultkritik richtet sich wohl nicht nur gegen die ,Mifistinde ein-
seitiger Bewertung des dufieren Ritus und gegen mangelnde Gottesfurche® (95), und
was der Verf. iiber die historischen Urspriinge des israelitischen Priestertums schreibt,
diirfte auch von einem sehr gemiRigten kritischen Standpunkt aus kaum mehr zu
halten sein. — Erst im 3. Teil (121—325) kommt der Verf. zu seinem eigentlichen
Thema, dessen Formulierung — ,Das Opfer Jesu Christi und seine Beziehung zur
hoywe Duole nach der Lehre des Apostels Paulus* — freilich nicht die Fiille der
behandelten Gegenstinde wiedergibt. Zuerst wird das Verhiltnis Jesu zur kulti-
schen Gottesverehrung kurz gekennzeichnet (121—128), dann folgt die Lehre der
paulinischen Briefe mit Ausnahme des Hebrierbriefes (129—280). Hier findet man
die entscheidenden Ausfithrungen iiber den Kreuzestod Jesu als kultische Heilswirk-
lichkeit und iiber die Christusgemeinschaft der Gldubigen als kultische Heilswirklich-
keit. Da der Terminus ,kultisch® in einem sehr weiten Sinne gebraucht wird, gibt
es kaum eine Frage paulinischer Theologie, die vom Verf. nicht besprochen wire.
Der nichste Abschnitt (280—320) ist der Lehre des Hebrierbriefes iiber das Hohe-
priestertum Christi und den Gottesdienst der Gemeinde gewidmet. Ein letzter
Paragraph endlich gilt der JohApk (,Die kultische Deutung der Kirche in der End-
zeit®). — Diese ungeheure Fiille des Stoffes in einer Erstlingsarbeit zu bewiltigen,
ist sicher eine ganz erstaunliche Leistung. Trotzdem hat sich der Verf. einfach zu
viel vorgenommen und dabei sein Anliegen, ,die christologische Einheit und pneu-
matische Eigenart des ntl Kultbegriffes aufzuzeigen® (Vorwort), nicht immer im
Auge behalten. Es fehlt der Untersuchung die fiir eine Dissertation wohl unerlifi-
liche Straffheit und Zielbewufitheit der Gedankenfiihrung. Die Darstellung verliert
sich oft in Einzelheiten, deren Beziehung zum Hauptthema kaum zu erkennen ist.
Schuld daran ist vor allem die vage Verwendung des Wortes ,kultisch®. Gewifl war
es berechtigt, sich nicht von vornherein auf einen bestimmten Kultbegriff festzu-
legen. Doch hitte im Verlauf der Arbeit deutlich werden miissen, worin deqn das
Wesen einer gerade kultischen Gottesverehrung besteht. Es scheint nimlich nicht so
selbstverstindlich zu sein, wie der Verf. im Vorwort behau tet, ,daf jede Form
der Gottesverehrung kultischen Charakter tragen kann, sofern sie nur von dem
Gott, dem sie gilt, als eine solche eingesetzt und angenommen ist, ganz gleich, ob
sie sich in Riten oder obne Riten duflert®. Abgesehen davon, dafl hier ein stark posi-
tivistischer und legalistischer Kultbegriff vorausgesetzt zu sein scheint, der von Paulus
her doch gerade in Frage gestellt ist, méchte man wissen, was denn von einem Kult
noch iibrigbleibt, der sifi »ohne Riten* duflert. Eine genauere Abgrenzung des Kulti-
schen von anderen Formen der Gottesverehrung hitte den Verf. auch schirfer die
theologische Problematik allen Kultwesens sehen lassen. Die Anwendung kultischer
Kategorien auf das ntl Heilsgeschehen ist doch erst méglich geworden, nachdem diese
durch eine radikale und endgiiltige Kritik hindurchgegangen waren. Stellt nicht das
Kreuzesopfer ein geradezu vernichtendes Urteil iiber die Wert- und Erfolglosigkeit
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aller kultischen Leistung dar (Hebr 10, 1f.)? In seiner historischen Erscheinungs-
weise entbehrt es doch jeder kultischen Form — und gilt trotzdem als die eschato-
logische, ,himmlische* Kulthandlung Gottes. Es wiire Unrecht, zu sagen, der Verf.
habe diese Problematik tiberhaupt nicht erkannt, aber sie tritt hinter der Absicht
zuriick, den kultischen Charakter der ntl Heilswirklichkeit moglichst allseitig zu be-
weisen. — Trotz aller methodischen und sachlichen Bedenken, die man der Arbeit
gegeniiber anmelden muf, soll aber das Verdienst des Autors nicht geschmilert wer-
den, der sich mit grofer Gelehrsamkeit und bewundernswertem Fleif} an die schwie-
rigsten Probleme biblischer Theologie herangewagt hat. Schierse

Kerkhoff, R., O.S.B., Das unablissige Gebet. Beitrige zur Lehre vom immer-
wihrenden Beten im Neuen Testament. (64 S.) Miinchen 1954, Zink. 4.— DM. —
Was diese Abhandlung vor allem auszeichnet, ist ihre klare und saubere Methodik.
In der Einleitung werden die verschiedenen, weit auseinandergehenden Auffassun-
gen iiber den Sinn des unablissigen Gebets im NT vorgetragen, wobei sich schon die
Hauptgesichtspunkte der spiteren Deutung abzeichnen: das eschatologische Motiv,
die Beziehung zur Praxis des rabbinischen Judentums, alttestamentliche Gedanken
und Vorbilder, Gepflogenheiten des antiken Briefstils, psychologische Momente und
nicht zuletzt der Zusammenhang mit der ganzen neutestamentlichen Verkiindigung.
Nach iibersichtlicher Zusammenstellung der in Frage kommenden Texte folgt im
1. Kap. die terminologische Analyse. Sie ergibt fiir die Vokabeln, welche eine Dauer
des Betens ausdriicken, dafl vom ,unablissigen® Gebet nur mit Einschrinkungen die
Rede sein kann und man darunter die Einhaltung regelmifliger Gebetszeiten und
Gebetsgelegenheiten verstehen mufl. Auflerdem ist damit eine innere Intensitit des
Betens, erhihte Bereitschaft, uneingeschrinkte Hingabe und persénliche Geisterfah-
rung angezeigt. Das 2. Kap. bietet dann die theologische Auswertung der Wort-
analyse fiir eine Lehre vom unablissigen Gebet. Wenn das NT auch keine theore-
tische Gebetslehre enthilt, so 1iflt sich doch aus den zumeist parinetischen Texten
eine festumrissene und einheitliche Anschauung erheben. Ihr treibendes Motiv ist die
Uberwindung der endzeitlichen Drangsale und die Erwartung des Heils. — Viel-
leicht hat der Verf. den eschatologischen Gesichtspunkt etwas zu stark betont und der
Formelhaftigkeit mancher Wendungen zu wenig Rechnung getragen. Doch sind die
theologischen Zusammenhinge im ganzen richtig gesehen und gut herausgearbeitet.
Besonders zu begriifien ist schlieflich, daf sich die Untersuchung von dem sonst weit
verbreiteten ,Mysterienstil® freihilt. Schierse

4. Dogmatik und Dogmengeschichte

Zimara, C., S.M.B., Die Eigenart des gottlichen Vorherwissens nach Augu-
stinus: FreibZPhTh 1 (1954) 353—393. — Die lesenswerte Arbeit kommt nach ein-
gehenden Textanalysen zum Ergebnis, dafl Augustinus das Vorherwissen nicht, wie
es heute gewdhnlich gedeuter wird, im ,omnia simul® begriindet sah, sondern stirker
in den rationes aeternae. Diese zeigten ihm nach neuplatonischen Gedanken-
gingen die Dinge, und zwar auch in ihrer konkreten Gestaltung wie in ihrem Zeit-
ablauf. Gewifl taucht auch das Motiv des ,totum simul‘ hie und da auf (vgl. etwa eine
Stelle aus den Conf. S. 390 Anm. 1). Die Folge war, daf der Kirchenvater mehr die
aeternitas als die sempiternitas in seine Spekulation einbaute. Grundgelegt scheint
das nach Z. in der Absage an die frilheren manichiischen Irrungen, die dazu fiihrten,
nun die Unverinderlichkeit Gottes herauszustellen und damit die Gleichheit des Wis-
sens vor und nach der Verwirklichung der Dinge. Das ,manere‘ oder ,stare’ ist somit
das Vorherrschende. Damit wiire Augustin der klassische Vertreter der Erklirung,
die Thomas in S. Th. I q. 14 a. 13 corp. als unzureichend bezeichnet, wenn sie be-
hauptet, daf Gott das Kiinftige erkenne ,ea ratione qua habet rationes rerum apud
se praesentes®. Z. zihlt zu den Vertretern dieser Ansicht auch Bonaventura und Al-
bert d. Gr. — Es ist eigentlich schade, dafl die Andeutungen Augustins des ,totum
simul® nur in einer Anmerkung kurz als blofles Stellenzitat von Z. gegeben sind und
nicht in die Arbeit selber eingearbeitet wurden. Sonst ergibe sich vielleicht ein erwas
volleres Bild der augustinischen Gesamtauffassung. Aber es ist begriifienswert, daf8
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auch die sicher vorherrschende Seite einmal dargestellt wurde. Doch zeigt die Text-
exegese, dafl wohl mehr, als es Z. will, der andere Gedanke mitgespielt hat und eine
so sduberliche Trennung kaum méglich ist. Augustin und seine Zeit sah das Problem
wohl noch konkreter in der Gesamtheit. Nimmt doch Z. mit Redut gegen jene Stel-
lung, die das ,sempiternum® ganz von dem augustinischen ,aeternum‘ ausklammern
wollen. Weisweiler

