Aufsitze und Biicher

1. Theologische Gesamtdarstellungen, Fundamentaltheologie und
Ekklesiologie

Semmelroth, O, S.]., Gott und Mensch in Begegnung. Ein Durchblick durch
die katholische Glaubenslehre. 8? (362 S.) Frankfurt/Main 1956, Knecht. 12.80 DM.
Wer in dem vorliegenden Werk eine vollstindige Darstellung der katholischen
Glaubenslehre nach ihrem objektiven Gehalt sucht, kommt nicht auf seine Rech-
nung. Aber das hat der Verf. auch gar nicht beabsichtigt. Er will vielmehr zeigen,
wie Gott in den objektiven Gegebenheiten der Offenbarung, d. h. in dem gesamten
Heilsgeschehen, dem Menschen personal begegnet und ihn aufruft und einlidt, nun
auch seinerseits ihm zu begegnen und sein Leben als Begegnung mit ihm zu gestal-
ten. Im 1. Teil wird die Begegnung mit Gott als Besuimmung des Menschen auf
Grund der Schopfung und der Neuschépfung in Christus, die ja nach Gorttes Plan
die urspriinglich gewollte war, aufgezeigt; denn ,die Offenbarung deutet die
Existenz des Menschen als personliches Aufgerufensein zu cinem Leben in per-
sonaler Begegnung mit Gott* (15), die allerdings durch den Siindenfall von seiten
des Menschen schuldbar verfehlt wurde. Das wirke sich in der Erbsiinde fiir alle aus.
Sie wurde erst wieder ermoglicht durch Christus als Mittler, und zwar in der Kirche
als Raum der Begegnung zwischen Gott und Mensch, wie im 2. Teil gezeigt wird.
Sie wird verwirklicht als vorliufige Begegnung mit Gott im Diesseits im sakramen-
talen Leben der Kirche und in der personalen Gottbegegnung in der Kraft der
Gnade, endgiiltig aber in ,den Letzten Dingen®, d. h. im Tode, dem Gericht, der
Auferstehung und der Verklirung. Es ist nicht moglich, im Rahmen einer kurzen
Besprechung die Fiille der Gedanken und Zusammenhinge auch nur im Uberblick
wiederzugeben, die der Verf. aus der organischen Zusammenschau der Heils-
geschichte einschlieflich der Schopfung vor dem Leser entfaltet. Man lese z. B.,
was er tiber die Stellung des Gottmenschen als ,Erstgeborenen der ganzen Schip-
fung“ sagt. Als Gott den Plan fafite, die Welt ins Dasein zu rufen, plante er sie
sofort mit Christus und auf ihn hin (29). Sie sollte als Raum und Geschichte das
Leben des menschgewordenen Gottes umgeben (30). Sehr gut ist auch die Offen-
barungstat Gottes iiber die Schopfung hinaus als sein personaler Anruf an den
Menschen herausgearbeitet (43), insofern er ja ,in den Werken seiner ibernatiir-
lichen Gnade nicht nur etwas sachlich und tatsichlich am Menschen wirken, sondern
ihn in einen Dialog ziehen will, der eine iiber die menschliche Natur hinausgehende
Lebensgemeinschaft mit Gote bedeuter* (44). Das Wort der Offenbarung hat keinen
Sinn in sich selbst, sondern nur als die Erginzung und Sinndeutung des Werkes
Gottes (44). Treffend sieht der Verf. in der innergbttlichen Begegnung der drei
gottlichen Personen in der Einheit der gottlichen Natur das Urbild jeder echten
menschlichen Begegnung, wie sie vor allem in der Keimzelle jeder menschlichen
Begegnung, in der ehelichen Gemeinschaft, die sich zur Familie ausweitet, zur Gel-
tung kommt (68f.). Der tiefste Grund fiir diese Entsprechung ist gegeben mit der
Tatsache, dafl der Mensch Abbild des dreifaltigen Gottes sein soll (72). Diese
liebende Begegnung von Mensch zu Mensch erscheint im NT als eine Art Einiibung
der Begegnung, zu der der Mensch mit Gott aufgerufen ist, worin er teilnehmen
soll an der Begegnung des Sohnes Gottes mit dem Vater im Heiligen Geist (75).
Der Verf, zeigt dann, wie die Begegnung mit Gott durch seine Eigenschaften bedingt
und ermoglicht wird. Die Heiligkeit Gottes als seine Unnahbarkeit und Unantast-
barkeit soll den Menschen vor dem Mifverstindnis bewahren, als riicke Gott in
die menschliche Verfiigbarkeit, und ihn daran erinnern, daf alle Nihe des Menschen
bei Gott stetiges Streben zu ihm empor bleiben mufi (78). Daneben steht die Offen-
barung der Ewigkeit und Allgegenwart Gottes. Dadurch wird die zeitliche und
ortliche Ferne aufgehoben, durch die eine Begegnung mit Gote hier und jetzt wieder
bedroht wiirde (82). Ebenso haben auch die Allwissenheit und die Gerechtigkeit
Gottes fir die Gestaltung der Begegnung mit ihm ihre Bedeutung (83 ). Der Mitt-
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ler unserer Begegnung mit Gott ist in der tatsichlichen Heilsordnung der Gott-
mensch Christus. Hier fiigt der Verf. einen Abschnitt iiber Maria als Urbild des
Christus begegnenden Menschen ein, in dem er die Grundgedanken seines fritheren
Werkes ,Urbild der Kirche® (vgl. Schol 25 [1950] 570ff.) unter dieser Riicksicht
wieder aufgreift. Das Gesagte mag geniigen, um dem Leser einen Begriff zu geben
von der Fiille neuer Sichten, in denen der Verf. ihm das christliche Dogma person-
lich nahezubringen weif}. Selbst wer nicht alles in derselben Weise zu sehen vermag,
wird trotzdem aus dem Buche reiche Anregung schopfen. Das gilt auch fiir den
Fundamentaltheologen und vor allem fiir den Dogmatiker, wenngleich das Werk
zunichst fiir einen weiteren Kreis gedacht ist; denn hier findet er die personale Seite
des christlichen Dogmas einmal herausgearbeitet, die in den gewohnlichen Lehr-
biichern wohl nicht immer geniigend zur Geltung kommt. Brinkmann

Daniélou, J., Vom Geheimnis der Geschichte. Ubers. v. P. Henrici S.].
89 (404 S.). Stuttgart 1956, Schwabenverlag. 14.50 DM. — Das vorliegende
Werk verheimlicht nicht, daff es eine Sammlung von Vortrigen ist, die nachtriglich
als Aufhellung des Geheimnisses der Geschichte zusammengestellt wurden. Diese
Themenstellung erkennt man nicht in allen Kapiteln gleich unmittelbar wieder.
Auch die Einteilung in die drei Hauptabschnitte ,Fragen®, ,Geheimnisse®, ,Ent-
scheidungen® wird man nicht immer ganz eindeutig begriindet finden. Wer aber an
dieses Buch nicht mit der Erwartung einer systematischen Einfithrung in die Theo-
logie der Geschichte herangeht, sondern bereit ist, sich von den geistreichen und sehr
lebendigen Darlegungen zu den Toren verschiedener Fragen und Wahrheiten fiihren
zu lassen mit der Anregung, nun selbst weiterzugehen, wird das Buch bereichert aus
der Hand legen. Im 1. Abschnitt werden verschiedene Fragen der Geschichts-
theologie und Versuche zu ihrer Beantwortung aufgerissen und unter Umstinden
als falsch zuriickgewiesen. Der 2. Teil leuchtet von der Heiligen Schrift her in das
Geheimnis der Geschichte. Der letzte Abschnitt dagegen — ‘den man vielleicht unter
dem gegebenen Thema gar nicht erwarten wiirde — spricht von Haltungen, in
denen der Mensch die Geschichte zu meistern hat. — Vieles bleibt in Andeutungen.
Das Ganze aber ist anregend. Henrici gab dem Werk eine gute Ubersetzung.

Semmelroth

Beumer, J., S.]., Auf dem Wege zum Glauben. Eine katholische Apologetik
fiir Laien. kl. 8% (176 S.) Frankfurt/Main 1956, Knecht. 7.80 DM. — Inmitten der
vielfiltigen Versuche, die theologischen Probleme den katholischen Laien ndher-
zubringen, hat es bislang erstaunlicherweise an einer Laienapologetile gefehlt. Das
mag daran gelegen haben, dafl die apologetischen Fragen, wie bekannt, eine Zeit-
lang sehr an ,Kurswert® verloren hatten. Man wollte nicht mehr ,verteidigen®
und ,beweisen®, sondern wollte die Fiille des in der Offenbarung Geschenkten ent-
falten und dem lebendigen Verstindnis erschliefen. Bisweilen sprach sich darin
auch eine tiefe Enttiduschung iiber jenen Typ von Apologetik aus, wie er in der
nachtridentinischen Zeit, unter unverkennbarem Einfluff rationalistischer Philo-
sophie, entwickelt worden war. Von seiten der Theologen endlich bekundete sich
darin das Eingestindnis, daf} die Apologetik als Wissenschaft am Schnittpunke aller
anderen theologischen Disziplinen sehr schwierig geworden ist. Aber dennoch kann
auf ihren Dienst nicht verzichtet werden. Es ist lingst bekannt, daf besonders seit
Kriegsende das Interesse an ihren Fragen, zumal in Laienkreisen, michtig gewach-
sen ist. Von daher darf das vorliegende Werk zweifelsohne auf eine grofie und
interessierte Leserschaft rechnen. Dabei ist sich Verf. der Schwierigkeit der ihm
gestellten Aufgabe durchaus bewufit. Gilt es doch, auf duflerst knappem Raum in
einer auch dem Nichtfachmann zuginglichen Sprache all die Fragen abzuhandeln,
die der Begriindung des katholischen Glaubens dienen. Er erreicht dies Ziel durch
eine radikale Straffung der Gedankenfithrung und durch eine sorgsame Auswahl
der einzelnen Themen wie durch Verzicht auf alles Beiwerk, das nur eben ent-
behrt werden kann. Ausgehend von einer scharfumrissenen Fragestellung, die den
Sinn einer Wegbereitung des Glaubens und die verschiedenen Maglichkeiten des
Beweisganges bespricht, behandelt Verf. in fiinf Kapiteln folgende Probleme:
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Wesen und Erweisbarkeit der Gottesoffenbarung, Beweiswert der biblischen Quellen,
Christus als Kiinder der Gottesoffenbarung, die Kirche Christi als Raum der Offen-
barung und schliefllich, alles zusammenfassend, die romisch-katholische Kirche als
die Kirche Christi. Es ist, wie man sieht, jener traditionelle Weg der Glaubens-
begriindung, wie er zumal in der deutschen Theologie seit langem vorgelegt wird.
Es ist selbstverstindlich, daff es nicht Sinn eines solchen Buches sein kann, neue
Theorien zu diskutieren oder kithn ungewohnte Wege zu beschreiten. Vielmehr
erwartet der Leser zu Recht vor allem eine solide und leicht fafiliche Doktrin. Dies
wird ihm hier zweifelsohne geboten. Dazu ist die Sprache von eindringlicher Wirme,
ohne aber durch ein billiges Pathos das Gewicht der Argumente zu ersetzen. Im
allgemeinen beschrinke Verf. sich darauf, die positiven Beweisginge vorzulegen,
ohne sich auf die moglichen Einwinde einzulassen. Das mag bisweilen nach einer
Vereinfachung der Problemlage aussehen, aber es schafft dem Leser, an den hier
gedache ist, den Vorteil eines leicht fafllichen Ideenablaufs. Das Buch wird zumal
in der Konvertitenseelsorge gute Dienste tun, aber dariiber hinaus auch vielen
Katholiken helfen, in gewissenhaftem Riickgang auf die rationalen Grundlagen des
Glaubens der eigenen Berufung zur katholischen Kirche dankbar bewufit zu werden.
Baght

Lais, H., Probleme einer zeitgemifien Apologetik. 80 (232 S.) Wien 1956,
Seelsorger-Verlag Herder (Auslieferung fiir das Bundesgebiet: Herder, Freiburg,
und Verlagsauslieferung Frankfurt a. M.). 10.80 DM. — Das Buch ist aus Vor-
trigen auf einem ,Theologischen Tag® in Wien (1955) entstanden und entspricht
offenbar einem recht aktuellen Bediirfnis. Denn derartige Verdffentlichungen sind
leider selten geworden, und doch scheint das Interesse fiir die Apologetik in weiten
Kreisen wieder aufzuleben. Der Verf. gibt uns zunichst einen gedringten Uberblids
iiber die heutige Lage in dem aufgezeigten Wissensgebiet und dann eine Ein-
fihrung in die wichtigsten Einzelprobleme. Diese sind untergeteilt nach den
Stichworten ,demonstratio religiosa®, ,demonstratio christiana® und ,demon-
stratio catholica®. Darstellungsweise und Sprache setzen nur die normalen
theologischen Kenntnisse des Seelsorgers voraus; fiir die mehr wissenschaftlichen
Fragen sorgen Literaturverzeichnis und Anmerkungen. Es lifit sich unschwer be-
greifen, daf eine umgrenzte Zahl von Themen ausgewihlt werden muflte, jedoch
scheint uns das Vorfeld der Apologetik relativ zu reichlich bedacht worden zu
sein (Apologetische Beurteilung des dialektischen Materialismus, Neuw auftretende
Probleme, Die Sonderstellung des Menschen, Der ethnologische Nachweis des Ur-
monotheismus). Selbst in der eigentlichen Apologetik nehmen die philosophischen
ErGrterungen einen sehr breiten Raum ein (Die philosophische Kritik des Christen-
tums durch Karl Jaspers, Katholische Bibeldeutung und das gegenwirtige Welthild).
Hingegen ist die Auseinandersetzung mit Bultmann und Cullmann unentbehrlich
(Die existentialistische Deutung der Heiligen Schrift durch Rudolf Bultmann, Exe-
getische Probleme mit apologetischem Einschlag, Die personale Struktur des Glau-
bens, Ekklesiologische Fragen zwischen katholischer und protestantischer Theologie).
Das letzte Kapitel (Kirchliche Gliedschaft und Heilsmoglichkeit der Nichtglieder)
kann uns jedoch weniger gefallen. Nicht so sehr wegen der dogmatischen Stellung-
nahme, die der Verf. trifft (auch da wire einiges auszusetzen: eine miflverstindliche
Zyveischichtigkeit des Kirchenbegriffes wird vertreten; es sei ,sententia communis®,
daf} die haeretici occulti noch als Glieder zur Kirche gehorten, u. a. m.; aber einiges
ist hier auch ausgezeichnet dargelegt, so besonders, im Anschlufl an die Erklirung
des Heiligen Offiziums vom 8. August 1949, iiber die Heilsmoglichkeit der Nicht-
glieder, ferner iiber die Unvereinbarkeit der Theorie, die haeretici materiales der
Seele der Kirche zuzurechnen, mit der Enzyklika ,Mystici Corporis®), sondern vor
allem deshalb, weil diese Fragen iiberhaupt in einer Apologetik besprochen werden.
Man kann allenfalls die Entschuldigung des Verf. gelten lassen: ,Es handelt sich
hier um einen Komplex fundamentaltheologischer, dogmatischer und kirchenrechi-
licher Bestimmungen® (179). Aber er hat sich zudem beinahe grundsitzlich im
1. Kap. fiir eine weitere Fassung des apologetischen Bereiches eingesetzt: ,Diesem
Anliegen, den gesamten natiitlich-ibernatiirlichen Organismus in seiner Wertfiille
als beste Verteidigung seiner selbst darzustellen, wird man die Berechtigung und
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die Notwendigkeit nicht absprechen konnen. Eine mit rationaler fundamental-
theologischer Methode dargestellte Ekklesiologie z. B. wird immer ein Stiickwerk
bleiben, eine zwar methodisch saubere, aber doch unbefriedigend lassende ,Theo-
logie der Tiirschwelle“ (14f.). Bei dieser modernen Auffassung scheint es jedoch
recht fraglich, ob die ,saubere® Methode, die inhaltlich nichts aus dem Glauben in
den Beweis hineinstellt, so leicht von der Apologetik preisgegeben werden kann
und ob diese die Grenzen gegeniiber der Dogmatik jemals tiberschreiten darf. Es
ist schon viel erreicht, wenn der Suchende bis an die Schwelle des Glaubens gefiihrt
wird, der dann in seiner iibernatiirlichen Wiirde unverletzt bleibt, und eine eigent-
liche Ekklesiologie kann und mufl man wohl der Dogmatik iiberlassen, die dafiir
zustindig ist und iiber die Mittel verfiigt, ein Bild der Kirche aus den Tiefen des
Glaubens zu entwerfen. Was z. B. die Frage nach der kirchlichen Gliedschaft angeht,
so geniigt es u, E. vollauf, wenn die Apologetik die Sichtbarkeit der Kirche dartut
und dazu die Gliederung, die durch deren Amtstriger gegeben ist. Indes enthalten
die Gedankenginge des Verf. fiir den theologisch geschulten Leser, selbst in den
umstrittenen Punkten, eine Menge von Anregungen. Beumer

Thibeaud, H,, A Dieu et a Jésus-Christ par la philosophie. 8 (XVI u. 336 S.)
Paris 1956, Lethielleux. 800.— Fr. — Der Titel allein lifit kaum mit Sicherheit
darauf schlieflen, dafl praktisch in dem Buche mehr oder weniger die ganze rationelle
Glaubensbegriindung, wie sie sonst zur Apologetik gerechnet wird, enthalten ist.
Freilich liegt der Hauptwert unverkennbar auf den rein philosophischen Erwigun-
gen und Beweisen. Der 1. Abschnitt, der den gréfiten Raum einnimmt (4—231),
geht dementsprechend die Geschichte der Philosophie durch und sucht festzustellen,
was die Denker aller Zeiten, vom Altertum angefangen bis in die neueste Gegen-
wart (Heidegger, Sartre, Marcel, Lavelle, Merleau-Ponty usw.), von dem Erkenntnis-
problem im allgemeinen und von dem der Gotteserkenntnis im besonderen gehalten
haben. Man kann unschwer verstehen, dafl eine solche Darstellung trotz der relativ
groflen Ausdehnung doch recht summarisch bleiben mufite. Die Scholastik kommt
z. B. zweifelsohne etwas zu kurz. So werden Richard von St. Victor und Heinrich
von Gent iiberhaupt nicht erwihnt, und Duns Scotus erhilt nur wenige Zeilen.
Schlimmer ist, daf} bei der gedringten Fassung einige Ungenauigkeiten unterlaufen
sind, z. B. wenn von Bonaventura behauptet wird, er habe einen eingeborenen
Glauben (,Une foi innée*) an Gott angenommen und voll und ganz (,pleinement™)
dem anselmianischen Gottesbeweis zugestimmt (43). Der 2. Teil bringt dann einen
kurzen, aber inhaltsreichen Abriff der ,thomistischen® Philosophie (235—285). Zu-
treffender wire es, von der realistischen oder christlichen Philosophie zu sprechen.
Noch kiirzer wird der 3. und letzte Teil abgemacht, der eigentlich am wichtigsten
ist. Merkwiirdigerweise bleibt er im Inhaltsverzeichnis ohne Uberschrift; wir
erginzen: A la foi chrétienne par la raison (288—332). Wunder und Weissagungen
erhalten hier ihre traditionelle Begriindung als Kennzeichen der christlichen Offen-
barung, u. a. mit kritischen Bemerkungen zu G. Séailles, Les affirmations de la
conscience moderne. Beumer

Grass, H., Ostergeschehen und Osterberichte. 82 (301 S.) Géttingen 1956,
Vandenhoeck und Ruprecht. 22.80 DM. — Der Verf. will den ,Dualismus von
Glauben und Wissen® zu iiberwinden helfen. ,Der Glaube hat das Recht und...
die Pflicht, sich des Ereignischarakters des Geschehenen zu vergewissern, von dem
das Kerygma zeugt... Ohne diesen Grund ist jede Theologie der Auferstehung,
auch die neutestamentliche, eine bodenlose Spekulation“ (14), Eine dem katho-
lischen Theologen geliufige, innerhalb der protestantischen Theologie nicht ganz
gewohnliche oder bewufit als illegitim abgeﬁahnte Fragestellung. Sachgemifl wird
zundchst nach der ,Glaubwiirdigkeit® der ntl Auferstehungsberichte gefragt. Paulus
fihre uns in 1 Kor 15, 3—5 ,ganz nahe an die Ereignisse heran® (96). Dagegen
werden die Berichte der Evangelien und der Apostelgeschichte, selbst Mk 16, 1—S8,
in hochst radikaler Kritik als, zumeist spite, Legenden abgetan. Da der Verf. das
vierte Evangelium mit der neueren Forschung noch ins 1. Jahrh.=setzt, muf} er an-
nehmen, daf die das urspriingliche Kerygma wesentlich umgestaltende Entwidklung
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der Tradition schon sehr frith einsetzte. In der Frage nach dem leeren Grab sieht
der Verf. mit Recht ein ,Schliisselproblem, mit dem das Verstindnis . .. des ganzen
Ostergeschehens aufs engste verkniipft ist® (138), erklirt dann aber alle Berichte dar-
tiber als vollig legendir. Paulus wisse vom leeren Grab nichts. Wenn er sich tiber-
haupt das Grab leer gedacht habe (was unwahrscheinlich sei!), dann hitte er es aus
dogmatischen Griinden, nicht von einem Wissen her, leer gedacht (172). Fiir die
These wird jede Konsequenz in Kauf genommen: auch die Grablegungsberichte
seien Legende. Der , dricte Tag® sei nicht historisches Datum, sondern »~dogmatische
Setzung® von Os 6, 2 her. Die Kritik ist derart extrem, daff man den Eindruck hat,
es gehe dem Verf. nicht darum, den Ereignischarakter der Ostergeschichte zu begriin-
den, sondern den Glauben daran zu zerstdren. Immerhin mufl er doch zugeben,
»dafl die Liicke in der historischen Beweisfithrung fiir das leere Grab sehr schmal ist.
Aber sie ist vorhanden . .. Die hier bleibende Unsicherheit ist aber nicht nur tragbar,
sondern sie ist durchaus sachgemif. Liefe sich nimlich der Beweis fir das leere
Grab in jeder Hinsicht stringent fihren, dann kénnte man .. . die Tatsache der Auf-
erstehung beinahe historisch beweisen. Das ist aber offensichtlich auch nach Gottes
Willen nicht méglich® (184f.)). In der Deutung der Ostervisionen bekennt sich der
Verf. zur ,objektiven Visionshypothese® (247) und damit zu einem im BewuRtsein
der Jinger von Gott gewirkten ,Wunder®, wihrend er jegliches ,Mirakel® in der
korperlichen Welt als unméglich ablehnt. Ein rein psychogener Ursprung der Vi-
sionen wird zuriickgewiesen. Richtig wird gesage, dafl sich der Glaube (als »per-
sdnliche Uberzeugung® verstanden) nichr ausschlieflich auf das Osterzeugnis der
Jiinger, das uns durch Paulus wenigstens im Ausschnitt noch einigermafien zuging-
lich sei, griinde, sondern auch auf das gegenwirtige Dasein und Leben der Kirche
(Gedanken aus dem Argument ,Ecclesia per se ipsa“ klingen hier an) und auf die
lebenbestimmende Macht Christi, die auch der einzelne in verschiedener Weise
erfahre. Aber wie die Osterberichte und die Erscheinungen selbst bleibe auch das
alles in einer ,Zweideutigkeit, die erst der Glaube iiberwinde. ,Das &sterliche
Handeln Gottes an Christus entzieht sich letzten Endes jener objektiven Kontrollier-
barkeit und Konstatierbarkeit, die das Ereignis abgesehen vom Glauben feststellen
und sichern méchte. Das ist nicht nur eine durch die historische Kritik bedingte
Fatalitit der Theologie, sondern entspricht dem Wesen der Offenbarung und des
christlichen Glaubens“ (246). Damit endet der Verf. doch wohl im Gegensatz zu
seinem anfangs proklamierten Anliegen: Den ,Dualismus von Glauben und Wissen®
zu iiberwinden, und zwar ,im Blick auf die Glaubwiirdigkeit unserer Theologie®.
Er ist nur zu tberwinden in der katholischen Auffassung, daR nimlich die gct-
liche Offenbarung in Christus in ihrer Tatsichlichkeit logisch vorgingig zum Glau-
ben mit hinreichender Gewiflheit deutlich gemacht werden kann: diese Erkenntnis
setzt wohl Offenheit des Menschen dem sich offenbarenden Gott gegeniiber voraus,
aber noch nicht Glauben im eigentlichen Sinn. Bulst

