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1. Theologische Gesamtdarstellungen. Fundamentaltheologie und
Ekklesiologie. Protestantische Theologie. Religionsgeschichte

Premm, M., Katholische Glaubenskunde. Ein Lehrbuch der Dogmatik. B. III/1:
Allgemeine Sakramentenlehre, Taufe, Firmung, Eucharistie. gr. 8° (376 S.)
22— DM (subskr. 20— DM). — Bd. I1I/2: Bufle, Kranken&lung, Priesterweihe,
Ehe. (4158S.) 26.—DM.—Bd.IV: Gnade, Tugenden, Vollendung. (7048S.) 36.— DM,
Wien 1954/55, Herder. — Dieses griindlich gearbeitete und von didaktischem Ge-
schick geformte Handbuch der Dogmatik ist nun vollstindig erschienen. Dem
Studierenden der Theologie und seinem Lehrer wird es ausgezeichnete Dienste tun.
Der Lernstoff ist in iibersichtliche Thesen gefaflt, gut erklirt, in geschichtlichen
Zusammenhingen gezeigt. Auch die in den einzelnen Stoffen verborgenen Lebens-
werte sind herausgearbeitet. Es ist nicht zu verwundern, daff dieses Instrument schon
an einer Reihe von Hochschulen als Textbuch eingefithrt ist. An einigen Stellen
kénnte man seine Fragen anmelden, sowohl was die Entscheidung fiir die eine oder
andere Sentenz, wie auch was die Methode angeht. Ist wirklich die juridische oder
intentionale Wirksamkeit der Sakramente wahrscheinlicher als die moralische, in der
doch die Stellung des sakramentalen Zeichens als personalen Ausdrucks einer zwi-
schen dem Herrn und dem Menschen sich vollzichenden Begegnung deutlicher wird?
Zudem scheint uns in ihr das Werk Christi viel mehr zu seinem Recht zu kommen,
das doch durch das sakramentale Zeichen dargestellt wird, selbst aber nach dem
Tridentinum causa meritoria der Gnade ist, also eine moralische Ursichlichkeit aus-
iibt. — Kann man wirklich die Mglichkeit, dafl die Kirche das Zeichen der Firmung
geindert habe, mit dem Hinweis zuriickweisen, dafi die Kirche kein Recht zur
Verinderung der Substanz der Sakramente hat (ITI/1, S. 163)? Wenn Christus die
Firmung ,in genere® eingesetzt hitte (was Premm allerdings nicht annimmet [68],
aber doch fiir den, der die Geschichte ernst nimmt, kaum zu leugnen ist), so wiirde
eben die Frage, ob nur Handauflegung oder auch Salbung, nicht zur Substanz des
Zeichens selbst gehGren. — Der Traktat iiber die Eucharistie lifit eine innere Einheit
vermissen, die doch wohl vom Opfercharakter her, in dessen Dienst auch die
reale Gegenwart steht und zu dem auch die Kommunion gehort, leicht zu gewinnen
wire, — Beim Traktat tber die Bufle wire eine Auseinandersetzung mit der eldkle-
siologischen Sicht dieses Sakramentes, wie sie Poschmann, Rahner und andere hier
zu finden glauben, wiinschenswert. — Ob man in der Deutung des Sinnes, den das
Dekret fiir die Armenier hat, nicht doch die Argumente Galtiers ernster nehmen
sollte (Bd. III/2, S. 225ff.)? Man miifite dann allerdings auch im Falle des Ordo
eine Anderung des Ritus durch die Kirche annchmen, was wiederum eine Institutio
auch dieses Sakramentes in genere fordern wiirde. — In den interessanten Dar-
legungen der Beziehungen der Sakramente zum Werke Christi (Band I11/2, S. 385)
wire auch der grundlegenden Tatsache Raum zu geben, daf} die Sakramente sym-
bolische Darstellung dieses Werles Christi selbst sind. Man mag der Mysterien-
theologie Casels eine ,nur® dynamische Gegenwart des Werkes Christi in den
Sakramenten entgegenhalten, muff aber doch betonen und wiirdigen, dafl die
Sakramente das Werk Christi im Symbol enthalten darstellen. — Ob es in der
Gnadenlehre nicht besser wiire, statt in 2 Teilen die aktuelle und die habituelle
Gnade zu behandeln (wobei dann die habituelle Gnade nur ungefihr die Hilfte des
Raumes der aktuellen Gnade erhilt), genetisch den Rechtfertigungsprozefl zu er-
kliren. Dann wiirden gewisse Funktionen aktueller Gnade vor, gewisse andere nach
erhaltener Rechtfertigung geschildert. Die zustindliche Gnade stinde dann in der
ihr gebithrenden Mitte. Sie selbst aber miifite doch wohl mehr in ihrem trinitarischen
Wesen dargestellt werden. — Schlieflich hdtte man an die Eschatologie das
Desiderat, es mochte mehr Theo-Logie getrieben werden und manches mehr auf die
Grenzen der vom Diesseitigen herkommenden Aussagen hin untersucht werden.
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Man hat etwas den Eindrudk, die Vorstellungen des Diesseits seien adiquate Aus-
sagen iber das Jenseits. — Hervorgehoben sei noch besonders die zu jedem Ab-
schnitt gegebene gute Literaturauswahl. Die Wiinsche, die wir oben anmeldeten,
verdunkeln nicht den Wert dieses Buches. Hier trigt der Verf. am Erbe einer
theologischen Gewohnheit, die aufzulockern nicht eben leicht ist. Semmelroth

Riedmann, A., Die Wahrheit des Christentums. 3. Bd.: Die Wahrheit iiber
die Kirche Jesu, gr. 8° (XVI u. 246 S.) Freiburg 1955, Herder. 18.50 DM. — Das
verspatete Erscheinen des 3.Bd:s entschuldige der inzwischen verstorbene Verf. durch
schwere Erkrankung. Darin wird auch die Erklirung dafiir gesucht werden diirfen,
daR einige Partien des Werkes mehr skizzenhaft angedeutet sind und andere Zusam-
menfassungen fremder Arbeiten bieten. Der Aufbau ist iibersichtlich: Das 1. Buch
betrachtet die Vorbulle zur Kirche (Individualfrommigkeit oder Zugehorigkeit zur
Kirche; Kirchenihnliche Gebilde auflerhalb des Christentums), das 2. die eine Mensch-
heitskirche selber, Davon besprechen die einzelnen Abschnitte die Griindung der
Kirche durch Christus, die Kirche als den mystischen Herrenleib, die allgemeinen und
besonderen Aufgaben der Kirche, ihre hierarchische Gliederung, die Mitglieder, die
Eigenschaften und endlich die Unterscheidungsmerkmale der wahren Kirche, Der
letzte Abschnitt sieht die Kirche in ihrer Diessertsgewalt. Bei dieser Gliederung
kommt erst gegen Schluf} die Identitit der von Christus gegrindeten Kirche mit der
katholischen Kirche zur Sprache (und das noch recht kurz, ausschlieflich unter Ver-
wendung der via notarum). Diese Identitit wird aber schon vorher, z.B. bei der
Frage nach der Gliedschaft vorausgesetzt. Allenthalben sind dogmatische Erdrterun-
gen in die an und fiir sich apologetische Darstellung verwoben. Wiirde sich nicht eine
saubere Trennung der beiden Sachgebiete und damit eine Beschrinkung der Apolo-
getik der Kirche auf deren mit historischen Mitteln zugingliche Seite empfehlen?
Sonst liegt die Gefahr vor, dafl derartige ,Fremdkorper” weder den Apologeten
noch den Dogmatiker befriedigen. Auch R. ist dieser Gefahr nicht entgangen; so
lesen wir in dem Abschnitt iiber die Mitglieder der Kirche (148—158) eine zwar
dogmatisch korrekte Abhandlung, die aber apologetisch noch nicht genug durchgefeilt
ist. In dem mehr den Kontroversstandpunkt wahrenden Abschnitt iber die Heils-
notwendigkeit der Kirche (178—184) scheint die necessitas medii aufler acht gelassen
zu sein (,Die Pflicht der Zugehdrigkeit zur Kirche . .. ist wie jede andere Pflicht zu
beurteilen. Thre Nichterfiillung bedeuter nur dann eine schwere Schuld, wenn die
Pflicht erkannt war, erfiillc werden konnte und doch nicht erfiillt wurde. .., 180).
Ubrigens begegnet uns an einer dritten Stelle die zum mindesten mifiverstindliche
Ansicht von den ,unsichtbaren Gliedern der Kirche, die zur Seele der Kirche ge-
héren® (173). Wir miissen es bedauern, dafl die von protestantischer Seite (E. Brun-
ner, H. von Campenhausen, R. Baumann und O. Cullmann) angeregten Kontro-
versen nicht aufgenommen wurden (,bewuflt®, wie das Vorwort sagt, ,weil diese
Fragen noch zu stark im Flusse sind“). Hingegen sind die religionsgeschichtlichen
Hinweise (Kirchendhnliche Gebilde bei den Volks- und Nationalreligionen, Reli-
gionskundliche Uberschau, Die Fremdreligionen und ihre Parallelen zur katholischen
Hierarchie, Religionsgeschichtlicher Kontrast zur Ubernatiirlichkeit der Kirche, Un-
einheitlichkeit in anderen Religionsgemeinschaften, Universalismus und Partikularis-
mus in religionskundlicher Betrachtung), die iiber das ganze Werk zerstreut sind, recht
wertvoll und erfiillen ganz den Zweds des Buches. Beumer

Berti, C. M,, O.S.M., Methodologiae theologicae elementa (Scripta professo-
rum facultatis theologicae ,Marianum® de urbe ordinis Servorum Mariae, 3).
gr. 8° (251 S.) Rom 1955, Desclée. — Das Anliegen des Verf. ist sicherlich eines
der dringlichsten in der Theologie von heute. Jedoch verzichtet er vorldufig noch auf
eine wissenschaftliche Darstellung mit Literaturangaben, Anmerkungen und dgl.
und verspricht uns das gemify dem Vorwort fiir die Zukunft. Das vorliegende Buch
ist also ein Aufril mit vielen Einteilungen, Schemata und Andeutungen; zudem
bevorzugt die Sprache eine rhetorische oder gar poetische Ausdrucksweise, Die vier
grofien Abschnitte behandeln die ersten Prinzipien der theologischen Methodologie,
ngme‘ntlich die gottliche Liebe, dann die entfernten Prinzipien, das Lehramt, weiter
die nichsten Prinzipien oder die verschiedenen Arten des theologischen Beweis-
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verfahrens, endlich die Anwendung der Prinzipien in den vornehmlichsten theolo-
gischen Disziplinen. Schon jetzt bedauern wir es, daf der Verf. sich gar nicht mit
den herrschenden Anschauungen auseinandersetzt und von Theologen einzig und
allein den hl. Thomas zu Wort kommen lift; noch mehr, daf er einer exakten
Antwort auf Einzelfragen ausweicht oder die Probleme iiberhaupt nicht stellt, Es
seien nur einige namhaft gemacht: Wie verhilt sich das ordentliche zu dem aufler-
ordentlichen Lehramt und wie beides zu dem des Papstes? Gibt es von letzterem
neben den Kathedralentscheidungen noch andere unfehlbare Auferungen? Wie ist
die einmiitige Meinung der Kirche innerlich konstituiert? Wird eine formelle Offen-
batung erfordert fiir eine Definition oder geniigt das virtuelle Enthaltenscin? Was
besagen die einzelnen qualificationes und censurae theologicae? Anzuerkennen ist
indes eine gewisse Weite des Blickes, die eine Ubersicht von hoher Warte aus er-
mdglicht. Wertvoll scheint uns noch die Verwendung der liturgischen Texte zu sein,
obschon deren Sprache nicht immer die Bestimmtheit aufweist, die in einer theolo-
gischent Methodenlehre kaum entbehrt werden kann. Beumer

de Vries, W, S.J., Der Kirchenbegriff der von Rom getrennten Syrer (Orien-
talia Christ. Analecta, 145). 8% (XV u. 200 S.) Rom 1955, Pont. Institutum orienta-
lium studiorum. 2100.— Lire; 3.30 Dollar, — Das Thema ist gewifd von Interesse
nicht nur fir die orientalische Theologie, sondern auch fiir die Ekklesiologie iiber-
haupt. Nacheinander kommen zur Sprache die Organisation der Kirche, die Stel-
lungnahme zu den Konzilien, die Frage nach det einen wahren Kirche Christi, die
gotrliche Autoritéit in ihr, das innere Wesen (die Kirche als Braut, als Mutter, als
Leib Christi, ihre Vorbilder, die irdische Kirche als Typus der himmlischen). Alles
das wird genauestens aus handschriftlichen und gedrudsten Quellen belegt, wobei die
Texte, wohl wegen praktischer Schwierigkeiten, durchweg allein in deutscher Uber-
setzung gegeben sind, und zwar getrennt nach den Aussagen der monophysitischen
Jakobiten und denen der nestorianischen Ostsyrer. Die Darstellung ist ungemein
niichtern; das Fehlen jeder ,apologetischen® Tendenz kann man sicherlich nur be-
griien, Das Ergebnis vermittelt ein Gesamtbild aus einer Fiille von gelegentlichen
HAuflerungen, die bei den Syrern noch nicht zu einer eigentlichen Apologetik aus-
gebildet und auch noch nicht in einer systematischen Zusammenfassung vereint
waren. Verhdltnismiflig viel erfahren wir iiber die Organisation der Kirche, nicht
seéhr viel iiber ihr inneres Wesen, selbst nicht unter Zuhilfenahme der etwas aus-
fihrlicheren Texte der Liturgie. Was den Primat des Papstes angeht, so begniigt
sich der Verf. mit Recht damit, die Primissen dafiir in der syrischen Tradition
nachzuweisen, aber nicht den Primat selber (gegen die Ubertreibungen von I. Ar-
malet, Der Primat des Papstes in der syrischen Kirche, Beirut 1933, arabisch), Dog-
mengeschichtlich interessant sind besonders die zahlreichen Stellen, an denen die
Syrer eine unverschuldete Hiresie anerkennen. Der Wert des ganzen Werkes fiir die
Ekklesiologie wire allerdings noch héher anzuschlagen, wenn wenigstens an den
entscheidenden Punkten auf die Parallelen der romisch-katholischen Theologie ver-
wiesen wire (etwa durch kurze Literaturangaben, zumal bei den Ausfithrungen
tiber die Bilder fiir die Kirche). Beumer

Stolz, W. Theologisch-dialektischer Personalismus mnd kirchliche Einheit.
Apologetisch-kritische Studie zu Emil Brunners Lehre von der Kirche im Lichte der
thomistischen Theologie (Studia Friburgensia, NF, 6). 8° (XXX u. 190 S.), Freiburg
(Schw.) 1953, Universititsverlag. 12,50 Fr. — Die ,Kirche® ist das zentrale Thema
des tkumenischen Gesprichs, an dem E. Brunner wesentlichen Anteil hat. In der
vorliegenden Studie wird auf Grund seiner zahlreichen Verbftentlichungen seine
Kirchenlehre in systematischer Zusammenschau dargestellt. Als ihre philosophischen
und theologischen Voraussetzungen werden aufgezeigt: Sein dialektischer Per-
. sonalismus® (erst in der ,Begegnung® mit dem sich offenbarenden Gott werde der
sindige Mensch wieder ,Person® und gewinne damit seine in der Siinde weitgehend
zerstorte Natur wieder); sein aktualistischer Offenbarungs- und Glaubensbegriff
(Offenbarung als Selbstmitteilung Gottes, die als solche erst mit der Glaubens-
hingabe des Menschen zustande komme). Dabei habe sowohl das Offenbarungswort
(auch in der Schrift), wie — erst recht — das Lehrwort der Kirche, nur einen relati-
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ven, auf die gottliche Wirklichkeit nur ,hinweisenden“ Wert. Letzte Norm bleibt

der personliche Glaube des Einzelnen, der allerdings nicht ohne das Glaubenszeugnis

der Gemeinde zustande komme, Da Glaube und Kirchengliedschaft ohne weiteres

identifiziert werden, ist die Kirche als solche unsichtbar, nur in den Werken des

Glaubens werde sie sichtbar, Dem Sakrament (Taufe und Abendmahl) wird als

verbum visibile* nur ein relativer, nicht heilsnotwendiger Wert zuerkannt, Sehr

klar, entschieden und iiberzeugend werden diese Auffassungen von St. zuriick-

gewiesen und als ungeeignet fiir das Skumenische Gesprich aufgezeigt. So berechtigt

“und notwendig das war, hitte man doch-wohl manche der echten religids-theologi-

schen Anliegen und Anregungen Brunners positiver werten sollen, gerade auch im

Interesse des kumenischen Gesprichs; so seine Betonung des Zusammenhangs yon

Glauben und Leben, seine Unterscheidung von ,Du-Wahrheit® (im eigentlichen -
Glaubensakt) und ,Es-Wahrheit (im theologischen " Denken), seine Forderung,
theologische Aussagen immer wieder am Offenbarungswort selbst zu iiberpriifen

(was er allerdings auch selbst tun miifite!), und besonders seine Idee vom Begeg-

nungscharakter des Glaubens, die Richtiges enthilt. Ist doch tatsichlich Offen-

barung im biblischen Sinn nicht blofe Lehroffenbarung Giber . . ., sondern in erster

Linic Selbstmitteilung Gottes (und seines Heilswillens), worin allerdings Waht-

heismitteilung wesentlich eingeschlossen ist (was auch Brunner anerkennt). Daf} ,der

neutestamentliche Glaube wesentlich (unevidentes) Erkennen ist® (109), kann man

doch dagegen nicht sagen. Glaube im NT ist ein schr komplexer und entscheidend-
personal qualifizierter Begriff (auf Christus hin). Uberhaupt hitte man gerade einem

protestantischen Theologen gegeniiber des Gfteren eine sorgfiltigere bibeltheolo-

gische Argumentation gewiinscht. Dankbar muff man dem Verf. vor allem sein fiir

die klare, aus den weit zerstreuten Publikationen Brunners gewonnene Darstellung

seiner Lehre von der Kirche. Bulst

Gilg, A., Die Petrusfrage im Lichte der neuesten Forschung: Theologische Zeit- .
schrift (Basel) 11 (1955) 185—206. — Namentlich sind beriicksichrigt die beiden
Biicher von O. Cullmann [Petrus, Jiinger-Apostel-Mirtyrer, Das historische und das
theologische Petrusproblem, Ziirich 1952 (vgl. Schol 28 [1953] 264); Die Tradition
als exegetisches, historisches und theologisches Problem, Ziirich 1954 (vgl. Schol 30
[1955] 1f£.)], die Schrift von K. Henfli [Die romische Petrustradition in kritischer
Sicht, Tiibingen 1955] und von der katholischen Erwiderung die Studie von O. Kar-
rer [Um die Einheit der Christen, Die Petrusfrage, Ein Gesprich mit E. Brunner,
O. Cullmann, H. v. Campenhausen, Frankfurt 1953 (vgl. Schol 30 [1955] 275)].
G. stimmt im wesentlichen Cullmann bei und 1ifr sich weder durch die Verschirfung
des Standpunktes bei Heufli noch durch den Einspruch Karrers (die Arbeit von
A. Vogtle [vgl. Schol 29 (1954) 588] scheint ihm unbekannt zu sein) beeinflussen.
Wenn er mit Cullmann betont, die Bischéfe seien niemals Nachfolger der Apostel
im Sinne von ,Fortsetzer der apostolischen Funktion®, so wire das von unserem
Standpunkt aus annehmbar, jedoch besagr uns die Folgerung zu wenig, sie seien
nur ,Nachfolger in chronologischem Sinne, nicht dem Wesen nach®. Die vornehm-
sachliche Art, die besonders die Darstellung des Verf. auszeichnet, diirfte das Ge-
sprach zwischen den beiden Konfessionen erleichtern. Beumer

da Veiga Coutinho, L., Tradition et histoire dans la controverse moderniste
(1898—1910) (Analecta Gregoriana, 23). gr. 8° (XXII u. 275 S.) Romae 1954,
Pont., Univ. Gregoriana. — Die vorliegende Doktorthese behandelt zweifellos einen
zeitgemifen Gegenstand, da bei Gelegenheit der Dogmatisierung der leiblichen
Aufnahme Mariens in den Himmel die Diskussion iiber den Begriff der Tradition
wieder neu in Fluff gekommen ist. Letzclich ist es immer wieder die Frage, die schon
zur Zeit des Modernismus die Gemiiter bewegte, nach dem Verhiltnis von Tradition
und Geschichte, oder anders ausgedriickt: von dogmatischer und historischer Tra-
dition. Der Verf. beschrinkt sich auf das Problem ,Tradition und Geschichte®, wie
es in der Periode von 1898 bis 1910, also zur Zeit des Modernismus gesehen wurde,
und zwar vor allem von der methodischen Seite her. Dabei nimmt er ,Tradition®
hier im ,eigentlichen®, oder besser gesagt: im engeren Sinne, d. h. als die miind-

liche Uberlieferung, obgleich auch die Frage nach dem Verhiltnis von Heiliger
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Schrift und Geschichte Sfter beriihrt wird. Der Miflbrauch der Bibelkritik nimmt
bekanntlich im Modernismus einen breiten Raum ein. Die Arbeit will weniger eine
selbstindige Untersuchung als ein zusammenfassender Bericht iiber das Verhiltnis
von Tradition und Geschichte sein, wie es die Modernisten selbst (1. Teil), die zeit-
genGssischen katholischen Theologen (2. Teil) und das kirchliche Lehramt (3. Teil)
gesehen haben. Im 1. Teil gibt der Verf. einen guten Uberblick iiber die Lehre der
Modernisten selbst. Hier kommen nach guten biographischen Einfithrungen vor
allem die Hauptvertreter des Modernismus A, Loisy und G. Tyrell, dann aber
auch seine Anhinger in Ttalien (S. Minocchi und E. Buonaiuti) und in Deutschland
zu Wort. Wenn der Verf. hier aufler K. Gerbert zuniichst auch die Vertreter des
Reformkatholizismus H. Schell und Jos. Miiller zu den Anhingern des Modernismus
zu rechnen scheint, gibt er doch kurz darauf selbst zu, dafi Schell nicht eigentlich
Modernist gewesen ist, sondern nur das Autorititsprinzip bei den katholischen
Theologen geschwicht habe unter dem Vorwand, die Entwidklung der wissenschaft-
lichen Methode zu férdern (77). Auch die Zusammenstellung der zeitgendssischen
Theologen und ihrer Stellungnahme nach den verschiedenen Phasen der Entwidk-
lung des Modernismus im 2. Kapitel ist sehr aufschlufireich. Hier kommt der Verf,
u. a. auch auf das Eingreifen des Philosophen M. Blondel seit 1904 zu sprechen, der
durch die Betonung der ,lebendigen® Tradition in der Kirche zweifellos zur Losung
des Problems von dem Verhiltnis der Tradition zur Geschichte beigetragen habe.
Nach Blondel kommen die dogmatischen Definitionen aus der ,,Offenbarungshinter-
lage® nicht, weil eine miindliche oder schriftliche Tradition #uflerlich alle ihre For-
mulierungen verbunden hat, sondern weil eine lebendige Tradition des Glaubens
und Denkens innerlich ihre wirkliche Gegenwart verewigt hat. Es ist nach ihm dieses
christliche Denken, das von dem integralen Glauben lebt und so immer mehr in die
innere Angemessenheit und die unerschopflichen Reichtiimer des iibernatiirlichen
Schatzes eindringe (151). Blondel habe zwar die ganze Frage der Tradition zu sehr
vom philosophischen Standpunkt aus gesehen und zu wenig die Rolle des kirchlichen
Lehramtes betont, aber trotzdem habe er einen wichtigen Beitrag zur Theologie der
Tradition geleistet. Bainvel habe die Gedanken Blondels insofern weitergefithrt und
vertieft, als er ihre solide theologische Begriindung aufgezeigt habe. Hier ist im
wesentlichen wohl das gemeint, was manche heutige Theologen von der Bedeutung
des Glaubenssinnes (sensus fidei) in der Tradition sagen. Wertvoll sind auch die kla-
ren und tbersichtlichen Zusammenfassungen am Schiuf der einzelnen Abschnitte und
der Gesamtriickblick am Schlusse des Buches. So wird man dem Verf, fir diese
kritische Zusammenstellung dankbar sein, wenn er auch, wie er selbst zugibt (11),
im einzelnen kaum etwas Neues bringt, Brinkmann

Lipple, A, Der Einzelne in der Kirche, Wesensziige einer Theologie des Ein-
zelnen nach J. H. Kardinal Newman, Teil I (MiinchTheolStud., II. Syst. Abt., 6).
gr. 8° (XXXIV u. 374 S.). Miinchen 1952, Zink. 30— DM. — Unter den zahl-
reichen Vertffentlichungn, die, zumeist durch das Newman- Jubilium 1945 angeregt,
in den letzten 10 Jahren in den verschiedenen Lindern erschienen sind, darf die vor-
liegende Arbeit einen hervorragenden Platz beanspruchen. Wenn sie auch nur eine
kritische Darstellung der Theologie des Einzelnen béte, wie sie das ganze litera-
rische Werk Newmans durchzieht, ohne doch je systematisch abgehandelt zu werden,
durfte sie auf den Dank der Leser rechnen. Tatsichlich wird hier aber viel mehr
angestrebt und geboten. L. gibt selbst iiber die dreifache Zielsetzung seines (auf
2 Binde berechneten) Werkes Aufschluf (VII). Er will zunéchst einmal grundsitzlich
die Newman-Forschung und -Lektiire auf solide Fundamente stellen. Diesem Ziel
dient vor allem das 2. Kapitel: ,,J. H. Newmans Leben — Werk — Deutung®. Was
hier unter § 6 iiber das literarische Schaffen Newmans zusammengetragen ist, wird
in Zunkunft als Basis fiir alle Auseinandersetzungen iiber Newmans Denken und
Absehen zu gelten haben. Es ist bekannt, wie sehr bislang die Unkenntnis der zeit-
lichen Einordnung mancher Schriften die Schuld an schmerzlichen Mifiverstindnissen
und Fehldeutungen Newmans trigt. Man wird dem Verf. dankbar sein miissen,
dafl er (in § 7) mit solcher Eindringlichkeit den »Wegen und Irrwegen der Newman-
Deutung® nachgegangen ist. Gerade dieser Abschnite vermittelt einen starken Ein-
druds von der fast iibermenschlichen Spannung polarer Gegenstinde, um deren

280



Fundamentaltheologie

Ausgleich Newman bis zum Lebensende zu ringen hatte, ohne je zu einer befriedi-
genden Losung bzw. Synthese zu gelangen. L. selbst gibt von daher auch die Prin-
zipien an die Hand, um zu einem (approximativ) sachgerechten Verstindnis
Newmans zu gelangen. Er verheimlicht dabei keineswegs, dafl die Griinde fiir die
vielfachen Mifideutungen nicht nur bei ,den anderen® liegen, sondern daff auch die
sauflergewohnliche Komplexitit und Spannung der inneren Organisation® Newmans
und die Besonderheit seines Denkens daran schuld trigt, das, unter oftmaliger Hint-
ansetzung begrifflicher Klarheit, in immer nevem Angang und in einer oft allzu
elastischen Terminologie, sich um die Klirung der subtilsten Fragen bemitht, —
Das andere Ziel, das L. erstrebe, ist, ,auf die Bedeutung der entwicklungsgeschicht-
lichen Methode in der Newman-Forschung hinzuweisen® (VII). In diesem Sinn wird
im 1. Kapitel (1—119) die ,geistes- und theologiegeschichtliche Problematik und
Situation® herausgearbeitet, aus der heraus allein Newman im allgemeinen und seine
Theologie des Einzelnen im besonderen verstindlich wird. Angesichts all dessen,
was in unserem Jahrhundert iiber die Spannung von Gemeinschaft und Individuum
verhandelt worden ist, wird es L. nicht schwer, die ,Gegenwartsbedeutung der
Problemstellung® nachzuweisen (1—15), wobei die Konfrontierung Newmans mit
Kierkegaard in der Gemeinschaft des Anliegens wie in der Verschiedenheit der
Losungen sehr aufschlufireich ist. Von da zu den Wurzeln der Problematik vor-
stoflend, zeigt L., wie der abendldndische Individualismus unlésbar mit der christ-
lichen Botschaft vom Einzelnen und seinen unaufhebbaren Rechten, bei all ihrer
Verankerung in der iibergreifenden Vergemeinschaftung zumal in der Kirche, be-
griindet ist (16—35). Niher an Newman fiihrt dann aber die eingehende Darstellung
des abendlindischen Individualismus, wie er sich in der englischen Philosophie und
Geistigkeit ausgeprigt hat. Zwei Elemente sind hier nach L. wesentlich: einmal das
fiir das englische Denken so typische Interesse fiir das Individuell-Konkrete —
mit der Gefahr eines Abgleitens in Empirismus und Nominalismus — und die eben-
falls typisch englische Vorliebe fiir Probleme der Anthropologie, zumal fir die
Fragen von Gewissen und ,moral sense® — mit der steten Gefahr einer Aufldsung
von Metaphysik und Dogma in Psychologie (51—69). Dem stellt L. (in § 4) die
Grundstrukturen einer katholischen Theologie des Einzelnen gegeniiber, die sich
aus der Stellung des Einzelnen in der doppelten Ordnung von Schépfung und Erls-
sung eindeutig ergibt (82—99). Wichtig ist, dafl Newman auch in seiner vorkatho-
lischen Zeit in der Betonung der sichtbaren Kirchengemeinschaft, wie sie fiir die
anglikanische Theologie wesentlich ist, ein wichtiges Regulativ fiir einen exzentri-
schen Individualismus fand (100—119). — Das 3. Anliegen der Studie ist die im
Titel angegebene Problematik der Theologic des Einzelnen, wie sie sich in den ver-
schiedenen Phasen der Newmanschen Entwicklung darstellt (3. Kap.). L. beginnt
diesen Abschnitt mit einer ,entwicklungsgeschichtlichen Quellensichtung und -be-
urteilung® (227—265), um so die frither aufgestellten Grundsitze einer entwick-
lungsgeschichtlichen Darstellung der Frage anzuwenden. In den nachfolgenden
§§ 9—12 wird in sorgfiltiger Analyse der mit den Begriffen ,,Gewissen®, ,moral sense®
und ,sense of duty“ umschriebene Problemkreis behandelt (266—314), — Der vorlie-
gende Bd. schliefit mit dem zusammenfassenden Abschnitt iiber den ,dialogischen Per-
sonalismus Newmans®, der bei aller Betonung der unantastbaren Wiirde des Finzelnen
doch offenbleibt fiir die Hinordnung des Gewissens auf die Autoritit der Kirche.
Dieser kirchliche Aspekt der Newmanschen Theologie des Einzelnen soll in einem
weiteren Band dargestellt werden. — In einer Zeit, in welcher der Kollektivismus
dominiert, gewinnt die Frage nach der Existenzberechtigung des Einzelnen ihre
Vordringlichkeit, Dafl dies auch fiir die Theologie gilt, hatte K. Rahner in seinem
vielbeachteten Artikel (StimmZeit 139 [1946/47] 360—376) gezeigt, dem sich L.s
Arbeit sehr verbunden weiff. Seit Luthers Proklamation der Freiheit des Christen-
menschen war die Frage nach den Rechten des Einzelnen in der Kirche meist zu
kurz gekommen; wer sie stellte, geriet unter den Verdacht mangelnder Gehorsams-
willigkeit. Aber heute ist sie nicht mehr zu umgehen. Wenn einer, dann ist New-
man wegen seiner Eigenart als Englinder und wegen seines besonderen Entwick-
lungsganges berufen, hier ein klirendes Wort zu sprechen. Nur darf man seinen
Beitrag zum Thema nicht {iberfordern. Das hat L. sehr nachdriidklich gezeigt. New-
man war nun einmal der ,Mann der klarzulegenden Ideen und nicht sosehr der
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klargelegten Begriffe® (E:Przywara). Seine eigentliche Grofie ,liegt nicht im Gebiet
der Wissenschaft, sondern im Bereich des Pastoralen, der priesterlichen und moral-
theologischen Seelenfilhrung® (187). Man tut ihm keinen Dienst, wenn man ihm
»eine wissenschaftliche Autoritit gleich Kant® zuspricht oder ihn ,zum Kirchenvater
der Neuzeit® hinauflobt (222). Gleichwohl haben sein Weg und sein Wort grofles
Gewichrt, weil er, von der modernen Subjektivitit herkommend, die Autonomie des
modernen Menschen in sich selber tiberwand und an der Autoritit Gottes und seiner
Kirche neu orientierte. Man wird dem Verf. fiir dies kluge und ungemein fleiRige
Werk grofien Dank wissen miissen. Bei ausgeprigtem Sinn fiir Entwicklungen und
Zusammenhdnge hat er doch der’ Versuchung gewaltsamer Harmonisierungen
energisch widerstanden. Wenn mit dem 2. Bd. auch die Register vorliegen werden,
wird dies Werk eine unschitzbare Fundgrube fiir jeden an der geistigen Entwidslung
des 19. und 20, Jahrhunderts interessierten Leser sein. — Zum Schlufl seien ein paar
kleine Hinweise ‘noch gestattet: S.32 Anm. 39 ist zu lesen: Unmitteilbarkeir. Das
Thomaszitat steht in S.th. I, 29, 3 ad 4; im Zitat fehlt hinter dem, ,ad hoc® ein
»quod®. Auf S. 91 ist in dem Zitat aus Hengstenberg ein ,nicht* zuviel. S. 201 u.
256 lies ,Origenes®. Die Neuprigung ,Religiosierung® sollte man mdglichst rasch
wieder vergessen. Auf S. 99 ist die Redeweise von dem Einzelnen als ,relatio sub-
sistens® irrefithrend. Bacht