Volk, H., Schopfungsglaube und Entwicklung (Schriften der Gesellschaft der
Westf. Wilhelms-Univ. zu Miinster, 13). kl. 89 (28 S.) Miinster 1955, Aschendorff.
1.20 DM. — Diese Rede bei der Rektoratsiibernahme 1954 untersuche theologisch
tiefschiirfend die Frage, was Theologie iiber Entwicklung in der Schépfung grund -
legend zu sagen hat. Sie sicht daher vom mehr naturwissenschaftlichen Problem der
Tatsichlichkeit einer Entwicklung ab. So kann auf dem kurzen Raum wirklich
Wesentliches gesagt werden. Von Gott her geschen, pafite Entwicklung durchaus
in das theologische Gottesbild. Denn Gott bleibt unvermindert Schopfer und Herr.
Entwicklung setzt ja die Schopfung aus dem Nichts voraus, da sie nur im Tatsich-
lichen vor sich gehen kann. Damit ist die Grenze der Entwicklung gezeigt: ,Erschaf-
fung ist nie ein Werden, Entwicklung ist immer im Werden® (13). Dieses Werden
life auch die Intensitit von Gortes Wirken unangetastet, da es gleichfalls nicht ohne
Gott ist. Ja Gott beansprucht die Mitwirkung der Geschopfe, wie es bereits der
Schipfungsbericht zeigt, in dem nur das 1. Schopfungswerk Erschaffung aus dem
Nichts ist und die iibrigen Werke Ausgestaltung sind: Wirket und mehret Eudh. Ge-
wifl ist fiir solche Entwidslung eine Doppelbedingung zu erfiillen: Auch das Indirekte
darf Gott nicht entgleiten, und das Geschopf darf dabei nicht als Konkurrent Gottes
auftreten. Die erste Bedingung wird erfiillt, da solche Entwicklung Gottes Wille ist;
die zweite erfiillt sich, weil es wohl ein ,et* hier gibt, aber in verschiedener Eigen-
wirksamkeit. — Auch von der Kreatur aus gesehen, kommt V. zum gleichen Er-
gebnis. Kreatur ist dynamisch, Gemifl dem Schopfungsbegriff wichst sie Gott ent-
gegen. Aus der perfectio formae muf die perfectio finis werden: Operatio est finis rei
creatae, sagt Thomas in S. Th. I g. 105 a. 5. Doch auch hier wird bald eine Grenze
sichtbar. Nur die personale Natur kann die Riickbeziehung auf Gott ganz vollziehen.
Die materielle Welt wird daher nicht durch die Entwicklung vollendet, sondern erst
durch die Einbeziehung in das personale Tun des Menschen. — Man liest daher diese
Rede mit viel Frucht. Denn die so aktuelle Frage ist echt theologisch durchgearbeitet.
Vor allem ist das Absolute des Gottesgedankens herausgestells. Weisweiler

Durkin, E. F., The Theological Distinction of Sins in the Writings of St. Augu-
stine (Pont. Fac. theol. Seminarii S. Mariae ad Lacum, Dissertationes, 23). 8° (VII
u. 161 S.) Mundelein, Ill., 1952, S. Mary of the Lake Seminary. — Nach einer kur-
zen Einleitung iiber die Unterscheidung der Siinde vor Augustin behandelt der Verf.
in eingehender Textanalyse die Todsiinde, den Gerechten als Siinder und die 18-
liche Stinde bei Augustin. Fiir die Todsiinde werden vom Kirchenvater die Siinden-
kataloge des hl. Paulus meist angefiihrt. Sie ist die Frucht frei iiberlegter und abso-
luter cupiditas, durch welche die Eigenliebe sich der Gottesliebe vorzieht: impudenda
cupiditate fiunt (17). In der umstrittenen Deutung der ,venialis iniquitas‘ im 21. Buch
De Civitate Dei entscheidet sich D. fiir die Erklirung des Begril’:fes als Todsﬁ_nde,
die leichter vergebbar ist (daher ,venialis®). — Das ganze augustinisch-dynamische
Denken der Gottesliebe auf der einen Seite und der Konkupiszenz auf der anderen
stellt das Christenleben auch auferhalb des vollen Versagens in der Todsiinde in
diesen Kampf. So ist auch der Gerechte in ihn hineingestellt. Die ,tota charitas®
herrscht noch nicht in ihm, da die Konkupiszenz ihre Macht nach der Taufe noch
ausiibt. Gewifl hat Augustin das Sieghafte der Gnade Christi stark herausgearbeitet.
Aber es bleibt die Schwiche der Begierlichkeit mit ihren Folgen: Et accipiunt (sancti)
tantam per istam gratiam libertatem, ut quamvis, quamdiu hic vivunt, pugnent
contra concupiscentias peccatorum eisque nonnulla (peccata) subrepant, propter quae
dicant quotidie: ,Dimitte nobis debita nostra‘, non tamen ultra serviant peccato.
So schreibt er in De corr. et gr. 12,35 (76). Aus dieser Sicht ist auch die Auffassung
der lifllichen Siinde am besten zu interpretieren, wie der Verf. im weiteren Kap.
zeigt, Es herrscht bei Augustin die Betrachtung des ,levia sine quibus esse non
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possumus® stark vor. Die ldfilichen Siinden geschehen zwar ,secundum cupiditatem‘;
aber sie zerstdren nicht das ,secundum charitatem® des menschlichen Strebens zu
Gott: The medieval theologians and moral casuists would, however, mark more
carefully the territory of sins objectively mortal which become venial ex causa
diminuente or ex imperfectione actus (149). Aber diese mehr psychologische Be-
trachtungsweise des Seelsorgers von Hippo hatte die gute Folgerung, dafl er auf
die ,poenitentia quotidiana‘ so groflen Wert legte. So kommt das theologische An-
liegen bei Augustin gut in der Arbeit zur Darstellung, ohne daf} die Schwichen ver-
schwiegen sind. Weisweiler

Heinrichs, M., O.F. M., Die Bedeutung der Missionstheologie aufgewiesen
am Vergleich zwischen den abendlindischen und chinesischen Kardinaltugenden (Ver-
offentlichungen des Instituts fiir Missionswissenschaft Miinster 3). kl. 8° (48 S.) Miin-
ster 1954, Aschendorff. — Das Problem der Kardinaltugenden wird in dieser kleinen
Schrift herausgegriffen als Beispiel fiir die Spannung, die entstehen kann, wenn die
christliche Theologie mit der Geisteshaltung eines nicht abendlindisch geprigten
Kulturraumes zusammentrifft. Der Verf. untersucht zunichst die Kardinaltugenden
in der Tradition des Abendlandes und dann ihre Behandlung in der chinesischen
Philosophie. Vorher stellt ein einleitendes Kapitel die paradigmatische Bedeutung
der Lehre von den Kardinaltugenden heraus, und nachher folgt ein abschlieRendes
Kapitel iiber die in ihnen sich offenbarende Verschiedenheit zwischen Ost und West.
Vorausgesetzt, dafl die Wiedergabe der chinesischen Anschauung richtig ist (dariiber
zu urteilen, sieht sich der Referent auflerstande), hat H. seine Aufgabe gut geldst.
Die Theologie als solche wird aus dem Ergebnis die Anregung schopfen miissen, dafl
sie ihrer wesensnotwendigen Weltweite nicht vergessen darf. Allerdings konnte sich
die Spannung in anderen Sparten der christlichen Verkiindigung noch deutlicher zei-
gen, wenn nimlich ein abendlindischer Begriff enger mit dem Dogma verkniipft ist
als in dem von H. hervorgehobenen der Kardinaltugend; denn was hier sich bei den
Chinesen als eigentiimlich erweist, die Betonung der Ehrfurcht und der sozialen
Momente sowie der Mangel einer klaren Unterscheidung der einzelnen Tugenden,
bedingt noch keinen unverséhnlichen Gegensatz. Beumer

Kdster, H. M., S.A.C.,, Die Magd des Herrn. Theologische Versuche und
Uberlegungen. 2., neubearb. Aufl. 8° (XXXI u. 506 S.) Limburg 1954, Lahnverlag.
24.50 DM. — Dieses Buch, das nun in griindlich neugearbeiteter 2. Aufl. vorliegt,
hat vor Jahren einen fruchtbaren Ansatz mariologischer Theologie bedeutet, aller-
dings auch eine Reihe von Einwinden hervorgerufen. Mit erstaunlicher Griindlich-
keit, reichster Belesenheit und logischer Kraft hat K. in dieser 2. Aufl. sein Buch ge-
strafft, die weitergefiihrte Diskussion eingearbeitet und manches, was damals noch
Ansatz war, weiter ausgefiihrt. Besonderen Anstofl hatten christologische Fragen
gegeben. K. hat sich ihnen sorgfiltig neu gewidmet und die Bedenken in einer Weise
beriicksichrigt, die den Anstof sicher ausriumt. Das eine oder andere hitte trotzdem
vielleicht noch bedacht werden konnen. Wire es nicht z. B. gut gewesen, bei der
Darlegung der verschiedenen gliedhaften Stellvertretungen, die Gott in seinen Bun-
desschliissen mit der Menschheit benutzte und in die die marianische eingeordnet
wird, zu begriinden, warum denn eigentlich sonst immer minnliche Gestalten die
Stellvertreter sind — auch in solchen Fillen, wo es sich nach K. um gliedhafte Stell-
vertretung (im Unterschied zu der mittlerischen Stellvertretung Christi) handelt?
Dann nimlich hitte sich gezeigt, dafl vielleicht die Stellvertretung Mariens eine sehr
viel andere ist als die etwa des Moses und des Abraham usw. Letztere gehtren dann
doch vielleicht (als vorbildliche) in die Reihe mittlerischer Stellvertretungen
wie die Christi, da sie auch den herrschenden Gott vor der Volksgemeinde vertreten,
wihrend Mariens Stellvertretung ganz die eines Spitzengliedes in der empfangenden
Gemeinschaft der Erlosten ist. Man wiirde bei der Darlegung der Phasen des Er-
l6sungswerkes eins nicht vergessen diirfen, was auch bei K. nicht deutlich genug
wird: Jene Phasen, die er (und viele andere) angibt, beginnen zwar mit der Mensch-
werdung, aber sie wird als Anfang der Erhebung der Menschheit zu Gott gesehen;
und da erscheint Christus doch auch als das, was K. gliedhaften Mittler nennt. Man
sollte dagegen nicht vergessen, dafl Christi Mittlertum bei seinem Kommen als Wort
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Gottes vom Vater zu den Menschen beginnt und daff dieser Adventus die erste
wesentliche Phase der erlésenden Begegnung ist, die dann in der Bewegungsrichtung
von unten nach oben (die man sonderbarerweise fast immer allein als erlGsungs-
wichtig ansicht) beantwortet wird. Dann sicht man nimlich den Sinn einer eigenen,
die Menschheit in ihrem Empfangen vertretenden und deshalb weiblichen Mittler-
gestalt sehr viel deutlicher. — Am Ende des 2. Teiles geht K. auf die mariologischen
Systemversuche ein und sieht das mariologische Grundprinzip in der gliefhaﬁen
Stellvertretung, was, wie er selbst sagt, sachlich der recht verstandenen Kirchen-
urbildlichkeit Mariens gleich ist. — Wer K.’s Buch studiert, hat reichen Nutzen nicht
nur im Bereich der Mariologie, sondern der ganzen Theologie, in deren Gesamt-
zusammenhang er die Lehre von Maria stell. Semmelroth