Willaert, B., La connexion littéraire entre la premitre prédiction de la passion
et la confession de Pierre chez les Synoptiques: EphThLov 32 (1956) 24—45. — Das
Gesprich um das Petrusbekenntnis und die Verheifiung des Primates (Matth 16,
17—19) ist vor allem durch das Petrus-Buch von O. Cullmann neu in Fluf gekom-
men. Wenn Cullmann in der Stelle auch nur eine personliche Verheiflung an Petrus
sieht, erkennt er sie doch als echtes Jesuswort an. Aber auch darin findet er nicht die
allgemeine Zustimmung der nicht-katholischen Autoren, die zwar heute im allge-
meinen zugeben, da der Text literarisch zweifellos zum Mt gehre, ihn jedoch aus
formgeschichtlichen Erwigungen als echtes Jesuswort ablehnen. Darum hat W. in dem
vorliegenden Aufsatz die Stelle nochmals zum Gegenstand einer sorgfiltigen licerar-
kritisd%en und formgeschichtlichen Untersuchung gemacht. Er geht dabei aus von
ihrer Bezichung zur ersten Leidensweissagung, die bei den Synoptikern unmittelbar
darauf folgt. Da Lk hier ganz von Mk abhingig ist, wird er nicht eigens beriicksich-
tigt. Der Verfasser kommt zu folgendem Ergebnis: 1. Das Petrusbekenntnis und die
erste Leidensweissagung mit der Zurechtweisung des Petrus waren zwar schon vor
Mt und Mk literarisch zu einer Einheit verbunden, haben aber urspriinglich keine
solche Einheit gebildet. Das deutet Mt noch an, wenn er die Leidensweissagung nicht
wie Mk nur durch ai anschliefr, sondern hinzufiigt: ,dné té1e fpfato .. .%, also
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mit der Leidensweissagung einen neuen Abschnitt im Leben Jesu beginnen lifit. —
2. Das Petrusbekenntnis selbst ist in der Form, wie es bei Mt {iberliefert ist, urspriing-
licher, denn Christus hatte wohl nicht gefragt: ,, Wofiir halten mich die Menschen?*
(Mk 8, 27), sondern im Anschluff an Dan 7: ,Wofiir halten die Menschen den Men-
schensobns“ (Mt 16, 13), d. h.: ,Fiir wen halten die Menschen den, in dem sie den
Menschensohn sehen, von dem Daniel spricht.“ Darauf antwortet Petrus entsprechend
nicht nur: ,Du bist der Christus® (Mk 8, 29), sondern: ,Du bist der Christus, der
Sobn des lebendigen Gottes® (Mt 16, .16), also der Menschensobn ist Gottes Sobn.
Diesem Bekenntnis des Petrus entspricht die Antwort des Herrn an Petrus: ,Und
ich sage dir: Du bist Petrus . .. (Mt 16, 17—19). Mk hat diese Antwort, die auf das
Bekenntnis des Petrus erwartet wird, ausgelassen, weil er die nachfolgende Leidens-
weissagung mit der Zurechtweisung des Petrus als eine Einheit mit dem Petrusbe-
kenntnis auffafite und fiihlte, dafl diese Zurechtweisung nicht zu der Seligpreisung
des Petrus pafite. Fiir Mt war kein Grund zur Auslassung, da er mit Mt 16, 21 einen
neuen Abschnitt beginnen 1ift. — 3. Die erste Leidensweissagung mit der Zurecht-
weisung des Petrus und der Bedingung der Nachfolge Jesu und der Verklirung mit
der zweiten Leidensweissagung (Mt 16, 21—17, 23) bilden nach W. urspriinglich
wohl die Einleitung zur Leidensgeschichte und sind in der Vorlage des Mt und Mk
nur hier in die ,Kirchenrede“ eingefiigt, die eine der fiinf groflen Reden des Mt
bildet. Sie umfafit also Mt 16, 13—20; 17, 24—18, 35, d. h. sie enthilt das Petrus-
bekenntnis mit der Verheiflung des Primates, die Entrichtung der Tempelsteuer fir
Jesus und Petrus, die ja auch die besondere Beziehung des Petrus zu Jesus ausdriickt,
den offenbar durch die Bevorzugung des Petrus verursachten Rangstreit unter den
Aposteln und ihre Belehrung an dem Beispiel des Kindes, die Frage des Argernisses
und der Hirtensorge, die briiderliche Zurechtweisung und in Verbindung damit die
Stellung und Vollmacht der Kirche und schlieflich die versshnliche Geésinnung den
Mitmenschen gegeniiber. Der Verfasser hat mit beachtlichen Griinden Gesichtspunkte
herausgestellt, die nicht nur fiir die literarische und historische Echtheit von Mt 16,
17—19 sprechen, sondern auch neues Licht auf das Verhiltnis von Mt und Mk zu
ihrer gemeinsamen Vorlage werfen und im Einklang stehen mit der von Vaganay
aufgestellten Hypothese (vgl. Schol 30 [1955] 257—262). Dabei ist er sich durchaus
bewufit, dafl seine Beobachtungen nur eine Wahrscheinlichkeit ergeben.
Brinkmann

Colson, J., Les fonctions ecclésiales aux deux premiers siécles. Textes et Etudes
théologiques. 8% (375 S.), Bruges-Paris 1956, Desclée. 180.— Frb. — Im Jahre 1951
hatte der Verf. der vorliegenden Studie mit einem damals viel beachteten Buch iiber
den Bischof in den Urgemeinden in die Diskussion iiber die frithkirchliche Ver-
fasssungsgeschichte eingegriffen (vgl. Schol 22 [1952] 592f.). Es war ein mutiger
Versuch, ein Bild von der Entstehung des Bischofsamtes zu gewinnen, das dem tat-
sachlichen Quellenbefund gerechter wird als jenes, das in den apologetischen Lehr-
biichern zumeist anzutreffen ist; andererseits sollte es sich deutlich von den will-
kiirlichen Herleitungsversuchen der liberalen Kirchengeschichte abheben. Was C.
damals bot, waren weithin Intuitionen, die noch der soliden Untermauerung ent-
behrten, schon deshalb, weil die Enge des Raumes keine ausgicbige Auseinander-
setzung mit der immensen Literatur gestattete, die seit 75 Jahren zu diesem Thema
erschienen ist. Die damals begonnenen Untersuchungen fithrt C. in dem vorliegenden
stattlichen Band von fast 400 Seiten zwar nicht zum Abschluf — dafiir sind der
Fragen und Probleme zu viele; wohl aber fithrt er sie ein gutes Stiick weiter.
C. hat gut begriffen, dafl die Frage nach der Herausbildung des Bischofsamtes nicht
vonden angrenzenden Fragen, zumal denen des Apostolatsverstindnisses, losgetrennt
werden darf. Desgleichen hat er gut erkannt, dafl eine befriedigende Losung der
anstehenden Probleme nur gelingen kann, wenn man die alttestamentlichen und
jiidischen Hintergriinde beriicksichtigt, wie sie u.a. durch die Damaskusschrift und
neuestens durch die Qumrin-Texte uns aufgeschlossen sind. Endlich war er mit
Recht darauf bedacht, die Ertrige der neuesten nichtkatholischen Literatur (dar-
unter die Forschungen von O. Cullmann, G. Dix, J. L. Leuba) heranzuziehen. Auf
diese Weise hat er uns eine beachtliche Gesamtdarstellung von der Entstehung und
Funktion der kirchlichen Amter geschenkt. C. behandelt seinen umfangreichen
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Stoff in zwei groflen Abschnitten. Der erste (Kap. 1—10) untersucht den neu-
testamentlichen Befund. Die Einteilung ist freilich ein wenig tiberraschend: wihrend
die ersten sieben Kap. thematisch geordnet sind (,Die Zwolf Apostel®, ,Petrus, der
sErste’ Apostel“, ,Die Presbyter® usf.), sind Kap. 8 und 9 literarisch bestimmt
(8: Die katholischen Briefe mit Hebr.; 9: Die Pastoralbriefe). Die Frage liegt nahe,
ob nicht aus Griinden methodischer Sauberkeit eine quellenmiflige Einteilung des
Stoffes ratsamer gewesen wire. Dann allein wire die Moglichkeit gegeben gewesen,
sich mit den Aufstellungen der liberalen Bibelkritik ernsthaft auseinanderzusetzen,
fir die ja gerade die scheinbare Gegensitzlichkeit der paulinischen, synoptischen und
»katholischen Quellen im Mittelpunkt steht. Und so allein wire auch die Sonderart
und die geschichtliche Entwicklung der einzelnen Amter kraftvoll hervorgetreten,
an deren Herausbildung C. doch soviel liegt. — Der zweite Abschnite (11—15)
analysiert die nachapostolische Literatur bis hinauf zu Irenius und Hippolyt. Den
Beschluf bildet ein ausfithrliches Kap. ,Conclusions® (317—353), das den Ertrag des
Vorhergehenden nochmals zusammenfafit. Ein Kapitel iiber ,Apostel und Pro-
pheten® ist als Nachtrag beigefiigt, wiewohl man das Aufscheinen dieser Frage
schon viel friiher erwartet hatte. Als wichtigstes Ergebnis seiner Untersuchung stellt
C. die Abklirung der Frage nach der Entstehung des Presbyter- und Bischofsamtes
hin. Die Grundthesen seines Buches von 1951 sind geblicben, aber sie sind aus-
geweitet und vertieft — wiewohl damit die Diskussion noch keineswegs beendet
sein darf. Das Bischofsamt, wie es am Ende des 2. Jahrhunderts allenthalben nach-
weisbar ist, resultiert aus zwei Komponenten: einerseits aus den Vorstehern des
Presbyterkollegiums, den ,Presbyter-Episkopen®, die in den Gemeinden vor allem
liturgische Funktionen ausiiben in Verein mit den Presbytern, und anderseits aus
den ,Nachfolgern der Apostel®, die zunichst (wenn man von Jakobus in Jerusalem
absicht) keinen festen Sitz hatten, aber allmihlich ,stationir® wurden und dann
automatisch die Rolle des ,Presbyter-Episkopos* mit versahen. In dieser Synthese
hofft C. die scheinbar so unvereinbaren Quellenbefunde zusammenfassen zu kénnen,
ohne die einzelnen Daten vorschnell zu nivellieren. — C. hat sich, wie schon be-
merkt wurde, bemiiht, die neuere Literatur aufzuarbeiten. Davon gibt das aus-
giebige Literaturverzeichnis von acht Seiten Zeugnis. (Leider mufl gesagt werden,
daB es nicht sehr sorgfiltig angefertigt ist: bald fehlt bei Biichern die Angabe von
Jahr und Ort, bald bei Artikeln die Angabe der Seitenzahl, gelegentlich fehlt sogar
der Titel der Artikel. Was soll ein Uneingeweihter unter folgender Angabe ver-
stehen: ,,Caspar, Primatus Petri, z. Savigny R. G., 47 kan. Abteil, 1927%? Die vielen
Fehlschreibungen sollen erst gar nicht gezihlt werden.) Es ist dankbar zu begriiflen,
dafl C. sich so ausfiihrlich mit dem Petrusbuch von Cullmann auseinandersetzt. Auf
der anderen Seite vermifft man wichtige Literatur. So bleiben beispielsweise die
beiden ersten Kapitel iiber das Apostolatsverstindnis im Grunde unbefriedigend,
weil C. die wichtigen Arbeiten von H.v.Campenhausen nicht kennt (Der ur-
christliche Apostelbegriff: Studia Theologica 1 [1948] 96—130; Kirchl. Amt und
geistliche Vollmacht in den ersten drei Jahrhunderten, Tiibingen 1953; Die Nach-
folge des Jakobus: ZKirchGesch 63 [1950/51] 133—144). Khnliche Versiumnisse sind
auch in anderen Kapiteln festzustellen. Es wire zu wiinschen, dafi C. bei einer
Neuauflage des an sich wertvollen Buches auf diese Desiderata Riicksicht nehmen
kénnte. Bacht

Forster, K., Die ekklesiologische Bedeutung des corpus-Begriffes im Liber
regularum des Tyconius: MiinchThZ 7 (1956) 173—183. — Ein Vortrag, den der
Verf. auf der 2. International Patristic Conference 1955 in Oxford gehalten hat,
ist hier wiedergegeben, vermehrt durch kritische Anmerkungen zu der inzwischen
erschienenen Arbeit von [. Ratzinger (Beobachtungen zum Kirchenbegriff des
Tyconius im Liber regularum, Revue des Etudes Augustiniennes II, 1—2, Mémorial
G. Bardy, Paris 1956, 173—186). Es ist genug bekannt, wie sehr Augustinus und
damit wenigstens indirekt die lateinische Ekklesiologie des Westens von den Regeln
des Tyconius abhingig sind. F.gibt eine kurze Analyse des darin enthaltenen
Kirchen- und Sakramentsverstindnisses und legt besonderen Wert auf die Unter-
scheidung: corpus als Wesensform und die ethische Zustindlichkeit dieses corpus.
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Leider deutet F.dabei meistens entscheidende Gesichtspunkte nur an, ohne sie weiter

auszufithren. Reicheren Aufschluff erwartet er von der im Corpus Christianorum

vorbereiteten kritischen Ausgabe des Apokalypsenkommentars des Tyconius.
Beumer

Lackmann, M., Ein Hilferuf aus der Kirche fiir die Kirche. 8® (138 S.) Stutt-
gart 1956, Schwabenverlag. 3.— DM. — Es ist fiir einen katholischen Theologen
nicht leicht, das schmale Bindchen des evangelisch-lutherischen Pfarrers L., dessen
Name neben dem von Propst Asmussen und den anderen Mannern der ,Sammlung®
in den letzten Jahren oft genannt worden ist, gerecht zu besprechen. Denn das Buch
gehdrt eigentlich nicht in seine Hinde. Handelt es doch von brennenden Glaubens-
und Gewissensfragen, die ein evangelischer Christ und Pfarrer, der seine Kirche
liebt und zu seiner Berufung steht, an seine eigenen Glaubensgenossen und Hirten
richtet. Man gerit in den Verdacht indiskreter Einmischung, wenn man sich durch
eine Besprechung an dem Gesprich beteiligt. Zudem beschwdrt man die Gefahr
herauf, daf die, an welche sich der ,Hilferuf* unmittelbar wendet, um der Reaktion
in der katholischen Kirche willen in ihrer Stellungnahme sich behindern lassen
und schon aus Prestigegriinden sich in ihrer Abwehr versteifen. Denn was L. in den
Zehn Thesen, die den eigentlichen Kern der Schrift bilden, mit allem Nachdruds
und mit dem entschlossenen Willen, sich nicht durch billige Beschwichtigungsversuche

* abschiitteln zu lassen, sagt, ist — aus dem Blickwinkel des ,orthodoxen Protestan-
tismus gesehen — so grundstiirzend und weittragend, dafl sowieso die Chancen
einer unvoreingenommenen Stellungnahme der Angesprochenen nicht allzu grof8
sind. Aber wenn auch die von L. vorgelegten Thesen durch und durch ,katholisch®
sind und eine tiefgehende In-Frage-Stellung wesentlicher Elemente des protestan-
tischen Lehrgebdudes bedeuten, so darf doch nicht iiberhdrt werden, was in der
Vorrede gesagt ist. L. sagt dort: ,Ich schreibe diese Sitze nicht, weil ich meine
lutherische Kirche ... miffachte, sondern weil ich sie liebe, mit heiflem Herzen
liebe“ (15). Er warnt ausdriicklich davor, ihn so zu verstehen, als wolle er eine
sAufforderung an auch nur einen lutherischen Christen, geschweige an die evange-
lische Kirche® geben, ,zur romisch-katholischen Kirche zu konvertieren® (ebd.).
Denn er sei der Meinung, daff ,weder unserer Kirche noch der romisch-katholischen
Kirche, noch dem Leibe Christi als Ganzem Konversionen Einzelner helfen® (ebd.).
Und mag L. auch der todlichen Auflgsung urchristlicher Offenbarungsgehalte durch
die protestantische Theologie (9 14f.) die unverbriichliche Bewahrung dieser Ge-
halte in der katholischen Kirche wie einen Spiegel entgegenhalten, so richtet er
doch auch an diese romische Kirche ernste Fragen, die eigentliche Anklagen sind:
die Frage nach der ,geschichtlichen Verwirklichung® und nach dem ,theologischen
Verstindnis des unfehlbaren piapstlichen Lehramtes*, nach dem ,modus procedendi,
wie seit dem vatikanischen Konzil ,géttlich geoffenbarte Dogmen® durch die Kirche
kreiert werden, nach der ,seit der Bulle ,Ineffabilis Deus® (1854) wachsenden Nei-
gung zum theologischen Ausbau einer speziellen Mariologie® und nach der ,kirchen-
amtlichen Forderung einer enthusiastischen Marienfrommigkeit®, nach dem ,Uber-
gewicht des Juridisch-Institutionellen in Begriff und Gestalt der Kirche und der
Gnadenverwaltung® (12f.). Sosehr also der katholische Theologe in den Thesen
einen Durchbruch urkatholischen Denkens begriilen mag, so sollte er doch nicht
iiberhren, daf dieser Durchbruch innerhalb des bewufit festgehaltenen protestan-
tischen Rahmens und Lebensgefiihls geschieht und dafl er mit einer weitgehenden
In-Frage-Stellung des spezifisch Romisch-Katholischen verbunden ist. Dies mufite
zur Einordnung des Ganzen hervorgehoben werden. Im iibrigen glauben wir nichts
Besseres tun zu konen, als dafl wir den Wortlaut der Zehn Thesen hier wieder-
geben (22—26). Jede der Thesen beginnt mit dem Satz: ,Es ist ein Irrtum des
Glaubens und der Lehre: 1. Der Sohn Gottes sei darum Mensch geworden
aus Maria, der Jungfrau, weil allein das stellvertretende Wirken des Gottmenschen
die Erlosung des Menschengeschlechtes vollbringen, die siindige Menschheit aber
samt ihren kreatiirlichen Kriften des Willens, des Erkennens und des Gemiites aus-
geschlossen sein solle, das Ihre zur Verwirklichung des Heiles fiir den Einzelnen,
fiir die Kirche und fir die Welt zu tun. 2. Die Heilige Schrift sei fiir sich allein
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geniigend, die Stimme der gbttlichen Heilsoffenbarung vernehmbar, ausreichend
und verbindlich zu Gehor zu bringen. 3. Die Verkiindigung des Wortes Gottes in
der Predigt sei die Mitte des christlichen Kultes und die Quelle gottlichen Lebens
im Leibe Christ. 4, Es werde das Herrenmahl dem Willen des gbttlichen Stifters
gemif und zur Auferbauung und Erhaltung des einen Leibes Christi gefeiert, wenn
es unter Verzicht auf seinen Gehalt als Opter des himmlischen Hohenpriesters und
seines ' priesterlichen Volkes nur als Speisung und Kommunion begangen wird.
5. Die Erwidhlung des neutestamentlichen, mit dem Heiligen Geist beschenkten
Gottesvolkes zum allgemeinen koniglichen Priestertum bedeute den Verzicht auf ein
besonderes, vom Herrn der Kirche bestelltes und begnadetes priesterliches Amt.
6. Die Spendung der Absolution im Auftrage Gottes und durch den Mund der
Kirche sei grundsitzlich nicht an den Akt der &ffentlichen Bufle der Glaubigen in
der Einzelbeichte gebunden. 7.Die Bewahrung des heiligen Glaubens und der
Gnadenmittel der apostolischen Kirche sei unter Verzicht auf die bischofliche
Sukzession moglich. 8. Die Leitung der heiligen Kirche sei je nach ZwedsmifBligkeit
oder nach dem Willen der Menschen der Gesamtheit der Glaubigen, einer Synode
oder einer Gruppe von Charismatikern anzuvertrauen. 9. Die zur Erfiillung ihres
gbttlichen Auftrages notwendige Einheit, Ordnung und Uniiberwindlichkeit der
Kirche als des mit Gott-Vater durch den Sohn im Heiligen Geist geeinten Gottes-
volkes konne unter Verzicht auf ein von Christus selbst gestiftetes, leitendes,
apostolisches Lehramt bewahrt oder wiedergewonnen werden. 10. Die sichtbare
Einheit des Leibes Christi sei unter Ausschaltung der romisch-katholischen und
orthodoxen Kirche wiederzugewinnen oder sei gar erst fiir den jlingsten Tag ver-
heiflen. Was in dem Buche folgt, ist ein ausfithrlicher Kommentar dieser zehn
Sitze, die alle letztlich in dem erneuerten Verstindnis der von der Gnade der
Menschwerdung grundgelegten und vermittelten Mittitigkeit des Geschépfes im
Heilswerk griinden. Bacht