ﬁ-

Evangelisches Kirchenlexikon. Kirchlich-theologisches Handworter-
buch, Hrsg. von H. Brunotte u, O. Weber, 1.Lfg. (,A u. O bis ,Anshacher Rat-
schlag“). 4° (128 Sp.) Gottingen 1955, Vandenhoeck u. Ruprecht. 4.80 DM. —
Wer sich bislang rasch iiber Fragen der evangelischen Theologie und Kirche orien-
tieren wollte, war, wenn er das einbindige Calwer Kirchenlexikon nicht zur Hand
hatte; auf den Dienst der beiden grofien Nachschlagewerke ,Realencyklopidie fiir
protestantische Theologie und Kirche* und ,Religion in Geschichte und Gegenwart®
angewiesen, wobei ersteres wegen seiner Ausfiihrlichkeit und letzteres wegen seiner
theologischen Orientierung immer wieder enttduschte. Man wird es daher begriifien
miissen, dafl der Verlag Vandenhoedk u. Rupredit ein neues, auf drei Binde berech-
netes kirchlich-theologisches Handworterbuch herausbrings, dessen Redaktion in den
Hinden von Prisident D. H. Brunotte und Prof. D. O. Weber liegt. Uber die Ziel-
setzung des Werkes geben Herausgeber und Verlag in dem Einfithrungswort Aus-
kunft, Es geht ihnen um eine zusammenfassende Darstellung der theologischen
Arbeit und des kirchlichen Lebens, die den Verhiltnissen im heutigen Protestantis-
mus gerecht wird. Als Beniitzer des Werkes sind Pfarrer und Studenten, die Mit-
arbeiter im kirchlichen Dienst, dann auch Lehrer und Publizisten und schliefilich
alle gedacht, die am christlichen Glauben, an der theologischen Forschung und am-
kirchlichen Leben titigen Anteil nehmen. Genauigkeit der Angaben, Knappheit
der Darstellung und Anleitung zu personlicher Urteilsbildung durch Hinweis auf
die neueste in- und auslindische Literatur sollen daher nach bestem Vermogen
erstrebt werden. Durch geschickte Abstimmung auf andere Lexika, wie etwa das
»Biblisch-theologische Handworterbuch® von Osterloh-Engelland und das ,Evange-
lische Soziallexikon® wird eine unnétige Doppelbehandlung vermiedén und Raum
fiir die diesem Handworterbuch vorbehaltenen Themen gewonnen. Mit seinen rund
16000 Stichwortern wird es mehr oder minder auf alle Fragen eine erste Antwort
bieten. Neu ist dabei das Bestreben, moglichst zusammenhingende Uberblicke zu
geben, in denen eine Mehrzahl von einzelnen Stichworten zusammengefafit sind.
Dadurch, dafl das Werk in Lieferungen erscheint, erleichrert sich nicht nur die An-
schaffung (was zumal fiir die Studenten von Wichtigkeit ist), sondern man hat
auch gleich schon etwas in der Hand, wobei das jeweils beigegebene Schlagwort-
register auch jene Titel erfafit, die in der vorliegenden Lieferung noch nicht be-
handelt sind. — Der uns vorliegende 1. Faszikel umfafit die Stichworte ,A u. O¢
bis- ., Ansbacher Ratschlag®, darunter umfangreiche Artikel wie ,Abendmahl®
(3—27), ,Altar* (76—80), ,Alte Kirche® (80—88), ,Geistliches Amt® (105—111).
Manche neue Stichworter sind dankenswerterweise eingefiigt (z. B. ,Evangel. Aka-
demien®, , Alpirsbacher Kreis®), dafiir ist man in der Aufnahme von Personen-
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namen betont zuriidhaltend; soweit ich sehe, sind nur 15 iltere und 'neuere Theo- :
logen behandelt (gegen rund 100 in RGG). Offensichtlich ist man bemiiht, alles
blofl ,Antiquarische® auszuschalten; zugleich wird dadurch deutlich, dafl man mit
dem neuen Werk dje alten Lexika nicht verdringen will. Dafl die Auswahl dessen,
was zu belassen und was zu tibergehen ist, nicht in jedem Fall Zustimmung findet,
ist begreiflich. Was die theologische Richtung der einzelnen Beitrige angehe, so ist
bei Wahrung personlicher Akzentsetzung doch in dem Untertitel des Werkes ein
klares Programm ausgesprochen, was um so uniiberschbarer wird, wenn man damit
die Titel der beiden ilteren, oben genannten Lexika vergleicht. Das neue Werk will
keine ,Realencyklopddie fiir protestantische Theologie und Kirche® sein und noch
viel weniger ein Nachschlagewerk iiber ,Religion in Geschichte und Gegenwart®,
sondern es will als ,Kirchlich-theologisches Handworterbuch®, wenn wir die
Namengebung richtig verstehen, eine stirkere Bindung der Theologie an die Kirche
bekunden und betreiben. — Der katholische Benutzer mufl die erfreuliche Auf-
geschlossenheit fiir katholische Belange und die reiche Bentitzung katholischer Lite- -
ratur dankbar anerkennen. Selbst ein so heikler Artikel wie ,Ablafl“ hat eine wohl-
tuend objektive Darstellung gefunden. Wo den Mitarbeitern auslindische katho-
lische Literatur nicht selbst zuginglich war, verweisen sie gegebenenfalls auf grund-
legende Rezensionen in Zeitschriften. Aus alledem wird deutlich, daff, wenn die
Herausgeber auch die Hinordnung auf das Gesprich zwischen den Konfessionen
nicht ausdriicklich in ihr Arbeitsprogramm aufgenommen haben, sie doch um dieses
Anliegen wissen und bewufic dafiir Sorge tragen. Wir kénnen nur wiinschen, dafl
das so gut begonnene Unternchmen in diesem Geiste auch zu Ende gefiihrt wird.
Uns will scheinen, daff gerade der Vergleich zwischen diesem Handworterbuch und
seinen umfangreicheren Vorgéngern zeigen kann, wie sehr sich die Konfessionen —
trotz allem — doch nihergekommen sind. Wir haben die Zuversicht, dafl dies
Werk fiir seinen Teil diese berechtigten Bemithungen frdern wird. Bacht

Steck, K. G, Luther und die Schwirmer (Theol. Studien, 44). gr. 8° (64 S.)
Zollikon-Ziirich 1955, Evang. Verlag 4— Fr.; 4.— DM (Deutsche Auslieferung:
Kaiser, Miinchen). — Der vorliegende Vortrag, der gekiirzt in dem von K. Barth
. geleiteten theologischen Seminar zu Basel gehalten wurde, ist eine systemati-
sche, nicht historische Untersuchung. Denn das Thema soll auf die dem Streit.
zugrundeliegenden Ideen hin durchgearbeiter werden. Luthers Spiritualismus wird
zunichst mit Recht gegen neuere Deutungsversuche herausgestellt, wie er mit der
Kategorie des Wortes verkniipft erscheint. Man spiirt deutlich, wie das neue Buch
von P. Prentner, Spiritus Creator, das fast einec Neuentdeckung des Heiligen Geistes
in der Theologie Luthers brachte (vgl. Schol 30 [1955] 600f.), seine Auswirkung
bereits hat. St. mochte freilich dem Ausdruck Prenters vom ,pneumatischen Realis-
mus* den eines ,realistischen Spiritualismus® oder der ,Spiritualitdt® vorziehen,
da er sich eng an die realistische biblische Erkenntnis anschliefle. Hier liegt denn
auch der erste Gegensatz Luthers zu Karlstade und Mintzer, die St. vor allem
von den Schwirmern heranzieht. Dabei sieht St. das Verhiltnis zwischen ihnen und
Luther gerade umgekehre, als es gewdhnlich dargestellt wird. Niche sie sind die
Radikalen, sondern sie verderben die echte Spiritualitit, wenn sie sie verdufler-
lichen und vergesetzlichen: ,Der gemeine Mann wird nicht mit der Tat noch mit
der Ordinanz, sondern mit dem Evangelium gelehret®, so schreibc Luther in der
Schrift Von beiderlei Gestalt (15). Damit eng verbunden ist der Kampf um die
andersgeartete Auffassung von der prophetischen Sendung. Denn bei Luther steht
neben der innerlichen Handlung durch den Heiligen Geist die duflere durch Wort
und Sakrament. Somit geht es ihm um den Verzicht auf einen auflergew&hnlichen
Heilsweg, weil er nur so die ungeschuldete Freiheit der gnidigen Zuwendung Got-
tes in Christi Person und Werk gesichert findet. Schon hier zeigt sich der dialekti-
sche, nicht ausgeglichene Dualismus in Luthers Denken. Er hat im Kampf auch
seinen Einflufl im Dualismus von Lehre (immer rein) und Leben (immer siindhaft)
oder von Gesetz und Evangelium oder von Glaube und Weltlichkeit (also des dop-
pelten Regimentes) ausgeiibt. Denn es ist klar, daf hier selbst kleine Verschiebungen
der Betonung grofle Wirkungen haben mufiten. Eine wesentliche Erginzung bringt
im 3. Kap. die Erwahnung von Luthers Positivismus. Denn im geschichtlichen Raum
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glaubte Miintzer, dafi Luther der die Fiirsten anrufende Knecht sei, wihrend er
selber unabhingiger bis zum Aufruf zur revolutiondren Gewalt dastehe. St. deutet
diesen Zwiespalt: Wie es Luther nicht um spekulative Begriindung des Handelns
Gottes oder des Zusammenhanges von Natur und Gnade gehe, so auch nicht um
inneren Ausgleich in der Obrigkeitsbetrachtung. Sie ist thm die tatsichlich
erscheinende Gestalt des einen der beiden gottgewollten Regimenter, an dem die
Kirche eschatologisch (nicht ontologisch) teilhaben muf}, um zu existieren. Das Ge-
samtbild wird durch St. noch durch ein abschliefendes Kap. iiber Luthers Autoritit
innerlich erweitert. Er greift dabei den Vorwurf von K. Jaspers auf, der Luther
Mangel an Kommunikativem zuschreibt. Hierin sieht St. begriindet, daff es zu einer
eigentlichen Auseinandersetzung mit den Schwirmern nicht kam. Der Verf. hitte
sie selber sehr begriifit, da er im Streben der Schwirmer auch Auswirkungen von
»Mangelerscheinungen® im frithen Protestantismus (etwa in dem, was Kirchen-
und Gemeindeordnung betrifft) sicht. Als Grund gibt St. wohl mit Recht das starke
Sendungsbewufitsein Luthers an. Die wichtige Forderung, die er daraus zieht, ist
der Wunsch, entspechend Luthers Grundposition, an der Heiligen Schrift seinen
Spiritualismus, Dualismus und Positivismus nachzupriifen. Warum aber soll bei
der Priifung dieses ,problematischen Erbes® des Reformators der Satz ausgeschlos-
sen bleiben, der ,auf alle Fille® die Schrift fiir sich habe, daf wir zwischen der
Welt Leben und dem ewigen Leben einsam im Glauben schweben (aus der friihen
Psalmenvorlesung)? Gerade hier scheint uns die Grundfrage zu liegen — auch fiir
das heutige Gesprich zwischen den Konfessionen —, an der sich die Problemarik
des Spiritualismus und Dualismus entziindet. Sie muff also vor allem zur Diskussion
stehen. Weisweiler

Bring, R., Das Verhiltnis von Glauben und Werken in der lutherischen Theo-
logie (Forsch. z. Gesch. u. Lehre des Protestantismus, 7). gr. 8° (231 S.) Miinchen
1955, Kaiser. 17.50 DM. — Das von K. H. Becker ibersetzte Werk ist bereits
1933 in Helsingfors veroffentlicht worden und im wesentlichen unverindert geblie-
ben. Dennoch wird die deutsche Forschung die spite Ubersetzung besonders
deshalb begriiflen, weil das Werk ciner der Grundsteine fiir die Verlebendigung der
skandinavischen Lutherforschung in den beiden letzten Jahrzehnten war. Am Pro-
blem ,Glaube — Werk® hat B. alle rein oder mehr psychologischen Versuche ab-
gelehnt. Unter ,Glaube® verstand nach dem Verf. Luther nicht eine seelische Qua-
litit, sondern eine grundsitzliche theozentrische Religionsgestaltung, die jegliche
Egozentrik, auch die verborgenste, ausschlieft. Es kommt Luther daher beim
Glauben auch nicht auf die psychologische Fiducia an, noch weniger auf das Gefiihl
der Heilssicherheit (das war nur Ausgangspunkt), sondern auf Gott. ,Glaube ist
die Bezcichnung fiir die Bewegung von Gott zum Menschen® (34), so dafi Gott
nicht nur Objekt, sondern auch Subjekt des Glaubens ist. Damit ist der Gegensatz
zwischen Glauben und Werk von B. zuriickgedringt. Denn dieser Glaube als
Religion umfafit natiitlich auch das ,Werk®, freilich nicht als menschliches Eigen-
stehen, sondern als Ausfluff der Gottesgemeinschaft — nicht als Gesetzeserfiillung
(wie bei Melanchthon), sondern als lebendigen Ausfluff dieses im Gottesverhiltnis
konstituierten neuen Lebens. Es handelt sich also nicht um eine psychologische, son-
dern um eine theologische Frage. Melanchthon hat den Gedanken Luthers bereits
durch das Hervorheben der Sicherheit in der Unruhe der Seele bzw. in der Ab-
lehnung des servum arbitrium und der Annahme des Fiduzialglaubens als irgend-
einer ,Grundlage® der Rechtfertigung in die unhaltbare und von der Orthodoxie,
dem Pietismus und dem Liberalismus so vielfach iibernommene andere Gegeniiber-
stellung von Glauben und Werk, wie sie heute geldufig ist, umgeindert. Es ist
erfreulich, daff B. grundlegend ablehnt, daf die katholische Lehre cine blofie ,Werk-
gerechtigkeit® in diesem neueren Sinn je gelehrt habe, Der ,Thomismus® hat viel-
mehr auch nach B. Gotr das Wesentliche immer tun lassen. Aber dadurch, dafi die
Gnade den Menschen anregt, in ihrer Hilfe selbst zur Rechtfertigung das Seine
zu tun, sei die Egozentrik in der Gesetzeserfiillung doch wieder eingetreten — dhnlich
wie bei Melanchthon, der zu stark scholastischen Gedankengingen folge. Es wird
Aufgabe der historischen Lutherforschung sein, dieses hier mehr vom Systemati-
schen aus entwickelte Lutherbild nachzupriifen. Aber das Buch zeigt jedenfalls, wie
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das Dogma die Psychologie zu iiberwinden hofft, und jedenfalls ist es deshalb histo-
risch wie systematisch von echter Bedeutung. Das religitse Anliegen wie die tiefe
Problematik von Gott — Mensch ist aufgeriihre. Freilich trite, wie uns scheinen will,
auch in dieser Lutherkonzeption die extreme Lésung, die nur Gott sicht und niche
auch den von ihm und fiir ihn geschaffenen Menschen, deutlich hervor. Die psycho-
logisierende oder ethisierende Deutung hatte versucht, hier zu lockern. B. diirfte
recht haben, wenn er meint, dafl damit eines der Grundanliegen Luthers verkannt
sei. Gott steht bei ihm einseitiger auf ,sciner® Seite. Gerade deshalb hat katholisches
Denken nicht nur den Glaubensanfang gegen den Semipelagianismus Gott allein
zugeschrieben, damit der Begnadete den Weg zu ihm gehe. Sie hat auch in ihre
Pridestinationslehre die Auserwihlung durch Gotr bis hin zur gratia efficax ein-
gebaut, damit der Herr auch in der Mitwirkung des Geschdpfes der Herr bleibe.
B. spricht leider davon nicht. Die Lehre hitte ihm gezeigt, dafl menschliches Werk
nach katholischer Auffassung nicht nur Werk ist, fiir das ,Gottes Hilfe gefordert
ist, sondern daf} es auch qualitativ ,von Gott gepriigte und [letztlich] bestimmte
Aktivitat® ist (74), also Gott nicht in den Hintergrund riickt. Den Grundgedanken
des Buches begriifflen also auch wir, wenn auch mit dieser nicht unwesentlichen
Erweiterung. Weisweiler
3

Dalbert, P., Die Theologie der hellenistisch-jiidischen Missionsliteratur
unter Ausschluff von Philo und Josephus. 8° (148 S.) Hamburg-Volksdorf 1954,
Reich, 9.80 DM. — Der Verf. bietet im wesentlichen eine Zusammenstellung der
theologischen (und anthropologischen) Aussagen in der jiidisch-hellenistischen Mis-
sionsliteratur. Wenn das Ergebnis bei manchen Schriften, wie bei Demetrios und
Ps.-Hekatius, diirftig ausfille, so liegt das an dem Mangel des erhaltenen Materials
und wenigstens teilweise auch an der geringen theologischen Tiefe dieser Literatur.
Zusammenfassend werden drei Gesichtspunkte als charakteristisch herausgehoben:
der unbedingte Monotheismus, der vor allem in der Lehre von Gott dem Schépfer
und dem absoluten Herrn ihren Ausdruck findet, die Vergeistigung der Offen-
barungsauffassung, die sich besonders in der allegorischen Schriftauslegung zeigt,
und das ungebrochene Bewuftsein der Auserwihlung Israels. Der Verf. ist sich
selber bewuft, noch nichts Abschliefendes gesagt zu haben. Es fehlt die letzte
Durcharbeitung: Man stéf¢ nicht selten aunf unndtige Wiederholungen und Unaus-
geglichenheiten, z.B. heifit es zu Aristobul, dafl die Ansichten iiber die Echtheit
der Fragmente weit auseinandergehen (103), in Anm. 1 auf derselben Seite wird
dagegen gesagt, diese Echtheit werde kaum mehr bezweifelt. Sehr storend sind,
besonders in den griechischen Texten, die zahlreichen Drudkfehler, die nur z. T. im
beigegebenen Verzeichnis vermerkt sind (z. B. steht 86, 19 Ko statt xopam; 115,
12 800 statt 9e0d usw.). Dafl der Monotheismus der jiidischen Sibylle ,deutlich®
nur ein yrelativer® sei (112), kann man doch nicht sagen. Gelegentliche Aussagen,
die so klingen, sind zweifellos aus der heidnischen Vorlage zu erkliren. Die Ver-
mutung, dic Sophia-Lehre des Weisheitsbuches kénne ihre Wurzeln im Mythos von
ciner Helfergdttin bzw. einem lepds Yduog haben, diirfie ganz abwegig sein.
Schwerlich kann man sagen, daf ,die meisten hellenistisch-jiidischen Schriftsteller
den Tempel in Jerusalem, seinen Kult und das Gesetz als Inkarnationen Gottes
betrachtet haben® (136). Trotz dieser Ausstellungen wird man dem Verf. Dank
wissen Fiir seine mithevolle Arbeit, die den Einblick in die Gedankenwelt der apo-
logetisch-missionarischen Literatur des hellenistischen Judentums, die fiir das Ver-
stindnis der urchristlichen Mission so wichtig ist, wesentlich erleichtert hat, wenn
er auch leider gerade die beiden wichtigsten Vertreter, Philo und Josephus, un-
beriicksichtigt gelassen hat. Bulst

Leipoldt, J., u. Morenz, S., Heilige Schriften. Betrachtungen zur Religions-
geschichte der antiken Mittelmeerwelt. gr. 8% (217 S.) 13 Tafeln. Leipzig 1953,
Harrassowitz. 11.— DM. — Die Religionsvergleichung hatte schon seit langem auf
die Rolle heiliger Biicher und Schriften in den verschiedenen Religionen hingewiesen.
Aber bislang hatte es eine umfassende Studie noch nicht gegeben. Das Kapitel in
der ,Phinomenologie der Religion® von G. van der Leeuw (§ 64) konnte nur
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einige Aspekte herausgreifen. Auch das vorliegende Werk erhebt nicht den An-
spruch, das gesamte religionsgeschichtliche Material zum Thema vorzulegen, Es be-
schrianke sich ausdriicklich auf die Volker der antiken Mittelmeerwelt, also auf
die Agypter, Israeliten, Griechen und Rémer, Der Riickgriff auf die Religion der
Primitiven wird nur selten gemacht. Als Ziel steht den Verfassern die Heraus-
arbeitung der Eigentiimlichkeiten der einzelnen Volker und Kulturen im Umgang
mit den heiligen Schriften vor Augen, zugleich aber auch die Integration zu einem
umfassenden Gesamtbild. Sie glauben mit Recht, auf diese Weise einen wesentlichen
Grundzug in der geistigen Entwicklung der alten Welt aufweisen zu kénnen.
Freilich hingt alles von der Giiltigkeit der Methode ab, nach der das iiberaus
reiche Material gesammelt, gruppiert und ausgewerter wird, Die Verfasser wollen
keine ,Dogmatik® treiben, sondern eine »Phinomenologie® der heiligen Schriften
bieten. Die Problematik dieser Methode ist oft genug herausgestellt worden; sie
wird auch hier wieder sichtbar. Denn was im Ablauf der elf Kapitel als phinomeno-
logische Beschreibung geboten wird, entpuppt sich bei niherem Zusehen oftmals
als These ciner ganz bestimmten Bibelkritik oder einer bestimmten Art religions-
geschichtlicher Einstellung. Letzteres wird darin deutlich, daf di¢ Grenze zwi-
schen Religion und Zauberei, zwischen religidser und magischer Verwertung heiliger
Schriften nicht deutlich genug herausgearbeitet wird. Ersteres wird beispielsweise
in der Art und Weise sichtbar, in der Jesu Stellung zum Alten Testament oder die
Entwidklung des neutestamentlichen Kanons beschrieben wird. Wenn man um diese
Grenze im Methodischen weifl, kann man aus ‘dem Buch eine Fiille interessanter
Einzelheiten erheben, Auf einiges sei hier hingewiesen. So auf das 3, Kap., das von
den typischen Ursprungsbedingungen heiliger Schriften handelt; allerdings wird
dabei das Phinomen der Inspiration zu kurz abgetan. Beziiglich der Inspirations-
vorstellung Philons von Alexandrien miifite man doch wohl stirker darauf achten,
inwieweit es sich bei thm um eine blof} sprachliche Akkommodation handelt (35).
Fiir die Inspirationslehre Plutarchs von Chironea darf Ref. wohl auf seine Studie
in dieser Zeitschrift (Schol 17 [1942] 50—69) verweisen. Wenn die Verf. von einer
Ubernahme der griechischen Inspirationsvorstellung durch das friihe Christentum
reden, scheinen sie uns dem wirklichen Befund nicht gerecht zu werden: vgl. Schol
19 (1944) 1—18; Bibl 32 (1951) 237—262. — Interessant ist sodann das, was im
4. Kap. (,Die Einheit®) iiber die Geschichte des bekannten Lemmas ,Es steht ge-
schrieben® ausgefiithre wird (37 ). Ahnlich aufschlufireich ist dic Geschichte der
Formel ,Nichts hinwegnehmen, nichts hinzufiigen (56 ff.) — Naturgemifi mufite
die Ubersctzung heiliger Schriften eigene Probleme zeitigen; diesen gehr das
6. Kap. nach. Daf bei der Besprechung der Vulgata und ihrer vom Tridentinum
sanktionierten Verbindlichkeit die Unterscheidung zwischen degmatischer und lite-
rarischer Authentie nicht hinreichend gewahrt wird, verwundert nicht, — Der Bibel-
exeget wird im 7. Kap. (,Die Ausdrucksform®) eine Menge wertvoller Beobach-
tungen iiber die stilmifligen Eigenheiten der biblischen Schriftsteller finden; dagegen
wird der Liturgichistoriker an der Schilderung des synagogalen Gottesdienstes
interessiert sein, in welchem die Schriftlesung eine so gewichtige Rolle spielte. Eben-
so wichtig sind die Hinweise auf die Arkandisziplin, mit welcher die heiligen Bii-
cher gehiiter wurden (107f.), und die Bemerkungen zum Bedeutungswandel des
Wortes ,apokryph® (110). Dafl im christlichen Gemeindegottesdienst der apostoli-
schen Zeit (wenigstens innerhalb der heidenchristlichen Gemeinden) die alttestament-
lichen Lesungen keinen festen Platz gehabt haben sollen (111£.), ist iberraschend,
wird aber auch von G. Delling, Der Gottesdienst im Neuen Testament (1952),'be-
 stdtigt. — Endlich sei noch auf das 10. Kap. (,Die Deutung®) hingewiesen; es bringt
wichtige Belege fiir die Geschichte der allegorischen Interpretation (123 ff.). Die
beigegebenen Register und Bildtafeln erhdhen den Wert des Buches. — Noch eine
Kleinigkeit: Ignatius, ad Philad, 8, 2, sollte man nicht als Beleg fiir das Vorhanden-
sein einer Bibliothek in den Gemeinden anfiihren; vgl. D. van den Eynde, Les
normes de 'enseignement chrétien (1933) 31 £, Bacht

Institue-Dominicain d*Etudes Orientales. da Caire, Mélanges

L gr. 8° (195 S.) Kairo 1954, Dar al-Maaref. 6.— DM. — Das seit einigen Jahren
in Kairo bestehende Institut der Dominikaner fiir Orientalische Studien hat sich ent-
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schlossen, alljahrlich einen Band Mélanges herauszugeben. In einen wichtigen
Mittelpunkt der arabischen Welt gestellt, gedenken die Mitglieder, in Zusammen-
arbeit auch mit anderen Gelehrten, ihre Aufmerksamkeit in erster Linie der Erfor-
schung des geistigen Lebens dieser Welt in Vergangenheit und Gegenwart, in sich
selbst und in seinen Bezichungen zum Abendland, zuzuwenden unter besonderer
Beriicksichtigung der Rolle, die Agypten dabei spielt. — Der hier zur Anzeige kom-
mende 1. Band dieser Mélanges vermittelt einen guten Einblick in den Charakter des
neuen Unternehmens. Im 1, Aufsatz untersucht S. de Langier de Beaurecueil O. P.
die Bezichungen zur Bibel in dem geistlichen Handbuche des persischen Mystikers
‘Abdallah Ansari, Kitab manazil al-sa’ irin il Rabb al-‘alamin (liber mansionum
v. stationum peregrinantium ad Dominum mundorum). Der Verf. kann dabei fest-
stellen, daR das A.T. dabei einen groferen Raum einnimmt als das N.T., dafi Ansari
seinen Blick mehr auf Abraham und Moses richtet als auf Mohammed und damit
iiber den Koran hinausgeht. Es erhebt sich die Frage des mehr inneren Einwirkens
der jiidisch-christlichen Offenbarung auf den Werdegang des Sufismus. Fiir die wei-
tere Forschung nach den Quellen, aus denen die Mystiker im Islam ihre geistlichen
Lehren geschopft haben, scheinen uns diese Untersuchungen des Verfassers richtung-
weisend zu sein. — Der 2. Beitrag, von J. Jomier O, P., fihrt uns in die allerjiingste
Zeit. Fr enthilt den Bericht tiber eine heifle Fehde um die Korandeutung. An-
laf dazu gab die Doktorarbeit eines dgyptischen Gelchrten an der staatlichen Uni-
versitit in Kairo. Dieser hatte nimlich den Versuch gewagt, die erzihlenden Stiidse
des Korans nach den Regeln der literarischen Gattungen zu erkliren und deren
geschichtlichen Wert entsprechend zu beurteilen. Dies widersprach dem herk6mm-
lichen, vor allem im Azhar iiblichen Verfahren, dessen Vertreter im darauf ein-
setzenden Streite dann Sieger blieben. — Mit Ghazali beschiftigt sich die nichste
Abhandlung. Farid Jabre C. M. sucht darin unter eingehender Priifung und Aus-
wertung vor allem der Nachrichten im Werke des Sobki iiber die Shafi‘iyya gewisse
umstrittene Punkte im Leben und Werke des grofien islamischen Gottesgelehrten
weiter aufzuhellen, — Fiir das, was danach folgt, wird man dem iiberaus rithrigen
Leiter des Instituts, P. Anawati O. P., sehr dankbar sein. Er gibt namlich eine fast
40 Seiten umfassende Zusammenstellung von Ausgaben alter arabischer Texte
aus verschiedenen Wissensgebieten, die im Laufe des Jahres 1953 in Agypten
erschienen sind, nebst einer kurzen Wiirdigung. Wer um die Schwierighkeiten weif},
sich im Nahen Osten iiber Neuerscheinungen zu unterrichten, wird diese Sparte
besonders schiitzen, Mit Dankbarkeit wird man auch die Nachrichten am Ende be- -
griifien iiber die wissenschaftlichen Einrichtungen und deren Titigkeit und Ver-
offentlichungen, die alle fiir das rege geistige Leben der Hauptstadt Agyptens zeu-
gen. — Den Schluff unserer Anzeige moge der aufrichtige Wunsch bilden, dafl die
Mélanges weite Verbreitung finden und dafl dem neuen Institut ein dhnlich weit-
reichendes und erspriefliches Wirken in dem Felde seiner Betitigung verliechen
werde, wie es der Dominikanerschule in Jerusalem fiir die Bibelwissenschaften be-
schieden war! Kutsch