Gallus, T., S. J., Interpretatio mariologica protoevangelii posttridentina usque
ad definitionem dogmaticam Immaculatae Conceptionis. Pars II: Ab anno 1661
usque ad definitionem dogmaticam Immaculatae Conceptionis (1854). gr. 8° (XLI
u. 383 S.) Roma 1954, Edizioni di Storia e Letteratura. 4000, — L. — Mit dem vor-
liegenden 3. Bd. findet diese umfassende Geschichte der Exegese des Protoevangeliums
von der Viterzeit bis zur Dogmatisierung der Unbefleckten Empfingnis ihren Ab-
schlufl. Der Verf. hat auch in ihm, wie in den fritheren (vgl. Schol 24 [1949] 581
bis 585; 29 [1954] 574f.) eine Fiille von katholischen und nicht-katholischen Zeu-
gen zu Wort kommen lassen, die oft schwer zuginglich sind. Eingangs bringt er noch
einen Nachtrag von 18 Autoren, darunter 15 Katholiken, zum vorhergehenden Bd.
Das bisherige Bild wird aber durch diesen Nachtrag nicht wesentlich geindert. Die
nun behandelte Periode teilt der Verf. in drei Abschnitte: 1. von 1661 bis zu den
Enzyklopidisten 1752 (1—138), 2. von 1753—1809 (139—199) und 3. von 1820 bis
zur Dogmatisierung der Unbefleckten Empfingnis 1854 (201—296). Daran schliefit
sich ein Uberblick iiber die Akten der Kommission, die mit der Ausarbeitung der
Dogmatisierungsbulle von der Unbefledkten Empfingnis betraut war, die verschiede-
nen Schemata der Bulle und die Bulle selbst, soweit sie auf das Protoevangelium
Bezug nimmt (297—322). Vorausgeschickt wird ein ausfiihrlicher Auszug aus dem
Werk des Antonius de Panormo O.F.M. (f 1714), De auctoritate editionis Vul-
gatae, Romae 1709, das die Auffassung der damaligen Zeit iiber die Autoritit der
Vulgata widerspiegelt, wenn es dort z. B. heifit: »Quinimo constanter asserimus per
Vulgatam corrigenda exemplaria Graeca, Hebraica, Caldaica etc.® (6). Darum ist
es nicht zu verwundern, daf} die katholischen Exegeten dieser Zeit, unter denen sich
im Unterschied zu der vorhergehenden Periode kaum ein bedeutenderer Name fin-
det, in Gen 3, 15 die Lesart der Vulgata ,ipsa® annehmen, obgleich sie um die he-
briische Lesart ,ipsum® (semen) wissen. In dem ,Samen® des Weibes sehen dagegen
sowohl die meisten Katholiken wie alle Lutheraner nur Christus. In dem zweiten
Abschnitt dieser Periode halten die Protestanten unter dem Einfluf der positiven
Wissenschaften und des Rationalismus an diesem messianischen Sinn weithin nicht
mehr fest, und die Katholiken geben die Lesart der Vulgata .ipsa® allmihlich zu-
gunsten des hebriischen Textes auf, wenn sie auch wegen der iibertriebenen Autori-
tit der Viter und der Vulgata nicht ganz verschwindet. Dennoch halten sie an der
mariologischen Deutung des Protoevangeliums fest. Im Anfang des 19. Jahrhun-
derts hat die exegetische und theologische Arbeit ihren Tiefstand erreichr, so dafl der
Verf. aus der Zeit von 1810—1819 fiir seinen Hauptzweck keine Zeugen gefunden
hat. Reicher ist das Material in den Gutachten und Antworten zur Vorbereitung der
Definition der Unbefleckten Empfingnis. AbschlieRend stellt der Verf. fest, dafl von
den 338 katholischen Erklirern (einschlielich der 15 des Nachtrages zur vorher-
gehenden Periode) 299 das Protoevangelium mariologisch deuten. Die theologische
Wissenschaft wird dem Verfasser fiir diese reichhaltige und wertvolle Stoffsammlung
stets dankbar sein. Brinkmann

Petrus Joannes Olivi, O.F. M, Quaestiones quatuor de Domina. Ed.
D. Pacetti O.F.M. (Bibl. Franc. asc. medii aevi, 8). kl. 8° (59* u. 89 S.). Qua-
racchi-Florenz 1954, Coll. S. Bonaventurae. 900.— L. — Nach einer kurzen Angabe
der Lebensdaten Olivis (1248—1298) folgt eine gute und wertvolle Aufzihlung
seiner Werke mit jeweiliger Angabe der Hss, Editionen und Bearbeitungen. Da
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Bernardin von Siena die hier veréffentlichten mariologischen Quistionen gut ge-
kannt und benutzt hat, ist auch eine Darlegung der Beziehungen der beiden Fran-
ziskaner beigegeben. Drei der vier Quistionen sind uns im Autograph Bernardins in
Siena in etwas gekiirzter Form noch erhalten. Es fehlt offenbar das urspriingliche
Pro et Contra sowie die Antwort auf die Einwiirfe, da Bernardin die Quistionen
nur fiir seinen Privatbedarf als Unterlage seiner Predigttitigkeit abgeschrieben
hat. Das zeigt sich deutlich bei der 3. Quaestio, die auch, und zwar vollstindig, in
einer anderen auch von Bernardin benutzten Hs der gleichen Bibliothek (U. V. 7)
zugleich mit der 4. erhalten ist. P. benutzte beide Uberlieferungen, die allein bisher
bekannt sind. Sie sprechen nicht unmittelbar wie der Sentenzenkommentar Olivis von
einer Leugnung der Unbefleckten Empfingnis, und es ist wohl nicht unbeabsichtigt,
dafl Bernardin als Anhinger der Lehre das entsprechende Stiidk aus dem Kommen-
tar nicht abschrieb. Im iibrigen sprechen aber diese 4 Abhandlungen von einer
echt franziskanischen Anhinglichkeit an Maria, und es ist eigentlich schade, daf P.
ihre theologische Beurteilung den Mariologen iiberlifit (58%). Die 1. Frage De con-
sensu virginali pro Annuntiatione, die Bernardin mehrmals in der 5. und 6. seiner
Predigten De beata Virgine benutzt, hebt hervor, daf} die Zustimmung zur Mensch-
werdung durch Maria hoheren Verdienstes war als irgendein anderer menschlicher
Akt. Das folgert Olivi aus dem vierfachen Prinzip des Aktes (Gottes Liebe, der
Jungfrau Gnade, der Hilfe der Engel und der Heiligen des A.B.), seinem Objekt,
seiner Vollkommenheit, welche die Gréfle aller hohen Akte (des Martyriums, der
Pietas, Misericordia, der Reinheit, des Glaubens, der Demut, der Liebe, des aktiven
und passiven Lebens) in sich schloff. Das zeigt auch das Ziel dieser Zustimmung: die
korperliche und geistliche Mutterschaft. — Die 2. Quaestio De XII wvictoriis in
duodecim praeliis tentationum belegt, wie die Uberwindung der inneren und dufleren
Schwierigkeiten ihres Lebens Mariens Ruhm noch vermehrte: die Feindschaft gegen
Satan, die Liebe, das Streben, die ganze Natur und Begierlichkeit sich zu unter-
werfen, die freie Bufle, die Hilfsbereitschaft iiber jede Eigenliebe hinaus. .. Auf den
Einwand, dafl Maria ohne Stolz usw. war, antwortet Olivi bezeichnend wu. a.: radi-
calis seu habitualis ramificatio infectionis originalis (ad eam) se extendit (41).
Das hat aber ihrer Grofle nicht geschadet: Sicut ponderosissimam molem terrae sibi
fortissime et intime colligatam sic sursum impellere acsi nihil gravitatis in se haberet
et agilius cum ipsa volare quam ii qui nihil in se ponderis habent, est victoriosius
quam sit a solo extrinseco pondere sibi non colligato non retardari (ebd.). — Die
3. Abhandlung De excellentia et perfectione Virginis gloriosae zeigt, dafl ihre
Mutterschaft sie iiber alle Geschdpfe als Regina et Domina erhebt. Dabei ist viel-
leicht am bezeichnendsten die konkrete Folgerung der besonderen Grisfie ihrer Ver-
ehrung: Sicut actus amoris et devotionis tendens immediate in Deum est ex suo
genere melior actu caritatis in proximum, ... sic devotio habita immediate ad Ma-
trem Christi est melior devotione habita ad sanctos propter Matrem seu ut finaliter
relata ad Matrem (56). — Die 4. Quaestio De dolore BMV in passione Christi legt
dar, wie ihr Schmerz weit iiber ihre Erlosungsfreude ging. Auch hier tritt, wie in
allen vier Abhandlungen, die Mutterschaftsidee als das Grundlegende der
ganzen Gedankenreihen hervor: Braut ist sie nur dem Vater gegeniiber (9). Als
Mutter leidet sie mit ihrem Kind, und so wire es unpassend, wenn sie sich gefreut
hitte. Kurz wird hier von Olivi noch auf die Teilnahme am Leiden des Sohnes
hingewiesen: Meritum radicalissimum et principalissimum omnium meritorum
omnis hominis redempti (68), nennt er es. So verdienten diese Abhandlungen sicher
ihre Veroffentlichung. Weisweiler

Zeitler, E., S.V.D., Die Herz-Marii-Weltweihe. Dogmatisch-zeitgeschicht-
liche Schau. gr, 8° (XXIV und 187 S.) Kaldenkirchen 1954, Steyler Verlagsbuchhand-
lung. 7.80 DM. — Angesichts der kirchlich vollzogenen, aber kaum je erklirten
Praxis der Weihe an das Herz Mariens wird man gern nach einem Buch greifen, das
endlich einmal zu kliren sucht, was denn eigentlich in dieser Weihe geschieht, Z. er-
klirt — nach einer kurzen, aber bemerkenswerten geschichtlichen Einleitung — die
Weihe als reflexe Erkenntnis und personale Bejahung des objektiven Verhiltnisses,
in dem der Mensch jener Person gegeniibersteht, der er sich weiht. Die Weihe an
Maria ,spricht die marianische Modalitit unserer ontologischen Weihe in Christus
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aus, die nunmehr reflex erkannt und in ihren moralischen Konsequenzen als Norm
des ganzen individuellen und sozialen Lebens der Menschheit fiir immer freudig be-
jaht wird® (18). Jene objektive Wirklichkeit, deren subjektive Bejahung die Weihe
bedeutet, sieht Z. in dem Zugleich von Transzendenz (= Uberlegenheit und Macht)
wie Immanenz (= Nihe und liebende Verbundenheit) Gottes bzw. anteilhaft Ma-
riens. Erstere ist vor allem im Geheimnis des Kénigtums Mariens ausgeprigt, dem
Z. eine ziemlich ausgedehnte Darstellung widmet. Dabei wird man fragen kénnen,
ob hier nicht in unzulissiger Weise eine, fast kénnte man sagen, poetische Aussage,
die zudem dem heutigen Menschen keineswegs eindeutig und im Laufe der Zeiten
stirkstem Wandel unterworfen ist, als dogmatische Aussage behandelt wird. Die
»Immanenz® Mariens sieht Z. im Geheimnis ihrer geistlichen Mutterschaft aus-
gedriickt. Die Weltweihe an Maria nun bejaht diese Doppelwirklichkeit; sie ist »ein
Bekenntnis des mystischen Leibes zur marianischen Modalitit der Erldsung® (84), —
Die stark abstrakte, fast formalistische Behandlungsweise des 1. Teiles wirke sich
im 2. noch unbefriedigender aus. Denn er verspricht den Gegenstand zeitgeschicht-
lich einzuordnen. Die zeitgeschichtliche Situation wird leider nur auf einer Seite be-
sprochen, nachdem zunichst eine recht handbuchmifig trockene Erklirung des Ge-
genstandes der Herz-Marii-Verehrung vorgelegt worden ist. Es wire gute Ge-
legenheit gewesen, in lebendiger Darstellung die Bedeutung der Weihe an die heilig-
sten Herzen fiir unsere Zeit werbekriftig zu schildern. Den abstrakt-trockenen Cha-
rakter hat das Buch nicht zuletzt durch die kurzatmige Art, in der eine bis ins
kleinste durchgegliederte Disposition kaum ausgefiihre wird. Semmelroth