2. Geschichte der Theologie

Historia de la Iglesia catdlica, hrsg. von B. Llorea S. J., R. Garcia-
Villoslada S. |., P. de Leturia §. |., F. |. Montalban S. |. Bd. 1, Edad antigua von
B. Llorca; Bd. 4, Edad moderna von F. J. Montalban. 8° (XIT u. 961; VII u. 851 S.),
Madrid, La editorial catblica. 55.— u. 65.— Pes. — Es handelt sich bei diesen Bin-
den um ein ausfiihrliches Handbuch der Kirchengeschichte, ein Lese- und Nach-
schlagewerk, das insgesamt vier Bde. umfaflt, die von je einem Fachprofessor ge-
arbeitet sind. Der erste Bd. behandelt das Altertum bis 681, Bibliographie und Li-
teraturangaben sind trotz der angekiindigten Beschrinkung erstaunlich reichhaltig,
aber die moderne Literatur des letzten Jahrzehnts scheint wenig beriicksichtigt zu
sein (vgl. etwa die Darstellung iiber Konstantin, wo z. B. die Arbeiten von J. Vogt
nicht genannt sind). Man vermifit ungern so wichtige Werke wie A. Ehrhardt, Die
katholische Kirche im Wandel der Zeiten und Volker (1935/37) oder gar: J. A.
Jungmann, Missarum sollemnia (bei der Geschichte der Liturgie) und manche andere.
Altere Literatur hitte dafiir wegbleiben kdnnen. Die wenigen Bilder sind gut aus-
gesucht, aber im Druck nicht deutlich reproduziert. Der Text ist von einer Ausfiihr-
lichkeit und Reichhaltigkeit, wie man sie in solchen Handbiichern selten findet,
dazu sehr iibersichtlich angeordnet. Die Darstellung ist lebendig, das ganze eine
brauchbare Synthese. Neue Forschungsergebnisse kinnen in einer Neuauflage leicht
eingearbeitet werden. — Der 4. Bd. (1648—1951) ist urspriinglich von P. Montalban
geschrieben, nach seinem Tode von B. Llorca und R. Garcia-Villoslada iiberarbeitet
worden. Die Vorziige des 1. Bandes sind auch hier anzuerkennen: Reichhaltigkeir,
Ubersichtlichkeit, lebendige Darstellung, Sachlichkeit des Urteils. Dazu eine gut
ausgewihlte Ubersicht auch iiber die moderne Literatur, die durchgingig im Text
verarbeitet ist. Ueding

Mﬁller‘,gC. D. G., Die alte Koptische Predigt. Versuch eines Uberblicks. gr. 8°
(350 S. Text, 55 S. Indizes, 733 Anmerkungen u. XVIII S. Bibliographie) 1954. —
In dieser sorgfiltigen Heidelberger Dissertation geht es darum, die alte koptische
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Predigtkunst zu studieren. Freilich konnte Verf. dafiir nur die bisher publizierte
Predigtliteratur verwerten und mufite das viele nichtversffentlichte Material bei-
seite lassen. Das Ganze wird in vier Gruppen aufgeteilt: die Homilien zu biblischen
Motiven, iiber die Engel, iiber die Gottesmutter und iiber die Heiligen. Zunichst
gibt Verf. immer einen Uberblick iiber die entsprechende Gruppe der vorhandenen
Predigten und lifit dann die hervorragendsten Beispiele in ausfiihrlicher Inhalts-
angabe folgen. Durch Einschaltung zahlreicher Stichworte im Urtext, die wiederum
alle im Index erfafit sind, ist eine leichte und vollstindige Auswertung des homi-
letischen Materials gewihrleistet. Um die Eigenart der koptischen Predigt deut-
licher zu zeigen, geht ein kurzer Uberblick iiber die griechische Predigt voran (4—21),
wie dann S. 300—349 die Synthese fiir erstere folgt. Der Unterschied liegt darin,
dafl bei den Griechen gréflere Neigung zur Spekulation besteht, wihrend die kop-
tische Predigt ,Ermahnung® und ,Erzihlung® als besondere Charakteristika ent-
hile. Der Agypter ist praktisch ausgerichtet. Hier kann sich keine Rhetorik grie-
chischen Stils entfalten. Darum steht auch die Heiligenpredigt (mit ihren Wunder-
berichten) stark im Vordergrund. Auffillig ist, dafl das Osterthema so spirlich
anklingt, wihrend doch sonst in der griechischen Literatur die Homiliae de Paschate
eine grofle Rolle spielen. Vermutlich kénnte hier aus dem unvertffentlichten Ma-
terial noch eine Liicke aufgefiillt werden. — Ein unter der ersten Gruppe erwihntes
Fragment (26), herausgegeben von W. E. Crum und H. I. Bell, nach einem Per-
gament des Britischen Museums, entstammt aus der Homilia de passione Melitos von
Sardes. Vgl. C. Bonner, The Homily on the Passion by Melito Bishop of Sardis,
London 1940, 93f.; HarvThRev 32 (1939) 141. — Eine bemerkenswerte Einzel-
heit aus den Homilien der 2. Gruppe stellt die Schilderung der Todesereignisse auf
Kalvaria durch Timotheus v. Alexandrien dar (184). Vor dem Bericht iiber den
Tod Jesu wird schon die Durchbohrung der Seite Jesu geschildert. Méglicherweise
liegt hier jene eigenartige Text-Form des Mt-Ev. vor, die in Kap. 27 zwischen
V. 49 und 50 den Vers aus Joh 19, 34 (Lanzenstich) einfiigt, so dafl es zu der
bezeichneten Reihenfolge der Ercignisse kommt. Auch bei griechischen Vitern
findet sich diese Textform (z. B. Joh. Chrysostomus, In Matth. hom LXXXVIII,
PG 58, 776). — Die 3. Gruppe, die Marienpredigten, bringt manch interessanten
Text iiber die Aufnahme Mariens in den Himmel oder ihren Tod (vgl. 213). Die
Echtheit der S. 204—207 analysierten Homilie ,Cyrills v. Alexandrien® ist doch
wohl gerade wegen der ,intimen Beschreibungen des Lebens der Maria® zweifel-
haft (191). Bei Cyrill sind wir solches sonst nicht gewohnt. Bei ihm steht das Dog-
matische im Vordergrund. — Die Studie zeigt, daf es sich durchaus lohnt, sich der
koptischen Uberlieferung anzunehmen. Hoffentlich findet auch das unedierte Ma-
terial solches Interesse, wie es Verf. fiir das publizierte gezeigt hat.
Grillmeier

Andresen, C., Logos und Nomos. Die Polemik des Kelsos wider das Christen-
tum (Arbeiten zur Kirchengeschichte, 30). gr. 8° (V u. 415 S.) Berlin 1955, De
Gruyter. 32.— DM. — Eine auflergewthnlich verzweigte Problemstellung und eine
iiberzeugend besonnene Durchfiihrung bestimmen den Wert vorliegender Studie,
welche im Jahr 1953 von der Theol. Fakultit der Universitit Kiel als Habilitations-
schrift angenommen wurde. Verf., der sich in einem frither veroffentlichten Artikel
»Justin und der mittlere Platonismus® (ZNtWiss 44, 157 ff.) als kompetent erwies
fir die Deutung der christlich-neuplatonischen Wechselbeziehungen am Ende des
2. Jahrhunderts, breitet hier das zustindige historische Material aus bis zur pla-
stischen Fixierung jener Personlichkeit, die als erster bedeutender literarischer Kamp-
fer gegen das junge Christentum es erfordert, aus dem geschichtlichen Dunlkel heraus-
geschilt zu werden. Der Versuch, des Kelsos® Schrift aus der Widerlegung des Ori-
genes zu rekonstruieren und aus ihr den geistesgeschichtlichen Standpunkt des Autors
zu bestimmen, war vorher mehrfach unternommen worden. Und A. bekennt gewissen-
haft, wie weit er die erreichbaren Textausgaben des Alethes Logos (zuletzt: O.Glodk-
ner 1924; H. J. Schroeder 1933 [Manuskr.]; R.Bader 1940) als Ausgangspunkt seiner
eigenen Forschung dienen lifit, sei es zum Vorschlag weiterer Textverbesserungen,
sei es zu eigenstindiger Theorie innerhalb der Auswertung. Vier Teile, in die die
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Arbeit zerfillt, erscheinen auf den ersten Blick als irgendwie willkiirlich oder
unharmonisch herausgegriffen. Sie behandeln: Die bisherigen Probleme der Kelsos-
forschung (8—107), Die Polemik des Kelsos wider das Christentum (108—238),
Das Problem der Geschichte im mittleren Platonismus (239—307), Kelsos und Justin
(308—400); und es diirfte hier ebenfalls iiberraschen, dafl die geistige Gestalt Justins
fiir die Deutung des Kelsos mehr gelten soll als diejenige des Origenes. A.recht-
fertigt letzteres — wenn nicht ganz befriedigend, so doch in der begriindeten Hoff-
nung auf Verstindnis — mit der konkreten Lage der Textiiberlieferung: ,Wir
wiirden zu stark in weite Probleme der Origenesforschung hineingefiihrt, die mit
der Uberlieferung des Textes eng zusammenhingen ...* (374). Und es muf} iiber-
dies zugestanden werden, dafl die inhaltliche Entwicklung in diesem 4. Teil wie in
den drei iibrigen sowohl die logische Exaktheit wie auch die erreichbare Ge-
schlossenheit im Sachlichen erkennbar macht. Kelsos, von dem bisher geistige Be-
fihigung wie auch Objektivitit des Denkens in Zweifel gezogen wurde und der
allenfalls als streitlustiger Polyhistor anerkannt wurde, erscheint fiir A. als tief-
und weitgestaltender, einheitlicher Denker, sobald im Alethes Logos die Orientierung
an der Geschichte als hohere Ebene erkannt wird, ,auf der sich die unterschiedlichen
Elemente des kelsianischen Denkens zu einer Einheit zusammenfassen lassen® (77).
Der Begriff des .alethes logos“, soweit er das Prinzip platonischer Dialektik
— etwa in der Wahrheitserkenntnis als einem ,Dialog der Seele* (110) — bildet,
behilt fiir Kelsos seinen rationalen Charakter, wird auch wie bei Plato mit dem
Begriff des ,alten Logos® zusammengekoppelt. Aber erst die von hier aus erfolgende
Ausweitung macht die eigenartige Dynamik des Kelsos aus: Es wird gezeigt, ,dafl
der alte Logos fiir Kelsos nicht nur die Geistesgeschichte (,die weisen Ménner®),
sondern auch die Religionsgeschichte (,die weisen Volker) beinhaltet. Er umfafic
neben dem schon weiten Bereich der Philosophie- bzw. der Theologiegeschichte auch
noch das weitere Feld des religiosen Brauchtums® (119). So sehr argumentiert der
Christengegner auf der metahistorischen Ebene mit dem Vorwurf der ,Depravation®
und ,Destruktion® durch Judentum und Christentum, daff A. hierin die ungénaue
und unvollstindige Wiedergabe der Kelsostexte durch Origenes begriindet sehen
méchte; und indem der Nachweis, daff es dem Origenes an Verstindnis fiir das
Problem der Geschichte iiberhaupt gebrach, unternommen wird (373ff.), erhellc
um so mehr ein Kausalnexus Justin-Kelsos. Als zweite Meflschnur fiir die Un-
zuldnglichkeit des Christentums benutzt Kelsos den Begriff des ,Nomos®, womit
er zunichst die Formen des religidsen Lebens bei den ,weisen Violkern®, dann
aber auch ,die Haltung des Menschen in Kult und Frommigkeit, indem die religitse
Einstellung des Einzelnen an eine alte Uberlieferung gebunden wird, die mit den
kultischen Satzungen der Volker sich bis in die Gegenwart lebendig erhalten hat®,
versteht (189). Die christliche Religion wird als Welt ohne Nomos verurteilt, weil
das christliche Leben sich unter Ausschluff der Offentlichkeit abspielt (226 ff.), weil
es der Rechtsgrundlage entbehrt (230 ff.), weil es sogar gegen die bestchende Gesetz-
gebung verstofit (2321f.). Und diese Verdammung fliefit aus einer konsequenten
Geschichtslogik, die von der Ehrfurcht vor den Werten der Vergangenheit orientiert
ist. So sieht A. in Kelsos den Denker, der ganz im Griechentum stehend, ,die Enge
der schulplatonischen Sicht verlifit und eine fiir seine Zeit neue Position bezieht,
von der aus die Auseinandersetzung mit dem Christentum auf einer hoheren Ebene
gefiihrt werden kann® (395). Rottges

Aurelius Augustinus, Schriften gegen die Semipelagianer. Lateinisch-deutsch.
Ubertragen und erldutert von S. Kopp O.E.S. A. und A. Zumkeller O.E.S. A.
(Sankt Augustinus; Der Lehrer der Gnade. Deutsche Gesamtausgabe seiner anti-
pelagianischen Schriften. Hrsg. im Auftrage der Deutschen Provinz der Augustiner-
Eremiten). gr. 8° (516 S.) Wiirzburg 1955, Augustinus-Verlag. 38.— DM. — Es ist
sicherlich sinnvoll, daf diejenigen, welche als Ordensgemeinschaft den Namen des
groflen afrikanischen Kirchenvaters tragen, in der Verbreitung seiner Lehren und
Werte eine besondere Verantwortung erfiillen. Daff diese ,Verbreitung® nicht die
Form aufgeputschter Propaganda und tendenzidser Reklame annehme, verlangen
sowohl die Qualititen des Augustinuserbes wie auch die ehrfiirchtige Griindlichkeit,
mit welcher in der gesamten theologischen Welt dieses Erbe behandelt wird. Ein
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Blidk auf die bisherige Produktion des Augustinus-Verlags beweist die Berechtigung
der Arbeiten und Arbeitsweisen. Eine Reihe von Augustinusschriften sind durch
gewissenhafte Ubertragung in die deutsche Sprache und gut abgewogene Kommen-
tare weiteren Schichten zuginglich gemacht worden. Ohne Einschrinkung ist
dies zu bejahen fiir die Schriften praktisch-aszetischen Inhaltes (,Die Enthaltsam-
keit“, ,Das Gut der Ehe®, ,Heilige Jungfrdulichkeit® u. a.). Nicht so selbstverstind-
lich gilt dies fiir die hier zu besprechende Ausgabe: Die gegen die sog. Semipelagianer
gerichteten 4 Schriften ,De gratia et libero arbitrio®, ,De correptione et gratia®,
»De praedestinatione sanctorum® und ,De dono perseverantiae® setzen — wie die
ganze Frage des Semipelagianismus — ein solches Mafl an theologischer Schulung
voraus, dafi dem in Frage kommenden Leser die lateinische Ursprache zugemutet
werden miifite. Da der Band keinen neuen lateinischen Text bietet, sondern die
bekannte Ausgabe der Mauriner zugrunde legt — diese allerdings mit einigen we-
nigen Fuflnoten korrigiert —, kénnte zunichst die Niitzlichkeit desselben unter der
Riicksicht wissenschaftlichen Fortschrittes in Frage gestellt werden. Es ist da die
Gesamtanlage des Buches, die die Beurteilung ins Positive lenken mdchte und es
berechtigterweise tut. Denn was dem eigentlichen Augustinustext als Einleitung
vorausgeschickt wird, sind ca. 70 Seiten, von denen man behaupten mdchte: Sie
vermogen auch dem theologisch interessierten Laien einen Zugang zur geschicht-
lichen Situation, dem Zweck und der Bedeutung der Augustinustexte zu &ffnen.
Nach einer allgemeinen Ubersicht ,Augustins Kampf gegen den Pelagianismus®
(11—30) wird fiir die beiden ersten, an die Monche von Hadrumetum gerichteten
Schriften wie fiir die beiden tibrigen, welche an Prosper und Hilarius nach Gallien
gesandt wurden, je eine Entstehungsgeschichte entworfen, z. T. mit Wiedergabe von
hierzu gehorigen Augustinusbriefen in deutscher Ubersetzung. Am Schlufl des
Bandes folgen Erlduterungen in einem Umfang von durchschnittlich iiber 20 Seiten
pro Schrift und schliefilich Indizes der von Augustinus zitierten Schriftstellen und
Autoren. — Leider fehlt ein Nachweis der benutzten und in den Fufinoten zitierten
Literatur. Beziiglich der Ubersetzung ins Deutsche gewinnt man den Eindruck, daf§
Wortlichkeit und Nachahmung augustinischer Satzkonstruktion hiufig auf Kosten
der Geschmeidigkeit in den Vordergrund geriickt wurden. Vielleicht sollte man sich.
auch bei solchen Textiibertragungen um feste Formulierung des Titels bemiihen.
Statt ,Die Gabe der Beharrlichkeit® steht z. B. S. 11 ,die Gnade der B. — Im
dogmengeschichtlichen Raum ist die Frage nach der augustinischen Praedestination
zu intensiv gestellt, um mit verhiltnismiflig kurzen Hinweisen entschieden zu
werden. Es ist zwar angebracht, dafl die Bemithungen J. Schmuckers, aus der Analyse
von ,Zurechtweisung und Gnade® ein Gegengewicht gegen die Annahme eines
strengen Augustinismus zu schaffen, von den Herausgebern gewiirdigt und zu-
grunde gelegt werden (66 ff. 72 ff. Vgl. J. Schmudser, Die Gnade des Urstandes und
die Gnade der Auserwihlten in Augustins De correptione et gratia, 1940). Aber die
Annahme einer diesbeziiglichen Einseitigkeit beim Doctor gratiae ist dlter und all-
gemeiner. Und was K. Rahner dazu sagt (Augustin und der Semipelagianismus,
ZKathTheol 62, 171 ff.), kann kaum mit Nichtberiidssichtigung des Trakrats ,Zu-
rechtweisung und Gnade® allein erklirt werden (72f.). — Es sollen aber kleine
Bedenken nicht den guten Gesamteindruck triiben und die Freude dariiber, daff
in dieser ,Festgabe der Deutschen Provinz der Augustiner zur 1600. Wiederkehr
des 13. November 354“ eine gute Wegbereitung in Augustins schwierigste Frage-
stellung geleistet wurde. Dementsprechend wird die Erfiillung des weiteren Planes
— der Ausgabe der antipelagianischen Schriften Augustins — mit Dank entgegen-
genommen. Roctges

Oediger, F. W., Uber die Bildung der Geistlichen im spiten Mittelalter. gr. 8°
(IX u. 148 S.) Leiden-Kéln 1953, Brill. 17.50 Gld. — Das sehr verdienstliche Buch
behandelt eine fiir das Verstindnis der Reformation wichtige Frage, deren Beant-
wortung eine miihsame Kleinarbeit und zugleich ein kluges, ausgewogenes Urteil
vetlangt. Der Verf. beschrinkt sich auf den Weltklerus und das Gebiet des ,alten
Reiches®, aber die Geschichte der Stifter und Kléster wird oft herangezogen und auch
die geographischen Grenzen sind nicht selten tiberschritten. Das erste, etwas pro-
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blematische Kapitel ,Weisheit* spricht einleitend von der Heiligen Schrift, der
Theologie und dem einfachen, von jedem Wissen unbeschwerten Leben im Mittel-
alter. Das 2. Kap. (Wissenschaft und kanonisches Recht) handelt von der weltlichen
Wissenschaft als Vorbereitung fiir den Seelsorgspriester. Als ungeeignet werden die
Artes mechanicae und auch zunichst als ,scientiae lucrativae® romisches Recht und
Medizin ausgeschlossen. Dagegen sind fiir den Kleriker fiir das Verstindnis der Hei-
ligen Schrift unentbehrlich die Artes liberales, besonders aus dem Trivium Gramma-
tik, wozu wihrend der Ausbildung die Lektiire der heidnischen Schriftsteller erlaubt
war, und Dialektik. Dagegen waren die Naturwissenschaften in Verruf wegen der
damit verkniipften Astrologie und Alchemie. Fiir die Theologie, besonders im Sinn
der Verteidigung des Glaubens, ist aber auch eine weltliche Vorbildung in der
griechischen und hebriischen Sprache, der aristotelischen Philosophie sowie (wenig-
stens nach Roger Bacon) auch der Naturwissenschaften wichtig. Das kanonische Recht
wurde erst spit in die theologische Ausbildung einbezogen. — Das 3. Kap. (Not-
wendiges Wissen) ist besonders wichtig, weil ja dem Klerus der Vorwurf der Un-
wissenheit gerade vor der Reformation oft gemacht wurde. Fiir die Seelsorgspriester
blieb es tatsichlich bei erschreckend niedrigen Forderungen fiir die Weihe, wofiir
der Verf. sich um eine Erklirung bemiiht. — Das 4. Kap. (Bildungsstitten) gibt
einen sehr interessanten Einblick in das mittelalterliche Schulwesen von der ,,Lehre®
im Pfarrhaus iiber die Lateinschulen bis zu den theologischen Fakultiten. — Das
5. Kap. (Zulassung zum geistlichen Stand) zeigt die sehr verschiedenen Anforderun-
gen der Priifungen, wobei die Havelberger Ordnung von 1471 besonders interessant
ist. — Kap. 6 (Aufgaben des Pfarrers) bringt eine Fiille von Einzelheiten aus
Visitationsberichten, Synodalentscheidungen usw. iiber die Cura animarum (Beichte,
Predigt, Belehrung). — Kap. 7 (Von Biichern) zeichnet ein wenig erfreuliches Bild
der Bibliotheken des Klerus. Den Schlufl bildet eine Zusammenfassung {iber die
Bildungsverhiltnisse. — Eine Fiille von Einzelquellen waren fiir dies Buch zu ver-
arbeiten, und so ergeben sich eine Menge Einzelzlige aus den verschiedensten
Gegenden, die aber wohl doch noch nicht geniigen, um ein sicheres allgemeines Urteil
zu fillen. So ist denn der Verf. auch sehr vorsichtig in der Abwigung der Nach-
richten und unterscheidet zudem sorgfiltig zwischen Anordnungen und Wiinschen
und deren Durchfihrung. Man wird auch nicht vergessen diirfen, dal die Quellen
gerade in solchen Dingen gerne iibertreiben, zum mindesten iiber den pikanten Aus-
nahmen die selbstverstindlich alltigliche Wirklichkeit leicht ibergehen. Trotz aller
Vorsicht der Abschitzung aus dem Bewuftsein, dafl es sich nur um eine Summe
von Einzelfillen handelt, wird man das Bild, das der Verf. aus den Quellen ent-
wirft, als im wesentlichen allgemeingiiltig ansehen miissen. Die Zulassung zum
geistlichen Stand erfolgte allzuoft ohne Riicksicht auf die Eignung. Aber man sicht
dann doch wieder in den Synodalbeschliissen und in so mancher Schuleinrichtung
das ernste Bemiihen, diese Unzulinglichkeit zu beheben, wenn das auch relativ
selten gelungen sein wird. Ueding
-
¥ Gonsette, J., S. J,, Pierre Damien et la culture profane (Essais philo-
sophiques, 7). 8° (104 S.) Paris 1956, Publications Universitaires — Louvain,
Nauwelaerts. 60.— bfr. — Hundert Jahre vor Bernhard v. Clairvaux wandte sich
die monastische Reform bereits schroff gegen weltliche Bildung und kam in den
Ruf einseitiger Enge. Tatsichlich aber war ein gepflegter Humanismus in den be-
nediktinischen Abteien beheimatet, auch in jenen, die dem Reformgeist des 11..und
12. Jahrhunderts dienten. Wie Bernhard so war auch Petrus Damiani ein in der
Schule der ,artes liberales‘ vorziiglich geformter Sprecher und Schriftsteller. Thr
Tadel richtete sich im Grunde gegen die Uberbewertung der sich eben jerze ihrer
methodischen Kraft deutlicher bewufit werdenden Dialektik, und gegen eine dro-
hende Emanzipierung der ,artes’. Sie wollten deren propidentische Stellung im
Gesamtgefiige abendlindischer Bildung gewahrt sehen. G.weist fiir Damiani
nach, wie er sich dem jugendlichen Uberschwang der wandernden Sophisten seiner
Zeit entgegenstellte (Anselm v. Besate), die auch die Heilige Schrift ihrer Dialektik
ausliefern wollten. Damiani fithlte zeit seines Lebens sich lebhaft angezogen von
dem Charme literarischer Kultur, und sein Schrifttum belege an ungezihlten Stellen
ihren Einfluf auf seinen Stil, seine Gedankenfithrung. Doch mufite Damianis hef-
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tiges Temperament gelegentlich scharf reagieren auf ein Ubermafl, wenn ihm bewufic
wurde, wie hoch der Anspruch war, den die weltliche Bildung an ihre Triger
allmihlich zu stellen sich anschickte. Er sah die Gefahr, zumal in den Kreisen
monastischer Lebensordnung, die eine allzu intensive Beschiftigung mit den ,artes’
fiir den religivsen Eifer darstellte. Deshalb mehren sich in seinen Schriften die
warnenden Worte. Sie sind nicht systematisch zu ordnen, weil jeweils nur als
Gelegenheitswarnung geiuBert. Damiani war kein Theoretiker. G. kommt zu dem
Ergebnis, dafl Petrus Damiani (wie Augustinus, Caesarius v. Arles und Gre-
gor d. Gr.) die Bildung der ,artes’ nur dann verwirft, wenn sie sich ,als Karikatur
des Humanismus® gibt und sich ,als Weisheit® proklamiert (39), damit aber die echte
Rangordnung geistiger Werte stort. Im einzelnen weist G. nach, dafi Damiani den
Dienstwert der Dialektik fiir die Theologie keineswegs bestreitet, ihre Funktion nur
zu gering anschlige, weil ihm der Besitz eines systematischen Wissens um metaphy-
sische Problemstellungen versagt blieb (60). Abschlieflend entwickelt G. seine
Thesen an der konkreten Fragestellung iber ,Die Gottliche Allmacht und ihre
Probleme* (61—99). Op. 36 (PL 145, 596 ff.) ,De divina omnipotentia in reparatione
corruptae et factis infectis reddendis® enthdlt in gedringter Form diesen Fragen-
kreis und wird von G. eingehend interpretiert. Das Ergebnis bestitigt ein frithes
Urteil des berithmten Theologen Pétau: Petrus Damiani, verstanden aus dem augu-
stinischen Klima seiner Zeit, bleibt auch unter sprachlich unfertigen Formulierungen
der orthodoxen Lehrtradition treu. Wolter