2. Geschichte der Theologie

v. Campenhausen, H., Die griechischen Kirchenviter (Urban-Biicher, 14).
8° (172 S.) Stuttgart 1955, Kohlhammer. 3.60 DM. — Wer das ansprechend auf-
gemachte und fesselnd geschriebene Biichlein durchgelesen hat, wird nochmals zuriick-
schlagen zu dem Blatt, das ,statt eines Vorworts® ein Zitat bringt aus Fr. Bohringer,
Die Kirche Christi und ihre Zeugen oder die Kirchengeschichte in Biographien I 2
(1842), Darin ist treffend die Absicht des Verf. gezeichnet, ,ein Werk abzufassen,
das alles gelehrten Apparates entbehrr, griindliche und solide Studien aber wor-
anssetzt*, und mit Bohringer die Mitte zu halten zwischen ,leichter, pikanter Ware
auf der einen Seite® und ,schwerfilligen, verhiltnismidflig nur -wenigen zuging-
lichen Arbeiten auf der anderen Seite*. Der Wurf ist gelungen. In 12 Skizzen wer-
den die bedeutendsten Gestalten der griechisch schreibenden Kirchenviter bzw.
Kirchenschriftsteller gezeichnet: Justin und Irendus; Klemens von Alexandrien und
Origenes; Fusebios von Cacsarea und Athanasios; die drei Kappadokier; Synesios
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von Kyrene; Johannes Chrysostomos und schlieflich Kyrill von Alexandrien. Diese
Auswahl ist in den einleitenden Bemerkungen durch den Verf, gerechtfertigt: nach
vorn hin, indem er mit Justin erwas Neues anheben sieht gegeniiber dem Zeitalter
der ,festen und grundsitzlich abgeschlossenen Bezeugung® oder dem Zeitalter ,der
Evangelien, Apokalypsen und apostolischen Sendschreiben® (11). Wie der Verf.
selber andeutet, beginnt damit jene Form der Theologie, die J. Lebreton als ,théo-
logie savante® von der ,foi populaire* abhebt (RevHistEccl 19 [1923] 481—506;
20 [1924] 5—37. Zur literarischen Abgrenzung dieser Gruppe vgl. auch Schol 27
[1952] 261). Wie dem auch sei: der Ansatzpunke ist mit Justin gut gewidhle —
ebenso, wie mit Kyrill v. Alexandrien der Endpunkt der ., Viterzeit® richtig ange-
setzt, wenngleich vielleicht hier nicht so eindeutig begriindet ist. Mit Recht life
Verf. das Ende der eigentlichen ,, Viterzeit“ mit einem Wechsel der theologischen
Methode und der Stellung der kirchlichen Theologie zusammenfallen, Aber ist diese
Grenze der Viterzeit selber in folgendem Satz richtig gekennzeichnet? ,Ich habe sie
dort gesucht, wo durch die jahrhundertelange Arbeit der Viter selbst eine Tradition
entstanden ist, die bestimmende Geltung verlangt und die anfangliche Bewegungs-
freiheit der biblischen und systematischen Forschung grundsitzlich beschrinkt* (11£.).
Diese Berufung auf bindende Tradition als Kennzeichen des Beginns der ,Schola-
stik” bedarf wohl in mehrfacher Hinsicht einer Prizisierung, obwohl der Verf. durch-
aus etwas Richtiges beobachtet. Zunichst darf in seinem Sinne wohl betont werden,
dafl es sich nur um den Bereich der ,theologischen® Methodik handelt. In ihr be-
kommt die Tradition eine neue Stellung, nachdem sie in der Kirche und auch in der
Vitertheologie schon immer zuHause gewesen ist. Diese neve Bedingung und Funktion
erlangt die Tradition iiber das , Viterargument®, das nun deutlichabgehoben neben das
Schriftargument tritt, in das es bisher meist mehr oder minder miteinbezogen war.
(Vgl. M. Richard, Les floriléges diphysites du V* et du VI® sitcle, in: Das Konzil
von Chalkedon, hrsg. v. A. Grillmeier — H. Bacht, Bd. T [Wiirzburg 1951] 721 bis
748; vgl. ebd. 162.) Dieses Viterargument wird aber nun mit dem Ende des 5. Jahr-
hunderts hiufiger aus Florilegien geschopft oder in solchen selbst vorgelege. Kyrill
selbst spielt darin eine grofie Rolle. Daneben tritt etwas anderes: die Dialektik zieht
ein in die Theologie. Dies beides zusammen erlaubt eigentlich erst von ,Scholastik®
zu reden, und dies auch nur in einem anfinglichen Sinn. Der sichtbare Beginn der
neuen Ara ist wohl erst mit dem Beginn des 6. Jahrhunderts anzusetzen (zwischen
512 und 518 nach Ch. Moeller, in: Das Konzil von Chalkedon, Bd. I, 638; vgl. 637).
Nun beginnen auch stirkere Bemithungen um die Definition von Begriffen, wie wir
es etwa bei Boethius, Rusticus Diaconus und Leontius von Byzanz sechen, Immerhin
ist Kyrill praktisch dennoch der Abschluff der alten Epoche, weil nach seinem Tod
bis zum Aufkommen der neuen Methodik in der griechischen Kirche keine beherr-
schende Gestalt hervortritt — es sei denn der grofie Verehrer und Kenner Kyrills,
Severus von Antiochien. Er ist aber durch seinen Gegensatz zu Chalkedon in die
Trennung von der Kirche hincingeraten. — Jedenfalls sind die 12 Gestalten, die
hier vor uns stehen, aus einer in sich geschlossenen Zeit genommen. Es ist wirklich
eine klassische Reihe von Vitern und Kirchenschriftstellern. Unter der Feder des
Verf. werden manche davon wieder ,zu Menschen®, nachdem sie eine einseitige
theologische und ungeschichtliche Betrachtungsweise allzusehr in eine liberzeitliche
Sphiare entriickt hatte. Die Skizze iiber Gregor von Nazianz ist unter dieser Riick-
sicht besonders gelungen (101—113). Das Bild Kyrills v. Alexandrien — auch
wenn man dessen einseitige Glorifizierung, wie vielfach iiblich, nicht mitmacht —
ist aber wohl in mancher Hinsicht ,allzumenschlich® ausgefallen (vgl. 161). Die
Union von 433 zeigt ihn doch u. E. in einer etwas gemifligteren Haltung und per-
sonlich ausgeglichenerer Form als nach der scharfen, wohl von E. Schwartz beein-
flufiten Darstellung des Verf. (162 oben) anzunehmen ist. Kyrill mufite die Annahme
der Union nachdriicklich gegen Extremisten verteidigen, wie dies die Briefe an
Acacius, Eulogios v. Alexandrien, Succensus und Valerianus zeigen. Wire er diese
Union nicht aus Uberzeugung eingegangen, wire sie unter diesem Druck zerbrochen.
(Ubrigens hat Kyrill seine extremen Formeln nur zuriickgestellt, nicht aufgegeben.)
Dabei findet Kyrill ein gutes Wort selbst iiber Nestorius (ACO I 1, 4 p. 35; PG 77,
224D—225A). Die Abneigung des Alexandriners gegen den gestiirzten Gegner
beruhte gewifl nicht zuletzt auf einer inneren Einsicht in dessen ungeniigende
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diristologische Konzeption, die sich tatsichlich bei Nestorius nachweisen lifft. Gerade
daraus konnte Kyrill ermessen, dal Nestorius auch die Formel der Union innerlich
noch nicht mitvollziechen konnte. Dennoch hat Verf. recht, wenn er die Methode,
die Mittel und die politische Abzweckung des Vorgehens Kyrills gegen Nestorius
ciner Kritik unterzieht: es fehlt an dieser Auseinandersetzung gerade jenes, was erst
mit dem 6. Jahrhundert greifbar zu werden beginnt und doch schon Athanasius auf
der Synode von 362 vorgemacht hatte, eine gegenseitige Aufklirung liber Begriffe,
Formeln und theologische Gesamtkonzeption, die allein den Gegner hatte gewinnen
kinnen. — An dieser letzten Skizze sieht man, was- Verf. in seiner Gesamtdarstel-
lung der 12 Kirchenviter bzw. Schriftsteller an Problemen zur Sprache zu bringen
weil, so etwa das Verhiltnis von Kirche und Ame (dies besonders bei Klemens
v. Alexandrien und Origenes; vgl. hier jedoch die Rezension v. H. Bacht zu dem
Werk des Verf.: Kirche und Amt, in diesem Heft); von Philosophie und Christen-
tum und das Wesen der Kirchlichkeit, Der offene Blick fiir die geistes- und kuleur-
geschichtlichen Hintergriinde der Vatergestalten, fiir die Rolle der Politik und der
Flumana, die weithin treffende Darstellung der theologischen Lage und die klare
Zeichnung ihrer so verschiedenen Gestalten selbst machen das kleine Buch zu einer
wertvollen Bereicherung unserer Viterkunde. Grillmeier

Laurin, J. R, O.M.I, Orientations maitresses des Apologistes chrétiens de
270 4 361 (Anal. Gregoriana, 61). gr. 8° (XVI u. 488 5.) Rom 1954, Univ. Grego-
rfiana. — Man kénnte geneigt sein, die auf S. 436 gebotene Ubersicht ,Tableau
récapitulatif als symptomatischen Ausdrudk fiir Arbeitsweise und Ertrag dieser
Untersuchung zu nehmen, und es wire damit keineswegs eine Herabsetzung der-
selben ausgesprochen. Verf. kann gar nicht von einer anderen Absicht geleitet wor-
den sein als von derjenigen, ohne Riicksicht auf eindrucksvolle Eindeutigkeit des
Ergebnisses in weitem Raum verstreute Einzel-Elemente zu sichten und unter be-
stimmten Gesichtspunkten zu ordnen: In diesem Fall rechtfertigt die Tatsache, dafd
die griechischen Apologeten des 2. Jahrh. seit langem als geschlossener Blodk gewertet -
und nach ihren Bestandteilen minutids erforscht wurden, eine Ausdehnung der-
selben Fragen auf eine Zeit, wo trotz des nahen oder bereits errungenen Sieges eine
Verteidigung oder Rechtfertigung des Christentums geboten war, Es ist nicht dem
Verf. zum Vorwurf zu machen, wenn das erziele Ergebnis — in der erwihnten
Tabelle schematisch dargestellt oder auf den letzten 9 Seiten kurz zusammen-
gefafit — keine iiberzeugend klare Linie aufweist. Man sollte ihm eher Dank wissen,
daf er sich so hiitete, gewagte Linien zu ,entdedsen®. Vielleicht hitte die sporadisch
angedeutete Vermutung: ,.la faveur croissante des princes pour I’Eglise chrétienne
donne probablement aux chrétiens I'impression qu'ils triompheront aisément de
leurs adversaires® (442), intensiver in die Interpretation der vorhandenen Elemente
cingefithrt werden sollen, um eine gewissermafien enttiuschende Leistung der in
Frage kommenden kirchlichen Schriftsteller verstindlich zu machen. — Auf jeden
Fall ist der Wert vorliegender Untersuchung in der methodischen Durchfiihrung zu
entdecken: In mustergiiltiger Weise wird ein Mittelweg gefunden zwischen einem
Sichverlieren in der Uberfiille der Gesichtspunkte und Daten und einer gewaltsamen
Vereinfachung. Man konnte natiirlich mit dem Verf. diskutieren, wie weit seine
Wahl der zeitlichen Begrenzung — 270 bis 361 — die sachlich beste und berechtig-
ste ist; oder ob die von ihm stereotyp gestellten Fragen nach Adressat, Zweck und
Argumentation der einzelnen apologetischen Werke den Begriff ,Orientations
mattresses® - auszufiillen vermdgen. Jedoch muff der, welcher solchen Durchblick
unternimmt, sich notwendigerweise auf bestimmte Grenzen festlegen; und dafl in
unserem Tall Verf, sich nicht willkiirlich oder iibereilt entscheidet, verraten seine
annchmbaren Rechtfertigungen. Relativ am schwersten ist wohl der Gang der Unter-
suchung da nachzuvollzichen, wo er einige einzelne altchristliche Schriftsteller als
»Apologistes chrétiens® von anderen grundsdtzlich absondert: ,car notre recherche
ne porte pas sur les orientations maitresses de Papologétique chrétienne, ni sur les
orientations apologétiques des écrivains chrétiens, mais seulement sur les orientations
maitresses des apologistes chrétiens® (XI). Die nach Meinung des Verf. zu letzterer
Klasse gehoren, werden — nach einem 1. Teil als Einfihrung, die einen gefilligen

Uberblick gibt tiber die Krise der heidnischen Welt, tiber Aufschwung des Christen-
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tums und Schweigen der Apologetik am Ende des 3. Jahrh. — im 2. Teil iiber die
Apologeten wihrend der Diokletianischen Verfolgung (67—306) und im 3. Teil
tiber diejenigen im Kraftfeld der Befriedung durch Konstantin bis ins einzelne er-
forscht. Im 2. Kap. rangieren vier Namen, davon Methodius von Olympos auf
Grund der sehr spirlichen Kenntnisse von dessen gegen Porphyrius gerichteter
Schrift nur kurz, dafir um so ausfihrlicher die drei {ibrigen: Eusebius von Caesarea
(94—145), Arnobius (146—185), Laktanz (186—304). Wihrend leicht einzuschen
ist, dafl man das wihrend der Verfolgungsstiirme aufgebrachte christliche Verteidi-
gungsschrifttum im wesentlichen bei diesen Autoren zu suchen hat, braucht die Zu-
sammenstellung im 3. Kap., in welchem Laktanz und Eusebius noch einmal und
dazu Athanasius und Julius Firmicus Maternus als Vertreter vorgefithrt werden,
nicht auf den ersten Blick den Eindruck der Vollstindigkeit zu erwecken; man wird
sich aber iberzeugen lassen, dafl zwischen 312 und 361 tatsichlich kein im strengen
Sinne apologetisches Schrifttum iiber das erwihnte hinaus uns bekannt ist. Um noch
groflerer Deutlichkeit willen bietet Verf. einige Seiten ,Notes complémentaires®
(430—435) und nennt darin eine Reihe literarischer Werke, deren Verwendung er
wegen zu starker literar-historischer Unsicherheit oder wegen Uberschreitung der
von ihm selbst gezogenen Grenzen unterlifit: Cornelius Labeo, Cohortatio ad Grae-
cos, Kommodian, Vitellius Afer, Aphraates u. a. Diese Autoren und die vereinzelten
apologetischen Elemente in nicht-apologetischen Schriften der ausfiihrlicher bespro-
chenen ,Apologeten® mit in die Untersuchung einzubeziehen, hitte wohl den an
sich lobenswerten Aufwand an Miihe und Leistung noch um ein beachtliches Maf}
gesteigert. Und dennoch dringt sich die Frage auf, ob diese Mehrarbeit nicht zu
empfehlen wire. Gerade weil im Gesamtergebnis der Arbeit sich kaum deutliche
Linien oder Richtungen abheben, weil also im Vergleichen der einzelnen Faktoren
in starkem Mafle das Zufdllige hervortritt, wire dies zu erwigen; denn ein der-
artiges Ergebnis gewinnt nicht unwesentlich an wissenschaftlichem Wert, wenn es
mit dem Bewufitsein einer definitiv erschdpfenden Vollstindigkeit gepaart werden
kann, Réttges

Kerrigan, A, O.F.M, St. Cyril of Alexandria Interpreter of the Old Testa-
ment (Analecta Biblica, 2). gr. 8% (XXXIX u. 488 S.) Roma 1952, Pontificio Istituto
Biblico. 6300 L.; 10,50 Doll. — Verf. hat fiir seine Untersuchung einen der wichtig-
sten Namen der griechischen Patristik herausgegriffen, der diese Bedeutung freilich
nicht gerade auf dem Gebiete der Exegese, sondern auf dem der dogmatischen Theo-
logie erlangt hat (460). Er hat Kyrill auch bisher nur als Interpreten des AT ge-
wiirdigt — eine entsprechende Studie iiber Kyrill als Deuter des NT ist nach per-
sonlicher Aussage des Verf, (Second International Conference on Patristic Studies,
Ozford 1955) in Vorbereitung. Man kann nur wiinschen, dafl die wichtigsten Viter
der griechischen und lateinischen Kirche auf ihnliche Weise als Exegeten behandelt
werden, wie es in dieser griindlichen Studie geschieht. In zwei Teilen entfaltet sich
das Thema. Der 1. Teil gibt die Klirung grundlegender Begriffe: Wortsinn und
geistlicher Sinn der Schrift im System Kyrills (23—240). Zuerst werden die ver-
schiedenen Formen von Schriftsinn besprochen, die in der dlteren christlichen Uber-
lieferung bekannt waren, und eine Klirung des Sprachgebrauches (auch fiir den
Bereich der modernen Exegese) vorgenommen (25—34) und Kyrills Standort be-
stimmt. Der Kirchenvater kennt einen doppelten Schriftsinn, eben den buchstablichen
und den geistlichen, unterscheider sie aber in erster Linie (,chiefly“!) von den Ob-
jekten und ihrer FEigenart her, die in der Schrift zur Darstellung kommen (33 38
42f, 1294L.). Die Schrift spricht als Buchstabe (im Wortsinn), wenn sie von den
alodnre (42—51) redet, dagegen als 7vebue (im geistlichen Sinn), wenn ihre Gegen-
stande aus der Welt der vontd und der mvenpatixd (123—126) genommen sind.
Der Hauptton liegt bei Kyrill auf dem geistlichen Sinn der Schrift (111—240), vor-
ziiglich bezeichnet mit dem Wort 9ewplx, das aus der platonischen Tradition kommt
(116—122). Bei der Untersuchung der Quellen Kyrills in diesem Gebrauch
wiren jetzt auch die Ausfilhrungen von W. Vélker, Der wahre Gnostiker nach
Clemens Alexandrinus, zu beachten (vgl. Schol 29 [1954] 257—260, bes. 259 f.). Die
Untersuchung der Gegenstinde, von denen die Schrift im geistlichen Sinn spricht,
zeigt, dafl Kyrill damit jene Inhalte meint, die als Ausdruds des Christusmystetiums
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gewertet werden miissen; ,jegliche Sewpla mveupatieh blicke auf das Christus-
mysterium hin“ (Fragm. 2; 2 Cor 3, 12). Ein Schrifttum ohne diese Bezugnahme auf
Christus ist fiir Kyrill nicht mehr sensus spiricualis (131). Christus selbst ist der
Deuter des AT (177—187). Diese Auffassung verleitet jedoch Kyrill im Gegensatz
zu Klemens und Origenes nicht dazu, die Propheten und ihre Verkiindigung den
Aposteln und ihrer Sendung gleichzustellen. Wenn er auch auf Grund seiner her-
mencutischen Auffassung den Zusammenhang zwischen AT und NT durchaus be-
tont,so ist fiir thn mit den Aposteln doch ein neues Entwicklungsstadium des Glau-
bens gekommen. Wichtig ist aber die enge Verkettung von AT und NT, ja deren
Identitit, gerade vermdge der Betonung und Fassung des geistlichen Sinnes (131
bis 135). Neben dem christologischen ist der ekklesiologische und auch der historische
Typ der Exegese bei Kyrill gegeben, wie auch-jener, der unter dem Namen des
»sensus interior” geht und dem Bereich der ethischen Paideusis angehtrt. Da egen ist
der eschatologische Typ wenig vertreten (165—168). Der 2. Teil bringt dann konkrete
Beispiele fiir Kyrills Exegese (241—434), Wiederum liegt die Einteilung nach Wort-
sinn und geistlichem Sinn zugrunde, wenn auch manche Ergebnisse fiir beide Arten
der Hermeneutik passen. Was Verf. einfithrungsweise tiber die verschiedene Ein-
kleidung der exegetischen Erklirungen Kyrills in den einzelnen fiir die Unter-
suchungen wichtigen Quellen sagr, ist auch fiir das Gesamtverstindnis dieser Schrif-
ten niitzlich (243—250). Wichtig ist vor allem der Nachweis (245£.), daf bei Kyrill
eine Entwicklung hin zu einer immer groferen Wertung des Wortsinnes gegeben ist
(bes. in den Glaphyra), was konkrert freilich oft nicht viel bedeutet, Um die auf der
Analyse des Wortsinns basierende Exegese Kyrills zu beleuchten, untersucht Verf.
bei dem Kirchenvater Textform, Varianten, Vorschlige Kyrills zu Satzkonstruk-
tionen und Wortformen (bei alledem ist fiir das AT zu beachten, daff Kyrill kein
Hebriisch konnte; in textkritischer Hinsicht ist er manchem Kirchenvater unter
legen, der gleichfalls kein Hebriisch konnte [445]); seine antimythische Einstellung,
Bentitzung historischer Angaben in der Schrift und in auferbiblischen Quellen;
geographische Hinweise; Bestimmung der sprechenden und angesprochenen Per-
sonen und Gemeinschaften in den prophetischen Biichern; Bezugnahme der Schrift
auf das Romerreich; die Gewohnheit, verschiedene Deutungsvorschlage bei dunklen
Stellen vorzulegen; ausdriickliche Bezugnahme auf andere Exegeten. Welche Grund-
sitze hat Kyrill bei der Erarbeitung des geistlichen Sinnes? Die Entdeckung des
geistlichen Sinnes ist fiir Kyrill das Ergebnis einer Zusammenarbeit des Heiligen
Geistes Christi (187—191) mit dem natiirlichen Bemiihen des Exegeten. Dieser hat
zundchst vom oxomés, der Absicht und Meinung des Hagiographen (bzw. Textes)
auszugehen, in denen buchstiblicher und geistlicher Sinn schon zusammen zum' Aus-
druck kommen kénnen. Die Bestimmung dieses oxomdc darf den Exegeten jedoch
nicht zu lange aufhalten, vor allem dann nicht, wenn der buchstibliche Sinn keinen
geistlichen Sinn zulift. Man soll dabei nur jene Elemente herausholen, die dem
Christusgeheimnis gelten und alle anderen Ziige beiseite lassen (also z. B. Jonas,
Moses ctc. nur betrachten, insofern sie als Vorbild Christi gelten kénnen). Dies gilt
fiir die Parabeln des NT und verschiedene Tropoi und Typoi des AT. Fiir die
Typoi Christi im AT ist zu beachten, daf wir auf die Art und Qualititen ihrer
Handlungen, nicht auf ihre Natur selbst schauen sollen (es ist also nicht zu bestim-
men, wer Melchisedech war, sondern was er tat [372—374]). Besondere Regeln
werden aufgestellt fiir Paradeigmata, die Namen, Zahlen. In der Bestimmung des
geistlichen Sinnes mache sich sodann die Einstellung Kyrills gegen Juden und Hire-
tiker, wie iiberhaupt seine Neigung zum Theologisieten geltend, die iiberall ein-
fliefit (385—417). Die hier angefithrten Beispiele geben eine konkrete Vorstellung
von Kyrills Art, die Schrift anzugehen. Auch in der Bestimmung des geistlichen
Sinnes kann Kyrill — wic in der Erarbeitung des buchstiblichen — zuweilen meh-
rere Deutungen vorlegen (427—434). — Nach all diesen reich belegten Unter-
suchungen liflt sich Kyrills Standort in der Geschichte der Exegese einigermaflen
bestimmen ‘und seine Bedeutung fiir die neue Diskussion um die Methode und
Wiederbelebung der Exegese (H. de Lubac — J. Daniélou, P. Claudel) abschitzen.
Es ligc sich mit P. Abel O. P. nachweisen, dafl Kyrill hiufig Hieronymus beniitzt
hat und in mancher Hinsicht von ihm becinflufit wurde, wie er audh die Antiochener,
Origenes, Eusebius und Basilius, ja selbst diealre dgyptische Religion heranzieht\ Dabei
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bleibt er Alexandriner in seiner Einstellung, hat aber die Grundsétze seiner Vorginger
seiner Eigenart und den Erfordernissen der Kontroverse angepafit. Eines unterscheider
ihn aber scharf von Origenes, nimlich die betonte Auffassung, daf} nicht alle Einzel-
heiten des AT eine geistliche Deutung zulassen. Gerade in der Tatsache der stirkeren
Betonung des Literalsinnes in der Geschichte der Exegese liegt der besondere Beitrag
Kyrills, weniger dagegen in seinen konkreten Ergebnissen, die jedoch im einzelnen
auch anzuerkennen sind (445 446). Die Heraushebung dieser verschiedenen Be-
. ziehungen, besonders auch zu Antiochien, die sich mit der Zeit immer mehr vertief-
ten (443), ist auch fiir das theologische Gesamtbild Kyrills von grofier Bedeutung
und bedarf noch besonderer Auswertung fiir das Gebiet der Dogmatik. Was bedeutet
Kyrill fiir die oben genannten neueren Bestrebungen, denen es darum geht, in Exe-
gese der Erbauung und im Ringen um das Schriftverstindnis dem Heiligen Geist den
zukommenden Platz zu sichern — und dies unter Berufung auf die Viter? — Verf.-
gibt eine reiche Ubersicht tiber die verschiedenen Vorschlige, die bis zum Erschei-
nen seines Werkes gemacht wurden (446—454). Er selbst beurteilt die Moglichkeit,
Kyrills exegetische Prinzipien zum Ausgangspunkt einer geistlichen Exégese auf
wissenschaftlicher Grundlage zu machen, kritisch (460) und kommt in diesem Zu-
sammenhang zur Feststellung, dafl eben Kyrill als Theologe grofer sei denn als
Exeget. Dieses niichterne Urteil ist Ausdruck und Ergebnis einwandfreier Methode,
die dem ganzen Werk seine Uberzeugungskraft verleihen. Grillmeier

Baur, Chr., O.S.B., Drei unedierte Festpredigten aus der Zeit der nestoriani-
schen Streitigkeiten: Trad 9 (1953) 101—126. — Nach der Berliner Hs 77 (Phill.
1481, saec. 12) gibt B. drei hier unter dem Namen des hl.Chrysostomus stehende Pre-
digten heraus: eine Osterhomilie und zwei Himmelfahrtspredigten. Das charakteri-
stische Merkmal ist ihr nestorianischer Charakter. Besonders die beiden ersten klingen
dabei auch stark in der Wortform und ihren Ideen an Nestorius selber an, so dafl B.
eine Zuweisung an diesen nicht ausgeschlossen erscheint (102). Freilich sind die Schir-
fen eines voll entbrannten Streites noch vermieden; auch findet sich noch nichts von
einer Polemik gegen das Ephesinum. Maria wird einfach map®évos genannt. Daher
hilt B. sie fiir vorephesinisch. Typisch ist etwa in der 1. Predigt: ody 7 8ebtng
Eotaupndn, dANL 70 mepafidlatoy Tiic Dedtntog (vgl. das Nestoriuszitat bei Marias
Mercator: Non occidit PRilatus deitatem sed deitatis vestimentum). Bemerkenswert
ist hier auch der Hinweis auf die tpwté9povor, welche die Firmung wiederholen. Wih-
rend diese 1. Predigt bisher nur im Cod. Berol. gefunden wurde, ist die 2. in 17 Hss
iiberliefert, von denen B. fiir die Edition 12 benutzen konnte. Auch die 3. ist in 5 Hss
noch vorhanden. Im Anhang weist der Verf. auf zwei bei Migne gedruckre Himmel-

. fahrespredigten (PG 28,1092 ff. [Ps.-Athanasius] und PG 52,793 ff, [Ps.-Chrysosto-
mus]) hin, die eine auffallende Ahnlichkeit mit der 2. hier edierten haben. Ps.-Atha-
nasius schreibt B. dabei die Prioritit zu. Man kann dem Verf. nur zustimmen, wenn
er den Vorschlag macht, alle edierten und unedierten christologischen Homilien vor
allem der vorephesinischen Zeit sprachlich und inhaltlich einmal zu untersuchen und
so ihrer Herkunft niherzukommen. Weisweiler