Schillebeeckx, H., O.P., De sacramentele heilseconomie. gr. 8° (XL u.
689 S.) Antwerpen 1952, *T Groeit. — Beinahe 700 Seiten als ein 1. Teil nur einer
»theologischen Besinnung auf die Sakramentenlehre des hl. Thomas im Lichte der
Tradition und heutiger Problematik®, wie der Untertitel verheiflt! Einem 2., noch
ausstehenden Teil sind im allgemeinen mehr spekulative Fragen vorbehalten: um
Einsetzung und Kausalitit, um Christusgeheimnis und Kirchlichkeit der Sakramente,
um die sakramentale Gnade. — Der vorliegende Bd., der uns leider verspitet zuging,
beschiftige sich in zwei ungleich langen Teilen mit der objektiven Gestalt (19—555)
und dem subjektiven Vollzug (557—663) und verbindet damit ausgedehnte ge-
schichtliche Darlegungen sowohl der Dogmenentfaltung wie der liturgischen Ent-
wicklung. Wenn man aus den vielen Anmerkungen sieht, wie die 16 Seiten angegebe-
ner Literatur wirklich verarbeitet sind, dann nimmt man mit grofler Dankbarkeit
an, dafl beispielsweise auf knapp 100 Seiten der patristischen Sakramentsauffassung
an Hand der Semantik der klassischen Bezeichnungen »mysterion“ und ,sacramen-
tum*“ nachgegangen wird — dafl 70 Seiten der wechselnden Gestalt des Tauf- und
Firmungsrituals gewidmet sind — daf 150 Seiten darangegeben werden, um die
Fragen um eucharistische Konsekration und Epiklese auf ausgebreiteter liturgischer
Basis behandeln zu konnen. Wire das Werk nicht mehr als ein in dieser Hinsicht
ausgezeichnetes Arbeitsinstrument, es lohnte reich die Miihen, vor die einen die un-
gewohnte Sprache stellt (vorerst noch, so méchten wir hoffend sagen; denn eine
Ubersetzung ist aulerordentlich wiinschenswert!). Aber es ist mehr. Zwar gehort der
Hauptteil des vorliegenden Bds. nicht der eigentlich spekulativen Durchdringung;
aber was bisher gesagt ist, etwa iiber die Sakramente als Kultakte der Kirche, iiber
den Wechselbezug, in dem opus operatum und personale Ubernahme zueinander
stehen, lifit auf die Behandlung der dem kommenden Teil vorbehaltenen Themen
wirklich gespannt sein. Wir mochten nicht untertreiben: Es sind bisher nicht etwa
nur Ankiindigungen und Versprechen gemacht, sondern oft schon die Geleise audh in
spekulativer Hinsicht entscheidend gelegt: Riickbindung der Sakramente in die
mysteria carnis Christi (gegen die so sehr formale Schematik des signum efficax
gratiae); Aufweis ihres Ortes und ihrer Funktion in der Kirche (gegen die immer
virulente Lodkung, die Erstrangigkeit im ,Gnadenmittel® zu sehen) usw. Ein wirk-
liches Desiderat ist ja immer noch die mehrfach angekiindigte Auseinandersetzung mit
der ,Mysterientheologie® neuester Zeit, besonders caselscher Prigung; der lange
Atem und die Gefiilltheit des bisher Gebotenen zusammen mit der Offenheit fiir
neue Fragestellungen versprechen viel. Da der Verf. meint, sich schon in diesem Bd.
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fiir das Nichtvorliegen des zweiten Teiles mit widrigen Umstinden entschuldigen
zu miissen, ist die Hoffnung wohlberechtigt, dafl wir nicht mehr zu lange warten
miissen. Stenzel

Baril, H., O.F.M,, La doctrine de saint Bonaventure sur |'institution des sa-
crements, gr. 8° (XII u. 84 S.) Montréal 1954, Edit. Franciscaines. 1.25 Doll. —
Wihrend man frither fiir die Firmung und und die Letzte Olung nach Bonaventuras
Lehre nur eine institutio mediata Christi (immediata per apostolos) annahm, hat
J. Bittremieux in seinem Artikel L’institution des sacrements d’aprés S. Bonaven-
ture (Etfranc 35 [1923] 1294F., 225 ff., 337 f.) einen Mittelweg vorgeschlagen: Chri-
stus hat zwar die beiden Sakramente nur durch Vermittlung der Apostel eingesetzt,
aber sie doch angedeutet (instituit per insinuationem). Das schien Fr. Scholz fiir
Bonaventura zu wenig, da Scholz das wesentliche Element in der willentlichen Ver-
bindung des Ritus und der Gnade durch Christus sieht (Die Lehre von der Ein-
setzung der Sakramente nach Alexander von Hales, Breslau 1940; vgl. Schol 17
[1942] 572). So kommt Scholz zu einer unmittelbaren Einsetzung durch Christi
Willen, wenn sie auch ihren duferen Ausdruck durch die Apostel erst fand. B., ein
Schiiler D. Van den Eyndes, untersucht daher das Problem neu und geht dabei in
zweifacher Weise {iber Bittremieux hinaus. Dieser hatte die Forschung vor allem auf
die beiden umstrittenen Sakramente beschrinkt. B. zieht auch die anderen bei, um
so einen umfassenderen Begriff der Einsetzungslehre Bonaventuras herausarbeiten
zu konnen. Bittremieux hatte dann den Sentenzenkommentar und das Breviloquium
lgemc:insarn behandelt und dabei besonderen Wert auf letzteres gelegt. B. geht auch

ier den systematisch besseren Weg, untersucht zunichst den fritheren Sentenzen-
kommentar und anschliefend das Breviloquium, dessen Terminologie sich deutlich
vom Kommentar unterscheidet. So erhilt man einen Einblick in die Entwicklung der
Lehre bei Bonaventura. Drei Sakramente (Taufe, Eucharistie und Weihe) sind in
beiden Werken unmittelbar von Christus eingesetzt, und zwar ,in specie”; bei der
Weihe ist jedoch fiir die Form nur die gleiche Sinndeutung erforderlich, nicht das
gleiche Wort. Bei Buffle und Ehe ist schon im Kommentar die ,Einsetzung® durch
Christus abgelehnt. Sie stammen aus dem Naturgesetz. Daher heifit es im Kommen-
tar nur: confirmavit et consumavit, wihrend das Breviloquium den Ausdrudk ,in-
stitutio® zuliflt. Confirmando, approbando et consummando, heifit es aber auch hier
einschrinkend und erklirend. Die ,Consummatio® besteht im Verbinden des Zei-
chens mit der Gnade, so dafl B. mit Recht sagen kann, dafl Bonaventura tatsichlich
im heutigen engen Sakramentenbegriff eine ,Einsetzung’ durch Christus fiir diese
Sakramente lehrte. Wichtig ist hier bei der Bufle die Lehre von der Einsetzung der
Beichte als solcher, die im Kommentar den Aposteln iiberlassen bleibt — immer
natiirlich unter Leitung des Hl. Geistes —, da sie erst nach der Himmelfahrt wirk-
sam werden konnte. Damit ist ein wichtiges Element der ,Einsetzung’ bei Bona-
ventura aufgedeckt. Neben dem villig Neuen gehort zur Einsetzung, dafl es in Kraft
tritt. Endlich mufl die Einsetzung auch in klaren Worten erfolgen. Das ergibt sich
vor allem aus der 3. Klasse von Sakramenten (Firmung und U%ung), die im Kom-
mentar deshalb nicht von Christus selbst eingesetzt sind, weil er sie nur ,angedeutet’
hat (etwa durch die Handauflegung iiber die Kinder), oder die nach dem Brevilo-
quium nur ,insinuando et initiando® eingesetzt wurden. In beiden Fillen ist eine
Handlung des HI. Geistes in den Aposteln oder deren Nachfolgern notwendig ge-
wesen, um die ,Andeutung’ des Herrn zur Klarheit zu bringen und sie dann zu
promulgieren. Man kann B. wohl zustimmen, dafl der Unterschied von Kommentar
und Breviloquium mehr terminologisch ist, wie es Bittremieux bereits gefunden hatte.
Immerhin scheint doch in letzterem auch ein Fortschritt gegeniiber dem Kommentar
zu liegen, der sich enger an die bisherige Lehre der ,institutio per apostolos® an-
schlieft als das Breviloquium, das offen von einer ,Einsetzung’ durch Christus,
wenn auch mit der obengenannten Einschrinkung, spricht. Doch geht auch der Kom-
mentar bereits iiber die bisherige traditionelle Lehre hinaus im ausdriicklich und
systematisch eingebauten ,insinuare’ durch Christus. Ubrigens hat Bonaventura eine
Einsetzung durch die Apostel in eigener Vollmacht natiirlich fiir unmoglich gehalten.
Sie sind nur die Vollstrecker des HI. Geistes, der wiederum der Geist Christi ist. So
heiflt es ausdriicklich fiir die Olung: Spiritu Sancto per apostolos hoc sacramentum
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(Christus) instituit, oder bei der Firmung: Institutum est hoc elementum Spiritu
Sancto dictante ab ipsis ecclesiae doctoribus (43). Ganz allgemein sagt er: Insti-
tutio sacramentorum respicit Deum ut auctorem et apostolos respicit ut ministros
in promulgando (44). G. Tavard hat in seiner wohl etwas negativen Besprechung der
vorliegenden Arbeit — sie ist ja eine mehr historische als systematische Unter-
suchung — auf den wichtigen Punkt hingewiesen, dafl bei der Gesamtauffassung der
Einsetzung Bonaventuras Einteilung der drei Weltordnungen nach dem trinitarischen
Schema: Vater, Sohn, HI. Geist, oder der anderen: Verbum increatum, creatum,
inspiratum wichtig zur Erkldrung ist SRevue des Etudes Augustiniennes 1 [1955]
196 f.). Dadurch gewinnt alles ein volleres und einheitlicheres Bild, besonders die
Bedeutung des Heiligen Geistes in der dritten heutigen Weltordnung auch im sakra-
mentalen Werden und Geschehen. Weisweiler