Autenrieth, J., Die Domschule von Konstanz zur Zeit des Investiturstreits.
Die wissenschaftliche Arbeitsweise Bernolds von Konstanz dargestellt auf Grund
von Handschriftenstudien (Forschungen zur Kirchen- und Geistesgeschichte, Neue
Folge, 3). 8° (179 S.) Stuttgart 1956, Kohlhammer. 13.20 DM. — Die Bedeutung
der Domschulen gegeniiber den Bildungsstitten der benediktinischen Abteien be-
ginnt erst im spiten 11. Jahrhundert zu wachsen, um im 12. dann schnell einen
unbestrittenen Vorrang zu gewinnen. Eine Reihe von Handschriften der Dom-
bibliothek von Konstanz weist Randglossen auf, deren Analyse es der Verfasserin
erlaubt, sowohl die wissenschaftliche Arbeitsweise wie die theologisch-politische
Einstellung verschiedener Mitglieder des Konstanzer Domklerus zu umschreiben.
Die stillschweigende Voraussetzung von A., dafl es sich bei diesen Miannern um
Mitglieder der Domschule gehandelt habe, wird allerdings nirgendwo erhirtet. In
der Einleitung fafit A. die Nachrichten vom literarischen Interesse der Konstanzer
Bischofe bis zum Investiturstreit zusammen, verweist dann auf den Mathematiker
Meinzo, auf einen Scholasticus Adalbert, dessen Schiiler der Kanonist Bernhard
war. Der berithmte Bernold von Konstanz wiederum ist Bernhards Schiiler ge-
wesen. Mehr Material (Nachrichten von einem Schulbetrieb, von Schiilerlisten,
Schulbibliothek u. dergl.) liegt niche vor. Es ist u. E. eigentlich etwas verfriiht von
einer Schule zu sprechen, die mehr war als ein dem unmittelbaren Bediirfnis des
Bistums dienendes Institut. — Die sorgfiltig gefithrte Untersuchung der Verfasserin
beschreibt in einem 1. Teil die glossierten Handschriften (22—116) und erhebt dann
aus den Glossen das wissenschaftlich-kritische Verfahren, zumal Bernolds, sowie
auch seine theologisch-kirchenpolitische Stellungnahme zu den Zeitfragen. Das
gleiche geschieht fiir den Kleriker Wolferad und den Anonymus A (117—168). Bei
dem an sich kargen Material der Zeit zur Arbeitsweise der Theologen und Kano-
nisten darf man die vorliegende Arbeit als einen héchst willkommenen Beitrag zur
Bildungsgeschichte des ausgehenden 11. Jahrhunderts betrachten. Wolter

Widmer, B., Heilsordnung und Zeitgeschehen in der Mystik Hildegards von
Bingen (Basler Beitrage zur Geschichtswissenschaft, hrsg. v. E. Bomjour u. W.
Kaegi, 52). 8° (VIII u. 268 S.) Basel-Stuttgart 1955, Helbing' u. Lichtenhahn.
12.— sfr. — Die bedeutendste Frauengestalt des 12. Jahrhunderts ist unstreitig
Hildegard von Bingen, eine Zeitgenossin Bernhards v. Clairvaux. Wie dieser
mahnend in den vielgestaltigen Kimpfen ihrer Gegenwart, doch im Gegensatz zu
Bernhard eine unpolitische Einstellung bewahrend. Mit dem Reformabt von Clair-
vaux hat sie gemeinsam eine tiefe Traditionsverbundenheit, eine sehr wache und
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rasche Auffassungsgabe, einen niichternen Verstand bei ungewohnlich starker Gestal-
tungskraft der Ideen in gesprochenem und geschriebenem Wort. Beide lebten und
wirkten aus dem reichen Wurzelgrund einer Mystik, die ithr ganzes kldsterliches
Leben umfafit zu haben scheint. W. berichtet einleitend von Personlichkeit und Werk
Hildegards (1—24), erhebt dann aus ihren Schriften die Voraussetzungen der Heils-
geschichte (Schépfung, Siindenfall und Erlosung) (25—98), wobei der Abfall yon
Gortt als Voraussetzung fiir die Veridnderlichkeit der Welt (Geschichte) angesehen
wird. Diese Welt der Verinderlichkeit in der Zeit stellt Hildegard im Bild vom
kosmischen Rad dar (99—126). Im zentralen Teil der Arbeit werden die Haupt-
epochen der Heilsgeschichte (Vor Christus, zur Zeit Christi, nach Christus, bis zum
Jungsten Tag) umschrieben (127—218). Abschlieflend folgen noch einige Hinweise
auf Hildegards praktisches Verhalten bei Streitigkeiten zwischen Laien und Geist-
lichkeit, wie auf ihren Anteil an der Laienbewegung (219—266). Verfasserin ver-
rit in der Interpretation von Hildegards Schriften ein umfassendes und genaues
Wissen der Zeit, seiner theologischen, philosophischen und politischen Gehalte. Das
mag sie manchmal dazu verfiihren, auch bei Hildegard mehr Sachkenntnis voraus-
zusetzen, als die Abtissin wohl besessen hat. Aber die Interpretation bleibt klug
abwigend und gerit nur selten in apodiktische Formulierung. Denn mit Recht
betont W., daff Hildegards Schriften nicht in polemischer Absicht geschrieben wur-
den, sondern als eine in sich ruhende, episch-breite Darstellung christlicher Glaubens-
und Sittenlehren. Da aber Hildegard sich diese Aufgabe deshalb stellte, weil sie
das Glaubensgut bedroht sah, erhilt es auch apologetischen Wert. Wir vermissen in
diesem sonst so sorgfiltiz gearbeiteten Buch ein Kapitel iiber die Mystik der
hl. Hildegard, wie es im Titel eigentlich angekiindigt erscheint. Praktisch wird
Heilsordnung und Heilsgeschehen aus den Schriften Hildegards dargestellt, die
offenbar stillschweigend als literarischer Niederschlag ihrer mystischen Erfahrung
angesehen werden. Einige Hinweise zu dieser Frage finden sich bei M. Bockler in
dem Schluflkapitel zur neuen Ausgabe von Hildegards Hauptwerk ,Wisse die Wege®
(Scivias), Salzburg 1954 (361—387) (vgl. Schol. 31 [1956] 294 ff.). Wolter

Wolter, H, S.]J., Ordericus Vitalis. Ein Beitrag zur kluniazensischen Ge-
schichtsschreibung (Verdffentlichungen des Instituts fiir Europiische Geschichte
Mainz, 7). gr. 8% (VIII u. 252 S., 1 Tafel) Wiesbaden 1955, Steiner. 18.— DM. —
Der geduldigen Gelehrsamkeit von W. ist es gelungen, uns eine vollendete Mono-
graphie tiber Ordericus Vitalis vorzulegen. Kein Satz, keine Feststellung in diesem
Werk, die nicht quellenmiflig gesichert erscheint. Eine solche Methode gibt dem
Buch gelegentlich einen etwas analytischen Charakter. Jedenfalls werden alle auf-
tauchenden Fragen bis ins Detail behandelt und gelést. Vom Allgemeinen abstei-
gend ins Besondere entwirft W. zunichst die Welt, in der Ordericus Vitalis gelebt
hat, eine Welt, in der sich das Monchtum als universale und beherrschende Macht
behauptete. Dann untersucht der Verf. kritisch die handschriftliche Uberlieferung der
Historia ecclesiastica und anderer Werke des Ordericus. Der zweite, sehr bedeut-
same Teil widmet sich der Erforschung von Saint-Evroul, einer Abtei im Lande
Quche, in der Normandie, nahe bei Chartres, unfern von Paris. Diese Griindung
(von 1050) gehort zeitlich in die Epoche des erstarkenden normannischen Monch-
tums, das dann vom geistigen und religiosen Leben Saint-Evrouls bereichert wird.
Die Abtei, wiewohl eine adelige Stiftung, gab sich volksnahe, blieb dem Mutter-
kloster Jumidges eng verbunden und lebte nach kluniazensischer Observanz, ohne
indes dem burgundischen Kluny jurisdiktionell verbunden und unterstellt zu sein.
In dieser Welt lebte von 1085—1142 Ordericus Vitalis, den sein Vater, ein Priester
aus Orléans, von England (Shrewsbury) her als zehnjihrigen Oblaten dem Kloster
in der Normandie {iberantwortet hatte. Dort erhielt er eine sorgfiltige Ausbildung,
die als wichtiges Element ein frithes Interesse an Geschichtswerken aufweist. Von
Saint-Evroul aus unternahm er mehrfach Reisen (nach England, Flandern, Reims,
Cluny), z. B. 1119 zum Konzil von Reims, um dann sein Lebenswerk anzupacken
und seine Historia Ecclesiastica zu schreiben. Es werden dreizehn Biicher, die den
Zeitraum von Christi Geburt bis 1130, dann 1138/41 umspannen, Das 16./17. Jahr-
hundert hat sie wieder entdeckt. Welche Motive haben den Ménch dazu bewogen?
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Der Befehl des Gehorsams, gewiBl, und der Wille zu biilerischer Leistung. Aber
auch ein Motiv wissenschaftlicher Art. Ordericus Vitalis interessiert sich fiir Ge-
schichte. Wenn auch seine Denkkategorien konservativ geformt sind, er fithlt sich
getrieben von echtem wissenschaftlichem Forschungsdrang. Er will den Dingen auf
den Grund gehen (ex causis cognoscere res), und er will Iehren. Gegen Spérl glaubt
W. nicht, daff nationale normannische Impulse am Werk gewesen wiren und ihn
an die Arbeit gesetzt hitten — zumal Ordericus Vitalis die Normannen nicht ge-
rade behutsam behandelt. Er ist methodisch vorangegangen, im Bewufltsein eines
,laboriose perscrutari®. Er hat Augenzeugen befragt, deren Zeugniswert von W. ein-
gehend dargestellt wird; das Ideal, dem er treu geblieben ist, war die ,veracitas®.
Sein Stil ist ein gutes Beispiel der Reimprosa, wie es u. a. ein anregender Vergleich
des Ordericus mit seinem Zeitgenossen Suger, Abt von Saint-Denis, dartut. Ordericus
besitzt kompositorische Kraft und die Weise, wie er seine Historia Ecclesiastica
durchstrukturiert, wird von W. eindrucksvoll dargetan. Er schreibt in jenem Zeit-
raum, da Europa sich seiner selbst bewufic wird. Das grofie Unternehmen des
Kreuzzugs hatte begonnen, die verschiedenen Nationen zu einer Einheit zusammen-
zufiihren. Das Reich verliert an Bedeutung, wihrend das Papsttum an Ansehen zu-
nimmt und eine stindig betonter sich gebende zentrale Stellung gewinnt. Das
Tdeal des christlichen Rittertums nimmt teil an an jenem Bildungsprozeff, der
ein abendlindisches Ethos hervorbringt. Und noch vermag Kluny diesen Drang ins
Universale mit seiner ungebrochenen Macht zu unterstiitzen. Es ist das Verdienst
des Ordericus Vitalis, das Wesen dieser geistigen Bewegung erfaflt, das Verdienst
von W. aber ist es, uns all das mit iiberzeugender Klarheit und Sicherheit auf-
gezeigt zu haben. Dumeige

Zoepfl, F., Das Bistum Augsburg und seine Bischéfe im Mittelalter. 8° (XXVII
u. 643 S.) Augsburg 1955, Schnell u. Steiner. 25.— DM. — Zum Augsburger Ju-
bildumsjahr 1955 legte Verf. diesen 1. Bd. einer Gesamtgeschichte des Bistums und
seiner Bischofe vor. Gleichzeitig hat das Regestenwerle der mittelalterlichen Bischife
und des Domkapitels mit einer ersten Lieferung (von den Anfingen bis zum Tod
des hl. Udalrich) zu erscheinen begonnen. Die letzte Bischofsgeschichte von Augsburg
war 1813/1815 erschienen, verfaflt von P. Placidus Braun, ehemals Konventuale des
Benediktinerklosters St. Ulrich in Augsburg. Anderthalb Jahrhunderte intensiver
Forschungsarbeit konnten demnach vom Verf. fiir die Erncuerung des Braunschen
Unternehmens dienstbar gemacht werden. Es ist auch nicht etwa eine Neuausgabe,
sondern ein ganz neues, imponierendes Werk, dessen Inhalt in jedem Abschnite aus
den Quellen unmittelbar gewonnen worden ist. Die Quellen (XIII—XVII) und
Schrifttumstafeln (XVII—XXVI) verraten die aufiergewdhnliche Breite des Ma-
terials, dessen sorgfiltige, stets kritische Auswertung und darstellerisch gut lesbare
Verarbeitung das Buch zu einem duferst zuverlissigen Nachschlagewerl der augs-
burgischen Kirchengeschichte machen. Und nicht nur das. Die zentrale Stellung der
Stadt und die hochpolitische Bedeutung mancher Bischofe Augsburgs bringen es mit
sich, daf diese lokal sich gebende Bistumsgeschichte zu einem unentbehrlichen In-
strument fiir jeden Historiker des kirchlichen Lebens in Deutschland wird. — Die
Quellenlage bringt es mit sich, daf fiir die frithen Zeiten bis zum hohen Mittelalter
nur knappe Kapitel geschaffen werden konnten (Anfinge des kirchlichen Lebens im
Raum des heutigen Bistums Augsburg, 1—14; Das Bistum Augsburg in der Volker-
wanderungszeit, 15—20; zur Zeit der frinkischen Herrschaft, 21—50; das Reichs-
bistum im frithen deutschen Mittelalter, 51—60); zentral gibt sich das Doppelkapitel
des hohen (61—222) und spiten Mittelalters (223—564); sehr instruktiv .ist ein
zusammenfassender Uberblids tiber die organisatorischen Verhiltnisse (Aufbau und
Leitung des Bistums A.) im Mittelalter (565—590). Eine Liste der mittelalterlichen
Augsburger Bischdfe (591) wird beigefiigt, desgleichen drei sehr ausfiihrliche Ver-
zeichnisse (Personen, Orte, Sachen). Damit wird dieses Werk zu dem bleibenden
Monument eines sonst sicher schnell vergessenen Jubiliums. Wolter

Padberg, R., Erasmus als Katechet. Der literarische Beitrag des Erasmus von
Rotterdam zur katholischen Katechese des 16. Jahrhunderts. Eine Untersuchung zur
Geschichte der Katechese (Untersuchungen z. Theologie der” Seelsorge, hrsg. von
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F.X. Arnold, 9). gr. 8" (168 S.) Freiburg 1956, Herder 10.— DM. — Der viel-
gesichtige Rotterdamer Humanist hat sich im Laufe der Geschichte unterschiedliche
Beurteilung gefallen lassen miissen. Die ,Orthodoxen® der alten Kirche und der
Neugliubigen haben ihn mifdeuter, weil er nicht entschieden einer der Thrigen
wurde (§ 1 Das Zwielicht theologischer Mifldeutung), seine Freunde und An-
hiinger — auch solche von einwandfreier Kirchlichkeit — hatten ihn am liebsten
kanonisiert (21). Dafi More und Fisher nicht mit ihm brachen, spricht sicher fiir ihn.
Schon seit Auers Untersuchung iiber das Enchiridion hat sich das Erasmusbild der
katholischen Geschichtsschreibung zu seinen Gunsten verindert. P.s Bearbeitung
der beiden erasmischen katechetischen Schriften nimmt weiteren Schatten von seiner
Gestalt. Das Mittelalter war nach Meinung des Verf. ,seit dem Untergang des
altchristlichen Katechumenates grundsitzlich und durchweg ein Vakuum® (25) der
katechetischen Verkiindigung. Vielleicht erscheint dieses Urteil doch ein wenig hart,
wenn man bedenkt, dafl der religisen Unterweisung auch auf andere Art Geniige
geschehen kann als in der Form des alechristlichen Katechumenates und der modernen
Jugendkatechese. Sicher ist, dafl die Reformation und ihre Gegenwirkung auf
katholischer Seite die Kinderunterweisung sehr stark intensivierten. Ebenso mufy
der Mangel an ,Kraft ... zu einem organischen und ganzheitlichen Gesamtaufbau®
(43) fiir die mittelalterliche Zeit zugegeben werden, ganz zu schweigen von manchen
Entartungen spatscholastischer Spekulationen, die zwar der Verkiindigung nur
indirekt, aber dennoch sehr nachhaltig schadeten. Das ,Christiani hominis Institu-
tum, eine irgendwie geartete Gemeinschaitsarbeit von Colet und Erasmus® (46),
ist ,die Darstellung und konsequent durchgefiihree Verkiindigung eines Heilsweges.
Es ist der durch die Liebe titige Glaube® (46). Obwohl fiir Kinder gedacht, ist es in
eleganten Hexametern geschrieben, ,die den Wortschatz und das rhythmische
Kénnen seines Verfassers ins hellste Licht stellen®. Diese Liebe zur Form kann auch
zur Gefahr werden, die P. bei Erasmus allerdings noch gebannt glaubt (50). An
Jedins Urteil, Erasmus sei nie ein Devoter gewesen, obwohl er von der Devotio
moderna herkam, findet P. einige Korrekturen am Platze (60). Die zweite eras-
mische katechetische Schrift ist die ,Symboli Apostolorum, Decalogi Praeceptorum,
et Orationis Dominicae Explanatio®. Sie ist etwa 20 Jahre spiter als die erste
erschienen (1533). Sie ist breiter, fiir die Hand der Unterweisenden gedacht, ,eine
Sammlung von Musterkatechesen® (74), in der der Glaube Prinzip der Verkiindi-
gung und des Heilsweges ist (81). Quelle der Verkiindigung ist die Schrift (82fF.).
So steht Christus im Mittelpunkt (92 ff.). Der hierarchische Kirchenbegriff wird vom
pneumatischen verdringt (98ff.), das Papsttum nicht und die rémische Kirche nur
beildufig genannt (103), um nur einiges Charakteristische zu nennen. Zu den neuen
Ziigen im Erasmusbilde gehort auch seine ,positive Wertung der Hochscholastik®
(125). Drei Schwiichen der erasmischen Katechese hebt P. besonders hervor: Uber-
betonung der literarischen Form, Unklarheit in der Kirchenauffassung und Ideali-
sierung der christlichen Antike (138). Thnen gegeniiber vermerkt er als wesentliche
Stirken ,einen klaren Aufbau, dessen Durchsichtigkeir, Ganzheitlichkeit und Ge-
schlossenheit eine didaktische und kerygmatische Musterleistung ist*, den Aufbau
der Katechese als Glaubenskatechese, geschickte Akzentuierung der Einzelteile, Be-
schrinkung auf das Wichtige und Notwendige (139f). So ist das Ganze ,eine
positive und ansprechende Leistung® (141). Ein ,ehrenvoller Platz“ in der Kate-
chismusgeschichte des katholischen Raumes sollte fiir die Zukunft Erasmus zu-
kommen (157), ist er doch ein ,Erneuerer der katechetischen Verkiindigung® (157)
von grofler Zeitnihe und erheblicher Nachwirkung. Fille durch P.s dankenswerte,
vorurteilsfreie und selbstindige Arbeit auch wiederum einiges freundliche Licht
auf den Fiirsten der Humanisten, so bleibt er doch nach wie vor ein ,ritselhafter
Mann® (60). Erlinghagen

'\ Dagens, J., Bérulle et les origines de la restauration catholique (1575—1611).
80 (457 S.) Bruges 1952, Desclée 240.— bfr. — Dieses wertvolle Buch des bekannten
Bérulle-Forschers ist keine eigentliche Biographie, sondern will Bérulles geistige
Entwidklung auf dem Hintergrund der politischen und geistigen Problematik seiner