Hohensee, A, The Augustinian Concept of Authority (Folia, Suppl., 2). gr. 8°
(77 S.) New York 1954, R. F. Moroney, New York 57, 2180 Ryer Avenue; in
Deutschland: Berlin W 35, Tiergartenstr. 30 (Westzone) Kanisiuskolleg. 2.— Doll. —
Nach der Untersuchung von Augustins Ausdruds ,Providentia® von J. Gotte (vgl.
Schol 29 [1954] 599f.) wird nun von H., einem der Mitglieder der Studiosa Societas
fiir Augustinus-Studien im Kanisiuskolleg zu Berlin, eine Arbeit tiber ,Auctoritas’
vorgelegt. Zunichst bringr der Verf. eine Liste der Stellen, an denen Augustin das
Wort gebraucht. Es sind1164 Orte. Sachlich ist die Aufzihlung untergeteilt in Stel-
len, an denen das Wort generell angewandt ist oder als auctoritas divina bzw. hu-
mana. Daran schliefit sich eine Anthologie, in der ausgewihlte Texte zu den drei ge-
nannten Grundbedeutungen gebracht werden. Das gibt iiber die blofle Ortsangabe
der 1. Liste hinaus cinen guten Sacheinblick. Eingehende Verzeichnisse beschreiben
dann n_éiher die Natur der Auctoritas durch Angabe der Beiwbrter (wie adversa,
'apostohca,_ clara, minor) oder von Verben (etwa eminet, fulget, subvenit, vigilat)
bzw. dhnlicher Substantive (wie excellentia, gubernaculum, pondus). Eine weitere
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Liste bringt die Bezeichnungen fiir die Art, wie die Auctoritas sich zeigt (appellat,
corrumpit, custodit, praecipit). Weiter findet sich ein Index der mehr passiven Be-
deutungen (etwa amittitur, fundatur). Personen und Sachen, denen Autoritit zu-
steht, enthilt eine weitere Liste (Gott, die HI. Schrift, die Kirche oder mit Namen ge-
nannte Personen wie Cicero, Origenes, auch ungenannte Personen wie pontifices,
testes, und Dinge oder Geschehnisse wie Gesetz und Orakel). Thr schlieft sich als Ab-
schluf} ein weiterer Index an: Notabiliora. Hier finden sich z. B. die beriihmten Drei-
teilungen Augustins, etwa: Quod intelligimus, debemus rationi; quod credimus,
auctoritati; quod opinamur, errori. Sehr wichtig erscheint die Beobachtung des
durch seine eingehende Untersuchung so erfahrenen Verf. iiber die Entwidklung des
Ausdrucks bei Augustin (36 f.). Als junger Mann lehnt er mit dem Manichdismus die
Autoritdt ab (vgl. Contra Acad. 1, 3, 9). Als gereifter Mann in der Lebenserfahrung
aber ist sie thm rationis supplementum, ne de via recta aberremus oder rationis
firmamentum, ne per lucem occaecemur veritatis und endlich rationis fun-
damentum, ut ad beatam ascendamus vitam. Es stedkt eine wahrhaft bewun-
dernswerte Akribie in diesen eng gedruckten Seiten. Aber die Arbeit hat sich gelohnt.
Sie gehort in jede patristische und philologische Bibliothek. Weisweiler

Bruck, E. F., Uber Romisches Recht im Rahmen der Kulturgeschichte. gr. 8°
(VIII u. 168 S.) Berlin-Géttingen-Heidelberg 1954, Springer. 19.60 DM. — Der
amerikanische Rechtsgelehrte legt in diesem Werk verschiedene Aufsitze, die in
den letzten Jahren englisch in Zeitschriften verdffentlicht wurden, in deutscher
Sprache vor. Thr gemeinsamer Nenner entspringt der Absicht B.s, ,Einzelfragen des
romischen Rechts in ithrem kultur- und ideengeschichtlichen Zusammenhang zu erfas-
sen ... sowie das menschliche Element zu erkennen, das unmittelbar oder mittelbar
auf die Gestaltung des Rechts und seiner Folgen eingewirkt hat...* (V). Zwei der
sechs Beitrdge behandeln Fragen aus dem altkirchlichen Raum, und sie sind, da durch
Juristen durchgefiihrte sachliche Bearbeitung solcher Fragen den Theologen ver-
stindlicherweise interessiert, hier anzuzeigen. 35 Seiten sind gewidmet der Abhand-
lung ,,Paulus, die Kirchenviter und der ,Fréhliche Geber im romischen Recht: Libe-
ralitas und Animus donandi® (101—136). Der Durchblidk setzt an bei Paulus,
genauer bei dem bekannten Schriftzitat 2 Kor 9, 7. Und schon hier beginnt fiir den
Juristen iber die Exegese hinaus eine Fragestellung, die den Kirchengeschichtler —
unter Umstdnden auch den Verkiinder des Gotteswortes — iiberraschend, und doch
sympathisch trifft: ,Schenken scheint eine so einfache -Angelegenheit zu sein. In
Wirklichkeit ist es ein komplizierter Vorgang vom ethischen, juristischen wie vom
psychologischen Gesichtspunkt aus. :.“ (103). Ein Riickblick auf Moses und das ,Frei-
willige Herz, auf Aristoteles und die Kunst des ,Richtigen Gebens®, auf das ,,fréh-
liche Geben“ und die Stoiker, auf denselben Begriff in der Septuaginta und der
jiidisch-hellenistischen Literatur dient zur Prizisierung der bei Paulus eroffneten
Begriffsanalyse. Danach wird der Fortgang des Gedankens verfolgt bei den Apo-
stolischen Vitern, Clemens von Alexandrien, Johannes Chrys., um ihn dann ein-
miinden zu sehen in die vélkischen Rechtsnormen des Altertums, besonders bei Ju-
stinian. Religionsgeschichtlich ernst zu nehmen wire das 11. Kap., wo vom Begriff
der ,Liberalitas® her die rémische Mentalitit in der republikanischen und klassi-
schen Periode erneut beleuchtet wird: Als Ergebnis erscheint auch hier wieder die
nicht sehr schmeichelhafte rémische ,Berechnung®, und man trifft eine Haltung, die
fiur die Durchdringung mit der Frohbotschaft Christi alles andere als giinstig war.
Um so weniger iiberrascht den Kirchengeschichtler die Zusammenfassung des Ge-
samtabschnittes, ,dafl die Ubereinstimmung zwischen den byzantinischen Juristen
und den Kirchenvitern, insbesondere Chrysostomus, in der starken Betonung des
Willens besteht, im Gegensatz zum duflerlichen Vollzug der Schenkung® (136).
Dafl dariiber hinaus noch ein Unterschied festzustellen ist, insofern die Juristen an
den Willen, unentgeltlich zu schenken, dachten, wihrend die Viter den ethischen
Willen ohne selbstsiichtiges Motiv betonten (ebd.), entspricht der dem Rechts-
geschichtler gewohnten Begriffsanalyse. — Die 2. hier interessierende Abhandlung
heifit ,Caesarius von Arles und die Lex Romana Visigothorum® und bietet einen
eng begrenzten, aber scharfen Einblick in die Spitantike. Verf. sicht die Situation
Alarichs — angesichts eines gegen Chlodwig drohenden Krieges — als Ausgangs-
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punke fir die Durchsetzung des visigothischen Rechts mit romischen Elementen.
Alarich ,machte zwei politische Konzessionen: ein allgemeines Konzil der katholi-
schen Kirche und ein Gesetzbuch fiir ihr eigenes romisches Recht. Beides gehore zu-
sammen. Es handelt sich in erster Linic um Notstandsmafinahmen® (150).
Die Synode von Agde 506 riickte die starke Personlichkeit des Caesarius wie auch
das Schwergewicht des katholischen Volksteils unter den Westgoten ins rechte Liche.
Als im selben Jahre eine eigene Lex Romana Visigothorum zusammengestellt
werden sollte, erwirkte die Teilnahme hoher Wiirdentriger des katholischen Episko-
pates die Ubernahme wichtiger Bestimmungen aus dem rémischen Recht: Gerichts-
stand der Kleriker in Kriminalsachen, Jurisdiktion der Bischofe bei delicta privata
u.a. Zwar wurden im westgotischen Breviar Teile aus dem 16. Buch des Cod. Theo-
dos., welche den katholischen Glauben als einzig wahre Religion darstellten und
den Arianismus verdammten, weggelassen; und dennoch ist mit Erstaunen festzu-
stellen: ,Dafl die Westgoten tiberhaupt datrauf eingingen, ein Gesetzbuch zu ver-
werten, das die stirksten Beschimpfungen ihres Glaubens enthielt (z.B. Ariani
sacrilegii venenum), zeizt wieder die prekire Lage ihres Reichs® (159). Vier Einzel-
ergebnisse schilt Verf. als Frucht dieser Abhandlung heraus, die zunichst rein rechts-
geschichtlich von Interesse sind (z.B. dafl ,Alarichs* Einfluf in Pauls Senten-
zen nicht existiert usw.), die aber formalobjektiv den Verf. zu folgender Formu-
lierung fiihren: ,Wo das Interesse der katholischen Kirche fehlt, da fehlen auch
wesentliche Anderungen® (160). Fiir das kirchengeschichtliche Verstehen der Spat-
antike ist dieser Hinweis auf eine leicht {iberschene Einzelszene wertvoll: die In-
teressen der romischen Kirche sind in den Rechtsnormen arianischer Vilker iiber-
raschend stark beriicksichtigt, und dies wirkte sich um so mehr aus, als gerade die
Lex Romana Visigothorum ,das Recht in Siidfrankreich, in Italien, in Spanien und
in der Ostschweiz Jahrhunderte hindurch beeinfluire, obwohl sie in einer politischen
Notlage improvisiert worden war® (163). Roteges

Quellenschriften aus dem 12. Jahrhundert: William of Malmes-
bury, The Historia Novella. Translated from the Latin with Introduction and
Notes by K. R. Potter (Nelson’s Medieval Texts). 82 (XLIII u. 83 [Doppel-] S.)
London 1955, Nelson. 20.— Sh. — The Deedsof Stephan (Gesta Stephani).
Translated from the Latin with Introduction and Notes by K. R. Potter (Nelson’s
Medieval Texts). 8° (XXXII u. 163 [Doppel-]S.) London 1955, Nelson. 20.— Sh. —
The Letters of John of Salisbury, Volume One, The Early Letters (1153—
1161). Edited by W. J. Millor (S. ].) and H. E. Butler, revised by C. N. L. Brooke
(Nelson’s Medieval Texts). 8° (LXVIII u. 296 [Doppel-] S.) London 1955, Nelson.
50.— Sh. — Analecta Monastica, Textes et Erudes sur la Vie des Moines
au Moyen Age. 3. série. Par M. M. Lebreton, ]. Leclercq, C, H. Talbot (Studia An-
selmiana, 36). 8° (206 S.) Rom 1955, Herder., — Hildegard von Bingen,
Wisse die Wege (Scivias). Nach dem Originaltext des illuminierten Rupertsberger
Kodex ins Deutsche iibertragen und bearbeitet von M. Bockeler. 8° (414 S.) Salz-
burg 1954, Miiller 24.70 DM. — Speculum Virginum. Geistigkeit und Seelen-
leben der Frau im Hochmittelalter von M. Bernards (Forschungen zur Volkskunde,
hrsg. v. G. Schreiber, 36—38). 8° (XVI u. 262 S.) Koln/Graz 1955, Bohlau.
18— DM. — Die Normannenin Thessalonike. Die Eroberung von Thessa-
Jonike durch die Normannen (1185 n, Chr.) in der Augenzeugenschilderung des
Bischofs Bustathios, iibersetzt, eingeleitet und erklirt von H. Hunger (Byzan-
tinische Geschicheschreiber hrsg, v. E. v. Ivénka, 3). kl. 8° (163 S.) Graz/Wien/
Koln 1955, Styria. 6— DM. — Caesarius v. Heisterbach, Leben, Leiden
und Wunder des Heiligen Erzbischofs Engelbert von Koln. Ubersetzt von K. Lan-
gosch (Die Geschichtschreiber der deutschen Vorzeit, 100). kl. 8° (115 S.) Miinster/
Koln 1955, Bohlau. 5.60 DM, — Das 12, Jahrh. iibt auf Forschung und Darstellung
einen sich stets noch steigernden Einfluf aus. Von Ch. H. Haskins iiber J. de Ghel-
lindk zu P. Lehmann, von A, Wilmaert iiber H. Weisweiler zu J. Leclercq, von
A. Brackmann iiber A. Cartellieri zu Fr. Heer, um nur einige Namen zu nennen,
die stellvertretend ganze Historiker-Armeen bezeichnen sollen, haben sich Gelehrte
aller Lander dem faszinierend reichen Leben dieser Epoche des Abendlandes zuge-
wandt und seine verborgenen Schitze gehoben. Die Quellen sind noch lingst niche
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alle erschlossen, aber die wichtigsten liegen in z. T. hervorragenden Editionen vor.
Seit einigen Jahrzehnten bemiiht man sich in Frankreich und England, Deutsch-
land und Amerika auch um sachgerechte Ubertragungen der zumeist lateinischen
Schriften, weil leider die Kenntnis der lateinischen Sprache auf den Universitdten
all dieser Lander in stetem Abnehmen begriffen ist. In Frankreich und England gibt
man die Ubertragung zugleich mit dem jeweils neu edierten lateinischen Urtext, ein
Verfahren, das wir auch fiir Deutschland dringend empfehlen méchten. Die Clas-
siques de I'Histoire de France au moyen-ige (Paris) und die Medieval Texts von
Nelson (London) sind hier beispielgebend. Aus dieser letztgenannten Reihe (vgl.
Schol 27 [1952] 597 f. fiir Lanfganc—Knowles und Schol 29 [1954] 603 fiir Inno-
zenz 111.-Cheney) sind hier die beiden Quellenschriften zur Regierungszeit Konig
Stephans (1135—1154) v. England zu nennen. K. R. Potter legt die anonymen
,Gesta Stephani® vor und das Alterswerk des beriihmten Historiographen der
Abtei Malmesbury, die ,Historia Novella®. Wiahrend diese natiirlich nur bis
1142 fiihre, da Wilhelm bald darauf stirbt, umfaflt jene die gesamte, so iiberaus ver-
wirrende, ja zeitweise chaotische Regierungszeit Stephans. Beide Quellen sind von
hohem Wert, den der Herausgeber in griindlichen Einleitungen genau abgrenzt. Um
dieser Einleitungen willen, die Text, Autor und Zeitgeschichte behandeln, sind die
Texte des Nelson-Verlages besonders zu riihmen. Auch die Sprache der Ubertragung
ist gepflegt und dem Urtext gegeniiber von grofler Treue, ohne dariiber zu verges-
sen, daf} sie auch dem gegenwirtigen Leser gegeniiber zu zeitnaher Anpassung ver-
pllichtet ist. — Sehr zu begriiflen ist auch der 1. Bd. der Briefe von Johannes
v. Salisbury, des Mannes, der nicht nur in England, sondern im ganzen euro-
piischen Westen, den Ruhm hochster Bildung beanspruchen durfte. Seit 1848 (].
A. Giles, abgedr. PL 199) waren die frithen Briefe nicht mehr ediert worden.
H. E. Butler, weitgehend gestiitzt auf die Vorarbeiten von W. J. Millor S. [,
konnte also die Forschungarbeiten eines ganzen Jahrhunderts fiir die Neuausgabe
verwerten. So liegen nunmehr diese literarisch und politisch duflerst wichtigen Zeug-
nisse in bester (auch zeitlich ziemlich gesicherter) Ordnung vor. Die Einleitung
bringt willkommenen Bericht iiber das frithe Leben des Johannes, eine Skizze iiber
Erzbischof Theobald, einen ausgezeichneten Essay iiber den Humanisten Johannes
und seine Briefe. Ordnung und Datierung der Briefe wird sorgfiltig verantwortet,
Der Variantenapparat ist auf das Wichtigste eingeschrinkt, bei den Anmerkungen
hitte man eine grofere Ausfiithrlichkeit begriiit. Die Ubertragung ist gut, obwohl es
ihr nicht gelingt, den eleganten Strom der Rede des Johannes in gleicher Glitte und
Biegsamkeit aufzufangen und wiederzugeben. Sachlich von hoherer und umfassen-
derer Bedeutung wird die Briefreihe scin, welche die Herausgeber fiir den ange-
kiindigten 2. Bd. bereitstellen. — Aus den monastischen Kreisen der Zeitgenossen
des Johannes v. Salisbury bringen die Analecta monastica Briefe, Predigten
und geistliche Trostschriften. Zwar gehort der von C. H. Talbot mitgeteilte ,Liber
confortatorius’ des Goszelin v. Saint-Bertin noch in das 11. Jahrhundert,
doch setzt T. den Tod des Verfassers fiir die erste Dekade des 12, Jahrhun-
derts an (10). Sowohl der ,Liber confortatorius® wie auch die verschiedenen
biographischen Arbeiten des flandrischen Monches in England sind von kultur-
historischem Quellenwert, ihr geistlicher Tenor verrit die Lebendigkeit monasti-
scher Reformfrémmigkeit und die Sprache fithrt hiniiber in das Zeitalter humanisti-
scher Formfreudigkeit. Eigentliche Zeitgenossen des Johannes sind dann Julian
v. Vézelay und der Zisterzienser-Kardinal Odo v. Ourscamp, die mit ihren Predig-
ten und Briefen von M. M. Lebreton und J. Leclercq eingefithrt werden. L. bringt
aus dem unerschopflichen Vorrat seiner Handschriftenkenntnis eine Reihe Briefe,
die sich mit der Frage des Berufs zum monastischen Leben befassen (169—198).
Briefe aus Saint-Bénigne, Clairvaux, Rievaulx, Oxford, Jumiéges, also aus einer
grofien Breite monastischen Stilreichtums und den wichtigsten Bezirken des west-
lichen Abendlandes. Wie stets bei diesem Verf. bedeuten die kurzen, prignanten,
geistvollen Einleitungen Anregung und Wegweisung fiir weitere Forschung. — In
2. Auflage legt M. Bickeler ihre bereits 1928 erschienenen Ubersetzungen des grund-
legenden Werkes der hl. Hildegard v. Bingen (Scivias) vor. Bereichert mit
35 Bildtafeln aus dem Rupertsberger Kodex, den neueste Forschungen der Ruperts-
berger Schreibstube zuweisen. Der Kodex selbst gilt seit der Besetzung der Ostzone
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als verschollen. Eine Photokopie liegt in Maria Laach, die Chorfrauen von S. Hilde-
gard - Bingen haben ihn 1927/33 nach dem Original auf Pergament kopiert, Aufler
diesem Kodex sind noch 9 weitere Hss bekannt. Die Hildegard-Literatur (399 bis
402) ist auf den neuesten Stand gebracht. Dem liebevoll iibertragenen Text hat B.
im Anhang ein Essay tiber Hildegard beigegeben, einfiihlsam, fraulich, in den histo-
rischen Details etwas irrefithrend. Die Reform von Cluny war keine ,stille Re-
form“ (361), sondern publizistisch heftig umstritten, um die Wende vom 11. zum
12. Jahrhundert im flandrischen Raum z. B. revolutiondr. Hildegard als ,einfil-
tigen® Menschen zu bezeichnen, erscheint bei aller dahin tendierenden verstehenden
Interpretation gewagt. Ubrigens ist schon der Text, welcher diesem Stichwort
Grundlage gab, ein typischer Exordial-Topos, die Bescheidenheitsfloskel, deren sich
auch duflerst selbstbewufite und komplizierte Menschen bedienten, von Abdlard und
Bernhard v. Clairvaux bis zu Johannes v. Salisbury und Petrus v. Blois. Der
spaupercula muliebris forma® konnten hundert andere , Wiirmlein® und , Winzig-
keiten® beigesellt werden (362). Im Jahre 1147 die beinahe schon zur Matrone
gewordene Hildegard (geb: 1098) als junge Meisterin zu bezeichnen, befremdet.
Natiirlich war Gregor VIL. kein ,ehemaliger Monch von Cluny“ (387), die For-
schung hat diese frithere Ansicht lingst iiberholt und beiseite gelegt. Doch sollen
diese Notizen am Rande nur die Aufmerksamkeit des Rezensenten belegen; der
Essay iiber Hildegard von Bermersheim (361—387) ist eine gute Einfiihrung in
Leben und Schaffen der Prophetin vom Mittelrhein. — Der geistliche Rahmen
dieses Lebens wird sichtbar in einer anonymen Schrift des gleichen Zeitraums. —
Obwohl M. Bernards nicht eine Edition des ,Speculum Virginum®, sondern
vielmehr eine iiberaus sorgfiltige Einfithrung textkritischer Natur und dann den
Entwurf einer Gesamtdarstellung der Geistigkeit und des Seelenlebens der Frau im
Hochmittelalter vorlegt, méchten wir dieses wertvolle Buch doch in unserem Zu-
sammenhang der Quellenschriften des 12. Jahrh. anzeigen. In der Folge von Ar-
beiten H. Finkes (Die Frau im Mittelalter, 1913), H. Grundmanns (Religiose Be-
wegungen im Mittelalter, 1935), St. Axters (Geschiedenis van de vroomheid in de
Nederlanden, 1950) versucht B. durch eine eingehende Interpretation des ,Speculum
Virginum® fiir die geistesgeschichtliche Wertung und Bedeutung der mittelalterlichen
Frauenwelt einen monographischen Beitrag zu liefern. Da er sowohl bibliographisch
als auch in der Quellenbeniitzung aus zeitgendssischem Raum weit ausholt, gewinnt
er sichere Kriterien fiir die Einordnung der von ihm aus dem Jungfrauenspiegel
erhobenen Grundkategorien der Frauenkultur des hohen Mittelalters. Wir konnen
hier nur den Reichtum dieser Kategorien anmerken (Bildung der Personlichkeit in
Freiheit, Innerlichkeit, geistlichem Streben [40—137], Leben in- der Gemeinschaft
[138—177], das Reich der Licbe [178—209] in der Nachfolge Christi, der Braut-
mystik, den verschiedenen Gebetsweisen). Da fasc jedes Stichwort kategorie-
geschichtlich unterbaut erscheint, mag man das Mafl der geleisteten Arbeit ermessen.
Das Buch wird fast zu einem Nachschlagewerk der wichtigsten Begriffe abendlindi-
scher Spiritualitit. Man vergleiche dazu das ausgezeichnet gearbeitete Register (230
“bis 262). — Noch ins 12. Jahrhundert gehért ein Bericht des Bischofs Eustathios
iiber die Eroberung von Thessalonike durch die Normannen. Die von uns bereits
besprochene Reihe ,Byzantinische Geschichtschreiber® (vgl. Schol 29 [1954] 604 £
legt die Schrift als Ganzes in guter Ubertragung vor. Notwendige Anmerkungen
und eine kurze Einleitung erschlieRen den historischen Rahmen. Fiir die aufler-
ordentliche Strahlungskraft des Normannentums im 11. und 12, Jahrh., welche
natiirlich militirische Mittel bevorzugte, bringt dieser Text wichtige Belege. —
Abschliefen machten wir unseren Bericht mit einem Werkchen des Zisterziensers
Caesarius von Heisterbach, das seiner Entstehungszeit nach natiirlich den
Rahmen des 12. Jahrh. iiberschreitet, dessen Verfasser aber (geb. um 1180) seine
literarische Kultur und seine monastische Grundeinstellung noch ganz diesem Jahr-
hundert des Humanismus und der zisterziensischen Reform verdankt. Seit einigen
Jahren erscheinen unter der Leitung von K. Langosch wieder die ,Geschichtschreiber
der deutschen Vorzeit', die mit der vorliegenden Ubertragung zur Nr. 100 gelangt
sind. Es wire im Sinn unseres eingangs angemeldeten Wunsches zu begriifien ge-
wesen, wenn man sich zu einer Beigabe auch des lateinischen Textes entschlossen
hitte. Aber vielleicht will man doch an der grundsitzlichen Trennung beider Reihen,
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dieser nimlich und der Edition ,ad usum scholarum® festhalten. Da man die Ein-
leitung der lateinischen Ausgaben sicher deutsch verfaflt, wiirde man sich aber dop-
pelte Arbeit sparen. Hier bringt diese Einleitung Nachrichten iiber das Leben des
Caesarius (3—5), iiber seine Schriften (Predigten, Erzahlungen, historische Schrif-
ten) (6—13), eingehender iiber die Engelbert-Vita (14—24), deren Quellenwere sehr
hoch angesetzt wird (19). Allerdings darf bei der Interpretation nicht aufler acht
gelassen werden, dafl die Schrift fiir die Kanonisation des Erzbischofs in Auftrag
gegeben wurde. Es werden also gewisse, besonders politische Partien des Engelbert-
Lebens ausgeklammert. L. betont den literarischen Wert des Werkes, das grofie
kiinstlerische Wirkung erziele (21). Auch hier wird man gewifl die tiefere Wirkung
von der lateinischen Fassung erwarten diirfen. Das 3. Buch der Vita mit den
Wunderberichten wird nur als knappe Inhaltsangabe der 76 miracula beilgefiigt.
Wolter

Sckommodau, H., Die religiosen Dichtungen Margaretes von Navarra (Ar-
beitsgemeinschaft fiir Forschung des Landes Nordrhein-Westfalen. Geisteswissen-
schaften, 36). gr. 8° (160 S.) Koln und Opladen 1955, Westdeutscher Verlag. — In
griindlicher Arbeit gewinnt Sck. zuerst einen gesicherten Einblidk in das schwierige
handschriftliche Material und vergleicht mit ihm die vielfiltigen Ausgaben. Auf
Grund der so erschlossenen Texte untersucht er den religidsen Gehalt der Dichtun-
gen. Er kann nachweisen, daff Margarete, die Schwester Konig Franz’ I., mit allen
geistigen und geistlichen Stromungen der witren Jahrzehnte der beginnenden Re-
formation in Beziehung stand. Sie stimmte jedoch weder mit den reformatorischen
(lutherischen und kalvinistischen) noch mit anderen sektiererischen Anschauungen
tiberein, was einzelne Forscher annahmen, sondern verharrte im iiberlieferten katho-
lischen Glauben, den sie aber mit Anlehnung an die mystischen Stromungen der
Zeit personlich gesvaltete. Fiir ihr eigenes personliches Leben war der Briefwechsel
mit Briconnet iiber die Moglichkeiten eines mystischen Aufstiegs der Seele bestim-
mend. Die abgewogene Untersuchung ist vorbildlich und wird besonders dadurch
bedeutend, weil sie zeigt, wie eine fithrende geistige Personlichkeit in dieser Wende-
zeit sich religits formte, ohne dabei ein eigenes geschlossenes System zu entwickeln.
Dafl Margarete sich auch dichterisch, trotz aller schwachen Stellen ihrer Werke,
auszeichnete, ihrem Schiitzling Marot, ,dem formal begabtesten unter den franzdsi-
schen Lyrikern der Zeit, kongenial* war, und durch die Ubernahme italienischer
Formen und Motive die franzosische Literatur befruchtete, ist eher ein Neben-
ergebnis der Abhandlung. Becher

Ganss, G. E,, S.]., Saint Ignatius’ Idea of a Jesuit University. A Study'of
History of Catholic Education. 8° (XX und 368 S.) Milwaukee/Wisconsin 1954,
Marquette Univ. Press. 5.50 Doll. — Uber die Erziehungskunst der Jesuiten exi-
stiert eine Flut von Literatur, wobei die Beurteilung selbst unter Wissenschaftlern |
jene extreme Spannweite aufweist, die der Sprachgebrauch in das Wort jesuitisch
hineinlegt. Uber die Erzichungslehre des Ordensstifters Ignatius von Loyola ist
dagegen von fachpidagogischer Seite so gut wie nichts Umfassendes geschrieben
worden. Damit rechtfertigt der Verf. durchaus sein Unternchmen. Wenn er sein
Augenmerk auf die ,Idea of a Jesuit University® richtet, so liegt darin keine Ein-
schrinkung; denn an ihr liflt sich das ganze Erziehungsinteresse der Zeit und des
Heiligen aufweisen. Wesentlich andere Erziehungsgebiete als das des gelehrten
Unterrichts waren ja noch nicht ins Blickfeld getreten. Dessen gesamte Breite — von
den ersten grammatikalischen Ubungen bis zur Laurea — bezeichnet Ganss in An-
lehnung an mittelalterlich-humanistischen Sprachgebrauch mit ., University“. Dafd
der Verf. sein Belegmaterial wesentlich aus dem Gebiet des Unterrichts in den klas-
sischen Sprachen, vornehmlich des Lateinischen, entnimmt, ist von seiner Fach-
wissenschaft, der Altphilologie, her gegeben. Aber gerade darin hat er einen wert-
vollen, lingeren geschichtlichen Anhang iiber das bislang noch nicht bearbeitete Ge-
biet der Methode des Lateinunterrichts seit dem Ende der karolingischen Zeit. Ein
zweiter Appendix unterrichtet iiber die akademischen Unterrichtsmethoden in der
Philosophie und Theologie zur Zeit des hl. Ignatius. Naturgemif sind es vor allem
die Konstitutionen und in thnen der 4. Teil (der im 2. Teil des Buches in englischer
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Ubersetzung beigefiigt worden ist), die der Erzichungslehre des Heiligen das Ge-
prige gebe. Stets hat sich der Verf. bemiiht, das Ganze in die zeitgeschichtlichen
Zusammenhinge zu stellen. Dabei ist er nicht ganz frei geblieben von der Ver-
suchung, moderne Erziehungsmaflstibe an historische Gegebenheiten anzulegen
(vgl. z. B. Ch. 8). Interessante, drucktechnisch jedoch nicht besonders gelungene Illu-
strationen veranschaulichen den Inhalt. Fiir den an der Erziehungsgeschichte der
Gesellschaft Jesu Interessierten wird das vorliegende Werk zum Studium unerlifi-
lich bleiben, Erlinghagen

Laures, J., S.]., Takayama Ukon und die Anfinge der Kirche in Japan
(Missionswissenschaftliche Abhandlungen und Texte, 18). gr. 80 (XII u. 397 S.)
Miinster 1954, Aschendorff. 26.— DM. — Der iiberraschende Aufstieg kirchlicher
Missionsarbeit in Japan hat in den Jahren nach dem zweiten Weltkrieg die Auf-
merksamkeit weiter Kreise nicht nur der karholischen Welt wachgerufen. Dabei
trat die intensive wissenschaftliche Arbeit der Jesuitenuniversitit in Tokio besonders
ins Licht. Eines der bedeutendsten Felder dieser Arbeit war von jeher die Frith-
geschichte der japanischen Kirche (1549—1649). Neben H.Heuvers, J. F. Schiicte
und G. Schurhammer hat vor allem L. dem reichen japanischen und europiischen
Quellenmaterial wertvollste Einsichten in Werden und Geschick des groflen fernost-
lichen Missionsexperimentes abgewonnen. Uber die Studien des Verf. zu den An-
fingen der Mission von Miako haben wir bereits berichtet (vgl. Schol 29 [1954]
288 £.). Nunmehr legt L. das umfassende Lebensbild eines Mannes vor, den er als
»die grofite Heldengestalt der Kirche Japans und gleichzeitig als einen der groRten
Minner seiner Zeit® ansieht (XI). Da Takayama Ukon der fithrende Laie dieser
jungen Kirche war und sein Lebensschicksal als ein Spiegelbild des Aufstiegs und
der Krise des katholischen Japan gewertet werden kann, weitet sich diese Biographie
an vielen Stellen zu einer kirchengeschichtlichen Gesamtschau. Die Originalberichte
der europiischen Missionare, vor allem die drei Briefsammlungen Cartas de Japio
(Evora 1598), Briefe aus Japan (Augsburg 1795—1798) und De rebus Japonicis,
Indicis et Peruanis (Antwerpen 1605) werden herangezogen, handschriftliche Quel-
len fiir die Jahre 1582—1615 befragt. Die zeitgendssische Historiographie der Frois,
Guerreiro, Trigault wertet Verf. als erste Quellen. Neben das japanische Werk von
Kataoka Yakichi, das besonders nichtchristliche japanische Quellen heranzieht, trite
als erste wissenschaftliche Biographie in europiischer Sprache die Arbeit des Verf.
Sie hat publizistisches Interesse auch durch die in Aussicht genommenen Verberei-
tungen eines Seligsprechungsprozesses Ukons. — Viele Probleme der Missions-
geschichte und Missionsmethode werden im Zusammenhang erdrtert, vor allem die
Ursachen des tragischen Zusammenbruchs zu Beginn des 17. Jahrhunderts leiden-
schaftslos erortert, Damit erhebt sich das Werk des Verf. iiber das Niveau eines
biographischen Versuchs und wird zu einer eindringenden Analyse, welche eine
Vielzahl treibender und hemmender geschichtlicher Impulse erhellt und Einsicht ge-
wahrt in den auch welthistorisch bedeutsamen Gesamtvorgang japanischer Ge-
schichte um die Wende zum 17. Jahrhundert. Wolter