Barréro, G, S.5.P., La dottrina eucaristica negli scritti di Papa Innocenzo
II1. gr. 8° (XIX u. 227 S.) Roma 1953, Ed. Paoline. — Nach einem Lebensbild, einer
Zusammenstellung der Schriften und ihrer Editionen wird ein knapper Uberblick
der Eucharistielehre vor Innozenz geboten, wobei leider das grofie Werk von R. Gei-
selmann unberiicksichtigt bleibt. Dann entwidkelt B. des Papstes Ansicht nach einer
systematischen Einteilung: Begriff des Sakramentes besonders fiir die Eucharistie,
Materie, Form, Spender, Realprisenz, Transsubstantiation, Akzidentien, Letztes
Abendmahl, Kommunion, Wirkungen und eucharistisches Opfer. Es zeigt sich, dafl
der Papst stark von der Vorzeit, vor allem vom 12. Jahrhundert, abhingig ist. Zu
den Quellen gehéren besonders die Lehren Algers, Hugos von St. Viktor, der Summa
sententiarum, des Lombarden und Gratians wie Huguccios, des Lehrers des Papstes.
Naturgemidf interessiert wegen des zu seiner Zeit abgehaltenen Laterankonzils die
Bedeutung des auf ihm angewandten Ausdrucks ,transsubstantiatio’. B, kann fest-
stellen, dafl Innozenz noch die Worte consecratio, conversio, mutatio, transmutatio,
fieri, conficere, perficere vorzog. Aber ich zihle auch 13 Anwendungen von transsub-
stantiatio oder transsubstantiare in den von B. auf S. 134 zitierten Stellen. Bei der
niheren Deutung des Wortes entscheidet sich der Verf. mit J. de Ghellind,
DictThCath V b 1300 fiir eine echte innere Anderung (non redigitur panis in nihilum,
quia desinit esse quod fuit; sed mutatur in aliud, quoniam incipit esse quod non fuit.
So sagt Innozenz selbst in De sacro altaris mysterio 4, 20). Es wird also ein blofles
Kommen des Herrn an Stelle der Brot- und Weinsubstanz abgelehnt entsprechend
den Worten des Papstes: Sicut dicitur a grammaticis quod a mutatur in e, cum a
praesenti formatur praeteritum, ago egi, quia loco huius litterae a ponitur haec
littera e (ebd.). Auch eine Impanation wird ausdriicklich vom Papst aggelehnt: Fit
autem ipsa conversio non secundum unionem sed secundum transitionem (ebd.). Im
iibrigen merkt man auch bei den Einzelfragen stark das Zeitinteresse. So etwa wenn
gefragr wird, ob das Brot ,in Christum non tamen in Creatorem® verwandelt wird.
Die Antwort des Papstes auf diese und dhnliche Fragen ist fiir ihn bezeichnend: Ego
tamen sicut in aliis ita pariter in hoc divina sacramenta magis veneranda quam
discutienda profiteor (ebd. 4, 19). Das wissenschaftliche Bild, das hier B. von Inno-
zenz zeichnet, pafit gut zu dessen Charakter, wie er jiingst von Kempf und Tillmann
entworfen wurde (vgl. Schol 30 [1955] 415f.): Er war ein Mann der praktischen
Lebensgestaltung. Dennoch ist seine Eucharistielehre auch fiir die spitere Zeit von
Bedeutung geblieben. Hat doch Durand ausdriidslich fiir sein Rationale fast ein Jahr-
hundert spiter noch bezeugt: Speculum Innocentii papae III. prosequamur. Auch
aus diesem Grund ist natiirlich die Lehre des Papstes, wie sie B. bietet, wichtig.

Weisweiler

de Letter, P., Sacramental Forgiveness of Venial Sins: EphLov 30 (1954)
54—64, — L. stellt sich auf Grund der thomasischen Ausfilhrungen die schwierige
Frage, ob bei der Devotionsbeicht nicht nur in einem abstrakten Einzelfall die noch
nicht durch die Reue getilgte liflliche Siinde sakramental vergeben werde. Er schliefit
die Fille aus, in denen auch eine schwere Siinde zugleich mit den liflichen durch die
Absolution getilgt wird, oder auch jene, in denen sie durch eine starke Reue zugleich
mit der schweren Siinde vor dem sakramentalen Empfang nachgelassen wurde. Er
gibt die Antwort in drei Schritten. 1. Eine Siinde wird nur vergeben, wenn wenig-
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stens eine virtuelle Reue vorliegt. Nun hebt Thomas hervor, dafl die Anhinglichkeit
an die Geschopfe nur selten vollstindig verschwindet, also eine entsprechende lif3-
liche Siinde bleibt. Hier kann die Absolution eingreifen, weil sie den freien Willen
gnadenbringend beeinfluflf. Ja das scheint 2. oft der Fall zu sein gemif S. Th. III
q. 87 a. 3 ad 2: Potest tamen impediri remissio quantum ad peccata venialia, quibus
mens actualiter inhaeret, sicut et per fictionem interdum impeditur effectus baptismi.
Drittens endlich liflit sich nach Thomas die sakramentale Vorauswirkung im
votum sacramenti bei der Vergebung der schweren Siinde durch die Contritio auch
auf die sakramentale Vergebung der liflichen Siinde anwenden, falls ein solches
Votum vorhanden ist. Wenn auch diese letztere Méglichkeit schwierig ist, weil eine
solche sakramentale Vorauswirkung in der Reue selbst fiir die schwere Siinde schwer
zu denken ist, so ist doch der Hinweis auf die nicht so leichte Vergebung der lifi-
lichen Siinde infolge der Anhinglichkeit an die Geschopfe sehr geeignet, den Ernst
der lifilichen Siinde und damit auch die Niitzlichkeit sakramentaler Vergebung in
sakramentaler Stirkung der geschwichten entgegenstehenden Habitus deutlicher zu
machen. Das wiire besonders dann der Fall, wenn man nicht, wie L. es tut, den Be-
griff der laflichen Siinde nur auf die conversio ad creaturam einschrinkt, sondern
auch die in ihr liegende aversio a creatore, die ja auch durch die Begierlichkeit ge-
troffen ist, mit beriicksichtigt. Weisweiler

5. Grundlegendes aus Liturgiewissenschaft, Aszetik und Mystik,
Christlicher Kunst

Koenker, E.B., The liturgical renaissance in the Roman Catholic Church.
8% (XI u. 272 S.) Chicago 1954, The University of Chicago Press. 5.— Doll. — Dem
Buch liegt eine Dissertation zugrunde. In einem Dutzend Kapitel wird der Kreis
der Fragen um die liturgische Bewegung abgeschritten: Werden und heutiger Stand;
Mysterientheologie; die wechselseitigen Beziehungen zwischen der Auffassung von
Kirche, Eucharistie, allgemeinem Priestertum und liturgischer Bewegung; ihr Ein-
flufl auf die Musik und die darstellende Kunst, auf den Gebrauch der Volkssprache;
ihre Bedeutung fiir das Verhiltnis zwischen den Konfessionen u. a. In der Vielfalt
der angeschnittenen Themen findet man also eine hdchst willkommene Aufarbeitung.
Dankenswert ist das Werk auch durch 15 Seiten Bibliographie und noch mehr durch
die Aufgeschlossenheit und Sympathie, die den protestantischen Verf. bei der Dar-
stellung leiten. Dafl er zugleich werbend in die eigenen Kreise hineinspricht, ist
nicht zu verkennen. Darauf wiirden wir gern zuriickfithren (denn das Bemiihen um
Objektivitit scheint geniigend ausgewiesen), dafl allerhand schiefe Farben ins Bild
gekommen sind. Die Liturgische Bewegung schillert hier stark in Richtung: still-
schweigende Rechtfertigung der Reformation in der faktischen Anerkennung ihrer
Anliegen, mithin Desavouierung Trients und der Entwicklung seither; die Span-
nungen zwischen ihr und der Hierarchie sind iiberbetont; die vorgefundene, zum
Bessern zu fiithrende Situation ist unnotig diister gezeichnet; die Herausstellung der
theologischen Fruchtbarkeit der Liturgischen Bewegung bedient sich evolutionistischer
Schemata. Da dem aber keine interkonfessionelle Animositit zugrunde liegt, bleibt
man fiir das Buch dankbar. Auch diese Schénheitsfehler konnen nicht verdedcken, wie
sehr die Liturgische Bewegung , die Kirche treibt®. Stenzel

Dold, A., Sursum corda. Hochgebete aus alten lateinischen Liturgien. kl. 8°
(259 S.) Salzburg 1954, Miiller. 7.90 DM. — D., dessen Name mit dem Beuroner
Palimpsestinstitut verbunden ist und mit den gewichtigen Werken, die die Miihsal
dieses Forschungszweiges nicht verleugnen kénnen, hat uns eine kleine Kostbarkeit
geschenkt, die nur eben angezeigt werden kann. Man kann sie sich nur personlich
erschlieen, genauer: man mufl sie beten und betrachten, die 120 Prifationen aus
alten lateinischen Liturgien, ausgewihlt aus dem vielfach reicheren Schatz der Sakra-
mentare. Kurze Erklirungen (zur Textgestalt, zum Inhalt) sind willkommene Hand-
reichung zur Aufschliefung dieser gedringten, farbigen Fiille, aus welcher der lange,
festliche Atem des ,immer und iiberall Dankens“ strémt. Das ist Gabe genug. —
Aber anliflich der Buchausgabe sei doch noch einmal gesagt, daf die Sparsamkeit des
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heutigen numerus clausus der Hochgebete schmerzlich beriihrt. Die Ausweitung steht
bei der kirchlichen Autoritit; um eine Zulassung ,ad libitum“ bzw. in Proprien zu
bitten, will aber kaum unbescheiden scheinen. Noch eines sei bei dieser Gelegenheit
angemerkt: Wir wissen wohl, dafl es seit Guéranger (der gegen den Wildwuchs eigen-
brétlerischer Lokalliturgien zu kimpfen hatte) zum guten Ton gehdrt, die glasklare
Durdhsichtigkeit und ,niichterne Trunkenheit® romischer Liturgie herauszustreichen.
Zu Recht. Aber diese Sammlung, die uns auch Gut aus den sprudelnden Quellen der
gallikanischen Liturgie bietet, sollte vielleicht die Frage nahelegen: Haben wir nicht
iiber die Maflen aus einer — zeitbedingten — Not eine Tugend gemacht und zu
thematisch (im Gefolge einer ,ontischen® Frommigkeit nicht allseits guten Ange-
denkens) Objektivitit gegen lautere Emotion ausschliefilich gesetzt?  Stenzel