Zeit erfassen, eine Darstellung seiner Theologie und Spiritualitit geben und seine
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Bedeutung werten. Es ist ein gutes Stiidk Geschichte der katholischen Reform, die
B. in so starker Weise angeregt und befruchtet hat. — Das 1. Buch erforscht die
geistige Heranbildung B.s, zunidchst den Anteil des Humanismus in der Vermitt-
lung der klassischen Literatur, z.B. des Aristoteles und vor allem Platos. Verf.
spricht von einer ,ivresse platonicienne® B.s, wihrend ihm die Stoa weniger zu-
sagte. Das ist gegeben durch das Wiederaufleben einer Art Stoizismus in seiner
Zeit, dem B. seinen ausgesprochenen Theozentrismus entgegensetzt. — Von den
Kirchenvitern hat ithn Ps.-Dionysius Areopagita und vor allem Augustinus an-
gezogen. Die Scholastik kannte er durch die Jesuiten und die Sorbonne in ihrem
Aufschwung zu Beginn des 17. Jahrhunderts und beniitzte ihre Terminologie. Er
verstand nach D. Thomas und Augustinus miteinander zu verbinden, war stark
inspiriert durch Bonaventura, etwas durch die Jesuitentheologie, gehort aber be-
wuflt keiner Schule an. Die Kenntnis des Schrifttums seiner Zeit ist schwer nach-
zuweisen, er zitiert es selten. Der Verf. nennt u.a. Francois de Foix, Picus de
Mirandola, dagegen kannte er kaum Montaigne und die Dichtung seiner Zeit. —
Das 2. Buch wiirdigt B.s Stellung in der katholischen Reform. Nach einer knappen,
guten Ubersicht iiber die Reform auflerhalb Frankreichs (hervorgehoben sei die
Darstellung der Kolner Kartause) und iiber die ,Invasion mystique“ nach Frank-
reich hin, sowie die ,Frommigkeit in Paris“ (Madame Acarie, André Du Val u. a.)
handelt Verf. iiber die ,formation spirituelle® B.s und befafit sich eingehend mit
seiner ersten Publikation, dem ,Bref discours de l'abnégation intérieure®, der
nur zum Teil von ihm stammt, aber trotz der ihm sonst nicht eigenen niichter-
nen abstrakten Art schon wesentlich seine spitere geistliche Haltung aufweist. Der
im Anschluff an das Auftreten der Marthe Brossier gegen die Hugenotten ge-
schriebene, auch theologisch bedeutsame ,Traité des énergumeénes® zeigt die Be-
deutung des Teufels in der Spiritualitit B.s. — Das 3. Buch bespricht seine ersten
~entreprises religieuses® im Zusammenhang mit der Religionspolitik Heinrichs IV.,
die Einfiihrung der Karmelitinnen in Frankreich, deren Superior er von 1604—1611
war, und sein Eingreifen gegen den Protestantismus (Discours de controverse).
B.s Titigkeit gegen die Hugenotten ist immer zugleich dogmatische Belehrung und
Beeinflussung durch Frommigkeit. Am wichtigsten und wertvollsten fiir die neue
Schau der inneren Entwicklung B.s ist, was Verf. ausfithrt {iber seine Exerzitien in
Verdun 1601 (so frith datiert er B.s Christozentrismus und den eucharistischen
Charakter seiner Frémmigkeit!) und iiber B.s geistliche Bezichungen zu den
Karmelitinnen Anne de Jésus und vor allem Anne de St. Barthélemy. — Das 4. Buch
bringt eine Ubersicht iiber die ,doctrine spirituelle B.s mit vielen Ausziigen aus
seinen Schriften. Es ist Théologie affective nach dem Vorbild Bonaventuras, Speku-
lation und Spiritualitit in echter Einheit. Die Brennpunkte sind: Connaissance de
Dieu, de sot, de Jésus Christ. B. ist der Apostel der Inkarnation, darin Schiiler
Augustins, aber neu und ,personlich® in der Art der Christusfrommigkeit, der Ver-
ehrung der Menschheit Christi. Die Tradition und die Kontroversen seiner Zeit
haben sie mit geformt. Das Leben des Christen (dévotion civile) mufl Kontem-
plation und Aktion sein unter dem Primat der Liebe. Es ist affektive Frommigkeit,
aber nicht ,sensible® oder ,pathétique®. Als neu wird in dieser Frommigkeit auch
die Betrachtung des ,intérieur de Jésus® aufgezeigt. — So gibt das Buch einen sehr
lebendigen Eindruds von B., seiner geistigen Entwicklung und Ausstrahlung ganz
von der Geschichte seiner Zeit her gesehen. Als besonders wertvoll sei der Anhang
angemerkt, der eine umfassende Bibliographie von 569 Nummern iiber Quellen
und Literatur und auch mancherlei Erginzungen zum Text bietet (z. B. die schola-
stischen Termini, die B. beniitzt, und Angabe seiner Kirchenviter-Zitate).
Ueding

Ohm, Th, Wictige Daten der Missionsgeschichte (Veroffentlichungen des
Instituts fiir Missionswissenschaft der Westfilischen Wilhelms-Universitit, Miinster/
Westfalen, hrsg. v. Th. Obm, 4). 8® (200 S.) Miinster i. W. 1956, Aschendorff.
12.50 DM. — Eine kleine Kirchengeschichte in Zahlen und Stichworten unter missio-
narischem Gesichtspunkt zusammengestellt, so bietet sich das vorliegende handliche
Nachschlagewerk dar. Seine Periodisierung ( — 300/600/1200/1500/1800/1945) ist
anregend auch fiir die Kirchengeschichte im groflen. Begriiffenswert erscheint auch
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die Beifiigung der protestantischen Geschichtsdaten, der russisch-orthodoxen und
ostkirchlidhen Missionswirksamkeit. Durch die Einarbeitung von Vorgingen und
Geschehnissen der allgemeinen Geschichte, soweit sie fiir die Missionsentwidklung
von Bedeutung waren, wird der Uberblick geschlossener und die Einordnung der
spezifischen Missionsdaten erleichtert. Jedem Hauptkapitel wird ein knapper, sorg-
faltig formulierter Uberblick vorangestellr (11 18 28 48 65 109 156). Da jeweils auch
das heimatliche Missionswesen beriicksichtigt wird, gewinnt das Gesamtbild eine
Tiefe und Lebendigkeit, wie man es bei einer an sich so niichternen Zahlen- und
Tatsachenreihe kaum erwartet. Wolter

3. Theologie der Heiligen Schrift

Albright, W.F., Die Religion Isracls im Lichte der archiologischen Aus-
grabungen. Autorisierte Ubersetzung mit Nachtrigen des Verfassers von Fr. Corne-
Lius. 8 (269 S.) Miinchen-Basel 1956, Reinhardt. 11.50 DM; geb. 14— DM. —
Gordon, C.H., Geschichtliche Grundlagen des Alten Testaments. Berechtigte
Ubertragung aus dem Englischen von H. Marfurt. 8° (326 S.) Einsiedeln-Koln 1956,
Benziger. 19.60 DM. — Ricciotti, G, Geschichte Israels. Deutsch von P. K. Fa-
schian O.'F. M. 2 Bde. 8° (576 und 627 S.) Wien 1953—1955, Dom-Verlag. 18.50 DM
und 21.— DM, — Das erfreuliche Bemiihen, diese drei bekannten und in ihrem
Grundziel gleichgerichteten Werke der atl Wissenschaft einem breiteren deutschen
Leserkreis zu erschliefen, findet ihre zutreffendste Rechtfertigung in den Worten,
mit denen Prof. Haag, Luzern, die deutsche Ausgabe von Gordons Buch einfiihrt.
,Unsere Zeit hat ein neues Verstindnis dafiir gewonnen, dafl die Offenbarungs-
religion, zu der sich das Judentum und das Christentum bekennen, eine historische
Religion ist, das heifit, dafl sie auf der Grundlage der Geschichte ruht und an be-
stimmte geschichtliche Vorginge gebunden ist... Somit mufl alles, was die For-
schung uns anbieten kann, um die zeitlos giiltige Veranstaltung des Alten und Neuen
Testamentes in ihrer einmaligen, konkreten Zeitlichkeit zu erfassen, fiir uns von
erregendstem Interesse sein... Die Geschichte des Alten Orients in fiinf Jahr-
tausenden vor Christus, die der Spaten und die entsagungsvolle und geduldige
Arbeit der Philologen vor unseren Augen aufgerollt hat, hilft uns, die Berichte der
Bibel zu situieren, zu datieren, zu nuancieren® (7). Dafl das nicht nur fiir das
biblische Zeugnis iiber geschichtliche Vorginge gilt, sondern auch fiir das lebendige
Verstindnis der religidsen Gegebenheiten und Auseinandersetzungen, zeigt Albrights
Seudie sehr instruktiv. Dieses Werk ist in seiner Originalfassung (Archaeology and
the Religion of Israel, Baltimore 1942, #1946 mit mehreren Nachdrucken) lingst als
erstrangige Darstellung bekannt. Die deutsche Ausgabe hat aber auch fiir dic engere
Fachwissenschaft ihre besondere Bedeutung. Denn ,sie wird vermutlich fiir wissen-
schaftliche Zwedke die englische Ausgabe ersetzen®, wie der Verf, selbst in der ,,Vor-
rede zur deutschen Ausgabe® sagt (9). Hat er sie doch selbst mit den aus dem
Fortschritt der Forschung im letzten Jahrzehnt notwendig gewordenen , Verbesse-
rungen und Zusiitzen® ausgestattet. Ein Vergleich mit der Ausgabe von 1946 zeigt,
daf vor allem in den umfangreichen Anmerkungen (196—250) neuere Literatur
eingearbeitet wurde ohne Anspruch auf Vollstindigkeit; hin und wieder ist auch
im Text ein Abschnitt hinzugefiigt oder eine Behauptung neu formuliert, aber
grundlegende Positionen sind nicht geindert. — Das Werk des durch seine ugari-
tischen  Forschungen besonders bekannten jiidischen Orientalisten Gordon wurde
unter dem Titel: ,Introduction to Old Testament Times® zuerst 1953 veroffentlicht
als Handbuch und Anregung fiir Studenten der Bibelwissenschaft und Orientalistik.
Es wollte ihnen sowohl den Blick fiir den kulturellen und historischen Gesamtgehalt
der Welt des AT offnen wie sie zu eigenen Forschungen anregen. Darum bietet es
einerseits einen Gesamtdurchblidk durch die Zeit des AT, der besonders stark den
altorientalischen Hintergrund einbezicht, aber keine vollstindige Geschichte Israels
sein will, anderseits bringt es neue, weiterfithrende Beitrige zu Einzelfragen (z. B.
Ugarit, Homer und die Bibel, der Fund von Karatepe). Das Buch zeigt im ganzen
eine recht positive, ja konservative Haltung zu den Darstellungen der Bibel, und
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bei theologischen Aussagen wird der christliche Leser nur selten ernsthaftere Be-
denken haben. Vielleicht ist hier auch einiges durch die ,kleinen Anderungen und
Erginzungen®, zu denen Prof. Haag fiir die deutsche Ausgabe vom Verf. ermachtigt
wurde, poliert. — G. Ricciotti, Professor fiir den christlichen Orient an der
staatlichen Universitit in Rom, hat mit seiner ,Storia d’Israele“ (Turin 1932/1933)
sicher die erfolgreichste umfassende und moderne Gesamtdarstellung der Geschichte
Israels (bis 135 n. Chr.) geschaffen. Sie erlebte in Italien zahlreiche Auflagen, wurde
ins Franzdsische, Spanische und Holldndische iibersetzt und soll nach der deutschen
auch in Kiirze in englischer und portugiesischer Ubertragung erscheinen. Fiir die
deutsche Ausgabe wurden die Verbesserungen und Erginzungen der durch P. Auvray
iberarbeiteten franzésischen Ausgabe iibernommen. Das grofle Werk R.s zeichnet
sich ebenso durch Fiille des biblischen und altorientalischen Materials wie durch
eine sehr personliche lebendige Darstellung aus, deren Anschaulichkeit durch
ca. 400 Illustrationen gut unterstiitzt wird. Leider sind manche dieser Bilder recht
undeutlich, was man um so mehr empfindet, wenn man die ganz ausgezeichneten
Bildtafeln danebenhilt, die den deutschen Ausgaben von Albright und Gordon
beigegeben sind. Das Buch wendet sich eindeutig an einen weiteren Leserkreis, und
es ist gut, in einem solchen Fall mehr die biblische Tradition als wissenschaftliche
Konstruktionen fiir die Linienfithrung der Darstellung der iltesten Geschichte (bzw.
Vorgeschichte) Israels zugrunde zu legen. Trotzdem wiirde der deutsche Leser es
gewifl begriifien, wenn die Fragen der historischen oder literarischen Kritik (z. B.
fiir die Patriarchengeschichte) beherzter erdrtert wiren. Hier liegt ein ernster Vor-
behalt gegeniiber wenigstens einigen Teilen dieses als Ganzes sehr wertvollen und
empfehlenswerten Buches. Haspecker

Zimmerli, W., Das Alte Testament als Anrede (Beitr. z. evgl. Theol., 24).
80 (105 S.) Miinchen 1956, Kaiser. 6.— DM. — Drei Einzelvortrige und zwei
Predigten tuber Texte aus Ez sind in diesem Buche vereinigt. Das Anliegen ihrer
Veroffentlichung ist, Eignung und Wert des AT fiir die kirchliche Verkiindigung
grundsitzlich und praktisch zu erweisen. Die Hauptantwort, die hier gegeben
werden soll, ist: Das AT ist selbst, auch in seinen ,,Geschichtsbiichern®, schon als
Verkiindigung, als Zeugnis von Gottes Heilshandeln gestaltet worden. Denn die
Darstellung der Ereignisse ist nie ,rein gegenstindliche Sachaussage®, sondern
»Geschichte gewordene Anrede Jahwes an sein Volk — ein Wort, das des Men-
schen Antwort heischt® (17). Das wird vor allem im ersten Vortrag ,Einzel-
erzihlung und Gesamtgeschichte im Alten Testament® (9—36) fiir den Pentateuch
entwickelt. Sachlich fuflt Z. hier ganz auf den Forschungen von Noth und von Rad
und bietet nichts eigentlich Neues, doch zeigt er recht instruktiv, welche besonderen
Verkiindigungselemente bei G (nach Noth), J, P und der Gesamtredaktion des
Pentateuch die Formung der Einzelgeschichten und die Komposition des jeweiligen
Ganzen bestimmt haben. — ,Ezechiel, ein Zeuge der Gerechtigkeit Gottes® (37—61)
fragt nach der besonderen Art der Botschaft des Ez von der ,sich offenbarenden
Gerechtigkeit Gottes® (vgl. Rom 3, 21), in der nach Z. Mitte und Kern alles Ge-
schichtshandelns Gottes gesehen werden mufl. Hier steht die inhaltliche Erdrterung
der im dreifachen Rhythmus von Erwihlung, Gericht und Neubelebung sich aus-
wirkenden Gerechtigkeit Gottes naturgemifl im Vordergrund, doch wird auch hier
der Charakter der personlichen Anrede besonders betont, die den betroffenen
Menschen nicht blofi einem Handeln Gottes, sondern vor allem dem handelnden
Gott selbst gegeniiberstellt (,erkennen, dafl ich Jahwe bin“ als stindige Formel bei
Ez!). — Der 3. Vortrag ,Das Alte Testament in der Verkiindigung der christlichen
Kirche® (62—88) wiederholt in seinem 1. Teil (,Ist das AT ein ausrufbares Wort2“)
die Gedanken des 1. Vortrags und stellt sich dann die weitere Frage, ob dieses Wort
noch wirklichen Wert fiir die chriscliche Predigt besitze. Nach verschiedenen kri-
tischen Abgrenzungen heifit die positive Antwort: Die Botschaft des AT sichert vor
allem die echte Geschichtlichkeit Jesu und seines Heils gegen alles Verblassen zu
einem Mythus oder abstrakten Lehrsystem und offenbart erst die ganze Weite und
Fiille des Christusereignisses, besonders hinsichtlich des Kénigtums und des kommen-
den Reiches. Haspecker
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Bauer, J., Die biblische Urgeschichte. kl. 8¢ (87 S.) Paderborn 1956, Schoningh.
3.20 DM. — Das Biichlein bespricht in sechs kleinen Abschnitten alle Hauptpunlkte
der Urgeschichte: Schépfungsbericht, Paradies und Siindenfall, Kain und Abel,
Vor der grofien Flut, Die Sintflut, Stufenturm und Babelstolz. Das ist auf so engem
Raum doch vielleicht etwas vielerlei, und die Darlegungen kénnen tiber den Charak-
ter von Einzelbemerkungen zu den verschiedenen Themen kaum hinausgehen.
Exegetisch irgendwie eindringender ist denn auch nur die Perikope von Kain und
Abel behandelt. Aulerdem hebt sich noch ein 18seitiges Referat iiber die verschiede-
nen Theorien zu ,Gottessohne® und ,Menschentochter® und eine 14seitige Dis-
kussion des Transformismus nach seiner naturwissenschaftlichen, philosophischen
und exegetischen Seite als geschlossenere Ausfiihrungen heraus. Das Bindchen ist als
exegetische Hilfe fiir Katecheten gedacht. Aber gerade unter dieser Hinsicht darf
man fragen, ob die eben genannten breiteren Darlegungen am Platz sind gegen-
tiber den knapp zwei Seiten fiir die religitsen Lehren des Schopfungsberichts oder
den sechs Seiten, die dem ganzen Fragenkomplex von ,Paradies und Siindenfall®
zugestanden werden. Die Exkurse in die Naturwissenschaft sind wenig gliicklich.
Fiir die Behauptung, die Bildung der Erde und der Himmelskorper habe sich nach
den neuesten Anschauungen in wenigen Minuten abgespielt, wird die Theorie von
Gamow iiber die Entstehung der chemischen Elemente (!) angefithrt. Fiir die Ent-
stehung der Eva aus Adam wird dic etwas luftige Hypothese Messengers von einer
Androgenese nach Art niederer Organismen angeboten, usw. Ob das wirklich
Hilfen sind? Aber das Entscheidende ist: es wird keine aus einer klaren Diskussion
der literarischen Art der Urgeschichte entwickelte exegetische Methode sichtbar, von
der aus die Fragen nach naturwissenschaftlicher oder historischer Verbindlichkeit
dieser Berichte systematisch und unabhingig von der neuesten Theorie von heute
oder morgen geklirt werden konnten. Nur beim Einzelfall des 7-Tage-Schemas
wird mit altorientalischen Parallelen gezeigt, dafl es ein literarisches Element ist,

Haspecker

Ostborn, G., Yahweh and Baal. Studies in the Book of Hosea and Related
Dokuments (Lunds Univ. Arsskrift 51, 6). gr. 8% (107 S.) Lund 1955, Gleerup.
10.50 skr. — Nyberg hat in seinen bekannten ,Studien zum Hoseabuche® (Uppsala
1935) die Worte dieses Propheten geschlossener als je zuvor unter dem Aspekt der
rein religitsen Polemik des Jahwepropheten gegen den Baalsdienst gedeutet. Die
vorliegende Untersuchung fullt ganz auf dieser Interpretation und findet so in Os
den passenden Ausgangspunke fiir eine thematische Erarbeitung der Wesensziige der
jahwistischen und baalistischen Gottesidee und Religionsiibung. Freilich ist die
Oseedeutung Nybergs vielfach umstritzen, doch beeintrichtige das die Arbeit O.s
nicht entscheidend, da zugleich alle iibrigen atl Dokumente der vorexilischen Zeit
herangezogen werden, wenn in den 24 kurzen Kapiteln des Buches jeweils eine
bestimmte Eigenschaft des Jahwismus skizziert und mit dem entsprechenden Cha-
rakterzug des Baalismus konfrontiert wird, soweit er aus biblischen oder altorienta-
lischen Quellen zu ermirteln ist. Dabei zeigen sich bei oberflichlicher Betrachtung
viele Ahnlichkeiten, aber im Wesen doch viel mehr durchgreifende Unterschiede und
Gegensitze. Jahwe ist betont der einzige Gott, Baal steht in einem Pantheon; daher
ist der Jahwismus notwendig kimpferisch gegen fremde Gotter (Eifersucht Jahwes),
der Baalismus durchweg tolerant. Jahwe wirlt vornehmlich in der Geschichte,
Baals Bereich ist die Natur. Jahwe hat einen Ehe-Bund mit seinem Volke auf
religios-ethischer Basis und spendet durch ihn primir geistiges Leben und Heil.
Baal erscheint zwar auch unter dem Titel Bundesbaal, aber seine wesentliche Partne-
tin ist die Gottin Aschera (Anat, Baalar), und seine Verbindung mit ihr garantiert
die naturhaften Giiter der Fruchtbarkeit. Entsprechend ist der jahwistische Kult
auf Lobpreis Jahwes und seiner Heilstaten und auf die Hingabe an seine Bundes-
satzungen ausgerichtet; der Baalskult sucht sich hauptsichlich durch Imitation der
gottlichen Verbindung im hieros gamos auf fast magische Art die Giiter seines
Gottes zu sichern. Solche Wesensziige trennen beide Religionen scharf voneinander,
aber daneben stehen auch manche mehr konkrete Elemente, in denen sie sich nahe-
kommen und die die hiufige Verquickung von Jahwismus und Baalismus in Israel
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verstindlicher machen. Alle diese Unterschiede wie Berlihrungspunkte knapp und
vielseitig zusammengestellt zu haben ist der Vorzug dieser Studie, die im ganzen
mehr niitzliche Stoffdarbietung als tiefer gehende Erdrterung zeigt.