Nuove Ricerche Storiche sul Giansenismo. Studi presentati nella
Sezione di Storia Ecclesiastica del Congresso Internazionale per il IV Centenario
della Pontificia Universitd Gregoriana (13.—17. X. 1953) (Analecta Gregoriana,
ser. fac. Hist. eccl., 71). gr. 8° (VII u. 310 S.) Rom 1954, Gregoriana. 1800.— L.
— Die monumentale Bibliographie jansenistischer Literatur in Belgien (vgl. Schol 28
[1953] 605), welche L. Willaert 1949—1951 in drei gewichtigen Binden vorgelegt
hat, macht allen Kennern die ungeheure Verflochtenheit dieses geistes- und kirchen-
geschichtlichen Phinomens der Neuzeit eindringlich kund, Darum ist zumal der
1. Beitrag der hier zu besprechenden Sammlung von L. Ceyssens zu begriifien. Er
bringt (3—32) die methodisch so notwendige Klirung der Begrifflichkeit des Jan-
senismus. Die grundlegende Unterscheidung in den theologischen und historischen
Jansenismus zuvor, dann die verschiedenen Klassen der Jansenisten und Antijanse-
nisten, deren #rgerliche Vielfalt sich dem Versuch einer abschlieflenden Synthese
entgegenstemmen. Das gleiche gilt fiir die erstaunliche Streuungsbreite der Lehr-
meinungen, welche ebenfalls einer klaren Zusammenfassung widerstreben. Trotzdem
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versucht C. schliefilich eine beschreibende Definition (28), die aber, wie zu erwarten
ist, nur sehr allgemeine Kennzeichen mitteilen kann. Jedenfalls dient der Versuch
des Verf. vorziiglich einer ersten Orientierung und 14t die Schwierigkeiten der
Jansenismus-Forschung mit wiinschenswerter Deutlichkeit hervortreten. [. Orcibal
behandelt das an sich naheliegende Problem neuplatonischer Elemente im franzosi-
schen Jansenismus (33—58). /. Nowuwens bringt in Weiterfithrung der iiberraschen-
den Erkenntnisse von L. Cognet (Les Jansenistes et le Sacré-Coeur, Etudes Car-
melitaines, vol. Le Coeur [1950] 234—254) den Erweis, dafl die Schriften der hl.
Marguerite-Marie nicht erkennen lassen, Christus habe ihr sein Herz offenbart
gleichsam im Protest gegen die Sekte der Jansenisten. Denn auch Port-Royal liefl
seine Frommigkeit von der Neigung des Herzens Jesu bestimmen. Die Fragen, ob
in den Erscheinungen der hl. Margarete Elemente zu finden waren, deren man sich
im Kampf gegen den Jansenismus bedienen konnte, wer sie fand und verwandte,
welche Reaktion von Port-Royal ausging und vielleicht dadurch erst die Ver-
wertung der Visionen gleichsam als Kampfmittel anbahnte, sind heute noch zu
beantworten; auch die Frage, ob dieser Kampf nicht gewisse Formen der Herz- Jesu-
Frommigkeit erstehen lieff, welche den cigentlichen Absichten der Heiligen kaum
entsprachen. — Es folgen in der Sammlung dann Einzelprobleme um Personlich-
keiten (Kardinal Bona, Tosini, Capizucchi) und in Landschaften (Neapel, Ligurien,
Spanien, Neu-Frankreich), welche die Strahlungsbreite des Jansenismus darlegen.
Wolter

Sieweck, P. (C.S.S.R.), Lothar Anselm Freiherr von Gebsattel, der erste
Erzbischof von Miinchen und Freising. Ein Beitrag zur Geschichte der katholischen
Restauration im Konigreich Bayern (Miinchener theol. Studien, Hist. Abt., 8). 8°
(VIIL u. 307 S.) Miinchen 1955, K. Zink. 26.— DM. — Der Wiederaufbau der
katholischen Kirche in Deutschland nach dem Zusammenbruch des napoleonischen
Zeitalters vollzog sich im Bezirk des restaurativen Staatskirchentums. Auch Heilige
und organisatorische Genies, Kirchenfiirsten vom Rang eines Karl Borromdus und
Stanislaus Hosius hdtten aus den Triimmern der Sikularisation und im Klima der
unaufrichtigen ,Heiligen Allianz® keine monumentalen Werke errichten konnen.
Wenn aber das Schicksal der wiedererstehenden deutschen Kirchen den Hinden von
zweitrangigen Prilaten anvertraut war und doch ein tragfihiges Fundament fiir den
Aufbau der kommenden Generationen gelegt werden konnte, darf man darin einen
Erweis sehen fiir die stets behauptete innere Gesundheit des katholischen Kirchen-
volkes einerseits und fiir die der Kirche selbst innewohnende, vom Heiligen Geist
garantierte Regenerationskraft, welche sich auch der Werkzeuglichkeit geringerer
Personlichkeiten zu glidklichem Ausgang zu bedienen weiff. Neben Ferdinand
August v. Spiegel fiir Koln steht Lothar Anselm v. Gebsattel fiir Miinchen als
Reprisentant dieser von der Forschung immer noch nicht vollig erschlossenen Zeit.
Wihrend Spiegel durch die Arbeiten von Schrors, Schniitgen, Bastgen, Grisar u. a.
immer eindringlicher ins Licht der Geschichte getreten ist und dabei durchaus ge-
wonnen hat, wird Lothar Anselm eigentlich erst durch die vorliegende theol. Disser-
tationsschrift des Verf. sichtbar. Es ist bezeichnend, daff Fr. Schnabel ihn iberhaupt
nicht erwihnt in seiner Deutschen Geschichte (Bd. IV, Die religitsen Krifte),
H. Treitschke ithn nur einmal fliichtig nennt als den ,greisen, gutmiitigen Herrn®
(Deutsche Geschichte V, 317). Heigels Lebensabrifl in der Allg. Deutschen Biogra-
phie (1878) und Ilmbergers Skizze in der Freisinger Jubiliumsschrift (1934) waren
bisher die einzigen biographischen Hinweise. So verdanken wir dem Verf. wirklich
eine der wiirdigen ersten Miinchener Bischofsgestalt angemessene Monographie. Sie
schopft geduldig und sorgsam aus den reichhaltigen bayerischen Archiven, den
staatlichen wie den kirchlichen, Die vatikanischen Archive kommen dabei etwas zu
kurz. Wie ergiebig gerade sie fiir die wichtigen Fragen der Konkordatsverhand-
lungen, des Mischehenproblems (104—144) hitten sein konnen, erweisen die Ar-
beiten Bastgens und Grisars in Sachen des Kélner Ereignisses. S. berichtet im 1. Teil
seines Buches vom Leben Lothar Anselms (17—62), im 2. Teil von seinem bischof-
lichen Wirken (63—248) und beschliefit seine Ausfihrungen mit einer Wiirdigung
der Personlichkeit und des Werkes Gebsattels (249—260). 15 Aktenstiicke werden
zum Beleg beigefiigt, auch das Faksimile cines Bricfes Lothar Anselms an Konig
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Maximilian I. Joseph, das die feinen, korrekten, wenig Temperament verratenden
Schriftziige des Bischofs zeigt. Das Endurteil des Verf. schildert Gebsattel als grund-
satzfesten, klugen, bieder geraden Mann, der kein genialer Geist, kein Gelehrrer
war, dabei aber voll pastoralen Eifers und von personlicher Lauterkeit ,in schwieri-
ger Zeit dem Amt eines Kirchenfiirsten voll gerecht werden konnte® (257). Er hat
den Klerus reformiert, Bildungsstitten fiir den Nachwuchs geschaffen, die Einheit
des bayerischen Episkopates, wenigstens in entscheidenden Punkten, zu erhalten
gewuflt. Den Konigen gegeniiber war er in chrfiirchtiger Haltung doch von kluger
und grundsatztrever Festigkeit, die allerdings in mancher Lage auch korrekt nach-
zugeben verstand, um einen wiederholt drohenden Bruch zwischen der Kirche und
Bayern zu vermeiden. — In Leben und Werk des ersten Miinchener Erzbischofs
spiegeln sich also viele Elemente der deutschen Kirchengeschichte in der ersten
Hilfte des 19. Jahrhunderts. Wir sechen darum die vorliegende Arbeit des Verf.
als einen bedeutenden Beitrag zur Historiographie dieser Zeit an, zumal die meisten
Einzelfragen immer auch im Rahmen der Gesameproblematik gesehen und geldst
werden. Wolter

3. Theologie der Heiligen Schrift

Closen, G. E., S.]., Wege in die Heilige Schrift, Theologische Betrachtungen
liber religitse Grundideen des Alten Bundes. 2. erweiterte Aufl. 8° (346 S.). Regens-
burg 1955, Pustet. 10.— DM; geb. 12— DM. — Bei seinem ersten Erscheinen im
Jahre 1939 (vgl. Schol 15 [1940] 602f.) bedeutete dieses Werk eine wirklich neu-
artige Wegweisung und wurde von allen, die um ein tieferes religicses Verhiltnis
zum AT bemitht waren, lebhaft begriifit. Inzwischen sind, besonders seit dem Kriege
und im franzdsischen Raum, andere Autoren dem Vorbild von CI. gefolgt. Doch
behile sein Buch, das 1943 ins Italienische, 1945 ins Flamische, 1954 ins Franzo-
sische tbersetzt wurde, wegen seiner gedanklichen Tiefe und besonderen religiGsen
Wirme und Gegenwartsnihe neben solchen neueren Werken durchaus seine origi-
nale Giiltigkeit. Es ist deshalb sehr zu begriiien, dafl die lingst vergriffene deutsche
Ausgabe endlich in neuer Auflage erscheint. Sie wurde von L. Maurmann S. %
einem ehemaligen Schiiler des 1943 verstorbenen Verfassers, besorgt. Der Text der
1. Aufl. ist unveriindert wiedergegeben, aber um drei Betrachtungen aus der Feder
des Verstorbenen erweitert, die sich dem Stil des Gesamtwerkes gut einfiigen, Die
eine von ihnen (,Das Herz des Welterltsers in den Heiligen Schriften des AT)
wurde aus der ZAszMystik 18 (1943) iibernommen; die beiden anderen (iiber Ps 26
und Ps 42—43) fanden sich im Nachlaf des Autors, der sie fiir ein nicht mehr voll-
endetes Werk iiber die Heilige Schrift im Ordo und Kanon der Heiligen Messe
fertiggestellt hatte. Haspecker

van Imschoot, P, Théologie de I’Ancien Testament. Tome 1: Dieu (Bibl.
de Théol. Série III: Théol Bibl., 2). 8° (XIV u. 273 S.) Tournai 1954, Desclée.
140.— Fr. — Jede Theologie des AT sieht sich schon in der methodologischen
Frage vor eine doppelte Entscheidung gestellt. Die erste, ob man den Stoff in einer
vor Jahrzehnten beliebten Weise rein historisch behandeln soll oder ob eine syste-
matische Anordnung zu bevorzugen ist, fillt nicht schwer, da keine Religions-
geschichee, sondern Theologie geboten werden soll, Das eigentliche Problem aber
stellt sich bei der Struktur dieser systematischen Darstellung. Man kann diese von
der besonderen Gestalt und Tendenz der atl Offenbarung selbst bezichen und mufl
sich dann vordringlich darum bemiihen, deren zentrale Tdee zu ermitteln, um sie
zum Angelpunke der ganzen Darstellung zu machen, um den sich alles zu grup-
pieren hat. Dann behilt diese wesentlich atl Koloric und fithrt als Ganzes nach-
driicklich ein in ein organisches Verstindnis der vorchristlichen Gotresoffenbarung,
Man kann aber auch das AT hauptsichlich im Dienst und in der Hinordnung auf
die Fille der Offenbarung im NT schen und sich dann damit begniigen, seinen
Glaubensgehalt im groflen ganzen einfach in das gingige System christlicher Dog-
matik einzuspannen. In den Einzelheiten kénnen dann zwar die Besonderheiten
des AT durchaus beriicksichtigt werden, aber seine innere Finheit und Ziel-
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strebigkeit tritt nicht mehr so zutage. Dafiir aber wird die Vorliufigkeit und
Liickenhaftigkeit seiner Offenbarung um so mehr sichtbar. Der erstere Weg ist
zweifellos der darzustellenden Materie mehr entsprechend und wird von jedem,
der am AT selbst interessiert ist, mehr begriifit werden; der letztere dagegen
erreicht, dafl eine atl Theologie auch fiir einen weniger im AT versierten systema-
tischen Theologen leichter zu handhaben und ihm deshalb besonders willkommen
ist. 1. hat in Nachfolge von Sellin, K6hler und Heinisch diesen letzteren Weg ge-
wihlt. Sein Gesamtplan umfafic drei Teile: Gott, Mensch, Eschatologie (Gericht
und Heil), die in zwei Binden behandelt werden sollen. Der 1.vorliegende Bd.
gliedert sich in vier Kapitel: 1, Gott an sich (Existenz, Namen, Personalitit, Ein-
zigkeit, Heiligkeit, Gejistigkeit Gottes, seine Eigenschaften und Empfindungen,
6—90); 2. Gott und Welt (Schopfung, Erhaltung, Lenkung der Welt, Wunder,
Engel und Dimonen, 91—141); 3. Offenbarung (Theophanie, Engel, Orakel,
Traume, Propheten, Geist, Wort, Name, kab6d, panim, Hypostasen, 142—236);
4, Gott und sein Volk (Bund, Erwihlung, 237—270). Die Einfiigung des 3. Kapitels
als Ubergang vom Schépferwirken zum Heilshandeln Gottes ist sehr zu begriifien.
Sein grofier Umfang erklirt sich daraus, dafl die Themen ,Propheten® und ,Geist
Gottes® allseitiger behandelt sind, als es an dieser Stelle notwendig gewesen wire.
Im 4.Kapitel sollte die Erwihlung des Volkes wohl vor dem Bund behandelt wer-
den, und die Darstellung des endzeitlichen neuen Bundes hitte ihren systematischen
Platz iiberhaupt nicht hier, sondern in der Eschatologie. — Im iibrigen ist eine
solche Theologie des AT wesentlich Sammelarbeit. Neue Sichtungen und Deutungen
sind kaum zu erwarten. Jedoch werden unterschiedliche Auffassungen in wichti-
geren Punkten deutlich vorgestellt und die eigene Stellungnahme nicht verschwie-
gen. L. hat es verstanden, Reichhaltigheit des Materials mit fliissiger Darstellung
glidklich zu verbinden. Die sorgsame Beachtung der Besonderheiten einzelner
Biicher und literarischer Quellen sowie der schrittweisen Entwidklung der atl Offen-
barung haben ihm eine abwechslungsreiche und farbige Behandlung der einzelnen
Themen ermoglicht, Im ganzen stcht das Werk voll auf der Hohe heutiger kriti-
scher Erkenntnis und scheut sich nicht, sich von allzu optimistischen traditionellen
Auffassungen zu distanzieren (etwa in der Frage der Uroffenbarung oder des
Monotheismus der Patriarchen- und Moseszeit). Man darf dem Verf. dieser ersten
katholischen Theologie des AT im franzosischen Sprachraum zu diesem gliicklichen
Ergebnis einer langwierigen Kleinarbeit herzlich gratulieren. Haspecker

del Pdramo, S., S.]., El problema del sentido literal pleno en la Sagrada
Escritura, gr. 8° (57 S.) Comillas 1954, Universidad Pontificia. — In der vorliegen-
den Eroffnungsrede zum akademischen Jahr 1954/1955 behandelt der Verf. die
heute vielfach umstrittene Frage eines ,volleren Sinnes® gewisser Bibelstellen, der
weder mit dem ,sensus typicus“ noch mit dem ,sensus consequens®, noch mit dem
allegorischen Sinn der alexandrinischen Schule zusammenfillt. P. fithrt aus, dafl der
»sensus plenior” mit dem ,sensus litteralis gegeben ist und zu diesem gehére. Die
Worte der Schrift enthalten ndmlich bisweilen in ihrer vollen Bedeutung nicht nur
den nichstliegenden philologisch-historischen Sinn, sondern dariiber hinaus einen
tieferen Sinn, der von den heiligen Schriftstellern und den ersten Lesern nicht not-
wendig durchschaut sein mufl, z.B. die jungfriuliche Empfingnis und Geburt
Christi in Is 7, 14. Es handelt sich also nicht um einen mehrfachen Literalsinn, der
abzulehnen ist, sondern um den einen Literalsinn, der mehr oder weniger klar
durchschaut ist. Man konnte fragen, ob dieser ,sensus plenior” im Sinne der Enzy-
klika Pius’ XII. ,Divino afflante Spiritu® zum ,sensus spiritualis* zu rechnen ist, wie
F. M. Braun O. P. meint. Aber wahrscheinlicher ist der ,sensus spiritualis® dort nur
der ,sensus typicus®, weil er dem ,sensus litteralis® gegeniibergestellt wird. Daf ein
»Sensus plenior” an manchen Stellen der Schrift vorliegt, zeigt der Verf. aus der
Bezichung des AT zum NT, die Augustinus schon mit den Worten gekennzeichnet
hat: ,In Vetere Testamento Novum latet et in Novo Testamento Vetus patet” (In
Hept. 2, 73; PL 34,623). Im NT werden oft Stellen aus dem AT in einem Sinne
angefiihrt, der aus dem AT allein nicht oder doch nur dunkel erkennbar ist. Nach
Paulus ist das AT nur der Schatten der zukiinftigen Dinge. Der Verf. verweist im
einzelnen auf 2 Kor 3, 14 ff.; Rém 16, 25 ff.; Eph 3,5f.; 2 Tim 3, 16 f.; 1 Pecr 1, 104f.
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Die Kriterien fiir den ,sensus plenior® einer Stelle sind die Schrift selbst, die diese
Stelle in diesem Sinne verstanden hat, das iibereinstimmende Zeugnis der katho-
lischen Tradition und das unfehlbare Lehrame der Kirche. Der Verf, zeigt dann, dafl
ein solcher ,sensus plenior” keineswegs mit der Inspiration im Widerspruch steht;
denn wenn Gott durch die Inspiration die menschlichen Verfasser auch so zum Schrej-
ben anregt und bewegt und ihnen so beim Schreiben beisteht, dafl sie alles das und
nur das, was er befichlt, richeig auffassen usw. (Leo XIII., ,Providentissimus Deus®),
folgt daraus nicht, daf sie als Werkzeuge den Sinn der Worte so vollkommen durch-
schauen miissen, wie Gott selbst als Hauptursache es tut. Sonst miifiten sie auch den
typischen Sinn schon im AT durchschaut haben. Das Biichlein bietet eine gute Orien-
tierung in der Frage nach dem ,sensus plenior®. Brinkmann

Zimmerli, W., Erkenntnis Gottes nach dem Buche Ezechiel (Abh. z. Theologie
des A.u. N. Test,, 27). 8° (75 S.). Ziirich 1954, Zwingli. 8.50 DM. — Die trotz
mancher erweiternder Varianten sehr beharrliche Gestalt der bei Ez gehiuften For-
mel ,und du wirst erkennen, dal ich Jahwe bin® (78mal) reizt zu ciner form-
und traditionsgeschichtlichen Untersuchung. In Ez steht das Wort normal als Ziel-
aussage einer Ankiindigung gottlichen Handelns., Die markante Pragung ist nicht
erst von Ez geschaffen, sondern im prophetischen Stil bereits in 1 Reg 20 greifbar.
In Dtjes ist sie unabhiingig von Ez. Auflerhalb des prophetischen Bereichs ist sic
besonders in der Mosestradition zu Hause, sowohl bei P wic bei J (hier oft in frei-
erer Form); im Dt ist sie entsprechend zur 3. Person umgeformt und in die Gehor-
samsparinese eingebaut. Im ganzen ist die Formel weder spezifisch prophetisch noch
priesterlich, sondern iiberall da beheimatet, wo Gott sich durch Zeichen kundrun
will. Das ,Erkennen® meint deshalb nie den Erfolg eines vom Menschen aus-
gehenden intellektuellen Bemiihens, sondern das unausweichliche Offenbarwerden
des handelnden Gottes, das vornehmlich in Stunden geschichtlicher Entscheidung
geschieht und immer personliche Entscheidung und Anerkenntnis Gottes zum Ziele
hat. Inhalt der Erkenntnis ist nicht das metaphysische Wesen Gorttes, sondern der
heilwirkende Jahwe. Fiir den spezifischen Sinn des ,ich bin Jahwe® kann Z. auf
seinen gleichlautenden Beitrag in der Festschrift fiir A. Alt (,Geschichte und Altes
Testament®, vgl. Schol 29 [1954] 608f.) verweisen. Die stete Wiederholung der
Formel bei Ez verrdt, wie sehr nach ihm ,alles vom Propheten angekiindigte gétt-
liche Tun den Menschen, sein Erkennen und Gehorchen meint und nie als um ihrer
selbst willen veranstaltete, vor Gott abrollende Geschichte gemeint ist. Israel und
der cinzelne Israclite, ja auch die Vélker, sind in dieser Geschichte nicht nur Faktor,
sondern personlich angeredetes Du* (68). Haspecker

Heinisch, P., Christus, der Erloser im Alten Testament. 8° (454 S.). Graz
1955, Styria. 15.60 DM. — Hauptinhalt des Buches ist eine Einzelerklirung aller
atl. Stellen tber das messianische Heil vom Protoevangelium bis zu den Jahr-
wochen Daniels (47—302) in chronologischer Anordnung. So entsteht ein gutes
Bild der schrittweisen Entwicklung der messianischen Offenbarung, das durch einen
kurzen Uberblick iiber das Messiasbild der nachbiblischen jiidischen Literatur
ergdnzt wird (303—312). Jede Weissagung wird durch eine gut abgemessene Skizze
ihres textlichen oder historischen Zusammenhangs eingefiihrt, ihr positiver Gehalt
in recht schlichter, sachlicher Darlegung erliutert und soweit mdglich auf die ntl
Erfiillung hingewiesen. Die Exegese ist zumeist ziemlich summarisch, nur wenn
strittige Fragen die messianische Deutung zentral beriihren, wird auf sie knapp
eingegangen. Deshalb bleiben manche Fragen nach der Berechtigung und Begriin-
dung dieser oder jener Deutung unbeantwortet, und es eriibrigt sich, hier Bedenken
zur Auslegung mancher Texte (z.B. Gen 9, 24 ff. oder Jer 31, 22) vorzulegen. Das
Werk ist nach Stil und Niveau offensichtlich fiir einen sehr breiten Leserkreis ges
schrieben. Die Tendenz des Ganzen ist durchweg konservativ, doch in keiner Weise
unkritisch. — Neben die Weissagungen tritt eine ausgiebige Behandlung der mes-
sianischen Typen (334—371). Die Grundlinien echter Typuslehre werden nur in
wenigen Sdtzen umrissen; dann folgt in knapper Schilderung eine lange Reihe von
Personal- und Realtypen. Bei ihrer Auswahl vermifit man allerdings weithin die
sonstige kritische Sachlichkeit des Verf., wenn unter Typen, die ,sich auf Aufle-
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rungen Jesu und der Apostel stiitzen® (361), u.a. Abel (Hebr 12, 24), Noe (2 Petr
2,5), Isaak (Phil 2,8), Joseph (Phil 2, 10), Job; Josue, Salomo (Kol 2, 3) auf-
gezihle werden. Denn alle diese ntl Stellen sind zur Rechtfertigung des jeweiligen
Typus offensichtlich ungecignet. Vorsichtiger werden in dem weiteren Abschnitt
iiber die Mutter des Erlésers (372—392) die entsprechenden Typen vorweg als ein-
fache Akkomodationen deklariert. Zur sachlichen Abrundung des ganzen Fragen-
kreises treten neben diese Behandlung des konkreten Materials noch einige syste-
matische Darlegungen, vor allem iiber Wahrsagung und Weissagung (24—46),
iiber altorientalische Erlésererwartungen (398—412) und iiber Weissagung und Er-
fiillung (313—333), die zumeist in vereinfachter Form Gedanken wiederholen, die
der Verf. schon in seiner ,Theologie des Alten Testamentes® (292ff.; 323 ) ent-
wickelt hat, wie iiberhaupt dieses ganze Buch kaum neue sachliche Gesichtspunlte
gegenliber dem umfangreichen 5. Hauptteil (,,Erlosung®, 262—333) der genannten
» 1 heologie® bietet. Doch ist es auch fiir den Wissenschaftler von Interesse als exege-
tische Erginzung zu den in der Theologie des AT nur kurz beigezogenen propheti-
schen Aussagen. Haspecker

Vischer, W., Die Immanuel-Botschaft im Rahmen des kéniglichen Zionsfestes
(Theol. Studien, 45). 8° (54 S.). Zollikon-Ziirich 1955, Evangelischer Verlag.
4,50 DM. — Eine vorwiegend terminologische Untersuchung, die die Formulierun-
gen in Js 6, 1 — 9, 6 mit denen jener Texte vergleicht, die H. J. Kraus fiir das von
ihm vertretene konigliche Zionsfest (vgl. Schol 27 [1952] 609f.) in Anspruch nahm.
V. setzt dieses Fest nur als Arbeitshypothese voraus und weist ihm iiber Kraus
hinaus noch 2 Sam 23, 1—7; Pss 20; 21; 24,1—6; 89, 1—19; 110 sowie die Kro-
nungsberichte in 1 Kén 1; 2 Kon 11 und 2 Chr 23 zu. Damit sind so ziemlich alle
markanten Texte iiber das davidische Konigtum beisammen, und niemand wird
tiberrascht sein, dafl in ihnen sich reichliche Parallelen zu diesen Kapiteln des Pro-
pheten finden. Es ist ja altbekannt, dafl Js ganz zentral in der Ideologie des davidi-
schen Gottesbundes auf Sion lebt und denkt, ob diese nun in einem solchen kulti-
schen Fest Ausdruck gefunden hat oder nicht. Soweit ich sche, fithrt die Unter-
suchung, die im iibrigen reichlich summarisch und behauptungsfreudig ist, weder
in der Frage nach der Existenz des Festes noch in der Lésung der eigentlichen
Schwierigkeiten dieser Kapitel des Js-Buches einen wirklichen Schritt weiter, ob-
wohl am Schluff noch besondere Ausfithrungen iiber die Almah und das ,Zeichen®
von Js 7, 14 beigefiigt sind. Haspecker

Westermann, C, Das Loben Gottes in den Psalmen, 8° (130 S.) Géttingen
1954, Vandenhoeds & Ruprecht. 7.50 DM. — In urspriinglicher Spontaneitit ge-
schicht das Loben zumeist, ohne das Verb selbst zu gebrauchen. So steht dieses in
den Pss auch iiberwiegend nur als Aufforderung zum Lob, nicht als sein Vollzug,
und ist deshalb kein geeigneter Wegweiser, um die ganze Entfaltung des Gottes-
lob-Motivs in den Pss zu erfassen. Auf eine terminologische Untersuchung ist des-
halb ganz verzichter. Ebensowenig ist das Gotteslob an eine der seit Gunkel u. a.
iiblich gewordenen literarischen Psalmengattungen gebunden. W. erweist die Unter-
scheidung von Hymnen (Lob) und Dankliedern als unzutreffend. Danken hat sich
im Hebriischen noch nicht als besonderer Begriff vom Loben abgelést. Es gibt
kein eigentliches Wort dafiir, cbwohl Danken im Vollzug viel stirker termino-
logisch gebunden ist. Statt im modernen Sinn seinen Dank zu formulieren, lobt man
den Geber oder Helfer dankbaren Herzens. Hymnus und Danklied unterscheiden
sich dann dadurch, ,dafl der sogenannte Hymnus Gott lobt iiber sein Tun und Sein
im ganzen (beschreibendes Lob), wihrend das sogenannte Danklied Gortt iiber
eine bestimmte Tat lobt, von der der Gerettete in seinem Lied erzihlt oder berichtet
(berichtendes Lob; man kénnte auch sagen: bekennendes Lob)“ (21). So bleiben
allein das Bitten (oder besser ,Flehen® aus der Not) und das Loben als die zwei
umfassenden Weisen des Sprechens zu Gott in den Pss. Durch diese Grundorien-
tierungen, die neben anderem im 1. Teil (die Gattungen der Psalmen, 7—24) ent-
wickelt werden, kommt W. zu ciner cigenen Ordnung der Psalmengattungen:
Klage- (oder Bitt-) Psalm des Volkes (KV) und des Einzelnen (KE); berichtender
Lobpsalm des Volkes (LV) und des Einzelnen (LE); beschreibender Lobpsalm