Lohse, B., Das Passafest der Quartadecimaner (Beitrige zur Forderung christl.
Theol., 2. Reihe: Sammlung wissenschaftlicher Monographien, 54). 8° (148 S.) Giiters-
loh 1953, Bertelsmann. 14.— DM. — Uber die quartadecimanische Frage sind so viele
differenzierte Theorien aufgestellt worden, daf es gut sein mag, zunichst einmal Auf-
bau und These der Arbeit ierauszustellen. Nach einem Uberblick iiber die bisherige
Diskussion, nach Sichtung und Analyse der Quellen und Bereinigung der Vorfragen
(Heimat der Qd, Datum der Feier usw.) wird der Verlauf des qd Passa geschildert.
Dann wird die Frage untersucht, in welcher Traditionslinie die Qd standen, und
schlieflich wird das qd Fest mit dem r6mischen konfrontiert. Die Hauptergebnisse:
Es geht um die Feier nur eines Tages, ohne vorausgehendes Fasten; sie ist mit dem
jlidischen Passa gleichzeitig, d. h. vom Vorabend des 15. Nisan bis 3 Uhr morgens;
ihr Inhalt: das Passa wird begangen durch stellvertretendes Fasten fiir die Juden —
Exod 12 wird verlesen und ausge?egt — die Parusieerwartung ist an diesen Passata
gebunden — die Feier schliefit mit Agape und Eucharistie 3 Uhr morgens. Diese q
Feier sei die Passafeier der Urgemeinde; zwar sei eine enge rituelle Verbindung mit
dem jiidischen Passa nicht zu iibersehen, aber die Fastenpraxis weise dann doch die
Feier als eigenstindig christlich aus. — Das erneute Anpadken der schwierigen Frage
wird gerechtfertigt einmal von den Quellen her: verstirkte bzw. erstmalige Heran-
ziehung der Epistola Apostolorum und der Passahomilie des Melito von Sardes sollen
ebenso neues Licht geben wie eine verschirfte Kritik an Eusebs Bericht (H.E. V23 ff.),
der von Tendenz nicht frei sei; sodann von der bisherigen Diskussion her: ganz zu
Recht sei man zwar davon abgekommen, an der Wurzel qd Praxis die Differenz der
evangelischen Berichte iiber den Tod Jesu zu sehen, aber die Frage nur nach dem In-
halt (Kreuzpassa gegen Feier der Auferstehung) sei doch einseitig geblieben. Wenn
dann schlieflich Brightman feststellt, die Qd hiitten Tod und Auferstehung gefeiert,
der Unterschied kime nur vom Termin her, so sicht Verf. darin das Eingestindnis,
daf ein Erklirungsweg zu Ende gegangen sei, ohne endgiiltige Ergebnisse zu zeitigen.
Ein Neuansatz bei der Frage nach der Traditionslinie der Qd erscheint also gerecht-
fertigt. Und das vorgelegte Ergebnis entbehrte wahrlich nicht des Interesses: qd Pra-
xis als greifbares Zeugnis urgemeindlicher Passafeier. — Wie steht es mit den Be-
weisen fiir diese Hypothese? Verf. weifl sehr wohl, dafl er in durchaus nicht neben-
sichlichen Punkten der Konjekturen nicht entbehren konnte; denn bei so spirlich
flieRenden und so ungleich qualifizierten Quellen wird man einen zusammenhangen-
den Faden der Deutung anders kaum spinnen kénnen. Aber behaglich fiihlt man sich
nicht, wenn Euseb einesteils fiir voll genommen wird (was die Ausbreitung der Qd
angeht), andernteils aber sein Bericht gerade in dem zuriickgewiesen wird, was die
Spitze seiner Aussagen ausmacht, nimlich dafl Viktor die kleinasiatischen Qd diszi-
plinarisch belangt habe — und das mit einer Beweisfiihrung, bei der die (immer
einigermaflen mifllichen) argumenta ex silentio eine grofie Rolle spielen! Schwerer
wiegt die Frage, ob die vorgetragene Hypothese nicht die Absetzung auch der frithen
Gemeinde gegen das Judentum zu gering ansetzen mufl; nur zu verstindliche, starke
materiale Verhaftung an den jiidischen Muttergrund in der Festbegehung (Kalender,
Riten usw.) kann nicht dariiber hinwegtiuschen, dafl sehr bald und reflex sich die
junge Gemeinde als das ,wahre Israel, als das .tertium genus® hinstellte. So scheint
dem fiir die Juden stellvertretenden Fasten zuviel an Beweislast zugemutet! Es wiire
darauf hinzuweisen, dafl die von Mk 2, 18 ff. par herkommende Begriindung fiir ein
Fasten ,in den Tagen, da der Briutigam genommen wurde‘ allzu behend abgelehnt
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wird; die Verbindung von Passafeier und Parusie mufl ja auch der Verf. zugeben, und
die Erinnerung an den ,genommenen Briutigam‘ ist als negatives Widerlager doch
sehr naheliegend. Weder das Wochenostern der Eucharistie noch das Entsagungs-
geliibde Jesu (Mt 26, 29) tragen soviel aus, dafl man den Gedanken an den Ton (und
die Auferstehung?) Christi wenigstens als Gediachtniskomponente ausschlieflen konnte
(wie ja auch folgerichtig Melito — dessen Homilie in der Beweisfithrung eine Rolle
spielt — Passa von ,paschein’ ableitet!). Dann aber kann man dem Verf. kaum noch
folgen, wenn er im ,,rdmischen® Ostern ein abrupt und traditionslos neues Fest (weil
mit pneuer” Idee) sehen will. Es steht hier nicht zur Frage, ob das romische Ostern
apostolischen oder subapostolischen Ursprungs ist, sondern: ist das rémische Ostern
ein relativ spites und unvermittelt ,neues” und dann mit ungewdhnlicher diszipli-
nirer Robustheit durchgedriidctes Fest? Auf dem Hintergrund der Hypothese des
Buches wiire hier ein faktischer Bruch hinzunehmen. Das ist sachlich befremdlich und
briuchte eindeutige Belege; wir meinen, dafl die beigebrachten Griinde die Beweis-
last nicht tragen (die Anspielungen auf primatiale Ambitionen Roms lifit man wohl
besser weg; sie tun es wirklich nicht). Die Reflexion iiber die Absetzung vom Juden-
tum macht sicher Fortschritte, aber sie ist dlter als der These dieser Studie zutriglich
ist; die zunehmende Gewichtigkeit des Heidenchristentums ist nicht zu leugnen, aber
das Problem war schon vor Xystus’ Pontifikat dringend, und gerade fiir seine Zeit
kann man von da her den Bruch mit der Linie urgemeindliches Passa — qd Praxis
nicht iiberzeugend machen. M. a. W.: so wenig einem die iiberspitzte ,Neuheit* des
romischen Ostern eingehen will, so leicht tut man sich, es als konsequente Ausfaltung
zu begreifen, wenn man nicht forciert von der urgemeindlichen Passafeier das Ge-
dichtnis (wenigstens auch) des Todes Christi ausschliefit. — Wer immer eine Losung
vorschlidgt, die iiber den Terminunterschied hinausgeht, wird fiir bezweifelnde Fra-
gen anfillig sein. Daf} sie gestellt werden, tut der Arbeit also keinen Abbruch. Sie
ist reich an Anregungen und wird noch dadurch empfohlen, dafl sie aus der Schule
von J. Jeremias kommt. Stenzel

Metz, R., La consécration des vierges dans I’église romaine. gr. 8° (501 S.) Paris
1954, Presses Universitaires de France. — Der 4. Bd. der Bibliothek des Instituts fiir
Kirchenrecht der Straflburger Universitit liegt hier vor. Es tut der vorbildlichen Ar-
beit keinen Abtrag, wenn man sich vom Namen Straflburg in Verbindung mit der
liturgiegeschichtlichen Materie auch den Namen M. Andrieus in Erinnerung rufen
laflt: es ist nicht zu verkennen, dafl die Arbeiten des Dekans der Fakultit iiber die
Otrdines Romani und iiber das Pontifikale Romanum dem Verf. fiir die bestfundier-
ten Partien seines Werks dienlich waren. Eine so sorgfiltige und liidkenlose Zeichnung
der Entwicklungsgeschichte des schdnen Ritus wie vom 10.—13. Jahrh. wird weder
der Zeit vorher noch nachher zuteil. Das ist Feststellung, nicht Vorwurf. Durandus
ist einigermaflen Endpunkt, und fiir die frilhe Zeit sind die Quellen spirlicher. Im
4, Jahrh. kommen die ersten Nachrichten iiber eine Weihe von Jungfrauen, die in
der Welt leben. Spiter treten die in Gemeinschaft lebenden zunehmend in den Mittel-
punkt. Fiir die Liturgie der Jungfrauenweihe ist Schliisselbegriff der Titel, der an
sich der Kirche zukommt: sponsa Christi (117 f£.). Da die semantische Entwicklung
dieses Terminus in der Sprache der Kirche die sponsa so auffafit, daf sie virgo Christo
maritata ist, ihm verbunden durch ein matrimonium coeleste, ist nicht verwunderlich,
dafl das Ritual vom Leitbild des Eheabschlusses geprigt wurde. Die velatio wurde
von da her Kernritus. Rechtlich kam man zwar%:ald davon ab, Jungfriulichkeits-
gelobnis und Ehe so zusammenzuriicken (eine Verletzung der Jungfriulichkeit stand
sonst dem adulterium zu nahe), aber Mystik und Liturgie blieben dem sponsa-Thema
treu. Das geschah so sehr (und mit besonderer Deutlichkeit auf frinkischem Boden),
dafl die Trauungsriten auch in ihrer Weiterbildung fiir die Jungfrauenweihe vor-
bildlich blieben — so zih, dafl Distanzierungsversuchen (des 11./12. Jahrh.) kein Er-
folg beschieden war. Durandus’ Anleihen beim Ordinationszeremoniell (Wiirdig-
keitsfrage, Litanei) sind die letzte bedeutendere Zutat. — Einen Wunsch hitte man
an diese schone Darstellung: daf sie die Ergebnisse fiir die Praxis fruchtbar machre!
Wenn wir einmal absehen von einer sicher mdglichen Kritik an einzelnen Elementen,
so wire doch zumindest zu fragen: Was ist von dem heute wieder betrichtlichen Ab-
stand zum Trauungsritual zu halten? Ist erneute Anniherung zu erstreben, oder soll
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man sich der faktisch eingetretenen Differenzierung freuen? — Ein Zusatzkapitel
konnte diesem Anliegen leicht abhelfen. Stenzel