Haspecker

Miller, J. W., Das Verhiltnis Jeremias und Hesekiels sprachlich und theologisch
untersucht, Mit besonderer Beriicksichtigung der Prosareden Jeremias (van Gor-
cum’s Theologische Bibliotheek, 28). 8° (188 S.) Assen (Holland), van Gorcum —
Neukirchen, Kr. Moers, Buchhandlung des Erziechungsvereins, 1955. 12.— fl. bzw.
13.— DM. — Schon Fohrer (Die Hauptprobleme des Buches Ezechiel, Berlin 1952)
hat die Abhingigkeit des Ez auf jene Worte des Jer beschrinkt, die vor 597 ge-
sprochen oder auch niedergeschrieben wurden. Um einen solchen Jer-Text als feste
Grundlage der vergleichenden Untersuchung bemiiht sich der 1. Teil dieser Arbeit
(7—66). Wie Th. Robinson und Eififeldt sucht M. den Inhalt der Urrolle des Jer
(vgl. Jer 36) in den Prosastiicken. Diese empfehlen sich fiir eine zusammenhingende
dffentliche Verlesung durch Anschaulichkeit und klare Verstindlichkeit, sie ent-
sprechen in ihrem Gesamtgehalt ausgezeichnet der Zielsetzung der Rolle (Jer 36, 3),
und die hiufige einleitende Schilderung, in welcher Situation das einzelne Gottes-
wort urspriinglich erging, ist nach M. als Anzeichen einer solchen spiteren Ver-
wendung zu verstehen, bei der ein derartiger Hinweis fiir die Horer zum Ver-
stindnis des eigentlichen Gottesspruches notwendig war. Ein letztes, besonders breit
entwickeltes Argument gewinnt M. aus dem Vergleich dieser Prosareden mit der
Struktur des Dt als Kultpredige (nach von Rad). Er glaubt zeigen zu konnen, dafl
Jer diese bei einer Kultfeier vorzulesende Rolle bewufit der Form und Thematik
einer solchen Kultpredigt nachgestalter habe, wobei aber die einzelnen Themen
entsprechend der prophetischen Sicht der religidsen Situation eine ganz andere
Akzentuierung erhalten mufiten als im Dt. Alle diese Gesichtspunkte wirken, an
den Einzeltexten durchgefithre, recht einleuchtend. Der so ermittelte Jer-Text um-
A0 35, 1351, 819 2, 4—13: 3, 61117, 2—26. 30—8; 3; 11, 1 =50 =418
13, 1—14 (fehlt in der Aufzihlung S. 66 wohl nur aus Verschen); 14, 11—16; 15,
1—4a; 16, 1—9; 18, 1—12; 19, 1. 2a. 10. 11 a; 25, 1—13. Auflerdem werden noch
Jer 27; 29; 30—31; 35; 21, 1—10; 32, 1—17 a. 24—29a. 42—44; 34, §—22 und
24, 1—10 fiir den Vergleich mit Ez besonders vorgesehen. — Dieser sprachliche
Vergleich mit Ez wird in zwei Abschnitten durchgefiithre: zuerst an den vorgenann-
ten Jer-Texten, bei denen von 40 dhnlichen sprachlichen Erscheinungen (Stilformen,
Bilder, Einzelwérter) 15 als positive Anzeichen fiir eine literarische Abhingigkeit
des Ez bewertet werden; sodann an den iibrigen Teilen des Jer-Buches, bei denen
das Verhilenis etwa 50 zu 10 ist. Dies Ergebnis wird im einzelnen schwerlich volle
Zustimmung finden; noch weniger aber wird man bereit sein, mit M. daraus zu
folgern, daff Ez die Urrolle des Jer in ihrer Form vor 597 und ebenso eine Kopie
von Jer 30—31 eifrig gelesen und studiert habe, die Ubereinstimmungen mit dem
tibrigen Jer-Buch aber auf das Konto der gleichen Zeit und Aufgabe zu setzen
seien, mit Ausnahme evtl. von Jer 23 (118f.). Wenn M. sein Ergebnis zugunsten der
ersten Gruppe durch den Hinweis zu verstirken sucht, daf hier die sprachliche
Ubereinstimmung sich gerade bei Texten zeige, in denen Ez, meist in breiterer Form,
auch inhaltlich die gleichen Themen behandle wie Jer, so diirfe das gerade die Be-
weiskraft der sprachlichen Phinomene hier verringern! Fiir die dhnliche Gestaltung
gleichartiger Themen aber geniigt es vollauf, dal Ez die sehr anschauliche Predige
des Jer (es handelt sich zumeist um Symbolhandlungen oder sehr bildhafte Reden)
noch in Jerusalem aufmerksam in sich aufgenommen hat. So bleibt es zwar aus
allgemeinen Griinden naheliegend, dafl Ez die frithen Jer-Rollen zur Hand hatte,
aber der sprachliche Beweis dafiir will nicht recht gelingen. Es ist bemerkenswert,
dafl auch der Brief des Jer an die Gola (Jer 29) in dieser Hinsicht ganz unergiebig
ist. — Fiir das theologische Verhiltnis des Jer und Ez beschrinke sich M. auf die
vergleichende Behandlung vier wichtiger Themen: Berufungsgeschichten als religiose
Grundorientierung, Ursachen des Gerichts, Vollendung des Gerichts, jenseits des
Gerichts. Dazu wird die Frage des Weiterwirkens des Dt wieder in den Vorder-
grund geriickt. Eigentlich Neues zur Theologie der beiden Propheten ergibt sich
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kaum, aber ihre exakte Konfrontierung am gleichen theologischen Thema ist recht
instruktiv und erweist die starke geistige Selbstindigkeit des Ez auch dort, wo er
sich theologisch mit Jer beriihrt. Haspecker

Fohrer, G. Ezechiel. Mit einem Beitrag von K. Galling (Handbuch z. AT,
hrsg. v. O. Eififeldt, I, 13). gr. 8% (XXXV wu. 263 S.) Tiibingen 1955, Mohr.
20.80 DM; geb. 23.50 DM. — Dieser Band tritt im HAT jetzt an die Stelle von
Bertholets ,,Hesekiel® aus dem Jahre 1936. Vielleicht wire es gut gewesen, zur
klareren Unterscheidung im Titelblatt auf diese Substituierung hinzuweisen. Frei-
lich hat F. keine ,Neuauflage® geschaffen, sondern einen durchaus eigenen neuen
Kommentar, bei dem ,vom fritheren nahezu kein Stein auf dem anderen geblieben
ist“ (V; nach einem Wort von Bertholet). Aber es ist ein Neubau von grofierer
Geschlossenheit entstanden. Die Grundlinien seiner Bearbeitung hat F. bereits seit
1951 in verschiedenen Studien entwickelt, unter denen vor allem seine umfang-
reiche Habilitationsschrift ,Die Hauptprobleme des Buches Ezechiel®, Berlin 1952
(BZAtWiss 72) zu nennen ist. Dazu kommen fiir Einzelfragen ,Die symbolischen
Handlungen der Propheten®, Ziirich 1953, und mehrere Aufsitze in der ZtWiss
(iber Glossen in Ez, 1951; iiber symbolische Handlungen, 1952; iiber den Kurzvers
bei Ez, 1954). Diese ausgiebigen kritischen Forschungen haben F. zu einer ,tra-
ditionellen® Auffassung und Wertung des Buches und des Propheten gefiihrt, zu
der die intensive Ez-Forschung auch sonst in letzter Zeit ofters gelangt ist. So
werden Zeit und Ort der Wirksamkeit des Propheten in Ubereinstimmung mit dem
Zeugnis des Buches angesetzt. Ez selbst wird als eine Personlichkeit von enormer
seelischer Spannweite verstanden, in der rationale Hirte und Tiefe und Kraft des
Gefiihls nebeneinander stehen und durch die ihn ganz erfassende religitse Erfah-
rung und Aufgabe zu einer Einheit gebunden werden. Secine ungewdhnlichen Er-
lebnisse zeigen nichts Krankhaftes, sondern sind normale Begleiterscheinungen eines
echten Ergriffenwerdens durch Gott. Entsprechend seiner Zeit und Situation fuflt
Ez spiirbar auf der Tradition, wenn auch nicht so stark wie oft behauptet. Er
beriihrt sich besonders mit Jer, Dt und der priesterlichen Theologie, ist aber in
keiner Weise ein Epigone, sondern eine kraftvolle, originale Prophetengestalt, die
vollwertig an die Seite seiner groflen Vorginger tritt. Nur eine solche konnte
seiner ganz neuen und ungeheuer schweren Aufgabe gerecht werden, die durch die
Deportation volklich und religids Entwurzelten vor dem geistigen Untergang zu
retten, Auf diese Aufgabe sind seine grundlegenden religiésen Erfahrungen aus-
gerichtet: dafl Gottes Nahe zum Volk nicht an einen bestimmten Ort gebunden ist
und daf das personliche Verhilinis des Einzelmenschen zu Gott entscheidend ist
fiir sein und des Volkes religitses und historisches Schicksal. — Zur Entstehung des
Buches: Ez selbst hat seine miindlichen Verkiindigungen in Einzelniederschriften
festgehalten, denen er Gfters spiter noch Nachtrige anfiigte. Diese Einzeltexte sind
von anderen in verschiedenen Phasen zundchst zu Einzelsammlungen verschiedenen
Charakters zusammengefiigt. Aus ihnen wurdén dann die datierten Stiicke in
chronologischer Ordnung zu einem Grundstock aneinandergereiht, in den das rest-
liche Material nach sachlichen oder vermuteten chronologischen Anhaltspunkten ein-
gefiigt wurde. Es ist also beim Buche Ez weder mit einer lingeren miindlichen Tra-
dierung der Prophetenworte noch mit einem vom Propheten selbst fertiggestellten
literarischen Werk zu rechnen. Wenn diese Rekonstruktion richtig ist, ist es fast
~ selbstverstindlich, dafl der ezechielische Text bei dieser weitschichtigen Redaktions-

arbeit im einzelnen mancherlei Verinderungen und Erweiterungen erfahren hat.
Doch halten sich die selbstindigen Abschnitte, die von F. dem Propheten abgespro-
chen werden (meist nur ,sehr wahrscheinlich®), in bescheidenen Grenzen (im ganzen
etwa 200 Verse — extreme Kritiker brachten es auf 1200 bis 1300!). Weniger iiber-
zeugend ist die iiberaus hiufige Streichung einzelner Worter, Wortgruppen oder
Sitze als Glossen, die F. vornimmt. Zweifellos ist der hebriische Text viel glossiert,
und der reinere Text der LXX bieter manche guten Anhaltspunkte fiir das Er-
kennen von Glossen; aber F. geht in der Purgierung des TM weit iiber die LXX
hinaus und fufic dabei, wie es scheint, ofters auf seiner Theorie vom Kurzvers.
Jedoch verursachen auch diese hiufigen Streichungen nur selten einen merklichen
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Verlust an inhaltlicher Substanz, und es bleibt als Gesamtergebnis, dafl das Buch
Ez im Text wie Inhalt uns die originale Verkiindigung des Propheten sehr treu
bewahrt hat. Haspecker

Chary, Th., Les prophétes et le culte & partir de I’exil (Bibl. de Theol., Sér. III:
Theol. Biblique, 3). 8 (X u. 314 S.) Tournai 1955, Desclée. 150.— bfr. —
Joh 4, 21 ff. spricht von der ,Anbetung des Vaters im Geist und in der Wahrheit®
als der Hohe kultischer Gottesverehrung — gibt es im AT eine positive Entwidklung
und Reifung zu diesem Ideal hin? Diese Frage war Ausgangspunkt der vorliegenden
Studie. Die Antwort bei den nachexilischen Propheten zu suchen liegt nahe. Sie
zeigen ein ganz anderes, positiveres Verhiltnis zum Kult als ihre groflen Vorginger
aus der Konigszeit. Wendepunke ist da Ezechiel, bei dem als erstem prophetisches
Sendungsbewufitsein und priesterliches Kultinteresse sich zu voller Harmonie ver-
einigen. Denn dafl er sich so eingehend mit dem Kult und seinen baulichen und
institutionellen FEinzelheiten befafit, ist kein Abfall vom echten Prophetentum,
sondern es zeigt sich darin gerade etwas wesentlich Neues und Originales, das er
zur Gesamtgestalt des Prophetismus beitrdgt und das sich in der Folgezeit als tiber-
aus fruchtbar erweist. Diese Schliisselstellung des Ez macht es verstindlich, dafl ihm
drei von den zehn Kapiteln des Buches gewidmet sind (4—70). In ihnen wird die
ezechielische Tempel- und Kultschilderung mit dem salomonischen Tempel und
Kult der Konigsbiicher und mit den Darstellungen der Priesterschrift und des Chro-
nisten verglichen. Ez behilt weithin das Uberkommene bei, fligt aber iiberlegt
Anderungen ein, die die Tendenz verraten, die Scheidung zwischen Sakralem und
Profanem schirfer zu ziehen und so die absolute Heiligkeit des Tempels zu
sichern. Diese Tendenz ist auch in den nach Ch. von Ez abhingigen Kultdarstel-
lungen von P und Chron spiirbar. Von dieser breiten Basis aus wird in den wei-
teren Kapiteln das Verhiltnis der Propheten nach Ez (Dtjes, Tritojes, Agg, Zach,
Mal, Joel, Dtzach, Dan) zum Kult untersucht, indem bei jedem der Reihe nach die
Aussagen iiber Tempel, Kulteinrichtungen, Kultgebriuche, Priester usw. ausfiihrlich
analysiert werden und schliefflich die allem zugrunde liegende kultische Haltung und
Lehre herausgearbeitet wird. Ein letztes Kapitel versucht die Hauptergebnisse syste-
matisch zu erfassen. Das ist freilich nicht leicht, da jeder Prophet aus seiner inneren
Originalitit und seiner verschiedenen Hufleren Situation heraus durchaus seine
eigenen Ziige zeigt. Doch lassen sich wenigstens einige Hauptlinien feststellen. Mit
Ausnahme von Dtjes ist bei allen ein wesentliches Weiterwirken der Lehre und des
Geistes von Ez zu erkennen, 6fters auch eine sprachliche Abhingigkeit. Das ganze
religigse Ideal wird um das Kultische zentriert gesehen. Tempel, Kult, kultische
Reinheit, rituelles Fasten, Sabbat werden Grundthemen der prophetischen Ver-
kindigung, wie auch die messianische Erwartung eng an den Tempel gebunden ist.
Das geistige Interesse ist zumeist nur auf Israel beschrinkt, die anderen Volker
kommen kaum in Betracht. Nur Tritojes macht hier unter dem Einfluf von Dtjes
eine Ausnahme; ebenso der singulire Text Mal 1, 11. Das entspringt z. T. der Zeit-
situation, die den Neubau des eigenen Volkes als Hauptproblem stellt, hat aber
auch eine grundsitzliche Wurzel: die Idee des einen heiligen Kultvolkes Israel steht
im Vordergrund. Auf ihre Verwirklichung zielen auch die nachdriicklichen ethischen
Mahnungen der Propheten, in denen sie den Geist der klassischen Prophetie auf-
nehmen und mit dem kultischen Denken vermihlen. So kommt in ihnen eine Ver-
bindung von Priester und Prophet zustande, die gewiff viel zur Verinnerlichung
des Kultus beigetragen hat. Thr Erbe wird allerdings nicht so genuin von den
obersten Priesterschichten bewahrt, die bald ganz die zivile Macht iibernehmen,
sondern von jenen einfachen Priesterklassen und Stillen im Lande, deren Vertreter
uns in der Kindheitsgeschichte Jesu begegnen. Haspecker

Sutcliffe, E. F.,, Providence and Suffering in the Old and New Testaments.
80 (VIII u. 175 S.). London 1955, Nelson. 15.— sh. — S., der 1946 ,The Old Testa-
ment and the future life® untersucht und den groflen ,Catholic' Commentary on
Holy Seripture® mitherausgegeben hat (vgl. Schol 29 [1954] 572), gibt hier zundchst
(I, 1—17) einen Uberblick iiber die Losungsversuche des Leidensproblems in den
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grofen Weltreligionen. Im Hinduismus und Buddhismus, dhnlich der jidischen
Kabbalah biifit die Seele die Siinden fritherer Existenz, deren sie sich aber nicht
erinnert. Nach iranischem Glauben ist Grund alles Ubels das selbstindige bose Prin-
zip Ahriman, dessen Endvernichtung jedoch inkonsequent ist. Die dgyptischen An-
schauungen sind sehr mannigfach, man nahm sein Los geduldig hin. Ahnlich fihlten
Griechen und Rémer sich ohnmichtig gegeniiber dem hochsten Schidssal, doch ist
Leid heilsam gegen Hybris. Der Stoiker sucht sich stets selbst zu behaupten. — In
dem Israel stammverwandten Babylonien (II, 18—38) sind die Gotter zahlreich
und wie die griechischen ethisch nicht hochstehend, doch durch ihren Zorn von
Krankheitsdimonen gequilt rief man sie an, bekannte ihnen alle moglichen Siinden
und vertraute auf ihre Giite und Weisheit. — Fiir das AT (III, 39—51) ist grund-
legend, daf Gott alles gut schuf und den Menschen nach Seinem Bilde, frei,
unschuldig und zur Unsterblichkeit bestimmt (ganz anders in Babel). Gn 3 erklare
den Kampf zwischen Fleisch und Geist, Tod und Leid als Folge der Sinde der
Stammeltern. — Diese fiir uns schwierige ,corporate Solidarity“ erliutert S.
(IV, 52—71) aus unserer Verbundenheit mit Familie und Nation, aus der Sippen-
haftung im Alten Orient und AT an vielen Beispielen. — Die Psalmen (V, 72—86),
Hauptzeugnis fiir Israels Frommigkeit, betonen nach hebriischer Art manchmal nur
eine Seite, das Gliidk des Gerechten, zeigen aber unerschiitterliches Gottvertrauen
und den Trost der Gottesnihe; Ziichtigung ist heilsam. Aber ohne den Jenseits-
gedanken gibt es keine letzte Losung. Der Gottlose lifit sich durch sein Gliick
manchmal zum Bosen ermutigen. — Auch die Vergeltung fiir den einzelnen war in
Istael von Anfang an bekannt (VI, 87—96), aber nach den Niederlagen 609—587
betonen Jer und Ez, daf nicht nur die Viter unter Manasse, sondern auch die Schne
gesiindigt haben. — Hoher fithrt der Gedanke des Leidens wegen seiner Sendung
bei Jeremias und bes. der der stellvertretenden Siihne des Gottesknechtes fiir die
vielen (Is 50; 53) (VIL, 97—109). — Job (VIII, 110—119), der immer wieder seine
Unschuld beteuert, wird von Gott darin bestitigt, aber nicht aufgeklirt iiber den
Zwedk seines Leidens, den der Prolog enthiillt: Priifung der Echtheit seiner Tugend;
Job muf sich dem Weltschopfer unterwerfen und wird wieder gesegnet hienieden. —
Im 3./2. Jahrh. v. Chr. wird der Glaube an ein zukiinftiges, ewiges Leben verbrei-
teter (doch noch im NT leugnen die Sadduzier, durchaus Orthodoxe, Auferstehung,
Engel und Geist): Das ewige Leben gibt neues Licht: Verfolgung und Martertod
erscheinen jetzt gering (2 Makk 7; Weish 1—5) (IX, 120—126). — Im NT }X, 127
bis 158) nimmzt Jesus die Worte der Propheten gegen Habsucht und Stolz auf, preist
die Armen gliicklich, lebt selbst arm, erldst uns als Zweiter Adam durch seinen Ge-
horsam und sein Leiden und iiberwindet so Tod und Siinde. Mit ihm leiden die
Seinen, bes. die Apostel als Glieder seines Leibes, um mit ihm verherrlicht zu
werden (Apg 5—28; Rom 6; 8; 2 Kor 4; 11; Hebr 2; Apk 7, 13 u. 6.). Christus
empfiehlt Armut, Enthaltsamkeit, Selbstverleugnung (sich nicht kennen). — Beim
Blinden und Lazarus (Joh 9, 3; 11, 4) ist Leid Anlafl zur Gottesoffenbarung. —
2 Anbinge (150—158) erkliren die Jiingerfrage Jo 9, 2 und Weish 8, 20 (keine
Seelenpriexistenz); XI, 159—167 fafit zusammen. — Durch diese Gegeniiberstel-
lungen zeigt S. gut die Uberlegenheic der atl Offenbarung iiber die heidnischen
Religionen und vor allem ihre Vollendung in Christi Person. Er wihlt iiberall
wesentliche Texte, erklirt sie besonnen aus der Eigenart der Bibel und des Alten
Orients, verschleiert die Schwierigkeiten nicht und gibt manche treffliche Einzel-
exegese, so zu Gn 2/3 (401f.), Weih 4 (124) u. a. In seiner klaren Darstellung mit
den vielen Beispielen bietet er gediegene Anregung. Koester

Marxsen, W., Der Evangelist Markus. Studien zur Redaktionsgeschichte des
Evangeliums (Forschungen zur Rel. u. Lit. d. A. u. N. T., N. F. 49). gr. 8 (151 S.)
Gottingen 1956, Vandenhoeck & Ruprecht. 10.80 DM. — Das Anliegen des Vert.
ist durchaus berechtigt, neben der Formgeschichte und der Literarkritik fiir das
Verstindnis der Evangelien auch ihre Redaktionsgeschichte ins Auge zu fassen,
das heiflt, die Gesichtspunkte und Motive herauszustellen, unter denen die Evan-
gelisten jeweils den ihnen vorliegenden Stoff gestalter haben. M. beschrinkt seine
Untersuchung auf Mk, allerdings unter stindigen Vergleichen mit Mt und Lk
Seine Fragestellung deckt sich im wesentlichen mit der alten Frage nach den Lesern
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der Evangelien und der Absicht ihrer Verfasser. Mk ist nach M. eine Predigt. Der
aus der Tradition entnommene Stoff wird verarbeitet und auf die gegenwirtige
Situation des Evangelisten, die zur Zeit der Abfassung von Mt und Lk nicht mehr
da war (99), ausgerichtet. Die Naherwartung der Parusie bestimme durchgehend den
Tenor (139£.). Dagegen ist Mt eine Sammlung von Predigten. Die Traditionsstiicke
sind im Gegensatz zu Mk nicht so sehr aus der Situation, sondern vom Verkiin-
digungsinhalt pointiert und kommentiert worden. Es ist die Zeit, in der sich nach
Aufgabe der Naherwartung der Parusie die Missionspredige bildete. Lukas ist Hi-
storiker. Er gestaltet die erste ,Kirchengeschichte®, die mit Jesus beginnt (140). Der
Verf. setzt die Prioritit des Mk im Sinne der Zweiquellentheorie voraus. Von
der Echtheit und geschichtlichen Glaubwiirdigkeit des Mk sieht er ab. In vier Stu-
dien will er von moglichst verschiedenen und verschiedenartigen Ausgangspunkten
die redaktionsgeschichtliche Untersuchung an das Evangelium herantragen: 1. Wie
verfihrt Mk mit der Tdufertradition, und welche Motive leiten ihn dabei? — 2. Ent-
spricht der geographische Aufriff des Evangelisten dem historischen Ablauf des
Lebens Jesu? — 3. Was besagt der Begriff ebayyéAwov bei Mk? — 4. Mk 13 als
Ausgangspunkt der Naherwartung der Parusie. Markus nimmt den Tiufer aus
seinem geschichtlichen Zusammenhang heraus und ordnet ihn Jesus vor. Die Angabe
»in der Wiiste® (Mk 1, 4) ist nicht geographisch, sondern nur theologisch in Be-
zichung auf das Zitat aus Is zu verstehen. Es handelt sich um eine riickwirtsgerichtete
Prophetie (21). Mk verfolgt einen heilsgeschichtlichen Schematismus (23). Markus
schreibt ein ,galildisches Evangelium®, das heiflt, er verdichter das ganze Geschehen
auf einen Ort, Galilia (59). Er schreibt aus der Situation der Gemeinde in Galilia,
das heifit, er bietet den Bericht der Verkiindigung, wie sie in dieser Gemeinde zu
seiner Zeit vorlag, in der Reprisentation der Auferstehung und des Auferstandenen
und Antizipation der Parusic zusammenfallen. In der Auffassung vom Evangelium
Jesu Christi kreuzen sich nach M. bei Mk zwei Strome, die durch die Verkiindigung
des Urchristentums gehen, die begrifflich-theologische Auffassung des Paulus, nach
der Jesus Christus nach Analogie der gemeinorientalischen Vorstellung vom Kaiser-
kult selbst das Evangelium ist bzw. das Evangelium Jesus ist, und die keryg-
matisch-anschauliche, die sich des synoptischen Traditionsgutes bedient. Bei Mk ist
Jesus zugleich Subjekt und Objekt des Evangeliums (99), wihrend Mt ihn nur als
Bringer und Verkiinder des Evangeliums kennt (92). Aus der Naherwartung der
Parusie, auf die nach M. auch Mk 16, 7 hinweist, ist nach ihm auch der abrupte
Schluff Mk 16, 8 zu verstehen (54). Diese Situation habe man spiter vergessen und
darum nacheriglich einen Schlufl angefiigr (142). Wenn der Verf. die von ihm vor-
getragenen Ergebnisse selbst als Hypothesen bezeichnet und betont, daff sich die
Richtigkeit von Hypothesen kaum je exakt erweisen lasse (101), kann man ihm
darin nur voll zustimmen. Brinkmann