303



Aufsitze und Biicher

(L), bei dem die Unterteilung in ,V* und ,E“ keine Bedeutung hat. Diese
Gattungen werden der Reibhe nach im 3. Teil (35—111) auf die Struktur und
Entfaltung des Lobmotivs hin untersucht (der 2. Teil behandelt nur kurz die baby-
lonischen und dgyptischen Psalmen unter dieser Riidksicht, 24—35). Es zeigt sich,
dafl das Lobmotiv irgendwie in allen Gattungen anklingt. Es gibt keinen aus-
schliefilichen Bittpsalm, der sich nicht wenigstens an bestimmten Punkten zum
Lob hin offnet. Im KV geschieht das einmal vor der Klage in dem Hinweis auf
Gottes fritheres Heilshandeln, dann im Bekenntnis der Zuversicht bei Ubergang
von Klage zu Bitte und zumeist noch am Schlufl durch ein Lobgeliibde. Im KE
fehlc der historische Riickblick, aber neben dem Vertrauensbekenntnis liegt ein
“ groflerer Akzent auf dem Lobgeliibde, das oft schon zu einem wirklichen Lob
ausgestaltet ist, das trotz der offenbar noch bestehenden Not schon die ErhSrung
bezeugt. Wahrend im KV und KE das Lob oft noch stark den Charakter eines
Motivs fiir das goctliche Eingreifen hat, geschiecht es im LV und LE in offener
Freude und im Zeugnis vor der Gemeinde. Dabei beginnt der LV mit einem Riick-
blick auf die Not, wihrend der LE sofort mit einer Aufforderung zum Lob (,Ich
will singen!®, ,Singet!“) an das Lobgeliibde ankniipft. In den beschreibenden Lob-
psalmen wird hauptsichlich die Majestdt und hilfreiche Giite Gottes besungen,
urspriinglich beides zusammen, spiter 16sen sich beide Themen voneinander, —
W. kommt zu dem Ergebnis, dafl das Bitten in den Pss keineswegs so absolut iiber-
wiegt, wie manchmal behauptet wird (58). Die Hauptform des Gotteslobes ist das
berichtende Lob, das zugleich dankbares Bekennen ist. Das beschreibende Lob tritt
demgegeniiber weit zuriick, Leider fehlt in der Studie eine volle theologische Be-
arbeitung des Themas, wenn sich auch viele schone Einzelbemerkungen finden. In
der dufleren Darbietung 148t das Buch manches zu wiinschen iibrig, nicht nur druck-
technisch. Manchmal hat man den Eindruck eines nicht ganz fertigen Manuskripts,
vor allem in der sauberen Disponierung des Stoffes durch Uberschriften (vgl. 48 ff,
oder 88: ,Erste Gruppe® [im Text] mit 94: ,Die Imperativ-Psalmen [als Uber-
schrift], die wohl dann 2. Gruppe sind, obwohl 96 die beiden vorgenannten Arten
von Pss als ,,Gruppen 2 und 3“ bezeichnet werden!). S. 12 ist der zweifache Hin-
weis auf A. Bentzens Bericht zwar mit ,s.u.* und ,s.0.“ versehen, aber nirgends
gesagt, welcher Bericht gemeint ist. Beim Anhang zum 2. Teil ist die Anmerkung
»22% sowohl im Druck sehr irrefiihrend an die verkehrte Stelle geraten wie auch in
threr Nummerierung, die die Zihlung des 1. Teils (!) weiterfithret, falsch. Zu dem
»1.% auf S.49, zu dem ,2.“ und ,3.“ auf S.70f. und gar zu einem erratischen
»IV.“ auf S. 119 die korrespondierenden Ziffern zu setzen bleibt ganz der schopfe-
rischen Phantasie des Lesers iiberlassen! Haspecker

Vogels, H. J., Novum Testamentum graece et latine. 4. Aufl. 12° (XV + VIIIu.
2 X 796) Friburgi/Br. 1955, Herder. 2 Binde: 10.80 DM u. 7.60 DM; in einem
Band: 17.70 DM. — Diese kritische Handausgabe des Neuen Testamentes erschien
bekanntlich erstmalig 1921 bei Schwann in Disseldorf, und schon ein Jahr darauf
folgte die 2. Auflage. Dann war das Werk jahrelang vergriffen, bis 1949/1950 im
Verlag Herder die 3. Aufl. herauskam. Wesentliche Verinderungen gegeniiber ihren
Vorgingerinnen hatte sie nicht aufzuweisen, und das gilt ebenso von der jetzt vor-
liegenden 4. Aufl. Der Verf., vor allem bekannt durch seine Studien iiber die Vul-
gata und die alt-lateinischen Ubersetzungen, betont mit Recht die grofle Bedeutung,
die gerade die alten Ubersetzungen fiir die Textkritik haben, Von der 3. Aufl. an
hat er auch die Chester-Beatty-Papyri 8 45 46 47 migverarbeitec. Dabei ist aller-
dings zu beachten, dafl er, entsprechend der Anlage des Apparates, sie nur bei den-
jenigen Lesarten verzeichnet, die von den in den Text aufgenommenen Lesarten
abweichen. Wer den fragmentarischen Text der Papyri zur Hand hat, kann aus
dem Apparat zwar schlieflen, dafl sie an den im Apparat nicht verzeichneten Stellen
mit dem kritischen Text iibereinstimmen, aber fiir andere Leser, und das gilt wohl
von den meisten Benutzern — der Verf. denkt ja vor allem an Theologiestudie-
rende— ist diese Moglichkeit nicht gegeben. Hier hat die Ausgabe von A. Merk S. J.
den Vorteil, daff sie im Apparat auch die Zeugen fiir die aufgenommene Lesart
verzeichnet. Dagegen kommt bei Vogels klar zum Ausdruck, wie oft die Papyri von
dem kritischen Text abweichen. Hier stellt sich heraus, daf sie in diesen Fillen
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meistens mit D und den Altlateinern gegen B und verwandte Textzeugen gehen,
wihrend sie nach dem Apparat von Merk ebensooft, wenn nicht noch 6fter, mit B
usw. gegen D usw. iibereinstimmen. In dieser Zwischenstellung liegt die grofle
Bedeutung dieser Papyri aus dem 3. Jahrh. fiir die Textgeschichte und die Text-
kritik. Da sie wenigstens ein Jahrhundert ilter sind als B, zeigen sie uns, dafl in
D und den mehr oder weniger verwandten Textzeugen tatsichlich dltere Lesarten
auf uns gekommen sind, als sie der alexandrinische Text aufweist. Sie sind darum
eine Warnung vor der bisherigen Uberbewertung des alexandrinischen Textes, wie
er u. a. in B. vorliegt, und ein Fingerzeig, dafl uns gerade in D und den lateinischen
Ubersetzungen manche urspriingliche Lesart erhalten ist. Damit geben sie auch V.
recht, wenn er die Bedeutung der lateinischen Ubersetzungen fiir die Textkritik
betont. — Die Ausstattung ist erstklassig. Aber sollte es nicht méglich sein, den
Preis mehr der bekannten Ausgabe von Nestle anzugleichen? Das wiirde sicher den
Absatz bedeutend steigern. Brinkmann

Jonas, H., Gnosis und spitantiker Geist. 1. Teil: Die mythologische Gnosis.
Mit einer Einleitung zur Geschichte und Methodologie der Forschung (Forschungen
zur Rel. u. Lit. des AT u. NT, N. F. 33). 2. Aufl. gr. 8° (XVI u. 373 S.) Gottingen
1954, Vandenhoeck & Ruprecht. 28.— DM; geb. 31.— DM. — 2. Teil, 1. Teilbd.:
Von der Mythologie zur mythischen Philosophie (ebd. N. F. 45). gr. 8° (XV u.
223 S.) ebd. 1954, 18.— DM. — Als der 1. Bd. dieses Werkes 1934 erstmals erschien,
schrieb R.Bultmann im Vorwort: ,Hier (ist), wie mir scheint, zum erstenmal die
Einordnung der Gnosis in die Geschichte der Spitantike wirklich vollzogen.“ Der
Verf. beschrinkt sich nicht auf Einzelphinomene des NT und der alten Kirchen-
geschichte, sondern sucht den eigentlichen Sinn eines historischen Phinomens durch
das Prinzip der Existenzanalyse zu erfassen. Die vorliegende 2. Aufl. des 1. Ban-
des ist, abgeschen von kleinen Berichtigungen, ein unverinderter Nachdrudk der
1.Auflage, der darum die neuere Forschung nicht beriicksichtigen konnte, zumal
der bedeutende Fund koptischer gnostischer Schriften von Nag-Hammadi in Ober-
dgypten zum grofiten Teil noch nicht verdffentlicht ist. Vgl. dazu H. Ch. Puech, Les
nouveaux écrits gnostiques découverts en Haut-Egypte. Premier inventaire et essai
de clarification (Coptic Studies in Honor of W. E. Crum), Boston 1950, und
H.Ch. Puech et G.Quispel, Les écrits gnostiques du codex Jung: Vigiliae Chri-
stianae 8 (1954) 1—51. In der Einleitung zum 1.Band spricht der Verf. von der
Geschichte und Methodologie der Forschung (1—91). Er geht aus von der Ent-
deckung einer heidnischen (hellenistischen) Gnosis, die unabhingig sei von der christ-
lichen und urspriinglicher als diese (1). Wenn er dann aber meint, dadurch habe das
Christentum seine unbedingte Sonderstellung verloren und sei zu einem Stiick
synkretistischer Religionsgeschichte geworden (2), verwechselt er eine mogliche Assi-
milierung vorchristlicher gnostischer Gedanken durch das Christentum mit einer
wesentlichen Abhingigkeit des Christentums von gnostischen Tdeen. Ein genauerer
Vergleich der legitimen christlichen Religion mit der Gnosis wiirde ihn dariiber
belehrt haben, dafi von dem auch von ihm betonten Grundmotiv der Gnosis, dem
schroffen Dualismus Gott— Welt, im Christentum keine Spur zu finden ist. Das
Christentum vertritt im Gegensatz zur Gnosis einen strengen Monotheismus, nach
dem der eine transzendentale Gott der Schopfer aller Dinge, auch der materiellen
Welt ist. Wenn der Verf. in der Gnosis die heidnisch-griechische, die christlich-
griechische und die orientalische Gruppe (mandiische und manichiische Literatur)
unterscheidet (5—8), gibt er im Grunde schon selbst zu, dafl die christliche Gnosis
mit den beiden anderen Gruppen nicht einfach auf eine Stufe gestellt werden kann.
Daran dndert auch nichts, wenn die motiv-geschichtliche Forschung, wie der Verf.
betont, in dem geistesgeschichtlichen Zeugenkomplex gewisse Leitmotive aufgedeckt
und sie durch alle Verzweigungen ihrer literarischen, zeitlichen und riumlichen
Ausdehnung zu ihren Quellen zuriickverfolgt habe (9 ff.). Nach einer letzten Einheit
zu fragen, verbot allerdings nach ithm schon der Begriff des Synkretismus (11).
Wenn er meint, nicht nur das hiretische, sondern auch das legitime Christentum
bis in die Gedankenbildung bestimmter Schichten des NT (in seinem aufersynopti-
schen Teil) sei dem synkretistischen, gnostischen Zeugenbereich zuzuzihlen (80), ist
das héchstens in dem Sinne der Fall, daf vor allem Paulus und Johannes urchrist-
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liches Gedankengut unter Wahrung seiner Eigenstindigkeit in Anlehnung an gnosti-
sche Auffassungen formuliert haben. — Die Untersuchung umfaflt zwei Stufen:
1, die Analyse des unmittelbar gnostischen Quellenmaterials auf das in ithm wirk-
same existenziale Prinzip hin, und 2. dessen Ausdehnung auf einen weiteren geistes-
geschichtlichen Objektivationsbereich, in welchem es transformiert gleichsam ent-
halten ist (82). Die Quellengruppe, niher spezifiziert durch den Zusatz des ,,Mytho-
logischen®, hebt sich nach J. sachlich ab gegeniiber der altorientalischen Spekulation,
dem Platonismus und der Stoa (84). Darum handelt er im 1. Teil von der Gnosis
in ihrer mythologischen Form. Als Zeugnisse kommen hier im wesentlichen in Frage: -
die mandiische und manichiische Literatur, der ,christliche® Gnostizismus und die
hermetische Literatur. Dagegen handelt der 2. Teil von der philosophischen- Zeugen-
gruppe des Gnostizismus, wie er in den religits-philosophischen Gedankengingen
des Neupythagoreismus, des Neuplatonismus und der Ménchsmystik seinen Aus-
drudk findet, die nach J. als begriffliche Umsetzung einer mythischen kosmologischen
Anfangsschopfung aufgefaflt werden kénnen (85f.). Die Quellen fiir den 2. Teil
sind in der Hauptsache: Philo, Plotin, Origenes und Euagrius Ponticus (90). Der
Verf. will nach Mdglichkeit auf der Ontologie des Daseins im Sinne der Existenz-
analyse von M. Heidegger aufbauen. Der nun vorliegende 1. Teilband des 2. Teiles
konnte infolge der Zeitumstinde erst 1954 erscheinen. Der Verf. hat als Jude 1933
unter dem Druck der Verhiltnisse Deutschland verlassen und sich 1935 in Jerusa-
lem niedergelassen. Von dort kam er nach dem Zusammenbruch 1945 als Artillerist
bei der Besatzungsarmee nach Deutschland zuriick und ist zur Zeit in Canada. Da
aber schon 1934 das Manuskript dieses Teilbandes druckfertig war und die beiden
ersten Bogen schon gesetzt waren, hat der Verf. auch hier keine wesentlichen Uber-
arbeitungen vorgenommen. Die zwischenzeitliche Forschung beziiglich beider Teile
soll als Anhang dem Schluflband des 2. Teiles beigegeben werden, der vor allem
Plotin als grofies Sonderthema behandelt. (Wir werden auf ihn, der eben erschienen
ist, noch eigens zuriickkommen.) Wenn J. auch in allem Wesentlichen noch zu seinen
bisherigen Auffassungen steht, weist er doch schon in der Einleitung zur Neuauf-
lage des 1. Bandes darauf hin, daff der oben erwihnte Papytrusfund von Nag-Ham-
madi die jiidische Komponente in den Urspriingen der Gnosis stirker hervortreten
lasse, als er es bisher angenommen habe. Er hitte auch hinzufiigen kénnen, dafl
sich in den mandiischen und hermetischen Schriften offenbar ein christlicher Ein-
flul geltend macht, wie u.a. schon H. Lietzmann, Ein Beitrag zur Mandierfrage
1930, und J. M. Lagrange O. P., L’Hermétisme: RevBibl 33 (1924); 34 (1925);
35 (1926), ausfiihrlich gezeigt haben. Vgl. auch Jos. Schmid, Der gegenwirtige Stand
der Mandderfrage: BiblZ 20 (1932) 120—138. Wer unvoreingenommen den ganzen
Befund abwigt, kann dem Verf. in seiner Auffassung von der Bezichung des legi-
timen Christentums zur Gnosis zwar nicht folgen, aber das hindert nicht, dafl seine
Ausfiihrungen fiir das Verstindnis und die Geschichte dieser geistesgeschichtlichen
Bewegung auch in der vorliegenden Form aufschlufireich und anregend sind.
Brinkmann

Bonsirven, J., S.]J., Textes rabbiniques des deux premiers siécles chrétiens
pour servir 4 Pintelligence du Nouveau Testament. gr. 8° (XI u. 804 S.) Roma
1955, Pontif. Istituto Biblico. 4500.— L. (7.50 Doll.); geb. 5400.— L. (9.50 Doll.).
— Vor 20 Jahren hat der Verf. in seinem zweibindigen Werk ,Le Judaisme
palestinien au temps de Jésus Christ® (vgl. Schol 11 [1936] 104ff.) u. a. an Hand
des rabbinischen Schrifttums der tannaitischen Zeit, also der Zeit vor dem 3. Jahr-
hundert n. Chr., die dogmatische Theologie des Judentums zur Zeit Christi und
seine Moraltheologie, einschlieflich seines sittlichen und religitsen Lebens, ausfithr-
lich dargelegt. Aber der Raum gestattete es ihm nicht, die einschligigen Texte in
weiterem Umfange threm Wortlaut nach anzufithren. In dem vorliegenden um-
fangreichen Band bictet er nun eine Anthologie dieser rabbinischen Texte in fran-
zosischer Ubersetzung. Im Gegensatz zu den ,Horae talmudicae und dem be-
kannten Kommentar zum Neuen Testament aus Talmud und Midrasch von Strack-
Billerbedk zitiert er nicht nur einzelne Sitze aus dem rabbinischen Schrifttum zu den
verschiedenen Stellen des NI, sondern 1ifit den Leser durch eine Art Textanalyse
einen Einblick tun in die betreffenden rabbinischen Schriften selbst. Dabei be-
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schrinke er sich auf das rabbinisché Schrifttum der ersten beiden christlichen Jahr-
hunderte, yerwertet aber aufier der Mischna und Tosephta auch die Rechtskommen-
tare und die Sentenzen der Rabbinen aus derselben Zeit, einschlieSlich der Baraytot,
d. h. der anonymen Sentenzen. B. ist iiberzeugt, dafl dieses rabbinische Schrifftum
fur die alte wie neuere Geschichte Isracls wertlos ist. Aber anders ist es mit dem,
was dort iiber die sozialen, politischen und religisen Einrichtungen gesagt wird.
Gewifl war hier manches mit dem Untergang des jiidischen Staates und der Zer-
stérung des Tempels verschwunden, aber in den Rabbinenschulen diskutierte man
weiter auf Grund der Bibel und der Zeugnisse alter Rabbinen iiber die zivil- und
strafrechtliche Gesetzgebung und die Liturgie des Tempels. Hier kann man nach B,
in vielen Fillen spétere legendire Ziige ohne Schwierighkeit als solche erkennen, so
dafl man wenigstens ein wahrscheinliches Bild von dem Zivilrecht, den gewohnlichen
sozialen Verhiltnissen und dem Tempel- und Synagogendienst zur Zeit Christi
erhilt. Offen bleibe allerdings die Frage, ob wir es mit einer allgemeinen oder aus-
nahmsweisen Situation zu tun haben oder mit einem ertriumten Ideal, Auf alle
Fille findet man sich in ein charakteristisches Klima versetzt. Das gilt besonders von
den Sentenzen, die nicht nur eine Sonderauffassung einzelner Rabbinen wieder-
geben, sondern eine gemeinsame Uberlieferung widerspiegeln. Nur die letzteren
bieten die Bausteine fiir eine Theologie des Judentums, Nicht selten begegnen uns
Ausdriicke und Auffassungen, die uns aus den Evangelien vertraut sind, wie ,Reich
Gottes*, ,Gott Vater” und dgl. Wir sind darum dem Verfasser dankbar, uns diese
Texte fiir den Gebrauch so leicht zugingig gemacht zu haben. Dazu dienen vor
allem die drei Inhaltsverzeichnisse: das erste ein alphabetischer Sachindex, das
zweite bringt die Stellen des AT, auf die in den angefithrten Texten Bezug genom-
men wird, wihrend das dritte die Stellen des N'T enthilt, auf die durch die zitierten
Stellen Liche fillt. Brinkmann

Pesch, W., C.SS.R., Der Lohngedanke in der Lehre Jesu verglichen mit der
religisen Lohnlehre des Spitjudentums (Miinchener Theol. Studien, Hist. Abt., 7),
gr. 8° (X u. 156 S.) Miinchen 1955, Zink. 12.— DM. — Die letzte Monographie
zum Thema des Lohngedankens in der Lehre Jesu von katholischer Seite ist 1927
erschienen (K. Weifs, Die Frohbotschaft Jesu iiber Lohn und Vollkommenheit: Nel.
Abh., 12, Miinster 1927). Seitdem hat aber die Synoptikerexegese so gewaltige
Fortschritte gemacht — wie man aus einem Vergleich der Bonner Bibel zum Regens-
burger NT erschen kann —, dafl die Neubearbeitung des Themas unbedingt not-
wendig war. Auflerdem gehdrt die Frage des Lohngedankens immer noch zu den
strittigen Punkten, die das interkonfessionelle Gesprich stark belasten. Man muf}
deshalb dem Verf. dankbar sein, daf} er in seiner methodisch ausgezeichneten Studie
das synoptische Material neu sichtet und das Verhiltnis Jesu zur spitjiidischen Ver-
geltungslehre klar herausarbeitet. Die Untersuchung gliedert sich in zwei Hauptteile:
im ersten, der exegetischen Grundlegung, werden die wichtigsten Aussagen Jesu
iiber die gortliche Vergeltung behandelt; der zweite, mehr systematische Teil bringt
den Vergleich der Lehre Jesu mit der Vergeltungslehre des Judentums. Fiir den
Exegeten ist besonders der erste Teil sehr wertvoll, weil hier eine Reihe von Texten
ausfihrlich besprochen wird, die zu den schwierigsten im Evangelium gehéren: z. B.
das Gleichnis von den Arbeitern im Weinberg (Mt 20, 1—15), das Gleichnispaar
von der Wahl der Plitze und den rechten Gisten (Lk 14, 7—14), das Gleichnis vom
Konige, der Abrechnung hielt (Lk 19, 12—27 = Mt 25, 14—28), die Parabel von
den verkommenen Winzern (Mk 12, 1—9) u.a.m, Der mit den Ergebnissen der
Literatur- und Formkritik nicht vertraute Theologe wird vielleicht erstaunt sein,
wie selbstverstindlich diese Dinge heute auch von katholischen Exegeten gehandhabt
werden. Zugleich wird er aber zugeben miissen, daf durchaus kein Grund vorliegt,
eine solche Auslegungsmethode zu beargwohnen, ‘wenn sie sich, wie es hier geschieht,
mit Ehrfurcht und Verantwortungsbewufitsein gegeniiber den heiligen Texten ver-
bindet. — Der Dogmatiker und Moraltheologe findet im 2, Teil der Arbeit einen
Beitrag zur schriftgemifien Begriindung seiner Thesen iiber die Verdienstlichkeit
menschlicher Leistung, soweit sich das Problem aus der Lehre Jesu beantworten lif3t.
Da die rationalistischen Miflbildungen der spitjiidischen Vergeltungstheorie mit
ihrer Verduflerlichung und Werkgerechtigkeit eine stete Gefahr auch fir das christ-
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liche Lohnverstindnis sind, beansprucht die Untersuchung grofite Aufmerksamkeit.
Es zeigt sich, dafl Jesus die zu seiner Zeit iibliche Redeweise vom ,Schatz im Him-
mel® und vom ,Lohn Gotres* in die ,religise Sphire personaler Gott-Mensch-
Begegnung® zuriickholt und die ,ausschlaggebende Wichtigkeit der Gesinnung und
der Herzensentscheidung des Menschen betont® (142). Diese Gesinnungsethik darf
freilich weder als blofle Innerlichkeit ohne duflere Bezeugung noch als rein mensch-
liche Méglichkeit sublimer Art verstanden werden. Sie ist immer nur Antwort auf
Gottes Verheiflung, die dem religids-sittlichen Tun des Menschen seine Wiirde ver-
leiht und ihm die Belohnung mit der ewigen Gottesgemeinschaft in Aussicht stellt.
Was aber die Lohnlehre Jesu am hochsten auszeichnet und sie von jeder natiirlichen
Ethik grundlegend unterscheidet, das ist die einzigartige Stellung, die der Person
Jesu darin zukommt. In seiner Nachfolge findet der Mensch das Heil, den ver-
heiflenen Gnadenlohn, durch die Ablehnung Jesu zieht sich der Ungldubige Strafe,
ewiges Unheil, zu. — Im Literaturverzeichnis vermifit man unter den ,, Judaica® das
Werk von J. Klausner, Jesus von Nazareth, Jerusalem %1952, Schierse

Dupont, J. Les béatitudes. Le probléme littéraire. Le message doctrinal. 8°
327 S.) Bruges 1954, 'Abbaye de Saint-André; Louvain, Nauwelaerts. 270.— Fr.;
5.40 Doll. — Der Verf. verweist in der Einleitung auf A. Descamps, Les justes et la
justice dans les évangiles et le christianisme primitif hormis la doctrine proprement
paulinienne, Louvain 1950 (vgl. Schol 26 [1951] 609 f.), mit dem sich seine Auf-
fassung im Ergebnis deckt. Nur méchte er im 1. Teil durch eine eingehende literar-
kritische und formgeschichtliche Untersuchung die beiden Rezensionen der Berg-
predigt im allgemeinen (Kap. 1) und der Seligkeiten im besondern (Kap. 2), wie sie
bei Mt und Lk vorliegen, genauer gegeneinander und gegeniiber der gemeinsamen
Vorlage abgrenzen. Mit Vaganay und Cerfaux betont er, dafi die Bergpredigt mit
den Seligkeiten zur gemeinsamen Vorlage der drei Synoptiker gehdrt habe, die wohl
in dem griechischen vorkanonischen Mt zu suchen sei (vgl. Schol 30 [1955] 257—260).
Der Vergleich der drei Synoptiker ergibt nach thm, dafi die Bergpredigt im An-
schluf an die Apostelwahl gehalten worden ist, nachdem sich Jesus in die Einsam-
keit des nicht niher bezeichneten ,Gebirges* zuriickgezogen hatte. Sie war deshalb
urspriinglich an die Apostel gerichtet, wihrend nach der heutigen Fassung bei Mt
und Lk auch ein weiteres Publikum angesprochen wird (31f.). Mit Reche betont der
Verf., daf die Ahnlichkeiten zwischen den beiden Rezensionen bei Mt und Lk sich
nur durch eine gemeinsame schriftliche Vorlage erkliren lassen, wihrend die Unter-
schiede auf Kosten der verschiedenen Zwecksetzung der beiden Evangelisten zu
buchen sind (42f.). Der kanonische Mt und Lk haben den vorliegenden Text, der
selbst schon eine Rezension des urspriinglichen Jesuswortes sein mochte, iiberarbeitet,
und zwar in der Weise, daff Mt thn nur oberflichlich gedndert, aber verschiedenes
aus anderem Zusammenhang hinzugefiigr hat, wihrend Lk fast nichts hinzugefigt,
wohl aber manches ausgelassen und den Text hier und da neu gestaltet hat (77 123).
Der Sitz im Leben ist bei beiden Evangelisten die Katechese und das Zeugnis der
Urkirche (78), das in seiner dufleren Gestalt gegeniiber dem urspriinglichen Wort-
laut schon eine formgeschichtliche Umgestaltung erfahren haben mufite. Die redak-
tionelle Arbeit der Evangelisten bestand aber nicht in freien Erfindungen, sondern
hatte ihre guten Griinde, z. B. die Darstellung mit Ziigen aus der Uberlieferung zu
bereichern, die in der gemeinsamen Quelle nicht enthalten waren. So gehérten wohl
nur die vier bei Lk erwihnten Seligkeiten urspriinglich zur Bergpredigt (123). Der
Verf. betont, daf nach seiner Auffassung diese ganze redaktionelle Arbeit sich unter
der Anregung und Inspiration des Heiligen Geistes vollzogen hat (122). Der 2. Teil
der Arbeit handelt von dem Lehrgehalt der Seligkeiten, und zwar zunichst der vier
Seligkeiten, die sich auch bei Lk finden und die nach D. sicher zum urspriinglichen
Inhalt der Bergpredigt gehdrt haben, wie sie dem kanonischen Mt und Lk vor-
gelegen hat. Er rechnet aber mit der Mbglichkeit, dafl die vierte Seligkeit: ,,Selig
seid ihr, wenn man euch schmiht und verfolgt usw.“, unter anderen Umstdnden als
die drei ersten von Christus gesagt sein kann, so dafl die Vorlage der beiden Evan-
gelisten schon eine Kompilation gewesen wire (127). In ihrer urspriinglichen Fas-
sung waren die Seligkeiten nach D, eine Art prophetischer Proklamation, durch
die der Messias selbst die Erfiillung der messianischen Verheilungen des Isaias in
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bezug auf die Armen und Bedringten ankiindigte. Lk entdeckte in dieser Prokla-
mation eine Belehrung nach Art der Weisheitsbiicher, die den Elenden im Jenseits
eine gerechte Vergeltung fiir die hienieden erduldeten Leiden verspricht. Mt sah
dagegen als Mann der Kirche darin einen Aufruf an die Gliaubigen zu einem Ideal
der Frommigkeit (301£.). Doch handelt es sich in allen diesen Fillen nicht um eine
sachliche Verschiedenheit, sondern nur um eine Akzentverschicbung (302£.), um
cine Angleichung der Worte Jesu an die gewohnliche Lehrweise der Urkirche, die
ein sehr lebendiges Bewufitsein von dem normativen Charakter der Heilandsworte
hatre, ohne dem Wortlaut eine solche Bedeutung beizulegen, wie wir es heute ge-
wohnt sind (304). Die Arbeit bietet viel Anregung fiir das Verstindnis der Selig-
keiten. Dabei ist sich der Verf. selbst bewuft, dafl die Literarkritik nicht mit Sicher-
heit das Urspriingliche von der spiteren Redaktion absondern kann (122). Man
konnte in den Feststellungen des Verf. eine Bekrifticung der gewohnlichen Ansicht
sehen, daf} Lk nicht von unserem kanonischen Mt abhingig ist, obgleich auch in dieser
Beziehung von einem durchschlagenden Beweis meines Erachtens keine Rede sein
kann, wenn man die Lk 1, 1—4 angedeutete Arbeitsweise des Evangelisten beriick-
sichtigt. Brinkmann

Durrwell, F. X, C.SS.R., La résurrection de Jésus mystére de salut. Etude
biblique. 2. Aufl. 8° (431 S.) Le Puy-Paris 1955, Mappus. 1200.— Fr. — Die
1. Aufl. dieses wertvollen Werkes erschien 1950 und wurde in dieser Zeitschrift
ausfiihrlich gewiirdigt (vgl. Schol 26 [1951] 423f.). Die vorliegende 2. Aufl. ist an
zahlreichen Stellen iiberarbeitet und erginzt worden, so dafl sie an Umfang 34 Sei-
ten mehr zdhlt als die frithere. Man spiirt iberall die bessernde Hand, die den
sprachlichen Ausdruck geglitter und dic Gedanken klarer gefaft hat. Man ver-
gleiche z. B. das 3. Kap., wo der Verf. von der Ausgiefung des Heiligen Geistes
in Verbindung mit der Auferstehung handelt, und das 7. Kap.: Fortschritt und
Vollendung des Ostergeheimnisses in der Kirche (293—347). An der letzten Stelle
hat der Verf. nicht nur den Abschnitr ,Christus als gbttlicher Richter® aus dem
friiheren 4. Kap. eingeschaltet und zwei neue Abschnitte: ,Die Parusie in der Ge-
schichte der Kirche* (309—312) und ,Die Theologie der Geschichte nach der Apo-
kalypse® (312f.) angefiigt, sondern auch den Text weithin neu gestalter, Doch ist er
sich in der Grundauffassung im wesentlichen tiberall treu geblieben, nur daR er die
eschatologischen Gesichtspunkte der Verherrlichung Christi noch mehr hervor-
gehoben hat als in der 1. Aufl. Brinkmann