Smolitsch, I, Russisches Ménchtum. Entstehung, Entwicklung und Wesen.
988—1917 (Das &stliche Christentum, N. F. 10/11). 8° (556 S.) Wiirzburg 1953,
Augustinus-Verlag. 36.— DM; geb. 38.— DM. — Als Rufiland gegen Ende des
ersten Jahrtausends zum Christentum kam, stand in Byzanz, von woher die ent-
scheidenden christlichen Einfliisse kamen, das Monchtum auf dem Hohepunkt seiner
Entwidklung. Gerade in den erbitterten Kimpfen mit den ikonoklastischen Kaisern
hatte es sich in solchem Mafle als militanter Hort der Orthodoxie bewdhrt, dafl die
machtvolle Stellung und das hohe Ansehen der Ménche bei hoch und niedrig inner-
halb des byzantinischen Einflufigebietes verstindlich werden. Da nun aber die Anfinge
des christlichen Rufilands mit der Missionsarbeit der Monche unlésbar verkniipft
sind, versteht man, dafl seither die Geschicke des russischen Monchtums so innig
mit den Schicksalen von Kirche und Staat verbunden wurden, dafl es unmaglich ist,
eine Geschichte des russischen Monchtums zu schreiben, die nicht zugleich eine rus-
sische Kirchen- und Reichsgeschichte ist. Damit ist nicht nur die Wichrigkeit, son-
dern auch die innere Problematik des vorliegenden Werkes angedeutet. Schon die
Bereitstellung des weithin zerstreuten und heute fiir den Westen oft véllig unzu-
ginglichen Quellenmaterials stellte den Verf. vor teilweise unldsbare Schwierig-
keiten. Trotz der 32 Seiten Quellen- und Literaturangaben ist sich S. durchaus bewufit,
dafl nur ein Teil des eigentlich aufzuarbeitenden Materials benutzt werden konnte
und daf somit fiir kiinftige Forschungen noch genug zu tun bleibt. Immerhin ist
angesichts der sorgsamen und kritischen Auswertung des Quellenbefundes anzu-
nehmen, daff die vom Verf. aufgezeigten wesentlichen Strukturen und Entwick-
lungslinien des russischen Monchtums sich auch dann kaum dndern werden. — S.
hat den duflerst umfangreichen Stoff nach den drei Perioden in der Entwicklung
des russischen Monchtums gegliedert. Die 1. Periode umfafit die Anfinge und Bliite-
zeit, die bis ins 15. Jahrh. reicht. Nach einer (wohl allzu knappen) Darstellung der
Urspriinge des ostlichen Monchtums im allgemeinen werden die ersten Spuren
ménchischen Lebens im Kiewer Rufiland aufgezeigt, die weit vor die offizielle Be-
kehrung des Fiirsten Vladimir (988/89) zuriickreichen. Ausfiihrlich verweilt Verf.
bei der Schilderung des machtvollen Aufstiegs des monchischen Lebens, das im
15. Jahrh. mit dem hl. Sergij von Radone%, dem Griinder der berithmten Troice-
Sergijeva-Lavra, seinen Hohepunkt erreichte. Im 14, und 15. Jahrh. bildete, was
besonders wichtig ist, das russische Monchtum die ihm eigentiimlichen national-
russischen Ziige aus, die es nicht mehr verlieren sollte (82). Gegen Ende dieser Pe-
riode zeichnet sich aber auch schon in der Kontroverse zwischen den Anhingern des
Patriarchen Iosif Volockij, den sog. Iosiflijanern, und denen des hl. Starez Nil
Sorskij, den sog. ,Uneigenniitzigen®, die Krise des Monchtums ab. — Diese ,Krise
und Verweltlichung® des Monchtums im 16. und 17. Jahrh. bildet den 2. und aus-
fiihrlichsten Teil des Werkes. Der Sieg der Iosiflijaner bedeutete den Sieg jener
Stromungen, die das Monchtum immer stirker mit den kirchen- und staatspolitischen
Interessen des Reiches verbunden sehen wollten. Es ist jene Zeit, in der die ver-
hingnisvollen konstantinischen Reichskirchenideen die politischen Konzeptionen der
Zaren zu beherrschen begannen, woran gerade das Monchtum einigermaflen Schuld
trug. Fiir das Ménchtum bedeutete das eine fortschreitende Unterordnung unter die
staatliche Kontrolle und zugleich eine unaufhaltsame Verweltlichung. Das wird vor
allem in den Kapiteln iiber die ,Klostergiiter und Klosterwirtschaft“ und iiber die
»Gestaltung des Klosterlebens im 16, und 17. Jahrh.® deutlich. Wichtig ist, daf8
im 17. Jahrh, auch westliche Einfliisse heriiberspielen, die zumal in der innerrussi-
schen Kontroverse um den Zeitpunkt der eucharistischen Verwandlung spiirbar
werden. — Die 3. Periode ist iiberschriecben ,Am Scheideweg®. Der gewaltsame
Eingriff der Sikularisationsepoche (1701—1764) brachte einen dufleren Niedergang
des Monchtums mir sich. Die Zahl der Kléster sank von 1201 im Jahre 1701 (wobei
Siid- und Westrufiland nicht einmal mitgerechnet sind) auf 452 Kloster (fiir das
ganze Reich) im Jahre 1810, Aber gleichzeitig bahnte sich auch eine innere Erneue-
rung im Starzentum des 18. und 19. Jahrh. an. Im Jahre 1914 zihlte man wieder
1025 Kléster. — Diese nur allzu gedringte Inhaltsangabe lifit einiges von dem
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iiberaus reichen Ertrag dieses bedeutsamen Werkes ahnen. Wer die dem Westen
meist so verschlossenen Tiefen der russischen Seele besser verstehen will, wird hier
reiche Belehrung finden. Desgleichen fillt aus der Darstellung des russischen Monch-
tums viel Licht auf die Wesensart des &stlichen Monchtums im allgemeinen, dessen
genuine Weiterentwicklung jenes ist. Das gilt auch (darin méchte ich dem Verf.
widersprechen) von der ,extensiven EinwirEung auf die Welt“, die durchaus kein
Sondergut des russischen Monchtums ist. Wenn S. dem ostkirchlichen Ménchrum
diesen Zug abspricht, scheint er mir noch zu sehr von der freilich oft wiederholten
These von der selbstsiichtigen Isolierung des orientalischen Monchtums befangen
zu sein. Referent darf wohl auf seinen Beitrag ,Die Stellung des orientalischen
Ménchtums in den kirchenpolitischen Auseinandersetzungen des 5. und 6. Jahrh.*
in A. Grillmeier - H. Bacht, Chalkedon. Geschichte und Gegenwart II (1953) 193
bis 314 verweisen. — Auf viele hdchst wichtige und anregende Einzelbeobachtun-
gen, die iiber das Buch zerstreut sind, wire noch hinzuweisen: so auf die Rolle der
Tkonen und Heiligengestalten im russischen Frémmigkeitsleben (85 u. &.), auf die
Ideologie ,Moskau als Drittes Rom* (129-131) oder auf die fiir die russische Theo-
logie typische Einheit von Dogma und Kult (300). Aber man kime so an kein Ende.
Es mufl geniigen, dem Verf. fiir diesen einzigartigen Beitrag zur Kirchen- und
Mbénchsgeschichte Gliikwunsch und Dank auszusprechen. Bacht

Blazovich, A., Soziologie des Monchtums und der Benediktinerregel. 8° (167
S.). Wien 1954, Herder. 6.50 DM. — Der Versuch, die Methoden und Ergebnisse der
modernen Soziologie auf das Gebilde des katholischen Monchtums anzuwenden, ist
nicht neu. Vor allem G. Gundlach S. J. hatte hier mit seiner bekannten Schrift ,Zur
Soziologie der katholischen Ideenwelt und des Jesuitenordens® (1927) und seinem
grundlegenden Artikel ,Orden® in Vierkandts Handwérterbuch der Soziologie bahn-
brechend gewirkt, und neuerdings hat auch J. Wach in seiner ,Religionssoziologie®
(Tiibingen 1951) einiges zum Thema geboten. In Anlehnung an Gundlach bemiiht
sich Verf., die soziologischen Aspekte der Benediktsregel herauszuarbeiten. Im 1. Teil
wird eine soziologische Analyse des vorbenediktinischen Monchtums geboten, with-
rend die beiden anderen Teile der Soziologie der Regel gewidmet sind, u. zw. wer-
den zunichst die innerklsterlichen Beziehungen und dann die Beziehungen des
Ménchtums zur auflerkldsterlichen Welt behandelt. In diesem Rahmen kommen,
wenn auch in sehr gedringter Form, wichtige Dinge des monchischen Lebens zur Be-
handlung. Besonders lesenswert scheint uns das zu sein, was B. iiber Autoritit und
Vaterschaft (73f.) und iiber die Abgrenzung des monastischen Gemeinschaftsgedan-
kens gegen den gesellschaftlichen Kollektivismus (94—99) schreibt. Nachdriicklich
wird die These von der prinzipiellen Spannung zwischen dem alten Ménchtum und
der hierarchischen Kirche zuriidsgewiesen (112—122). Auch das, was B. iiber Reste
eines mittelalterlich-stindischen Gesellschaftsprinzips im heutigen Laienbriider-Insti-
tut sagt (128), scheint gut am Platze zu sein. — Auf der anderen Seite konnen die
Mingel dieser Arbeit nicht iibergangen werden. Sie liegen nicht nur in formalen
Auflerlichkeiten (zahlreiche Namensverschreibungen, Druckfehler, willkiirliche und
inkonsequente Schreib- und Zitationsweise, Anfiihrung iiberholter Textausgaben,
Ubernahme von Zitaten aus Zweitquellen, ohne die Erstquelle auch nur exakt an-
zugeben, ungeniigende Beschreibung der Quellen, Benutzung veralteter Literatur,
Ungeschicklichkeit des Ausdruckes). Auch inhaltlich gibt es einiges zu beanstanden.
Das eine betrifft das geschichtliche Bild des vorbenediktinischen Monchtums, das B.
voraussetzt: Man spiirt zu sehr, dafl es aus z.T. sehr ungleichwertigen Publika-
tionen geschopft und so nicht hinreichend genug gesichert ist, um darauf den Ver-
gleich mit dem Ménchsideal Benedikts zu griinden. Es kann nur auf einiges hin-
gewiesen werden: So kennt B. offenbar die Textlage der Pachomiusregel und die
Problematik der sog. Engelsregel der Historia Lausiaca nicht (32); einen Altestenrat
kannte Pachomius bzw. die uns iiberlieferte Gestalt der Pachomiusregel bereits (40);
dort ist auch schon von der regelmifligen Kleiderwische die Rede (43). Die Ver-
bindung von Ménchtum und Priestertum ist nicht typisch westlich (122£.). Beziiglich
der Gyrovagen hitte beriicksichtige werden miissen, inwieweit sich in ihnen das alte
asketische Ideal der freiwilligen Heimatlosigkeit bewahrt hat (dariiber hitte die Ar-
beit von H. v. Campenhausen befragt werden miissen) (59). Eine ausdriickliche Pro-
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feR kannte schon Schenute von Atripe (66). Dafl die Einsiedler vor Benedikt stindig
arbeitend gebetet haben, ist iibertrieben (101). Ubrigens setzt die tigliche Kommu-
nion durchaus nicht das Wohnen in Anachoretenddrfern voraus (118), da es ja den
Brauch gab, den Laien die Eucharistie mitzugeben. Von einer Erstarrung des ost-
lichen Ménchtums nach Chalkedon kann kaum die Rede sein (121); jedenfalls zeigen
die Ikonoklastenkimpfe die byzantinischen Monche in hochster Aktivitit. Wenn
man diese und andere Dinge mitheranzicht, mag die Originalitit der Benediktsregel
weniger evident erscheinen. Aber liegt in dieser Originalitit die eigentliche Grifie
und Bedeutung der Schépfung des Heiligen von Nursia? — Ein anderes Bedenken
betrifft die Weise, wie B. die soziologischen Kategorien handhabt. So ist der auf S. 26
gemachte Gebrauch des Terminus ,Individualismus® zum mindesten ungebriuchlich.
Bisweilen hat der Leser den Eindrudk, als sei sich Verf. iiber die genaue Erfassung
dessen, was eine Soziologie des Monchtums zu leisten hat, nicht klar geworden. Auf
jeden Fall hitte er sich bemiithen miissen, dem Leser die soziologische Fachsprache
eingehender klarzumachen (vgl. 62—65 92). — Endlich noch ein paar Hinweise zum
Literaturverzeichnis: Die Arbeiten von G. Aulinger, Die Werte des Natiirlich-
Menschlichen in der Klosterregel des hl. Benedikt (1948), und E. v. Hippel, Die
Krieger Gottes (1936; 1953%), wiren mit Nutzen herangezogen worden. Uber ,Opus
Dei“ ist neben dem Artikel von Bettencourt auch der von I. Hausherr in den
OrientChrPer 13 (1947) 195—218 zu beachten. Zwei Kleinigkeiten: ,Lemma Benia-
min® (26) ist mir ganz neu, ebenso der Ausdruck ,Aszetenmonch® (32). Bacht
*