Dibelius, M., Botschaft und Geschichte. Gesammelte Aufsitze. 2. Bd.: Zum
Urchristentum und zur hellenistischen Religionsgeschichte, in Verbindung mit
H. Krafl hrsg. von G. Bornkamm. 8® (253 S.) Tiibingen 1956, Mohr. 21.— DM;
geb. 25.20 DM. — In einem ersten, 1953 erschienenen Bande haben die Herausgeber
eine Reihe von Aufsitzen des Verfassers zur Evangelienforschung gesammelt (vgl.
Schol 29 [1954] 299f.). Der vorliegende 2. Bd. enthilt eine Auswahl von Arbeiten
tiber das Verhiltnis des NT zu seiner Umwelt. Der 1. Beitrag: *Eniyvoots dinSeiog
(Neutestamentliche Studien, G. Henrici zum 70. Geburtstag, 1914) gibt eine Begriffs-
geschichte dieses Ausdrucks aus 1 Tim 2, 4 im Lichte der Paulusbriefe. Die Pastoral-
briefe, die der Verf., wie auch den Eph (11), Paulus abspricht, enthalten nach ihm
eine rationale Erkenntnis, von der Paulus, wo er von der Aneignung des Heils
spricht, nichts wisse (6). Der 2. Beitrag ist den Neuen Jahrbiichern fiir das klassische
Altertum 35 (1915) entnommen und handelt von der Christianisierung einer hel-
lenistischen Formel, die sich bei Marcus Aurelius findet, in Rém 11, 36; 1 Kor 8, 6;
Kol 1, 16 f. und vor allem Eph 4, 5. Es folgen die Beitrige: ,Isisweihe bei Apuleius
und verwandte Initiationsriten® (Sitzungsber. d. Heidelberger Akad. d. Wissensch.,
Phil.-hist, Kl., 1917); ,Der Offenbarungstriger im Hirten des Hermas® (Harnack-
Ehrung, 1921); ,Die Mahlgebete der Didache® (ZNtWiss., 1938); ,Der Herr und
der Geist bei Paulus® (Deutsches Pfarrerblatt, 1939). Zwei Arbeiten befassen sich

20 Scholastik 11/57 305



Aufsirtze und Biicher

mit der Mystik bei Paulus: ,Glaube und Mystik bei Paulus® (Neue Jahrbiicher fiir
Wissenschaft und Jugendbildung, 1931) und ,Paulus und die Mystik® (Eine heilige
Kirche, 1940), In dem ersten unterscheidet der Verf. in der paulinischen Frommig-
keit ein mystisches und ein prophetisches Element, von denen das zweite nach ihm
das wesentliche ist. Dabei versteht er unter Mystik diejenige Frommigkeit, die Ver-
einigung mit der Gottheit auf dem Weg des Kultus, des Ritus, des Gebetes, der
Kontemplation oder des Erlebnisses erstrebt und die ihre Kraft daraus gewinnt,
daR ihr der Raum zwischen Gott und Mensch (wenigstens zeitweise) unsichtbar
wird. Dagegen ist beim prophetischen Typ der Frommigkeit nach ithm das Ver-
hilenis zu Gott durch das Bewuftsein des immerwihrenden Abstandes gekenn-
zeichnet, das tiberbriidst wird von Gott her durch die Offenbarung und vom From-
men her durch den Glauben (98). In dem anderen Beitrag wird das mystische
Element in der Frommigkeit des Paulus niher umschrieben. Es weist nach D. nur in
eingeschrinktem Mafle die Kennzeichen der Mystik auf; denn 1. die mystischen Aus-
sagen bei Paulus beziehen sich nur auf Christus, niemals auf Gott; 2. aber auch die
Christusmystik it bei ihm die Mystik der Identitit vermissen; 3. der Mystik
des Paulus fehlt somit das letzte Ziel jeder Indentititsmystik, die Vergottung;
4. auch in dem Verhiltnis des Apostels zu Christus ist alles auf das Ende hin-
gerichtet, Es gibt noch keine fruitio Dei, keine Ruhe, sondern nur Spannung (554.)5
Die Frommigkeit des Paulus unterscheidet sich dadurch zutiefst von der uns be-
kannten hellenistischen Mystik, daf der Christ durch gldubiges oder durch mysti-
sches Erleben in ein objektives Geschehen hineintrite, das im Vollzug begriffen ist
und sich dem in kurzer Frist erwarteten Ende zubewegt (157). Die Bedeutung der
Taufe fir dieses Hineingenommenwerden in das objektive Geschehen wird leider
nicht hinreichend beachtet. In der Betonung der Eigenstindigkeit der paulinischen
Christusmystik kommt der Verf. vielfach der Auffassung von A. Wikenhauser in
seinem Werk ,Die Christusmystik des Apostels Paulus® nahe, das 1928 erstmalig
und 1956 in 2. Aufl. erschien (vgl. unten S. 310), vom Verf. aber nicht erwihnt wird.
Ein Beitrag aus den Theologischen Blittern 1942: ,Der himmlische Kultus nach dem
Hebrierbrief*, und ein anderer aus den Sitzungsber. d. Heidelberger Akad. d.
Wissensch,, Phil.-hist. Kl., 1941: ,Rom und die Christen im 1. Jahrhundert®, bilden
den Abschlufl, Manche Beobachtungen des Verf. haben zweifellos auch heute noch
ihren Wert, und darum sind wir den Herausgebern dankbar, sie uns leicht zuging-
lich gemacht zu haben. Brinkmann

Schmid, J., Das Evangelium nach Lukas (Regensburger Neues Testament, 3).

3., von neuem umgearbeitete Aufl. 8° (367 S.) Regensburg 1955, Pustet. 12.50 DM;

geb. 14.50 DM. — Nachdem Sch. schon die 1951 erschienene 2. Aufl. seines Lukas-
kommentars vielfach iiberarbeitet hatte, weist die vorliegende 3. Aufl. wieder zahl-
reiche Anderungen auf. Dafl der Kommentar um 71 Seiten zugenommen hat, ist
allerdings zum Teil auf den groferen Druck zurtickzufithren. Ein neuer Exkurs iiber
die Nachfolge Jesu mit verschiedenen Bedingungen fiir die zwei Klassen der Be-

rufenen wurden aufgenommen (178—182) und der Exkurs iiber die Kindheitsge-

schichte (84—87) in seiném 1. Teil stark iiberarbeitet. Bei verschiedenen Gelegenheiten
betont der Verf. jetzt die Tendenz des Lk zur Enteschatologisierung der christlichen
Botschaft; so schon in der Einleitung (22) und besonders zu Lk 21, 7—11 (305).
Hiufiger als frither werden formgeschichtliche Gesichtspunkte beriicksichrigt. Viele
Stellen werden ausfiihrlicher erklirt und neue Gesichtspunkte hervorgehoben, z. B.
Lk 16, 30f. (267 f.). Verschiedentlich ist der Verf. von seiner fritheren Auffassung
abgegangen. Das gilt vor allem in der Frage nach dem Sinn der Antwort Mariens
an den Engel (Lk 1, 34) und nach der Lesart von Lk 2, 5. In beiden Fillen hat er

sich jetzt die Ansicht Gachters (Maria im Erdenleben, S. 92—98 u. 35) zu eigen ge-

madcht. Mit den Worten Mariens an den Engel: ,Wie soll das geschehen, da ich
keinen Mann erkenne®, soll weder ein Geliibde noch der feste Entschlufl zu lebens-
linglicher Jungfriulichkeit ausgesprochen sein. Maria habe nur darauf hinweisen
wollen, dal Joseph sie noch nicht heimgefiihrt habe und ihr daher der geschlecht-

liche Verkehr noch nicht gestattet sei. Aber der Engel hatte ja gar nicht gesagt, dafl

sie gleich, d. h. schon vor ihrer Heimfiihrung, einen Sohn empfangen solle, noch hat

Maria ihn so verstanden; denn dann hitte sie beigefiigt: ,da ich noch keinen Mann
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erkenne.“ Dazu kommt, daff Lk im ganzen Zusammenhang offenbar die immer-
wihrende Jungfriulichkeit Mariens betonen will (vgl. Lk 1, 26. 27; 2, 5). Der-Ent-
schlufl, niemals in ihrem Leben einen Mann zu erkennen, wire mit der Tatsache
ithrer Verlobung nur dann unvereinbar, wenn sie ihn einseitig ohne Wissen und
Gutheiflung Josephs gefaflit hitte. Gewiff mufiten beide Teile beim Abschlufl der
Ehe einander das Recht auf den Vollzug der Ehe geben, damit eine giiltige Ehe
zustande kam, aber sic waren keineswegs zum Gebrauch dieses Rechtes verpflichtet
und konnten von vornherein mit gegenseitiger Einwilligung fiir immer darauf ver-
zichten. Damit ist auch der Einwand, dafl Joseph ja ein Geliibde seiner Frau, das
ein Eingriff in seine Rechte bedeutete, jederzeit als nichtig erkliren konnte, erledigt;
denn es handelt sich ja um ein Geliibde bzw. einen Entschlufl, der mit vorheriger
Einwilligung Josephs gefaflt war. Dafl der , westliche Text® (65) oder genauer ein
Teil des westlichen Textes (b ¢ syr. sin) — e a f r lesen nimlich ,desponsata
uxore“ — allein Lk 2, 5 sachlich richtig gelesen habe: ,mit Maria, seiner Frau® (65),
1488t sich textkritisch nicht halten; denn nicht nur der alexandrinische Text (65),
sondern alle griechischen Textzeugen ohne Ausnahme lesen einhellig Euvnotevpévy,
mogen sie nun Yuvoext ausdriidklich hinzufiigen, wie es bei den meisten der Fall
ist, oder es stillschweigend erginzen, wie es der alexandrinische Text, ein grofier
Teil der cisareanischen Textfamilie mit W und der Gruppe um 1 und auch D
tun; denn das Partizip Perfekt éuvnorevpévy erfordert auf alle Fille gedanklich
als Erginzung ein Substantiv. Wenn Lukas hier nicht wie Lk 1, 26 mxp9évog hin-
zufiigt, hat das seinen Grund wohl darin, daff Joseph ja inzwischen seine Braut
heimgefithrt hatte. Wenn er aber trotzdem das Partizip éuvnotevpévy beibehalten
hat, soll dadurch offenbar angedeutet werden, dafl das Verhiltnis zwischen beiden
das briutliche geblieben ist, da sie auf den Gebrauch der ehelichen Rechte mit gegen-
seitiger Einwilligung verzichtet haben. Zu begriifien ist, daff in der neuen Aufl.
die gotische Schrift durch die antiqua ersetzt ist. Von der oben erwihnten Bean-
standung abgesehen, hat der Kommentar in der neuen Auflage durch die Aufgeschlos-
senheit fiir neue Fragestellungen zweifellos an Wert noch gewonnen. — Bei dieser
Gelegenheit sei noch hingewiesen auf: Das Lukasevangelium im Urtext fir den
Schulgebrauch hrsg. u. erklirt von C. Résch O.Cap. u. J. Kable. 2. Aufl. in Ver-
bindung mit G. Schleich S.]. (Aschendorffs Sammlung Lateinischer und Griechi-
scher Klassiker) kl. 8° (136 S.) Miinster 1956, Aschendorff. 2.50 DM. — Der grie-
chische Text ist der Ausgabe von Vogels entnommen. Doch sind jetzt die von ithm
abweichenden Lesarten der Ausgabe von A. Merk S. ]J. beigefiigt. Der Anhang
enthilt Proben aus bedeutenden Ubersetzungen: Vulgata, Ulfilas, Heliand, vor-
lutherische Ubersetzung von 1473/75, M. Luther, C. Ulenberg (1549—1617), J. H.
Kistemaker (1754—1834), C. Rosch und letzte niederdeutsche Ubersetzung vor
Luther. Brinkmann

v 8 |

J 0

Sjoberg, E., Der verborgene Menschensohn in den Evangelien (Acta Reg.
Societatis Humaniorum Litterarum Lundensis, 53). gr. 8% (X u. 290 S.) Lund 1955,
Gleerup. 30.— skr. — Seit W. Wredes berithmter Untersuchung iiber das ,Messias-
geheimnis in den Evangelien® (1901) galt es in der kritischen Schule als ausgemachte
Sache, dafl diese merkwiirdige und ,,widerspruchsvolle® Vorstellung keinen Anspruch
auf Geschichtlichkeit erheben konne. Fraglich blieb nur, ob man mit Wrede von einer
dogmatischen Hilfskonstruktion, einer theologischen Verlegenheitslosung des Mar-
kusevangeliums sprechen solle, die dazu geschaffen worden sei, um einen Ausgleich
zwischen dem unmessianischen Charakter des historischen Lebens Jesu und dem
spiteren Messiasglauben der Gemeinde zu finden, oder ob es sich mehr um ein
kerygmatisches Stilmittel (Ebeling) bzw. ein apologetisches Motiv (Bousset, Di-
belius) handle. S.greift die Frage erncut auf und stellt sie in einen groferen
religionsgeschichtlichen Zusammenhang hinein. Er geht von der Feststellung aus, dafl
wir es beim Messiasgeheimnis mit keinem isolierten Phinomen zu tun haben, son-
dern daf die Vorstellung vom ,geoffenbarten Geheimnis“ im ganzen NT — aufler
Apg, Jak, und Joh-Briefen — zu finden sei. Diesem Nachweis ist das 1. Kap. (1—40)
gewidmet, das zugleich den jiidisch-apokalyptischen Hintergrund des ntl Geheimnis-
und Offenbarungsverstindnisses aufzeigt. Dazu werden auch die neuen Hand-
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schriftenfunde am Toten Meer herangezogen. Das 2. Kap. (41—98) beschiftigt sich
mit der Frage, ob und in welcher Form das Judentum die Anschauung von einem
verborgenen Messias gekannt habe: Es gab wohl den Glauben an einen priexistenten,
im Himmel bis zur Endzeit verborgenen Messias, der sich vor allem in der Men-
schensohnvorstellung kundgab, aber die Ansicht, der Messias konne jetzt schon auf
Erden bis zur Stunde seiner Offenbarung unerkannt leben, begegnet in der rab-
binischen Literatur erst seit dem 2. Jahrhundert n. Chr. Diese spateren jidischen
Vorstellungen, die z. T. auch das Motiv des leidenden Messias aufnehmen, sind
dem Verf. insofern wichtig, als sie zeigen, ,in welcher Form der Glaube an einen
schon vor der Endzeit auf der Erde lebenden Messias nach jidischen Voraussetzun-
gen auftreten konnte. Ein solcher Messias mufdte . . . verborgen und als Messias
unerkannt sein® (99). Im 3., lingsten Kap. (99—213) entwickelt S. seine neue L&-
sung des Problems an Hand einer griindlichen, kritisch-besonnenen Analyse der
Evangelien. Er kommt dabei zu folgendem Ergebnis: Das Messiasgeheimnis ist ein
_wesentliches und sinnvolles Element der markinischen Christologie® (124), die
,Verborgenheit vor der Welt bis zur Stunde der endgiiltigen Offenbarung gehore
unauflgslich zum apokalyptischen Menschensohnglauben® (ebd.). Die Tatsache des
Messiasgeheimnisses sei schon in der vormarkinischen Uberlieferung vorhanden,
nicht aber ,die durchgefiihrte Theorie von den Versuche Jesu, seine Messianitdt zu
verbergen (159). Er betrachtet also Juch wie Wrede, Bultmann und Dibelius die
Schweigegebote als eine Schopfung des Evangelisten Markus, betont aber immer
wieder, dafl das Messiasgeheimnis als solches in der Uberlieferung festeingewurzels
sei (162£.). Im 4. und letzten Kap. (214—246) stellt S. die entscheidende Frage nach
der Geschichtlidhkeit des Messiasgeheimnisses im Leben Jesu. Er gibt zu, dafl man
in der Erforschung des historischen Jesus oft nicht iiber Wahrscheinlichkeiten hinaus-
komme; dies sei aber kein Grund weder zu radikaler Skepsis noch zu theologisch
motivierter Beschrinkung auf den kerygmatischen Christus. Unter diesem Vor-
behalt glaubt S. die positive Antwort geben zu konnen: ,Das Messiasgeheimnis
ist keine sekunddre Konstruktion des Markus oder der Gemeindeiiberlieferung. Es
gehort zur geschichtlichen Wirklichkeit des Lebens Jesu, des Menschensohnes® (246).
Allerdings setzt die bejahende Antwort voraus, daf auch die Geschichtlichkeit des
messianischen Selbstbewufitseins Jesu zugestanden wird. Der Verf. ist dazu um so
mehr in der Lage, als er das Hauptargument der Kritik entkriften kann, in der
Theorie vom Messiasgeheimnis zeige sich die noch nicht ganz erloschene Einsicht,
daR der geschichtliche Jesus nicht als Messias aufgetreten sei, — Aus unserer Inhalts-
angabe diirfte der hohe Wert dieser planvoll angelegten und klar durchgefithrten
Untersuchung einigermaflen hervorgehen. Von Einzelheiten abgesehen, 1n denen
man anderer Meinung sein konne — z. B. die religionsgeschichtliche Einschdtzung
des Epheserbriefes (18) oder das Fehlurteil iiber die Johannesapokalypse (33) —
ist der Hauptthese des Verf’s zuzustimmen. Doch miifite die Umgestaltung des
jidisch-apokalyptischen Messiasbildes durch Jesus und das NT noch entschiedener
betont werden, als es auf S. 242—245 geschieht. Schierse

Ménard, J. E, P.S.S., Linterprétation patristique de Jean 7, 38. 8% (25 S.)
Extrait de la Revue de Puniversité d’Ottawa 1955. — Eine lehrreiche Arbeir iiber
den Wechsel in der Deutung der berithmten Stelle des Johannesevangeliums 7, 38:
....wie die Schrift sagt: Strome lebendigen Wassers werden aus seinem Leibe
fliefen.“ Wihrend die Viter vor Origenes die Stelle auf Christus beziehen, so dafd
also die Worte 6 motebov el dué mit v. 37 zu verbinden sind (,wenn jemand
diirstet, der komme zu mir, und es trinke, wer an mich glaubt®), hat Origenes darin
die Wahrheit ausgesprochen gefunden, dafl der Gliubige selber, wenn er zum Ver-
stindnis der christlichen Gnosis vordringt, zum Quell lebendigen Wassers in der
Kirche witd. Verf. verhehlt nicht, dafl die urspriingliche Exegese (Justin, Irendus,
Hippolyt, Tertullian, Cyprian) ganz in der Linie der auch von ihr angerufenen
messianischen Weissagungen liegt und mit Recht Joh 7, 38 im Licht von Joh 19, 34
versteht, Origenes dagegen, durch dessen durchweg allegorische Exegese das ganze
AT auf das NT bezogen wird und so eine gewisse Nivellierung erfihre, kann in
seiner Methode eine Stelle wie Prov 5, 15 heranziehen, um darin die alttestament-
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liche ,Prophetie® des christlichen Gnostikers zu finden, von dem nach ihm Joh 7, 38
die Rede ist. Wo das rechte Verstindnis von Joh 7, 38 liegt, diirfte danach wohl niche
mehr zweifelhaft sein. Wennemer

Bonsirven, J., S. J., Epitres de Saint Jean. 8° (280 S.) Paris 1954, Beauchesne.
— In der fiir weitere Kreise bestimmten franzosischen Kommentarsammlung ,,Ver-
bum Salutis® hat B. die Johannesbriefe in einer sehr ansprechenden, dem Zwedk der
Sammlung gemiflen Form bearbeitet. Im einleitenden Teil orientiert ein geschicht-
licher Uberblick iiber die Lage der Christengemeinden in Asien am Ende des ersten
Jahrhunderts, Verfasserfrage, Leserkreis und Zwedk des Briefes, Textlage (Comma
Johanneum), Stil werden kurz behandelt. Eine ausfiihrliche systematische Zusam-
menstellung der Theologie der Briefe (29—59) fiihrt bestens in das Studium des
Textes ein. Die Erklirung hilt sich entsprechend der Zielsetzung der Sammlung
fern von der Anhiufung gelehrten Materials, lific aber iiberall die Beherrschung
der wissenschaftlichen Forschung durchblicken und zeugt von einer tiefen theo-
logischen und religitsen Durchdringung des Textes. In der Einteilung geht B.
einen nicht gerade gewohnlichen Weg. Er faflt zusammen 1, 5 — 2, 29 (Ge-
meinschaft mit Gott), 3, 1 — 5, 4 (die Liebe Gottes und die Kinder Gottes),
5, 5—21 (letzte Empfehlungen). Vergleicht man damit die Aufteilung in dem
neuen deutschen Kommentar zu 1 Joh von R. Schnackenburg, so sieht man, wie
wenig heute noch die Exegese einig ist in der Beurteilung der Hauptzisuren des
ersten Johannesbriefes. Die kleinen Einheiten liegen deutlicher zutage und finden
daher auch iibereinstimmendere Beurteilung. Auf folgende Einzelerklirungen sei
hingewiesen: ,Letzte Stunde® (2, 18) ist die mit Christus eingetretene endgiiltige
Heilszeit. Der Antichrist (2, 18; 4, 3) wird in kollektivem Sinn gedeutet. "Hav
Pavepw 97 (3, 2) wird auf die Parusie Christi bezogen; so kénnte die Stelle einen
Ansatzpunke fiir die Ansicht bilden, dafl die Anschauung Gottes im Verbum erfolgt.
Die Unsiindlichkeit des Christen (3, 6. 9; 5, 18) wird in der Richtung des Augustinus-
Wortes erklirt: In quantum in ipso manet in tantum non peccat. Die ,Siinde zum
Tode® ist die Siinde der Antichristen und falschen Propheten, aller derer, die die
Gemeinschaft der Glaubigen verlassen, um sie zu bekimpfen. Mit besonderer Sorg-
falt hat Verf. alles das zu kliren gesucht, was der Brief iiber das christliche Leben
sagt. Wennemer