Beasley-Murray, G.R., Jesus and the future. An Examination of the
Criticism of the Eschatological Discourse, Mark 13, with Special Reference to the
Little Apocalypse Theory. gr. 8° (287 S.) London 1954, Macmillan. 25.— sh, —
Das Buch des gelehrten baptistischen Theologen vermittelt einen. ausgezeichneten
Einblick in alle Mk 13 betreffenden Probleme. Im Mittelpunke steht die kritische
Wiirdigung der sogenannten ,Little Apocalypse Theory®, d.h. jener Hypothese,
die Mk 13 auf eine apokalyptische Kleinschrift jiidischen bzw. judenchristlichen Ut-
sprungs zuriickfithren méchte. Der Verf. hat sich der immensen Mihe unterzogen,
die gesamte einschligige Literatur seit David Friedrich Straufl bis in die allerneueste
Zeit durchzuarbeiten, um eine erschépfende Darstellung der neueren Auslegungs-
geschichte von Mk 13 bieten zu kénnen. Die ersten zwei Kapitel behandeln die
»Little Apocalypse Theory“ (im Deutschen fehlc eine entsprechend kurze Bezeich-
nung), wobei sich zeigt, wie fragwiirdig ihre Voraussetzungen und wie unsicher ihre
exegetischen Begriindungen immer gewesen sind. Im dritten Kapitel werden einige
andere Theorien iiber den Ursprung von Mk 13 besprochen, unter denen die An-
sichten von W.G.Kiimmel und E.Lohmeyer besondere Beachtung finden. Das
nichste Kapitel stellt die Gesichtspunkte zusammen, die von konservativer Seite
zur Verteidigung der Echtheit von Mk 13 ins Feld gefithrt werden. Auch hiet be-
gegnen die verschiedensten Anschauungen, sowohl was die literarische Komposition
der Parusierede wie das Verhiltnis der beiden vorhergesagten Freignisse unterein-
ander — Zerstbrung Jerusalems und Ende der Welt — betrifft, Seine eigene Stellung-
nahme bringt der Verf. im letzten und lingsten Kapitel, dem noch ecinige lingere
Anmerkungen zu mehreren umstrittenen Stellen der Parusierede folgen. Wie schon
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aus den mehr referierenden Teilen des Buches hervorging, hile der Verf. nicht viel
von all den kritischen Theorien. Die Authentie der Parusierede ergibt sich ihm aus
dem eingehend gefithrten Nachweis; daf die Hauptthemen von Mk 13 mit der son-
stigen Verkiindigung Jesu véllig iibereinscimmen. Was den katholischen Theologen
besonders interessiert, ist die Erklirung jener Texte, die cine Naherwartung der
Parusic aus dem Munde Jesu selbst zu bezeugen scheinen. B.-M. betont sehr mit
Recht, daf hier kein exegetisches, sondern ein dogmatisches Problem vorliege. Die
Tatsachen miifiten respektiert werden, ,denn der Wahrheit widerstehen heifit den
Herrn verleugnen, aus welchen Interessen auch immer es geschieht (183). Jedenfalls
sind die theologischen Griinde, die der Verf. anfiihrt, um Jesu Naherwartung der
Gottesherrschaft zu rechtfertigen, ernster Diskussion wert. — Die Parusierede wird
nie aufhoren, der Exegese schwere Ritsel aufzugeben. Das Buch kann deshalb kaum
beanspruchen, in allen Einzelfragen die richtige Losung gefunden zu haben. Trotz-
dem wird es von jedem Theologen, der sich mic den Problemen der synoptischen
Apokalypse beschiftigen muf, als wertvolle Hilfe begriific werden. Schierse

4. Dogmatik und Dogmengeschichte

Dondaine, H. F., O.P., Cognoscere de Deo ,quid est’: RechThAncMéd 22
(1955) 72—78. — D. hat in seinem ausgezeichneten Artikel: L’objet et le ;medium’
de la vision béatifique chez les théologiens du XIII® sitcle (RechThAncMéd 19
[1952] 60—130; vgl. Schol 29 [1954] 626) bereits darauf hingewiesen, wie die
augustinische und ps.-dionysische Richtung in der Erklirung der Gottschau sich im
13. Jahrh. in der Vorgeschichte der Pariser Verurteilung von 1241 (Divina essentia
in se nec ab homine nec ab angelo videtur) deutlich zeigen: die augustinische der
unmittelbaren Gottschau im Anschluf an 1 Joh 3, 2 und die dionysische der stir-
Jeren Transzendenz Gottes gemifl 1 Tim 6, 18. Im vorliegenden Artikel geht er im
Anschlufl daran der Entwicklung nach, welche die genauere Unterscheidung der
Analyt, post. fiir diese Frage mit sich brachte. Die Summa fr. Alexandri unter-
scheidet hier im Anschluff an die Analyt. post. etwa folgende Unterfragen fir die
Erkenntnis Gottes: quia est, quid non est, quid est, qualis est, quantus est. Diese
eingehende Fragestellung mufite notwendig das Problem der Erkenntnis Gottes in
der Visio erneuern und vertiefen. Albert der Gr. komme dabei zum Ergebnis der
dionysischen Sicht. Die Kenntnis des ,quid est’ wiirde den Verstand iiber Gott
stellen: Cum cognitio ,quid est® sit principalis causarum, oporteret, si cognosceretur
,quid est’, ut circumspicerentur termini essentiae eius (dei) et totum esse eius clau-
deretur in intellectu creato, Daher geniigt fiir die Seligkeit das ,quia est: Nec in
patria videbitur de ipso nisi ,quia® confusum, quamvis ipse Deus videatur clarius
vel minus clare secundum diversos modos visionis et videntium. Ahnlich lehren
bei den Dominikanern auch Petrus von Tarantasia und bei den Franziskanern Wil-
helm von Melitona. Dagegen bringt Thomas eine Unterscheidung. Thm scheint die
, Wesenheit schauen® und das Sehen des ,quid est® gleich zu sein. Jedoch fordert er
dazu Gottes unmittelbare Schau (non per aliquam formam wie hier auf Erden).
So distanziert er sich auf der einen Seite von der augustinischen Richtung durch die
Beschriinkung auf die himmlische Schau, wihrend er auf der anderen Seite die An-
sicht seines Lehrers Albert zu einer Erkenntnis des ,quid est® erweitert, wobei aber
doch der Unterschied zu Gottes Erkennen selbst durch die Zufiigung des non-
comprehendere gewahrt bleibt. Ganz offenbar liegt hier eine andere Grundsicht
vor. Albert sicht die Seligkeit als ein Begegnen mit dem unendlichen Meer, in das

. die Seele sich im ,quia est’ voll versenken kann, wihrend fiir Thomas die Erfiillung

des Strebens nach dem Wissen, was Gott ist, wesenhaft bleibt: Praecipuum in co-

- gnitione alicuius rei est scire de eo quid est (C. Gent. 3, 50). So kann D. die Grund-

linien, die jiingst Forster fiir Thomas gezeichnet hat (vgl. Schol 30 [1955]
588 1), verstirken und zugleich zeigen, wic tief auch im Dominikanerorden vor
Thomas die ps.-dionysische Richtung war. Dadurch wird die spekulative Frage in
ihrer Wucht und Problematik deutlich — nicht blof historisch. ~ Weisweiler
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Szabé, T., O.F.M,, De ss. Trinitate in creaturis refulgente Doctrina S. Bona-
venturae (Bibl. Acad. cath. Flungaricae, sect. philos.-theol., 1). gr. 8° (209 S.) Rom
1955, Orbis Catholicus. — Es besteht sicher kein Mangel an Arbeiten iiber die Theo-
logie des hl. Bonaventura, aber S. hat ihr mit dieser seiner Verbffentlichung sozu-
sagen ein neues Gesicht gegeben. Denn gerade durch den Nachweis ihrer wesentlich
trinitarischen Gliederung werden die Linien des Gesamtaufbaues deutlich, und
manche Einzelheiten erhalten so erst den ihnen zukommenden Platz. Der 1. Teil des
Werkes behandelr die Stufen der Trinitdtsanalogie, zunichst das ,vestigium® und
dann die ,imago et similitudo®, der anschliefende Teil die Analogie in den ver-
schiedenen Kreaturen, namentlich in der sinnlichen, in der geistigen und in der
iibernatiirlichen Welt. Am ergiebigsten zeigen sich die drei Bonaventuraschriften:
Ttinerarium mentis in Deum, De reductione artium ad theologiam, Collationes in
Hexaemeron. Mit aller Sorgfalt werden die Zitate angefithrt und mit ausgewogenem
Urteil gewiirdigt. Der Vergleich mit dhnlichen und doch auch anderseits abweichen-
den Anschauungen des hl. Thomas von Aquin ist unparteiisch durchgefithre. Hohe-
punkte der Darstellung bilden die wertvollen Gedanken iiber die distinctio formalis
a parte rei bei Bonaventura (36—40; Zusammenfassung der schon vorher vom Verf.
herausgegebenen Studie: De distinctionis formalis origine bonaventuriana dis-
quisitio historico-critica, Acta congressus scholastici internat, Romae Anno Sancto
MCML celebrati, Romae 1951, 379—445) und die weit ausholende Deutung des
Augustinuswortes ,,(Anima) eo quippe imago eius (Dei) est, quo eius capax est®
(60—89; De Trinitate 14, 8, 11; PL 42, 1044). Die schwachen Punkte in der bei
Bonaventura hie und da etwas einseitig vorangetriebenen Trinititsanalogie werden
keineswegs verschwiegen, aber schliefllich und letztlich ist auch der bleibende Wert
der groflen Konzeption klar und iiberzeugend herausgestellt. Die Literaturangaben
sind reichlich, jedoch noch nicht vollstindig; insbesondere vermissen wir einen Hin-
weis auf die Arbeiten des Amerikaners G. H. Tavard. — S. sieht offenbar seine
Hauptaufgabe in der Interpretation seines Autors, wihrend er nur die allerwich-
tigsten Linien der historischen Vorbereitung (Augustinus, die Viktoriner, Alexander
von Hales) heranzieht. Man kann das zwar einigermafien verstehen, wird es indes
bedauern, wenn auf diese Weise z. B. Wilhelm von Auxerre, der doch mit an erster
Stelle das augustinische Erbgut an die Franziskanerschule weitergegeben hat, keine
Erwihnung finder. Der Verf. scheint auch etwas dazu zu neigen, Augustinus schon
nach der Vollendung bei Bonaventura zu erkliren; so ist es ohne Zweifel tiber-
tricben, wenn er schreibr: ,Quamquam ipsa vox ,supernaturalis® in scriptis
Augustini nondum ocurrat, eius tamen significatio tam clare continetur in ,parti-
cipatione Dei per gratiam acquirenda’, ut rei tantum nomen desiderari videatur®
(795 dazu die beiden bekannten Zitate aus De civitate Dei 11, 11 und 12, 9, 2).
Dagegen begriifien wir das Anliegen des Verf., durch die Synthese des seraphi-
schen Lehrers eine Verlebendigung der Theologie zu firdern. Hoffentlich wird der
neue Mitarbeiter am Quaracchi-Kolleg der Franziskaner uns noch manchen Beitrag
zu der Theologie seines Ordens liefern, Beumer

Zumkeller, A., O.E.S.A., Hugolin von Orvieto ( 1373) iiber Urstand und
Erbsiinde. gr. 8° (80 S.) Léwen 1953, Nova et Vetera (Vesaliusstraat 2). —
Ders., Hugolin von Orvieto iiber Pridestination, Rechtfertigung und Verdienst.
gr. 8% (95 S.) ebd. 1955 — Es ist gut, dafl diese schwer zu erreichenden Artikel aus
den Augustiniana 1953—1955 nun auch als Sonderdrucke kiuflich sind. Denn sie
behandeln mit vielen ungedruckten Quellenbelegen gewichtige und uns noch dog-
mengeschichtlich wie systematisch dunkle Fragen aus der vorreformatorischen Zeit,
die somit auch fiir das Verstindnis der Reformation grundlegend sind. Z. hat in
ihnen seine fritheren Studien iiber die theologische Erkenntnislehre Hugolins (Wiirz-
burg 1941) auf die mehr dogmatischen Fragen ausgedehnt. Deutlich erscheint in
ihnen allen die ,extrem augustinische® Linic Hugolins, Eine Unterscheidung von
Natur- und Gnadenstand zieht er noch nicht heran, und Gort steht iiberall sehr an
wesentlicher Stelle. Der Mensch ist dagegen recht schwach gesehen, so daf selbst
im Stand der iustitia originalis wie bei seinem dlteren Ordensgenossen Gregor von
Rimini (} 1358) ein besonderes ,adiutorium® oder ,causale iuvamentum® gefordert
ist, das freilich Gott in diesem Stand nicht versagen darf. Verlangt ist es vor allem
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auch, weil ein moralisch guter Akt nur aus dem Motiv der ungeschuldeten Gottes-
licbe heraus entstehen kann. Die Wesensbestimmung der Erbsiinde geht von dem
gleichen augustinischen Denken aus. Thre eigentliche Schuld liegt im habituellen
Abgewandtsein von Gott, einschlieBlich der Preisgabe an die Liiste des Leibes. Der
anselmianische ,Mangel der geschuldeten Gerechtigkeit® gehort zwar irgendwie zur
Bestimmung, aber der Akzent liegt auf der Abkehr von Gott. Hugolin geht also
nicht so weit wie Gregor, der noch die Konkupiszenz zum Wesen machte, aber der
augustinische Einflufl ist doch deutlich spiirbar. Ahnlich bei der Bestimmung der
Willensfreiheit. Sie ist nach der Erbsiinde nicht zerstort, aber ihre Grenzen sind
eng gezogen. Unter der Siinde ist der Mensch in sich unfihig zum Guten. Mit gott-
licher Hilfe hat er einige Fihigkeiten dazu, wihrend Gregor auch hier extremer ist,
weil er jede Tat des Siinders neue Siinde sein liefi. Die Werke der Heiden aber sind
auch nach Hugolin alle wenigstens lifiliche Siinde, da sie auf irdische Zicle gehen.
Das spezielle adiutorium fordert Hugolin auch noch neben der rechtfertigenden
Gnade, damit der Mensch immer gezwungen bleibt, Gott um seine Hilfe zu bitten.
Sehr stark ist daher Hugolins Kampf gegen den damaligen sogenannten Pelagianis-
mus. Ganz augustinisch denkt Hugolin mit Gregor auch in der Pridestinationslehre
ante praevisa merita. Bei der engen Verbindung von Pridestination und Verdienst
kommt er daher zum Schlufl, dafl nicht alle, die im Besitz der Gnade sind, auch
Anrecht auf die ewige Belohnung sich verdienen, sondern eben nur die Pridestinier-
ten. Daher vermag kein geschaffener Habitus allein den Menschen vor Gott gratus
zu machen, Denn dann wiirde die Freiheit Gottes an diesen geschaffenen effectus
formalis gebunden sein. Die Nichtpriidestinierten verdienen nur einen uneigent-
lichen Lohn, durch den der Wert des Geschtpfes und seine Fahigkeit zu guten Akten
vermehrt wird. Darin unterscheidet sich Hugolin von seinem jlingeren Ordens-
genossen Dionysius de Montina, der selbst das ablehnt. Auch das Verdienst Christi
entspringt letztlich dieser ungeschuldeten Erwihlung, und scine Zuwendung ge-
schieht durch einen ewigen Gnadenakr cben dieser Erwihlung. Das Formalprinzip
der Rechtfertigung ist aber freilich — auch in der potentia absoluta — nicht blofle
Akzeptation, sondern irgendwie ist diese an eine innere Besserung und Erhebung der
Seele, etwa durch den Heiligen Geist, gebunden. Die geschaffene Gnade oder die
caritas ist aber durch eine gottliche Anordnung in der potentia ordinata gefordert.
Mit Recht hebt Z. hervor, dafl also das rein Voluntaristische des Nominalismus
auch in der potentia absoluta aufgehoben oder gemildert ist. Das 1st auch in der
Siindenlehre festzustellen, Die Siinde wird nicht von Gott in Willkiir festgesetzt,
sondern es handelt sich — wie bei Augustinus in der Lehre von der lex aeterna —
beim malum um eine voluntas dei iustissima. Unter augustinischem und nicht nomi-
nalistischem Einflufl steht endlich. die Lehre vom Verhdltnis des freien Willens zum
Verdienst. In der schon geschilderten Gesamtlehre kann der Wille nicht die Ver-
dienstlichkeit begriinden. Er kann nur Wirkursache fiir das Gerechtsein sein, dem
Gott als wohlgefilligem Akt die Verdienstlichkeit folgen li8t. Die Gnade hat dabei
eine doppelte Funktion: Sie ist cine inclinativa und, was wichtiger ist, eine causa
effectiva. Denn bei aller Freiheit bleibt Gott die Erstursache auch im wohlgefilligen
Akt. Offenbar wird hier die Freihéit irgendwic doch gefihrdet, so dafl das Urteil
von Z. von dem ,gesunden Mittelweg® Hugolins (II 70) wohl zu giinstig ist. Dem
Gesamturteil von Z. ist aber durchaus zuzustimmen, nach dem Hugolin kein Ock-
hamist, sondern extremer Augustinisc ist, wenn er auch der Strémung seiner Zeit
seinen Tribut zahlte. Mit Recht lehnt Z. auch eine Vorliuferschaft zu Luther gegen
‘A, V. Miiller ab. Denn in allen eigentlichen Kontroverspunkten, wie der Uniiber-
windlichkeit der Begierlichkeit, der Heilsgewiflheit und Imputation, sind keine
Vergleichspunkte zu finden. Aber dennoch macht das Studium der Arbeit deutlich,
wie gerade in der Augustinerschule die Betonung Gottes und eine gewisse andere
Bewertung der eingegossenen Gnade gegeniiber dem helfenden adiutorium Ideen
sind, die Luther — iiber die Ansicht von Z. hinausgehend — in seiner Lehrzeit im
Orden als Anliegen hineinnehmen konnte in seine Lehre, um sie dann ins Extrem zu
verfolgen. Somit ist die Arbeit auch hier recht wesenhaft — noch mechr vielleicht,
weil man nun deutlicher die Art der nachtridentinischen Theologie als einen be-
stimmten Gegenschlag verstehen und wiirdigen kann. Weisweiler
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Bues, E.,, Zur Pridestinationslehre Karl Barths (Theol. Studien, 43). gr. 8°
(64 S.) Zollikon-Ziirich 1955, Evang. Verl. 3.80 DM (Deutsche Ausl.: Kaiser, Miinchen).
— Die Arbeit ist eine gute Einfithrung in die Grundauffassung K. Barths zur Pri-
destination. B. sicht die ,Botschaft“ Barths darin, dafl er den Hiatus der reforma-
torischen Pridestinationslehre aufldst und in Christus, dem von Ewigkeit her frei
erwihlenden Gott und erwihlten Menschen, als Subjekt und primires Objekt zu-
sammenfallen laf8t. In Christus sind auch die Anderen in diese ewige Liebe Gottes
aufgenommen. Gott greift in Christus in die Tiefe unserer Siinde hinunter und
mache sich so zum Verworfenen, damit fiir uns nur die Erwihlung iibrigbleibe. Da-
mit werde auch der mittelalterliche Gedanke tiberwunden, nach dem Gott als der
selbstherrliche Herr erscheint: Gott will so nicht nur sich selbst als Letztes, weil er
sich im ewigen Gottesratschluf}, der mit ihm identisch ist, von Ewigkeit her ,in die
Schanzen schligt®. Da die Pridestination in Gott selber als Objekt und Subjekt
gegriindet ist, gibt es gegeniiber allem modernen Denken keinen dem Menschen
gegeniiber indifferenten Gott noch kann es einen in sich stehenden, Gott gegeniiber
indifferenten Menschen geben. B. kennt dies Grundanliegen Barths voll auf dieser
Linie an. Aber er erhebt die Schwierigkeit, ob nicht die theologisch-christologische
Spekulation zu sehr im Vordergrund steht. Die Schrift scheint ihm doch den ge-
schichtlichen Ernst der Pridestination voller zu nehmen. Bereits der Ausdruck, daf§
Christus der erwihlende Gott ist, nimmt nicht ernst genug, dafl die Schrift den
Vater als den Erwidhlenden und Christus als den Erwihlten bezeichnet. Damit
fithre sie die Erwihlung, wenn auch in der vollen Einheit von Vater und Sohn, in
jene letzte Hohe in Gott, die das Wort Vater bezeichnet: ,So kommt die biblische
Wahrheit, dafl Gott von der Hohe und Subjektfreiheit her erwihlend zum Men-
schen kommt, nicht voll zum Leuchten® (52). Erwihlt, so wiirden wir sagen, ist nicht
der ewige Sohn, sondern der seit Ewigkeit her bestimmte, zeitlich mit der mensch-
lichen Natur vereinigte Sohn. Ebenso scheint bei Barth der biblische Ernst der Pride-
stination des Einzelnen — auch bei positiver Annahme der Verwerfung — systema-
tisch nicht ernst genug genommen zu sein, Hat doch der Verworfene mit Christus in der
Geschichte nichts gemeinsam. Wie die eschatologische Wahrheit der Anakephalaiosis
von Eph 1, 9 sich einmal erfiillen wird, ist uns verborgen. Bei Barth erscheint sie zu
sehr erhellt. Hier verletzt er erneut eine feine, aber deutlich gezogene Grenze, Das
sind Bedenken, die bereits O. Weber, W. Kreck, L. Ragaz und noch stirker E. Brun-
ner mit H. Urs v. Balthasar angemeldet haben. Wir glauben, daf} das Zuriidktreten
des Analogiedenkens bei Barth einen starken Anteil daran hat, daff die Uberwin-
dung der reformierten Kluft nun den Menschen und seine Entscheidung zu sehr im
Ernst des Problems zuriicktreten 1ifit. Gerade die personliche Entscheidung ist in der
Schrift herausgestellt, wenn auch nicht als Zerstorerin, sondern als Vollenderin der
Plane und der Liebe Gottes zu seiner Schpfung. — B. meint, katholisches Denken
gehe zu stark vom Allgemeinen zum Besonderen (etwa der Giite) und stelle so Gott
zu sehr neben den Menschen. Er iibersieht, dafl gerade die Analogie Gott und den
Menschen zutiefst andersgeartet sein lifit und daff das analoge Sein des Menschen
auf der einen Seite den Menschen aufs engste mit Gott verbindet, auf der anderen
ihn aber unterordnet bis in die letzten Seinsgriinde. So wird in der Pridestination
das Gesetz der Polaritit der Schrift aufrechterhalten, ohne in den Hiatus oder die
zu starke Vereinheitlichung unter Veernachlissigung des konkreten Geschichtlichen zu
fallen: Gottes Licbe ist eben auch hier seine Gerechrigkeit. Es bleibt gewiff so das
Mysterium; es bleibt gerade im Ernst der Schrift, um den es B. so richtig gegen-
iiber Barth geht, aber so, dal Gott weder seine Liecbe noch seinen Ernst fiir uns
opfern mufl, Denn analoges Sein ist zwar ganz in unserer und doch noch mehr ganz
in seiner alle liebenden und doch ernsten Hand: Gefif} des Topfers. Weisweiler

Geiselmann, J. R., Die theologische Anthropologie Johann Adam Msahlers.
Thr geschichtlicher Wandel. gr. 8° (XVII u. 438 S.) Freiburg 1955, Herder. 25.60
DM. — Selbst wenn Mbhler nicht der grofie Mann der Tibinger Schule wiire, so
sehr, dal G. ihn beziiglich mancher seiner Positionen zu Recht den unerreichten
Einsamen nennt: wenn jemand wie er in einer so bewegten Zeit gelebt und sich in
Offenheit ihren Strémungen gestelle hat, dann ist auch heute aktuell, was er iiber
den Sinn der christlichen Existenz, iiber Gnade und Freiheit und Siinde zu sagen
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hat, Wenn die Zeit betrichtliche theologische Untiefen hatte und manche Antwort
auf ihre Probleme mit der Vorliufigkeit und Einseitigkeit behaftet ist, wie sie bei
einer Reaktion schwer vermeidlich sind: die Lauterkeit des Ringens ist bewunderns-
wert und trostlich. Dafl die Darstellung von G. vorbildlich ist: in der Treue und
Feinfiihligkeit des genetischen Nachvollzugs, in steter und reicher Konfrontierung
mit dem geistesgeschichtlichen Hintergrund, braucht nur eben gesagt zu werden. —
Es wird uns der Mohler gezeigt, der (nur voriibergehend) dem autonomen Men-
schenbild der Aufklirung seinen Tribut gezollt hat. Die Romantik bringt die Wende,
aber das in der ,Einheit® gezeichnete Bild von Gott und vom Heiligen Geist her
erweist sich als nicht gegen alle Vorwiirfe eines gewissen Entheismus gefeit. Die
Auseinandersetzung mit dem Idealismus in Theologie (Schleiermacher) und Philo-
sophie (Schelling, Hegel) und die augenscheinliche Einseitigkeit orthodox-lutheri-
scher Theologie verhelfen zu einer wichtigen Korrektur hinsichtlich der Eigenstin-
digkeit des Menschen; im ,Athanasius® und im ,Anselm® findet diese Wandlung
ihren Niederschlag, Auch hier ist noch nicht alles getan: ein nicht unbedenkliches
jansenistisches Nachwehen verriit sich darin, wenn die Gnade zu notwendig und
eng fiir die Entfaltung auch der natiirlichen Fihigkeiten gefordert wird. Es braucht
die robusten gegnerischen Positionen eines F. Chr. Baur (und konkret die 5. Aufl.
der Symbolik), um zur ganzen Ungeschuldetheit der Gnade vorzustoflen. Das kon-
nen nur Andeutungen sein. Es ist ein Buch, das man cben lesen muff. Und das man
gelesen haben sollte. — Das einzige leise Unbehagen kann man bei dem sonst aus-
gezeichneten Exkurs {iber ,sanctorum communio® haben. (Nebenbei: Ref. kennt
keinen Grund, das 71 angezogene Konzil von 394 — bzw. 396 nach Duchesne —
von Nimes nach Vienne zu verlegen?) Dafl diese Formel im primiren und vollen
Verstindnis eine communio der sancta besagt, kann kaum bezweifelt werden. Eben-
sowenig, dafl man zur Erhebung dieses Sinnes sehr umfassend auf die Vorgeschichte
des Glaubensartikels zuriickgreifen mufl. Warum sich dann aber auf zweifelhafte
Einzelzeugen versteifen? Der ps.-augustinische sermo 241 ist doch ein mehr als frag-
* licher Beleg, Wenn ,sanctorum habentes communionem® die Verpflichtung nach sich
zieht: ,credere vos quoque in corpore resurrectionem et remissionem peccatorum
oportet®, dann ist das doch — in einer Predigt! — fiir eine communio mit den voll-
endeten sancti mindestens ebenso offen. Noch weniger tut es das Zeugnis des Niketas
von Remesiana. Wenn er nach einer Beschreibung der Kirche als congregatio von
sancti fortfihrt: ergo in hac una ecclesia credis te communionem consecuturum
esse sanctorum, dann ist nicht einzusehen, wie dieses Textes naheliegende Exegese
sein soll: ,daf die communio mit der katholischen Kirche die Folge der communio
sanctorum (als Genitiv von sancta!) sei, die es deshalb fest zu bewahren gelte®
(73). G. selbst hat eine Wolke von Zeugnissen und Belegen angefiihrt, die zeigen,
dal auch der Verzicht auf diese beiden Zeugen das Theologumenon von der com-
munio der sancta als adiquater Auslegung der Credoformel ,sanctorum communio®
nicht erschiittert. Stenzel

Monsegu, B, C.P., La doctrina cristolégica de Juan Luis Vives: EstFranc 55
(1954) 429—458; 56 (1955) 43—70. — Vives, der Freund des Erasmus, hat in seiner
Christologie vor allem die Niitzlichkeit und den moralischen Wert des Lebens
'Christi herausgestellt. So unterscheidet sich sein Werk wesenhaft von den scholasti-
schen Summen und Quodlibeta seiner Zeit. Der christliche Humanismus seiner iibri-
gen Werke hat sich auch hier durchgesetzt. Das schliefit natiirlich nicht aus, dafl
scholastische Fragestellungen sich immer wieder zeigen. So ist die Erlosung in sich
formal als Werk der Gerechtigkeit betrachrer. Aber Vives interessierte viel mehr
die Liebe im Erldsungswerk: Idcirco Deum ipsum amore nostri adductum venisse
ad nos, ut esset tanti boni magister, et legem amoris tulit caritatem resonantem . . .
et quo verius et melius amaremus Deum, ostendit se Christus et Patrem suum mitis-
simos, non potentes, non ultores. So schrieb er in De veritate fidei christianae (67).
Aus dieser Grundeinstellung heraus ist auch Christus als Lehrer und Konig besonders
hervorgehoben. Die dufleren Beweisgriinde fiir seine Gottheit sind gewiff nicht ver-
nachldssigt (Wunder, Erfiillung der Prophezeiungen), aber groflere Betonung findet
die innere Heiligkeit seines Lebens und seiner Religion. M. fiihrt als Zusammenfas-
sung dieser zur Nachahmung fithrenden Christologie das Wort des letzten Kap. aus
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De veritate an: Quo quis christianior, hoc Deo similior ac proinde melior ac divi-
nior: optimus ergo et divinus Christus, caput illius, auctor et exemplar (69). Dabei
ist der tatsichliche Stand, wie ihn die Erbschuld schuf, als Grundlage fiir Christi
Wirken vorausgesetzt, Denn Christus ist es, der allein uns aus diesem Elend her-
ausfiihren kann. Somit interessiert Vives die spekulative Frage nach dem Motiv
der Menschwerdung weniger, so dafl die Losung umstritten bleibt. M. entscheidet
sich zwar stirker fiir eine Antwort im Sinn des Scotus. Dafiir spricht die Heraus-
stellung Christi als Konigs und Lehrers. Aber die vorsichtige Formulierung, dafl nicht
alle heiligen Viter sich entschieden hitten, diirfte doch zeigen, dafl ihm die tatsich-
liche Lage der zu Erlésenden und die Hilfe des Erlosers fiir die Herausfithrung aus
der Knechtschaft gedanklich auch wesenhaft war. Die Abhandlung verdient vor
allem deshalb Beachtung, weil sie uns ein Christusbild der Renaissance und des
Humanismus zur Zeit der Reformation zeigt, das eine konkrete Erginzung zu dem
uns sonst aus der Kontroverse geliufigen in dieser Zeit bringt. Weisweiler