Nebel, G., Das Ereignis des Schénen. 8° (309 S.) Stuttgart 1953, Klett.
13.80 DM. — In glinzender Sprache, in 1000 Paradoxen, die sich iiber den Satz vom
Widerspruch, jene ,aristotelische Logik der Sekuritit und Schlifrigkeit* (144) oft
genug ﬁinwegsetzen, behandelt dieses Buch das Verhiltnis von Kunst und Offen-
barung. Der 1. Teil zeigt die Grofle und Grenze der Kunst am Beispiel der grie-
chischen: Kunst war in ithren hohen Zeiten nicht subjektiver Ausdruck der Kiinstler-
seele, nicht Formspielerei, sondern gestalteter Mythos, Ort, wo sich die eigentliche,
die gottliche Wirklichkeit zeigen konnte, Einladung an den Menschen, in heroischen
Gestalten sein eigenes Wesen zu verstehen und sich aus der Veriduflerlichung zu sam-
meln, Erinnerung ans Paradies und Freude am heilen Sein, aber sie war, weil inner-
weltlich, nicht erlésungsmichtig. Auch der Grieche konnte erst im Durchbrechen der
Schénheit dorthin kommen, wo das Heil unter Schmerzen errungen sein will. — Das
Verhiltnis von Kunst und Offenbarung sicht N. mit dem Auge des Griechen, der sich
zum Protestantismus bekehrt hat (,Wer das Schéne liebt, wird in der Scheune des
Protestantismus frosteln . . .“, 188): Israel — das alte und das neue — hat den Bund,
das offenbarende Wort Gottes, d. h. den geraden Gegensatz zum Schonen. Hier kann
das Schéne nur Gefahr sein. Es wartet da, wo der Mensch den Bund verlifit; es l6scht
sich aus, wo das Wort Gottes als Heil oder Heilung gesprochen wird. Gott bleibt
immer in Verborgenheit . .. Dem Urchristentum ist das Schone fremd . .. Wenn Chri-
stus im Mirtelalter erlaubt, in der Kunst gefeiert zu werden, erleidet die Theologie
immer Anfille von Mythisierung (81). Schicker des Schonen kann nicht der Schépfer
sein, sondern ein Daimon, der einem Zwischenbereich zwischen Gott und Mensch
entstammt . . . Da aber das Wort auf alle Weise verkiindet werden kann, mag auch
die Kunst hinfithren zu der Schwelle, wo das Geglaubte selbst wirksam wird und
Christi Leben, Sterben und Auferstehen an uns geschieht. ,Ein Kunstwerk ist um so
schéner, je dringender es den Menschen einlidt, an beidem, am Jammer und an der
Doxa Christi, teilzunehmen® (244). So wird die reinliche, kalvinistische Scheidung
zwischen Natur und Gnade, nach der das Christliche in einem luftleeren Raum schwe-
ben wiirde — ,der Glaube ist keine Eigenschaft, sondern eine Auflenschaft® (176) —

raktisch doch immer wieder durch tiefe, schone Erkenntnisse gemildert. Aber es
gleibt erstaunlich, daf nirgendwo in diesem geistvollen Buch die eigentliche Legiti-
mation der christlichen Kunst begriffen ist: Christus, der nicht nur Wort, sondern
gestaltgewordenes Wort Gottes ist, Realisierung dessen, was der Mythos dunkel
ahnte. Die christliche Kunst darf dienend und kiindend auf ihre Weise dieses Sicht-
barwerden Gottes in jeder Epoche vergegenwirtigen, nicht zuriidkschauend auf die
verlorene Paradiesschénheit, sondern sich miihend, die neue, durch Leid und Tod in
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Herrlichkeit verwandelte Schopfung mit herbeizufithren. In diesem Sinne bedeutet
Nebels Buch fiir uns Katholiken die sehr ernste Frage, ob wir nicht seit der Renais-
sance allzusehr die #nverwandelte Schopfung als Ausdrudk des Christlichen akzep-
tiert haben. : Syndicus

Frank, K. B., Kernfragen kirchlicher Kunst. Grundsitzliches und Erliuterndes
zur Unterweisung des Heiligen Offiziums vom 30. Juni 1952 iiber die kirchliche
Kunst. 8° (144 S.) Wien 1953, Herder. 22.— S.; 3.80 DM. — Dieses kleine wich-
tige Buch entstand aus einem Vortrag, den der Dozent fiir sakrale Kunst an der
phil.-theol. Di6z.-Lehranstalt in St. Pélten vor der Katholischen Akademie in Wien
gehalten hat. Der 1. Teil — Grundsitzliches — beginnt mit einer Analyse der
Gegenwartskunst, die etwas zu sehr von dem ,Verlust der Mitte* Hans Sedlmayrs
her bestimmt ist. Mit den dort gezeigten Krankheitssymptomen lift sich, wie Sedl-
mayr selbst im Vorwort betont, nicht der ganze Organismus der modernen Kunst
charakterisieren. Im Gegensatz hierzu werden dann die Begriffe ,christliche,
religidse, sakrale Kunst® geklirt, wobei doch wohl die religiose Kunst als der
allgemeinere Begriff vor die christliche treten miifite. Sehr gut wird der Begriff
der sakralen, der eigentlich kirchlichen Kunst entfaltet als heilige Zweckkunst,
Ebenmaff von Inhalt und Formgebung, christozentrische Gemeinschaftskunst und
symbolhafte Kunst. Danach wird die schwere Frage nach dem Ausgleich zwischen
Tradition und Evolution gestellt. — Der 2., noch wichtigere Teil bringt eine
lingst erwiinschte Zusammenfassung aller bisherigen Richtlinien der Kirche iiber
die kirchliche Kunst, von den Bestimmungen des 2. Konzils von Nizida bis zu der
Unterweisung des Hl. Offiziums vom 30. Juni 1952. Die Erliuterungen dazu sind
kurz und treffend, viel ausgewogener als die rémischen Kommentare des ver-
gangenen Jahres. Allen Kiinstlern, die sakrale Kunst schaffen wollen, sollte man
diese Gedanken zur Meditation geben. Sie wiirden einsehen, daf} ihnen durch die
kirchlichen Erlasse nicht die Hinde beim Schaffen gebunden werden, sondern daf}
es eine barmherzige Strenge ist, die sie von manchen Verstiegenheiten zuriick-
ruft. Die Freunde der modernen Kunst werden so aus diesem Buch die rechte
Mifligung lernen. Mégen die Gegner nicht nur neue Argumente in ihm finden,
sondern auch die Verurteilung mancher Positionen, an denen sie selbst vielleicht
noch hingen. Syndicus

Wendland, W., Die Kunst der Kirche. 8° (83 S., 144 Bildrafeln) 2. Aufl.
Berlin 1953, Lutherisches Verlagshaus. 16.— DM. — Da es auf katholischer Seite
noch kaum Biicher gibt, die den modernen Kirchenbau u#nd seine Einrichtung
grundsitzlich und praktisch besprechen und in Bildern zeigen — viel gutes Ma-
terial ist in Zeitschriften verstreut —, so wird man mit groflem Nutzen die 2. Aufl.
des Buches von W. iiber die neue Kunst der evangelischen Kirche zur Hand
nehmen. Man wird erstaunt die nahe Verwandtschaft zwischen katholischer und
evangelischer Kirchenkunst unserer Zeit feststellen. Die alte Unsicherheit der prote-
stantischen Baumeister (und Theologen), ob der Altar oder die Kanzel das Herz-
stiick der Kirche sei, ist weitgehend iiberwunden. Der Altar steht fast immer
beherrschend in der Mitte, ,Krippe, Grab und Thron des Herrn® (15), die Kan-
zel dienend zur Seite. ,Der Protestantismus setzt neben die Feierkirche der latei-
nischen Messe die Verkiindigungskirche der deutschen Messe“ (14). Neben dem
Eeschriebenen Spruch erscheint immer hiufiger das farbige Wand- und Glasbild, die

ache oder vollrunde Plastik. Anderseits betont W. au%s neue, durch manche Pro-
teste gegen die Sprechweise der 1. Aufl. bewogen, dafl die Kirche kein eigentlich
»heiliger Raum® sei, sondern die Stitte der Versammlung und des Gebetes. Noch
ilt Luthers Forderung, dafl ein Maf sein soll ,und mehr geachtet, dafl es reinig-
fidx, dann dafl es kostlich werde, was zu Gottes Dienst verordnet wird“. Von hier
aus konnte die Begegnung mit dem Buch von W. und seinen vielen instruktiven
Abbildungen fiir uns fruchtbar werden: darf es sein, dafl unsere Kirchen, die doch
unvergleichlich mehr sein wollen — Haus Gottes und Ort des unergriindlichen Ge-
heimnisses —, als formendes Prinzip oft genug nichts anderes haben als die rein-
liche Niichternheit und Uberschaubarkeit, diec dem protestantischen Gottesdienst
vollauf und wiirdig dienen kann? Syndicus
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