Volk, H., Christus und Maria. Dogmatische Grundlagen der marianischen
Frommigkeit. 8° (27 S.). Miinster 1955, Aschendorff. 1.50 DM. — Der grofle Vorteil
dieser Arbeit ist, daf} die ganze marianische Fragestellung in einen grundsitzlichen
theologischen Zusammenhang gestellt wird. Es wird gezeigt, wie die katholische
“Tendenz zum ,et“ und die protestantische zum ,allein® sich in der marianischen
Frage auswirkt. Gerade weil es V. darum geht, den katholischen Marienglauben
auch den Protestanten verstindlich zu machen — die Arbeit ist ein Sonderdruds aus
der Zeitschrift fiir Kontroverstheologie ,Catholica® —, ist dieser Ansatz der giin-
stigste. Aber auch fiir den Katholiken ist es bedeutsam, sich vor Augen zu halten,
daff das Mariengeheimnis ein ,et“ verwirklicht, das des Menschen Mitwirken mit
Gott im Heilswerk ermbglicht, aber doch zugleich auch eine wesentliche Unter-
schiedenheit von Gott und Mensch bedeutet. Zunichst wird durch das ,et* als eine
Grundform theologischer Problematik iiberhaupt die theologische Méglichkeit der
Stellung Mariens geklirt (die dem Protestanten so schwer zu bejahen ist, weil er
diese Grundform nicht anerkennt). Dann wird die Verwirklichung dieses ,et® im
marianischen Bereich dargetan: Maria im Verhilinis zu Christus; wo die Gottheit
Christi unmittelbar beansprucht ist, steht Christus allein, aber wo er als Mensch in
die kreatiirliche Geschichtlichkeit eingeht, beginnt das ,et®. Und dazu gehort auch
Maria. Sehr richtig sagt V., dafl ,Gnade Heilszusammenhang mit Christus und,
was auch sei, nicht im gleichen Sinne mit Maria® (13) ist. Ist es aber richtig, dafl
unsere Verbindung mit Christus eine ,mehr als moralische®, mit Maria aber nur
eine moralische in der Gesinnung sei? Ist nicht durch unsere Verbindung mit Chri-
stus, die mehr als moralisch, nimlich gnadenhaft-physisch ist, zugleich eine ,mehr als
moralische® Verbindung auch untereinander (also auch mit Maria) gegeben? Gewif
geschieht sie durch das Pneuma Christi, nicht durch eine “Gnade Mariens; aber in
der Wirkung ist sie doch auch eine mehr als moralische Vereinigung mit Maria. —
Dann stellt V. Maria im Verhiltnis zu uns heraus: ihre Verbundenheit mit uns wird
sehr gut dargetan in ihrer Stellung als mater fidei und als Leben im Pilgerstand.
Hier sei eine Frage erlaubt: Ist wirklich der Grund unseres (und Mariens) Glaubens
und Nichtschauens die Christusdbnlichkeit durch Gnade, wo doch Christus
auch'in seinem Erdenleben nicht Glaubender, sondern Schauender war (wie wenig-
stens die Enzyklika Mystici Corporis ausdriicklich sagt)? Mufl man nicht die Be-
griindung des Leidens eben doch in der Siinde sehen, nicht aber in der Christusverihn-
lichung? Letztere gibt dem Leiden zwar einen neuen Sinn, begriindet seine Tarsache
aber wohl nicht. — Schlieflich erscheint Maria in ihrer jenseitigen Funktion fiir uns,
wobei bemerkenswerte Hinweise auf den sozialen Charakter des Heils gegeben
werden. Es ist zwar richtig, fiir die menschliche Verwirklichung der Aufgaben des
kirchlichen Amtes das Vorbild Mariens heranzuziehen. Miifite man aber nicht den
Eindruck vermeiden, als habe Maria cine Stellung als Urbild des Amtes der Kirche?
Das Amt ist doch wesentlich ein christologisches, wahrend Matia die Vorbildgestalt
des kirchlichen Laientums zu sein scheint. Semmelroth
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Huhn, J., Das Geheimnis der Jungfrau-Mutter nach dem Kirchenvater Ambro-
sius. gr. 8° (289 S.) Wiirzburg 1954, EchterVerl. 12.50 DM. — Ambrosius hat fiir das
marianische Glaubensbewuftsein der abendlindischen Kirche als ein Kronzeuge und
in der Entfaltung des mariologischen Glaubensverstindnisses als starker Inspirator
zu gelten. Um so erstaunlicher war es, dafl eine geschlossene Darstellung seiner
Marienlehre im deutschen Raum bisher fehlte und nur in einer italienischen Arbeit
votlag, die durch ihre isolierte Betrachtung der Lehren des hl. Ambrosius unzuldng-
lich ist. H. hat nun als anerkannter Ambrosiuskenner das Marienbild des ,Patrons
der Marienverchrung® (Harnack) gezeichnetr und dabei auch die Verbindungsfiden
zu den vorambrosianischen Vitern, besonders Origenes, verfolgr. Sachgemafi be-
handelt der 1. Teil das Geheimnis der jungfriulichen Gottesmutterschaft. Was sich
vorteilhaft durch die ganze Arbeit zieht, macht sich hier besonders bemerkbar: Das
Geheimnis Mariens ist bei Ambrosius ein christologisches Geheimnis. Es ist eine
durchaus echte Wiedergabe ambrosianischen Denkens, wenn H. die Frage nach der
stetigen Jungfriulichkeir von der Virginitas ante partum et in partu abhebt und in
den 3. Teil verweist, der vom ethischen Marienbild spricht. Auf S.85 beruft sich H.
wohl nicht ganz korrekt auf Tertullian als Vorbild des Ambrosius in der Begriin-
dung der Angemessenheit der jungfriulichen Empfingnis Christi. Ambrosius be-
griindet (mit der Tradition) diese Angemessenheit daraus, daff Christus, weil er
zwar als Mensch in unsere Geschichte einging, aber als Gottmensch ohne Siinde
bleiben mufite, nicht in der durch einen menschlichen Vater vermittelten Ge-
schlechterfolge der erbsiindlichen Menschen stehen durfte. Tertullian dagegen sicht
im zitierten Text die Begriindung darin, dafi Christus als Gottessohn den himm-
lischen Vater selbst als Vater hat, deshalb keinen menschlichen Vater haben konnte.
Legt der erste Gedanke den Ton auf die echte geschichtliche Menschheit Christi, so
betont der Text Tertullians die Gottheit Christi. — Die Jungfraulichkeit Ma-
tiens in der Geburt bedeutet bei Ambrosius eindeutig Unverletztheit des Mutter-
schofles im Vorgang der Geburt, so dafl bei thm keine Moglichkeit gegeben ist, die
virginitas in partu im Sinne Mitterers (Dogma und Biologie der heiligen Familie)
zu deuten; darauf allerdings geht H. nicht ein, — In der heilsgeschichtlichen Stel-
lung wird Maria bei Ambrosius nicht nur faktisch Typus der Kirche genannt, son-
dern, wie H. richtig hervorhebr, ,deshalb war Maria jungfriuliche Mutter, weil sie
Typus der Kirche sein sollte® (149). ,Maria und Kirche werden gleichgesetzt* (151).
Entspricht aber wirklich die Interpretation Scheebens, die sich H. zu eigen macht,
dem ambrosianischen Denken: daff nimlich die Mutterschaft der Kirche in den
Priestern realisiert werde? Hat nicht auch Ambrosius die kirchliche Gemeinschaft als
miitterliches Prinzip doch von den Priestern als Darstellern des viterlichen Prinzips
(Christi) unterschieden? — Die miterldsende Titigkeit Mariens beim Werk Christi
verwirklicht sich nach Ambrosius vor allem in ihrer Titigkeit bei der Menschwer-
dung, in der aber — das betont H. mit Recht — der Anfang der Erlésung durch
das Kreuz schon mitgesehen wird. H. findet auch fir die Auffassung, dafl
Maria als Vertreterin des Menschengeschlechtes im Heilswerk stand, Material bei
Ambrosius. Wo er allerdings die Frage stellt, ob nach Ambrosius Maria auch wohl
Mittlerin der Gnaden sei, geht er doch wohl zu sehr von Vorstellungen einer spite-
ren Theologie aus, die in einer etwas fragwiirdigen Weise Mariens empfangendes
Mitwirken bei der Menschwerdung von ihrem mittlerischen Tun ,in der Geschichte
der Kirche® (189) abhebt und zu einer neuen Realitit macht. — Der 3. Teil des
Buches behandelt das bei Ambrosius eine besondere Bedeutung einnehmende ethische
Marienbild: ihre Tugendgrofe, ihre stetige Jungfraulichkeit, wobei auch die Frage
nach der Ehe Mariens eine positive Antwort erfihrt (das Verhiltnis zwischen Maria
und Josef war eine wirkliche Ehe, nicht aber commixtione perfectum). Die Siinde-
losigkeit Mariens wird von Ambrosius bejaht, was die personliche Siinde angeht.
Richtig aber zeigt H., auch gegen Autoren wie Scheeben und Kosters, dafl Ambro-
sius die Unbefleckte Empfingnis Mariens nicht gelehrt hat. — Der 4. Teil spricht
iiber Mariens Lebensende, an dem nach Ambrosius offensichtlich der natiirliche Tod
steht. Scharf geht H. mit Roschini ins Gericht, der einen falsch iibersetzten Text des
Heiligen fiir die leibliche Himmelfahrt Mariens auswerten wollte, — Abgeschlossen
wird die ausgezeichnete Arbeit durch eine kurze Darstellung der Verchrung Mariens
und des Nachwirkens des ambrosianischen Marienbildes. Semmelroth
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Tractatus quatuor de immaculata Conceptione B. Mariae Virginis nempe
Thomae de Rossy, Andreae de Novo Castro, Petri de Candia et
Francisci de Arimino. Studio et cura PP. Collegii S. Bonaventurae (Bibl.
Franc. schol. Medii Aevi, 16). gr. 8° (412 S.) Quaracchi, Florentiae 1954, Coll.
S. Bonaventurae. — Henrici de Werla O.F.M, Opera omnia. I. Tractatus de
immaculata Conceptione BMV. Ad fidem manuscripti in lucem edidit S. Clasen
O.F. M. (Franc, Inst. Publ, Text Ser., 10). gr. 8° (XXVII u. 109 S.) St. Bonaven-
tura N. Y. 1955, Franc. Institute oder Lowen, Nauwelaerts oder Padetborn,
Schéningh. 2.25 Doll. — Zum Gedenktag der Dogmatisation der Unbeflecditen Emp-
fingnis geben die Patres von Quaracchi diese vier Traktate textkrivisch und die
beiden ersten auch zum erstenmal heraus. Es ist jedesmal eine eingehende Darstel-
lung des Lebens und der Werke des Verf. sowie der Uberlieferung des Traktates
beigefiigt. C. Piana besorgte die Ausgabe des Werkes von Thomas de Rossy
(f c. 1406). Der Trakrat erscheint vor allem wertvoll, weil er in seinem geschicht-
lichen Teil zwei bisher im Streit weniger bekannte Dominikaner seiner Zeit nennt:
den ganz unbekannten Franciscus de Hispania, Baccalar aus St. Jakob in Paris, und
Wilhelm Jordanus aus Oxford, von dem man nur weiff, dafl er in unserer Frage
gegen Richard Fitz-Ralph und Joh. Mardisle kimpfte. Nun kann man aus dem
Fragment, das Rossy mitteilt, ersehen, dafl er weniger originell war, als man an-
nahm. Denn er stimmt mit dem Traktat Nondum erant abyssi des Petrus Aureoli
iiberein. — Der 2. Traktat des Andreas de Novo Castro ist von T. Szabé
herausgegeben. Dieser deutet de Novo Castro auf Neufchiteau in Lothringen. Die
Schrift stammt aus den Jahren um 1387 und war bisher nur teilweise gedruckt.
Urspriinglich scheint der Trakrar eine tffentliche Disputation gewesen zu sein, wie
die Lebendigkeit vermuten 148t zugleich mit den persénlichen Anreden. Vor allem
ist sic ideengeschichtlich deshalb interessant, weil sie die Art des alten skotistischen
Beweises aus dem Potuit, decuit, ergo fecit zur definitiven Form weiterentwickelt:
potuit, decuit, debuit, ergo fecit. Die Notwendigkeit, das debuit, das bisher
implizit im decuit verborgen lag, wird dabei ausdriicklich in einem eigenen Artikel
behandelt, — Der Trakrat des Petrus de Candia (geb. um 1340) ist eigentlich
cin Teil seines Sentenzenkommentars. Schon frith ist er gesondert gedruckt worden
und hier nun zum erstenmal eigentlich textkritisch von A. Emmen herausgegeben.
Seine Bedeutung liege in der sehr weir ausgefithrten Beweisfiihrung. Wie Andreas
de Novo Castro geht auch Petrus de Candia vom Begriff der Erbsiinde aus; aber er
ist viel eingehender. Die Natur, das Subjekt, der Grund, die Ubertragung und der
NachlaB der Erbschuld kommt zur Sprache. Daraus wird dann der Beweis fiir die
Unbefleckte Empfingnis nach der alten gewdhnlichen Einteilung gefiihrt: possi-
bilitas, congruitas, actualitas. Zum Schlufl wird noch die Art der Praeservatio ent-
widkelt: nicht per infectionis purgationem (sie wiirde die Erbsiinde voraussetzen),
auch nicht per causalitatis ablationem (sie wiirde einen falschen Begriff der Erbsiinde
bringen, als ob sie urspriinglich im Fleische sei). Es wiren noch zwei weitere Arten
méglich: per specialem privilegii concessionem parentibus concessam oder pet singu-
larem dispensationem in Virgine. Petrus hilt beide Arten fiir moglich, besonders die
letztere, da die Erbschuld nach ihm per modum cuiusdam irregularitatis entsteht.
Als 5. Art liefle sich noch denken, daf die Eltern Maria ohne sinnliche Lust in
einem thorus immaculatus geboren haben. Das aber gefillt Petrus weniger, da er
eine solche Geburt Christus allein vorbehalten mdchte. — Der 4. Traktat ist eine
Predigt an den Klerus von Franz von Arimino, des ,socius citramontanus® des
hl. Bernhardin von Siena aus dessen Vikarzeit im Orden 1438—1442. Die Predigt
stammt aus den Jahren 1424—1439, Frither wurde sie als Werk Bernhardins selber
angesehen und bekam daher ihre theologische Bedeutung. A. Emmen und C.
Piana schreiben sie nun mit Recht Franz zu. Die Predigt bietet einen kunstvollen
Aufbau, in dem die Sicbenzahl die Grundlinie im alten Schema angibt: possibilitas,
congruentia (7 rationes), actualitas (7 Heilige, 7 Lehrer des Ordens, 7 Stellen der
Heiligen Schrift, 7 Figuren, 7 Wunder belegen sie). So gibt die Gesamtedition eine
gute Zusammenfassung und Einfihrung in Lehre, Kult und Begriindung der Un-
befledsten Empfingnis Mariens aus der Wende des 14. zum 15. Jahrhundert im
Franziskanerorden. — Von ganz anderer Art ist der Traktat des Kolner Magisters
Heinrich von Werl, den S. Clasen textkritisch aus der einzigen erhaltenen
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Hs in der Karlsruher Landesbibl. herausgab. Der Traktac ist eigentlich wieder eine
Sentenzenerklirung des 1. Teiles der Dist. 3 des 3. Buches des Lombarden und
stammt aus dem Jahr 1432. Sein Wert liegt vor allem in der sehr eingehenden Aus-
einandersetzung mit der Lehre der Dominikaner und in der Sammlung des beider-
seitigen grofien Materials des Streites der Zeic. Er gibt so eine ausgezeichnete Ein-
fishrung in die Streitlage kurz vor der ,Definition” des Baseler Konzils. Durch die
ideenmiBige Darlegung der Beweise und Gegengriinde wird vor allem auch das
Christologische der Lehre herausgestellt, besonders auch in den Darlegungen tiber
das Potuit und Decuit. Es wird nimlich eingehend gegen die Dominikaner gezeigt,
wie gerade hier die Ehre des Sohnes gewahrt wird. Weisweiler

Fremgen, L., Offenbarung und Symbol. Das Symbolische als religitse Gestal-
tung im Christentum. 8° (335 S.) Giitersloh 1954, Bertelsmann. 28— DM. — Eine
nicht leichte Lektiire. Aber ein Stoff, der wahrlich interessieren kann. Nach einer
einleitenden Definition des Symbolischen und der Abgrenzung gegen Symbol-Ver-
wandte wird im 1, Teil (25—106) eine Deutung des Symbolischen gegeben. Der
Ansatz ist umfassend. Tiefenpsychologie und Philosophie der Kunst werden ebenso
herangezogen wie Religionsphilosophie und -geschichte, um das Symbolische als
notwendige Ausdrudssform jeglicher Religion darzutun. Man ist dem Verf. fiir
reiches Material und eine Vielzahl von Gesichtspunkten dankbar. Der 2. Teil (107
bis 238) bringt eine Phinomenologie des Symbolischen im Raume der christlichen
Offenbarung: Bibel und Symbol — Symbolik des frithen Christentums, der Ost-
kirche, des Katholizismus und des Protestantismus. Hier kann man ldngste Partien
kaum' anders als mit Miflvergniigen lesen. Wenn etwa ,der Hinweis auf aufier-
christliche religivse Triasbildungen eine bedeutende religionskundliche Hilfe fiir die
Erkenntnis der christlichen Dogmenbildung® ist, wenn die ,Deutung des Wesens
Gottes als Dreifaltigkeit . . . auf eine tiefe symbolische Grundlage zuriickgeht,
wenn ,,die Magie, die im Altertum von Zahlen ausging®, wenn ,die Symbolik der
Trias ihre tiefliegende Macht dufert und die Lehre von der Trinitde schuf® (119),
dann ist das selbst in einem Buch, das den Part des Symbolischen groff schreiben
will, zu stark, Es nimmt dann nicht wunder, dafl der katholische Theologe bei der
Darstellung der katholischen Sakramentsauffassung aus dem Kopfschiitteln niche
herauskommt, Hypersymbolismus (160), Sakramentsmagie (175) u. a. mehr sind die
geliufigen Etikerten, und in selbstsicherem Predigerton wird der Zeigefinger gegen
uns aufgehoben als gegen die Leute des Symbolfanatismus und des Aberglaubens im
Symbolgebrauch (2501L.), denn schliefilich weifl man ja, dafl wir u. a. das Person-
symbol edelsten Weibtums in der Jungfrau Maria verdreht haben: Die Reformation
mufite die Madonna als ein gbttliches Wesen dogmatisch entwerten (99)! Die Aus-
einandersetzung mit der Mysterienlehre von Maria Laach ist ohne Tiefgang. Bei
der oberflichlichen Art, wie unverstandene Auferungen katholischer Theologen zer-
pfliickt werden, tut man sich wirklich schwer, nicht mehr als einen orthographischen
Fehler zu sehen (es handelt sich um den character sacramentalis), wenn es heiflt:
,Die Feier selbst wird als Zeichen gedeutet in der Erklirung vom sakramentalen
Mahl® (sic! 153, 156; die zitierte deutsche Thomasausgabe schreibt selbstverstandlich
richtig ,Mal®). Mit Verlaub: so einfach darf man sich die Sache heute wohl nicht
mehr machen. Der 3. Teil ,Symbol und Gestaltung® (239—307) bemiiht sich, den
grundsitzlichen Ort des Symbols im christlichen Kult aufzuweisen und eine Theo-
logie des Kults zu geben. In Kritik und Vorschlag geschicht dann der Einstieg in die
Praxis des Symbolischen bei Gottesdienst und Sakrament. Stenzel

o Piolanti, A., Il Misterio Eucaristico (Nuovo corso di Teologia cattolica, 8).

gr. 89 (533 S.) Florenz (1955). Libr. Edit. Fiorentina, Via Ricasoli 105 r. — Der hier
angezeigte 8, Bd. des fiir Priester und Laien bestimmten ,Neuen theologischen Hand-
buches’ bringt aus der Feder des bekannten Professors am romischen Coll. Latera-
nense cine Gesamtdarstellung iiber die Eucharistie, nachdem P. bereits eine Reihe
von Einzelabhandlungen dariiber verdffentlicht hatte. Der spekulative Teil lehnt
sich an Thomas von Aquin an; aber auch hier sind bereits die anderen Ansichten ein-
gehend dargestellt und in ihrem Wert beurteilt. Vorher geht eine ausfithrliche Ein-
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filhrung in die biblische und patristische Euchatistielehre (53—134). Sie ist durch
eine kurze liturgisch-archiologische Betrachtung erginzt. Die vornizinische Lehre
wird durch die gleichzeitig erschienene eingehende Untersuchung von J. Betz, Die
Eucharisticlehre in der Zeit der griechischen Viter, Freiburg 1955, Herder(vgl.
Schol 31 [1956] 112—114), eine willkommene Erginzung finden. Ausgezeichnet ist in
allen Teilen des Buches von P. die Literaturangabe. Man findet neben den jeden Teil
einfilhrenden Ubersichten fast keine Seite ohne solche Hinweise. Allein das hebt das
Werk weit tiber eine blofle Laiendogmatik hinaus und wird auch dem Fachwissen-
schaftler niitzlich sein. Der 1. Teil Il misterio della reale presenza bringt Fragen der
Transsubstantiation und der konkreten Gegenwart Christi wie der Akzidentien.
Wichtig ist dabei das akute Schluffkapitel Simbolo e realtd del misterio eucaristico.
In ihm setzt sich P. eingehend mit Thesen der ,Neuen Theologie® auseinander. Im
2. Teil L’Eucaristia come sacrificio ist u.a. die Opfertheorie von A.Stolz und O. Ca-
sel behandelt. Der Verf. selbst bringt eine eigene Losung, die vom Kreuzesopfer aus-
geht: Crux ara mundi, so heifit bezeichnend das 1. Kap. dieses Teiles. Von hier aus
wird das Opfer als die weltweite Ausbreitung des Kreuzesopfers geschen: Altare
plenitudo crucis. L’unico sacrificio della Redenzione nel molteplice rito della Messa
si dilata, ma non si moltiplica, si effonde, ma non si disperde, e contatto con il
multiplo non si disgrega, ma aggrega ... La Messa ¢ il prolungamento, il pleroma
della Croce (373). Als Anhang zum 3. Teil iiber die Eucharistie als Sakrament und
ihre Wirkungen ist eine Darstellung der Lehre des Kardinals Fr. Mendoza (1508
bis 1565), ihrer Freunde wie ihrer Gegner iiber das Uberfliefen des seelischen Ein-
flusses auf den Kérper und die leibliche Unsterblichkeit gegeben. P. benutzt hier die
von ihm 1936 in der Bibliothek des Rémischen Seminars gefundene und im Latera-
num 13 (1947) zum ersten Male herausgegebene Schrift Mendozas De naturali cum
Christo unitate. Weisweiler

Elert, W., Abendmahl und Kirchengemeinschaft in der alten Kirche haupt-
sachlich des Ostens. gr. 8° (VII u. 190 S.) Berlin 1954, Lutherisches Verlagshaus.
8.60 DM. — Wie sehr die Frage nach der Abendmahlsgemeinschaft das kumenische
Gesprich beherrscht, ist bekannt. Andeutungen im Vorwort lassen darauf schliefien,
dafl das vorliegende Buch dafiir als Arbeitsinstrument erbeten wurde, und wenn
dann ,nicht unbegrenzte Zeit zur Verfiigung stand“ (V), dann mag das manches
erkliren. Einige Liicken in der Literaturbeniitzung storen: L. Hertlings ,Communio
und Primat®, Rom 1943, hitte herangezogen werden miissen, und eine Auseinander-
setzung mit G. Dix ,The Apostolic Ministry“, wo die vorwiegend kerygmatisch,
nicht sosehr eucharistisch-liturgisch bestimmte Idee der successio apostolica heraus-
gestelle wird, hitte den Eindruck einiger Eingleisigkeit vermeiden lassen. Manche
Urteile sind sehr behend und z. T. schablonenhaft: iiber die Honoriusfrage (49)
— dariiber, daff ,vom 4. Jahrh. ab . . . in der Kirche des Westens das Herrschafts-
motiv die Oberhand iiber das Gemeinschaftsmotiv® gewinnt (V); ein Blide auf
Augustin und seine vielen Nachfahren sowie die Tatsache, dafl mit der Scholastik
— einigermaflen erstaunlich — das alte Verstindnis der communio der sancta wie-
der anfbricht, kann vom Gegenteil iiberzeugen. Die Sprache ist eigentiimlich flott,
um nicht zu sagen: an manchen Stellen salopp: aber das gehdrt auch schon zu
den groflen Positiva des Buches: glinzend dokumentiert, angenehm klar, konkret,
von kaum zu iiberbietender Straffheit und Dichte. Die Themata sind von hchstem
Interesse. Den Ausgangspunkt bildet die Formel .sanctorum communio®. Kapitel
iber das Wesen des Abendmahles schlieffen sich an: Koinonia als Metalepsis — Ge-
meinschaftscharakter des Abendmahles — ,Des Herren Abendmahl, nicht der Chri-
sten Abendmahl® (wo der Finger auch auf eine Verkiirzung Luthers gelegt wird,
wenn er die Koinonia einseitig so sieht, dafl nicht Menschen ,miteinander zu schaf-
fen haben®). Die eminente Bedeutung der Abendmahlsgemeinschaft fiir die kirchliche
Existenz wird herausgestellt in Kapiteln wie: Kirchengemeinschaft in der Lokal-
gemeinde — Geschlossene Kommunion — Kirchenzucht und Abendmahlspraxis —
Die Lokalgemeinde und die Hiretiker — Freiziigigkeit und Legitimation — Ge-
meinschaft von Kirche zu Kirche usw. Dem Buch gebiihrt ein Lob, das man nicht all-
zuoft auszusprechen gendrigt ist: es ist spannend. Stenzel
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Das Mysterium des Todes. 8° (304 S.) Frankfurt 1955, Knecht. 10.80 DM.
— In diesem Bd. sind die theologisch wichtigen Referate einer franzdsischen
Studientagung des Centre Pastoral Liturgique gesammelt und den deutschen Le-
sern zuganglich gemacht. Und da man fiir jeden theologischen Beitrag zur Escha-
tologie froh sein mufl, war auch diese Ubersetzung ein dankenswertes Unternehmen,
wenn auch die Bedeutung der Beitrige unterschiedlich ist. H. M. Féret O.P. bietet
eine umfangreiche Arbeit {iber den Tod in der biblischen Uberlieferung. Er geht
den verschiedenen Schichten der alttestamentlich-biblischen Tradition nach und
zeigt, wie das Wissen um den Tod unter einer geschichtlich voranschreitenden Offen-
barung wichst. Dem einfachen Denken der Patriarchengeschichte ist der Tod eine
schlicht und ohne viel Problematik hingenommene Wirklichkeit, die aber unter der
Fihrung der Inspiration und Offenbarung zu einem frohen Glauben an die Zu-
kunft ihres Volkes wird. Es wird der Todesgedanke in den Weisheitsbiichern ange-
schlossen, weil in ihnen noch manches von der primitiven Anschauung zu finden ist.
Hier weist F. auf gewisse agnostizistische Stromungen hin. Ein Weiterleben gibt es
nur im Gedachenis der Menschen. Gerade bei den hier dargelegten Aussagen wire
es gut gewesen, dem nicht fachtheologisch gebildeten Leser auch einen Hinweis zu
geben, wie die auf den ersten Blick einander widersprechenden Aussagen doch mit
dem Dogma von der Inspiration vereint werden konnen. In der mosaischen Theolo-
gie siecht F. die Auffassung vom Tod bestimmt von der juridischen Tatsache, dafl
der Tod als Todesstrafe einen Bestandteil des Lebens in der menschlichen Gesell-
schaft ausmacht. In den Ahnungen der Propheten beginnt ein Glaube an die Auf-
erstehung in' der messianischen Zeit zu leuchten. Und schliefllich der Glaube der
Makkabier, der aber nicht, so versichert F., von einer Unsterblichkeit der Seele
oder dem Fegfeuer zeugt, sondern nur von dem Glauben an die Auferstehung. ImNT
zeigt F. die Entwicklungslinien iiber die Lehre Jesu selbst, die von Tod und Auf-
erstehung kiindet, iiber die Theologie des hl. Paulus, die von der mosaisch be-
stimmten Auffassung des Todes als Rechtsinstitution zur Lehre von der gnaden-
haften Teilnahme des Menschen an Tod und Auferstchung Jesu geht. (In der Deu-
tung von Rom 5, 12ff. vermifit man die Riicksicht auf die Wirklichkeit der Erb-
siinde.) Die Theologie des hl. Johannes zeigt sich beherrscht von dem Leben, durch
das Christus den Tod iiberwunden hat. Bemerkenswert sind die verschiedenen
Hinweise, zu denen F. Anlaff findet, daff die HI. Schrift auch im Neuen Testament
sehr zuriickhaltend ist mit Aussagen iiber den Zustand der Seelen der Gestorbenen
»vore der Auferstehung des Fleisches. Mit Recht meint F. hier eine Mahnung zu
dhnlicher Zuriickhaltung an die Theologen richten zu sollen, — Die dreifache Sicht,
in der das Mysterium des Todes bei den Kirchenvitern erscheint, schildert J. Danie-
low. Der Tod ist zunichst die den ganzen Menschen betreffende Wirklichkeit der
Siinde. Zweitens erscheint der Tod als Trennung der Seele vom Leib, die in ihrem
Schrecken gewiirdigt, aber doch um des Sieges Christi willen optimistisch gesehen
wird. Und drittens sprechen die Viter vom mystischen Tod einer sakramentalen
und lebensmifligen Teilnahme des Christen an Tod und Auferstehung Christ,
durch die ihm die Wirkung des Todes und der Auferstehung des Herrn zukommt. —
Zwei interessante Beitrige sprechen von den friihchristlichen Friedhofen mit ihrer
Symbolik und von der Entwicklung der Bestattungsriten. — Die Beitrige iiber den
Tod als christliches Geheimnis wie iiber Himmel und Auferstechung lassen einen
nicht allzuviel Neues erfahren. Dagegen ist der letzte Beitrag von Y. Congar iiber
das Fegfeuer sowohl wegen seiner methodisch-theologischen Bemerkungen wie auch
wegen seiner inhaltlichen’ Aussagen iiber dieses Stiick unseres Glaubens sehr be-
merkenswert. In der Konfrontierung mit dem Protestantismus und der &stlichen
Theologie fiihrt C. zu einer wertvollen theologischen Selbstkritik, bei der die
* scholastische Theologie einige harte Vorwiirfe einstecken mufl. Die Mahnung zu
der in den lehramtlichen Dokumenten vorgebildeten Zuriickhaltung in der Ver-
kiindigung iiber das Fegfeuer und zur rechten Sicht seines Genugtuungs- und
Leidenscharakters, den man nicht isolieren darf, ist sehr beherzigenswert. Die Theo-
logie hat ja doch gerade in diesem Lehrstiick allzuoft mehr zu wissen gemeint, als
in der Offenbarung begriindet ist. Semmelroth
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