Dibelius, M., Die Pastoralbriefe (Handbuch zum NT 13), neubearbeitet von
H. Conzelmann, 8° (118 S.) Tiibingen 1955, J.C.B.Mohr (Paul Siebeck). 7.20 DM;
geb. 9.60 DM. — Der Streit um die Echtheit der Pastoralbriefe schien lange Zeit
unfruchtbar geworden zu sein. Die Argumente pro und contra hatten sich gegenseitig
erschopft, neue Gesichtspunkte waren kaum mehr zu erwarten. Da ist es das Ver-
dienst der formgeschichtlichen Betrachtung gewesen, die Frage nach dem literarischen
Charakter der ,Briefe® gestellt und damit der Echtheitsdebatte bessere Voraus-
setzungen gegeben zu haben. Auf diesem von M. Dibelius erstmalig beschrittenen
Wege geht H. Conzelmann weiter voran. Seine sorgfiltige und mustergiiltige Neu-
bearbeitung des Handbuches verwertet besonders die Untersuchungen H. v. Cam-
penhausens: ,,Polykarp von Smyrna und die Pastoralbriefe® (Sitzungsber. d. Heidel-
berger Akad. d. Wiss., Phil.-hist. KI. 1951/52, 2) und ,Kirchliches Amt und geist-
liche Vollmacht® (Ttibingen 1953), ohne aber die auf sehr schwachen Fiifien stehende
Polykarphypothese zu iibernehmen. Doch hilt es auch C. fiir sehr wahrscheinlich,
daf die Pastoralbriefe aus dem gleichen literarischen und theologischen Milieu
stammen wie das Schreiben Polykarps an die Philipper. Die Gemeindeordnung sei
unpaulinisch, die Briefe gehorten deshalb verfassungsgeschichtlich frithestens in die
Zeit der Jahrhundertwende. In diesem und in anderen Punkten ist das Urteil iiber
den pseudepigraphischen Charakter der Briefe entschiedener und sicherer gewor-
den als bei Dibelius. Der eigentliche Wert des Kommentars liegt jedoch in der sach-
kundigen und theologisch aufgeschlossenen Interpretation des Textes. Angesichts
einer solchen Auslegung erweist sich die Echtheitsfrage als zweitrangig, das heiflt
aber: Auch wer die Pastoralbriefe fiir paulinisch hilt, mufl ihre literarische und
theologische Eigenart ohne Einschrinkung zugeben. Ob der historische Paulus diese
Briefe schreiben konnte, ist eine Frage, die an Gewicht verliert. Schierse
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Wikenhauser, A., Die Chriscusmystik des Apostels Paulus. 2. Aufl. 8° (172 S.)
Freiburg 1956, Herder. 8.80 DM. — Es ist zu begriifien, daf dieses wertvolle Werk
in teilweise iiberarbeiteter Fassung und unter Beriicksichtigung neuerer Literatur
nunmehr in 2. Aufl. vorliegt. Die 1. Aufl. erschien 1928 in den Biblischen Zeitfragen,
12. Folge, Heft 8—10, Miinster, Aschendorff. Der Verf. hilt auch jetzt an seiner
Grundthese von der Eigenstindigkeit der paulinischen Christusmystik gegeniiber
der zeitgendssischen heidnischen Mystik fest, mogen auch hier und da formale An-
klinge vorliegen. Er ist sich bewufit, dal die paulinischen Begriffe ,in Christus®
und ,,Christus in uns® in ihrer Allgemeinheit nicht von einer christlichen Mystik im
engeren Sinne zu verstehen sind, vertritt aber wohl mit Recht die Ansicht, daf sie
doch eine mystische Gegebenheit im Sinne der allgemeinen Religionsgeschichte zum
Ausdruck bringen, insofern sie eine unmittelbare Verbindung (oder Bertthrung) der
Seele mit Gott, das heifit im vorliegenden Falle mit Christus, besagen (2), die unter
Voraussetzung des Glaubens allein durch die Taufe zustande komme (80 85). Die
Wendungen ,in Christus® und ,Christus in uns und teilweise auch die Christus-
genitive besagen, dafl der Christ nicht nur in einer Kraftsphire Christi, sondern
,in innigster Seins- und Lebensgemeinschaft mit dem pneumatischen Christus steht®,
s handelt sich nach W. um einen objektiven Zustand, der fiir alle Christen gilt (57),
um eine physisch-akzidentelle Einigung zwischen Christus und seinen Glau-
bigen* (58). Die Formeln ,in Christus® und ,im Geiste® sind nicht schlechthin iden-
tisch, wenn sie auch unzweifelhaft in allerengster Beziehung zueinander stehen;
denn das Pneuma ist nach Paulus weniger ein Element, das alles durchflutet, als viel-
mehr eine Kraft, dessen Triger, Inhaber, Spender, Vermittler Christus ist (52fF.).
Gut und iiberzeugend wird im letzten Teil die Eigenart der paulinischen Christus-
mystik gegeniiber der orientalisch-hellenistischen Mystik herausgearbeitet. Das Li-
teraturverzeichnis weist gegeniiber der 1. Aufl. 33 neuere Arbeiten auf. Wohl durch
ein Verschen werden die Werke von K. Priimm S. J., Der christliche Glaube und die
altheidnische Welt. 2 Bde. Leipzig 1935, Hegner; Christentum als Neuheitserlebnis.
Freiburg 1939, Herder; Religionsgeschichtliches Handbuch fiir den Raum der alt-
christlichen Umwelt. Freiburg 1943, Herder; 2. Aufl. Rom 1954, Pontif. Istituto
Biblico, nirgends erwihnt, obgleich sie ganz im Sinne von W. die Eigenstindigkeit
des Christentums gegeniiber der heidnischen Umwelt mit Nachdrudk betonen.

‘ Brinkmann

Taylor, V., The Names of Jesus. gr. 8° (IX u. 179 S.) London 1953, Mac-
millan, 12.6 sh. — T. behandelt etwa 55 Namen aus dem NT in 42 Kapiteln. Er
legt jeweils zunichst den ntl Befund vor, frage auch nach Zusammenhingen mit
: Hellenismus und Judentum und bes. AT, aber vor allem sucht er den vollen

christologischen Gehalt herauszuholen und zu zeigen, was Jesus schon im 1. Jahrh.
den Seinen und ihrem Glauben bedeutete; einem Glauben, der nicht auf subjektiver
Ausgestaltung oder hellenistischen Einfliissen beruhte, sondern auf Christi Selbst-
offenbarung, dem Zeugnis der Apostel, der Inspiration des Heiligen Geistes und
den inneren Erfahrungen, die die Apostel, bes. Paulus und Johannes, und ihre
Gemeinden in Gottesdienst und Leben aus der Gnadenverbindung mit dem ,Haupt
des Leibes“ gewonnen hatten. Einiges Wichtige sei herausgehoben: ,Jesus® betont
die Menschheit, ,Rabbi® und ,der Prophet* empfand man spater als unzulinglich,
,Christus® (= Messias) wurde von Jesus vermicden wegen des nationalistischen
Klanges, aber nicht abgelehnt, jedoch von den Heiden nicht verstanden und ist
“ schon bei Paulus meist Eigenname. ,Menschensohn® (= Herrscher der Messias- -
gemeinde nach Dan 7) wurde nach der Abweisung der Gottesreichsbotschaft von
Jesus gedeutet durch Ausspriiche vom leidenden ,Gottesknecht®; der Sinn, den
Heiden unzuginglich, lebte fort im Titel ,der Herr“: Sieger iiber den Tod, erhoht
(Ps 110), angerufen in den Gottesdiensten; es ist Bekenntnis zur Gottheit Christi
(vel. Kyrios = Jahwe in LXX), war den Heiden gut verstindlich, kommt aber
nicht aus den Mysterienreligionen, sondern ist schon judenchristlich (Marana tha,
gegen Bousset). Auch ,Sohn Gottes* war schon in der dltesten Tradition vor der
Berithrung mit dem Hellenismus da, bezeichnet einen unvergleichlichen Grad pro-
phetischen Bewufitseins (Mt 11, 27 ist echtes Logion) und ist ganz verschieden vom
gnostischen Erloser; ,Sohn® ist messianisch, sagt aber schon bei der Taufe mehr,

310



<

Theologie der Heiligen Schrift

und dies Mehr ist das Wesentliche. Die Terminologie zerbricht am Reichtum der
Person: ,Christology is the despairing attempt of theologians to keep pace with
the Church’s apprehension of Christ® (71). ,Konig“ heifit Jesus bes. im Leiden,
Paulus und 1 Petr vermeiden es als gefihrlich. ,Richter® ist Er am Ende und bei
Jo schon hienieden. Das Bild vom ,Briutigam® zeigt Jesu Messiasbewufitsein und
seine enge Verbindung mit seiner Gemeinde, dhnlich ,Haupt® und S Weinstodk“:
die Endhoffnung (Mk 14, 25) wird schon hier erfahren, bes. in der Eucharistie.
JSoter® ist zunichst selten wohl wegen des Kaiserkules, dhnlich ,Mittler® als
Handels- und Rechtsausdruck, wurde aber durch Hebr, 1 Tim 2 wichtig fiir die
Zwei-Naturen-Lehre in Chalkedon. ,Lamm® ist Opfer und Herr. ,Abglanz® (oder
Widerschein®), alexandrinisch, zeichnet Jesu Ausgang vom Vater und Verschieden-
heit. ,,Licht der Welt“ sei wohl auf Grund der Inspiration des Heiligen Geistes und
der eigenen und Gemeinde-Erfahrung von Johannes geprigt, dhnlich ,Brot des
Lebens® (Joh 6 richtet sich bes. gegen materialistische Auffassung der Eucharistie),
oLeben und Auferstehung®, ,Weg, Wahrheit und Leben*. — Als ,Erstgeborener®
hat Er absolute Suprematie vor der Schpfung. Die anscheinend uniiberbriickbare
Spanne zwischen dem ,Zimmermann von Nazareth® und dem ,letzten Adam*®
wutde in etwa 25 Jahren iiberwunden nicht durch Impuls von auflen (Urmensch-
spekulation u. i.), sondern durch Drudsc von innen. ,Der Erste und der Letzte”
wird von Christus ebenso gebraucht wie von Gott (Is 41, 4; Apk 1, 8 17). ,Der
Geliebte® sagt innigste Gemeinschaft zwischen Vater und Sohn. Ahnlich bezeichnet
.das Wort® eine gottliche Person, Gott gegeniiber; trotz Ankniipfung an jiidische
und griechische Weisheit ist der Inhalt wesentlich christlich und neu. — In der
Schluflizusammenfassung unterscheidet T. drei Perioden der Namen-Entwicklung:
das dffentliche Wirken Jesu, 30—65, 65—100. ,Herr, Sohn, Wort, Jesus Christus®
blieben klassisch bis heute. — Das Buch kann auch dem Dogmatiker viel geben,
in dem (wie diese Namen zeigen) schon in der Urkirche erkannten und geahnten
unerschépflichen Reichtum Christi. Koester

Alonso Diaz, J., S.]J., El estado de tibieza espiritual en relacién con el
mensaje del Sefior a Laodicea: Ap. 3, 14 ss. (Publicaciones anejas a ,Miscelanca
Comillas®, Serie de Ascética y Mystica, 7). gr. 8° (94 S.) Comillas (Santander) 1955,
Universidad Pontificia. — Die aszetischen Schriftsteller nehmen vielfach an, daff
in dem Sendschreiben an den ,Engel® von Laodicea (Offb 3, 14 ff.) von der Lauheit
im aszetischen Sinne die Rede ist, d. h. von dem Zustand der freiwilligen liflichen
Siinde, im Unterschied zum Zustand der Todsiinde und des Eifers, die sie durch
die Metaphern ,kalt® und ,warm® bezeichnet finden. Der Verf. méochte zeigen,
daf diese Deutung der Stelle nicht gerecht wird. Im 1. Teil gibt er einen geschicht-
lichen Uberblick iiber die verschiedenen Auffassungen im Laufe der Jahrhunderte
bei den Exegeten und den aszetischen Schriftstellern. Dabei ergibt sich, dafi die
Kommentatoren der Viterzeit, angefangen von Origenes bis Aretas von Cisarea,
unter den ,Lauen® durchweg Menschen im Stande der Todsiinde verstanden haben,
wihrend im aszetischen Schriftrum dieser Zeit bei Cassian, Gregor dem Groflen und
Bernhard die Frage nicht klar gestellt wird. Doch haben die Letztgenannten die
aszetische Deutung von dem Zustand der Lauheit mitveranlafit. Bei den Kommen-

‘tatoren des Mittelalters, d. h. vom 11. bis 17. Jahrhundert, herrscht die Auffassung

. vor, dafl es sich bei den ,Lauen® (Offib 3, 15f.) um Menschen handelt, die zwar

den Glauben bewahrt haben, aber denen es an den Werken gebricht. Damit stimmen
auch Thomas, Bonaventura und Sudrez iiberein, die aber mit den ilteren Kommen-
tatoren unter den ,lauen® Menschen im Stande der Todsiinde zu verstehen scheinen.
Bei den aszetischen Schriftstellern der folgenden Jahrhunderte bis in die Neuzeit
ist die aszetische Deutung vom Zustand der Lauheit allgemein geworden, und mit
ithnen stimmen auch manche Exegeten, wie Calmet, Drach, Eyzaguirre und Sales,
tiberein. Trotzdem ist der Verf. der Ansicht, dafi sie damit den wahren Sinn der
Stelle nicht treffen. Er betont u. a. mit Recht, dafl bei dieser Auffassung der Herr
ja den Zustand der schweren Stinde dem Zustand der Lauheit, ¢. h. dem Zustand
der lifilichen Siinde, vorziehen wiirde, wenn er sagt: ,O wiarest du doch kalt oder
warm! Da du aber lau bist und nicht kalt oder warm, so bin ich daran, dich’ aus
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meinem Munde auszuspeien® (Offb 3, 16). Darum sei hier doch unter ,kalt wohl
nicht der Zustand der schweren Siinde, sondern, wie unter ,warm®, ein guter
Zustand verstanden, denen ,lau“ als schlechter Zustand gegeniibergestellt werde.
Es handelt sich offensichtlich um eine Metapher, und zwar, wic in den anderen
Sendschreiben an die sichen Gemeinden, wohl um eine 6rilich bedingte. Der Verf.
verweist auf eine Stelle bei Strabo, die auch von anderen Kommentatoren schon
Ofter erwihnt worden ist, nach der in Hierapolis, etwa sechs Meilen von Laodicea,
heifle Quellen waren, deren Wasser iiber den felsigen Hiigel gegeniiber Laodicea ins
Tal hinabfloff und auf diesem Wege von seiner natiirlichen Wirme verlor, so daf
es weder kalt noch warm war. Laues Wasser aber erregt Ekel, nicht aber kaltes oder
warmes. Wenn der Herr also von dem ,Engel von Laodicea, d. h. dem Reprisen-
tanten der Kirche von Laodicea, sagt, dafl er weder kalt noch warm, sondern lau ist,
soll damit gesagt sein, dafl er in einem schlechten Zustand ist, so dafl der Herr
keinen Wohlgeschmack an ihm finden kann. Mit dieser Auffassung diirfte der Verf.
tatsdchlich den eigentlichen Sinn der Stelle getroffen haben. Brinkmann

oY 4. Dogmatik und Dogmengeschichte

Dorenkemper, M., C.PP.S., The Trinitarian Doctrine and Sources of
St. Caesarius of Arles (Paradosis, 9). gr. 82 (IX u. 234 S.) Fribourg/S. 1954, Univ.
Press. 10.— DM. — Die wertvolle Untersuchung entwidkelt im 1. Teil die Trinitits-
lehre des Caesarius selbst, um dann in einem 2. Abschnitt ihre Quellen aufzudedken.
Die Lehre ist im wesentlichen antiarianisch gehalten und offenbar im Kampf gegen
den Semiarianismus entstanden. Das erklirt die Auswahl in den behandelten
Themen und die Art ihrer Verteidigung. Man wird also keine Gesamtdarstellung der
Trinitdtslehre erwarten diirfen. Die Bedeutung scheint vor allem darin zu liegen,
daf man einer mehr volkstiimlichen Verkiindigung der Dreifaltigkeit im 6. Jahe-
hundert nachgehen kann. Ausgangspunkt, auf den Caesarius immer wieder zuriick-
kommt, ist die Konsubstantialitit. Da der Semiarianismus die ,Gottheit® des
Sohnes in gewisser Form wieder annahm, geht der Kampf bzw. der Unterriche des
Bischofs von Arles vor allem auf die Folgerungen aus dieser Einheit der Personen,
ihre echte Gleichheit, Allmacht, gleiche Ewigkeit und Allgegenwarc. Denn das
waren nun die umstrittenen Themata. Sehr interessant ist dabei, wie das Quicunque
immer wieder Grundlage fiir die Lehre ist mit vielen wortlichen Entnahmen. So
wird die Ansicht Morins voll bestitigt, dal Caesarius das Symbol kannte und
benutzte. D.lifit es zwischen 450 und 500 in der Gegend von Lerin oder Arles
entstanden sein und zieht dazu auch die Forschungen von Madoz gliicklich bei.
Dafl es zur Zeit des Caesarius noch nicht so alt sein konnte, folgt auch aus der Art
der Benutzung durch Caesarius. Es hat fiir ihn noch nicht den ehrfurchtsvollen
Charakter der alten Symbole, da es freier als diese zitiert wird. Auf der anderen
Seite aber finden sich auch grundlegende Unterschiede mindestens in der Betonung
einzelner Lehren, so daff D. wohl mit Recht nicht an Caesarius als Verfasser oder
Redaktor denkt. Bemerkenswert ist fiir den gleichen Kampf in beiden Schriften
gegen den Semiarianismus das Flervorheben des ,co* als coeternus, consubstan-
tialis usw. in beiden Werken. Wie sehr die Trinititslehre des Caesarius als anti-
arianisch angesehen werden muf}, zeigt vor allem das Zuriicktreten der inter-
trinitarischen Missiones ad extra. Die Missio des Verbum behilt zwar neben der
actio trium personarum ad extra ihren persénlichen Charakter noch in etwa durch
die Vereinigung des Verbum mit der menschlichen Person; aber beim Heiligen Geist
lost sie sich stark in eine blofle ,manifestatio des Gesamtwirkens der drei Per-
sonen auf. Hier will Caesarius, der doch aus Augustin, Faustus von Riez und
Hilarius die theologische Spekulation kannte, offenbar den Unterschied der drei
Personen moglichst gering halten gegeniiber dem Semiarianismus. Neben dem
Quicunque ist Augustinus fiir Caesarius Hauptquelle. Aber das ist nicht so zu ver-
stehen, dafl er dadurch Augustinianer geworden wire wie in der Gnadenauffassung.
Denn die Grundlage seiner Trinitdtslehre bleibt doch das Quicunque, auf das der
Bischof bei Darstellung der Lehre selbst immer wieder zuriickgreift. Augustin ist
nur herangezogen fiir die Art der Widerlegung des Arianismus sowohl bei den
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neuen zum Quicunque beigefiigten Schrifttexten wie auch fiir die spekulative Be-
griindung, die iibrigens bei den mehr volkstimlichen Predigten und Traktaten sehr
zuriicktritt. Nicht zu ibersehen ist, dafl auffallenderweise aus den augustinischen
Biichern De Trinitate nur die ersten als Quellen feststellbar waren. Daneben hat
Faustus von Riez einen fiihlbaren Einfluf und auch Ambrosius; bezeichnend ist das
Zuriicktreten von Hilarius, Fulgentius und Gennadius. Von Vinzenz von Lerin
konnte D. keine Abhingigkeit feststellen. Weisweiler

Scheeben, M. J., Handbuch der katholischen Dogmatik. 5. Buch: Erlésungs-
lehre. 1. und 2. Halbband (M. J. Scheeben, Gesammelte Schriften, hrsg. v. J. Hofer,
Bd. 6, 1—2 hrsg. v. C. Feckes, mit einer Vorbemerkung v. J. Héfer). gr. 89 (XX VII
u. VIIL, 426 u. 516 S.) Freiburg 1954, Herder. — Die vorliegenden Binde stellen
das ,gewichtigste Buch der Dogmatik® von M. J. Scheeben dar (J. Héfer). Sie
bringen mit der Erlgsungslehre die heute besonders stark beachtete Mariologie und
in etwa auch die Ekklesiologie des grofien Theologen. Wie bisher, ist es die Me-
thode der Neuausgabe, nicht nur Scheebens Werk in historischer Treue wieder-
zugeben, sondern es auch zugleich zu einer Dogmatik der Gegenwart zu machen.
Diesem Ziele dient 1. die gewifl nicht immer leichte Arbeit der Uberpriifung und
exakteren Zitation der Quellen; 2. die Einordnung, Kennzeichnung und kritische
Priifung der theologischen Leistung Scheebens als solcher; 3. die Erginzung der
Bibliographie. — Scheebens Christologie gibt sich als ecine betonte Einigungs-
christologie cyrillianischer Eigenart und steht damit in besonderer Weise in der
neuesten Problematik der katholischen Dogmatik. Von daher war er auch ver-
anlaflt, in immer neuem Ansatz zum Skotismus als dem Gegentyp zur ecigenen
Christusdeutung Stellung zu nehmen. Der Herausgeber macht sich nun alle Miihe,
einerseits Scheebens Eigenart zu belassen (vgl. § 222 u. 223), andererseits aber
dessen Stellung zum Skotismus auf das rechte Mafl zuriickzufithren. Dieses Be-
streben wird gewifl von den Skotisten, aber auch von jedem anderen Theologen
mit Beifall aufgenommen werden. Wichtig ist vor allem der Sfter wiederkehrende,
eindringliche Hinweis auf Scheebens unberechtigte Identifikation von Skotismus und
Nominalismus. Zunichst geschieht dies grundsitzlich (VI, 1 S. 195f. zu n. 413).
Zu Unrecht wird der skotistischen Christologie und ihrer Deutung der Einheit
in Christus die Analogie von Substanz und Akzidens als Ausgangspunkt unter-
schoben. Richtiger ist dieser nach Fedes (mit Minges) in der Annahme der distinctio
formalis zwischen Sosein und Dasein, im Personbegriff, in der Formenlehre usw.
zu finden. F. weist besonders auf die Ubertreibungen Scheebens in n. 416, 439 und
441 hin. Ahnliche Richtigstellungen waren erforderlich gegeniiber der Beurteilung
der skotistischen Stellung zur Perichorese der beiden Naturen in Christus (n. 585);
zur Anbetungswiirdigkeit der Menschheit Christi (n. 700); zum scholastischen
Adoptianismus (n.798); zur Erkenntnis Christi (VI, 2 n.976; ebd. S. 25 Anm. 3
wire beziiglich der Vision in Christus der Hinweis auf die Enzyklika Mystici Cor-
poris, Denz. 2289, angebracht); zur Unsiindlichkeit (n. 989); zur Frage des Gebotes
und der Freiheit in Christus (n. 1013); zum inneren und iuferen Wert (per accepta-
tionem) des Opfers und der Handlungen Christi vor Gott dem Vater (n. 1070); zur
christologischen Gesamtbeurteilung des Skotismus und seiner Bedeutung fiir die
Neuzeit (VI, 2 S. 68). Der Herausgeber macht hier auch darauf aufmerksam, dafl
die Idee des von den Skotisten vertretenen Primats Christi am Wachsen ist: L,Die
von Scheeben hier geiibte Kritik an der Lehre des Duns Skotus tiber die absolute
Pridestination Christi (n. 1385 etwas gemildert) wird der geschichtlichen Bedeutung
seines Auftretens sowie der inneren Schénheit und Erhabenheit seiner Lehre nicht
gerecht. Nach Skotus ist Christus die Sinnerfiillung des Weltalls, weil er das hochste
Gotteswerk darstellt. Er ist das gréfite Geschenk seiner Liebe, von dem Gott in
dessen Gegenliebe den Dank der Geschdpfe entgegennimmt (VI;2248. 223).502n
beachten ist die gute Bibliographie S. 214f.) — Diese Stellungnahme des Heraus-
gebers gegeniiber Scheebens Deutung des Skotismus wird auch heute nicht entwertet,
nachdem der Skotismus scheinbar in einigen seiner neueren Vertreter eine scharfe
Wendung in Richtung auf eine Trennungschristologie genommen hat (Déodat de
Basly O.F. M., Léon Seiller O.F.M.). Man kbnnte so Scheebens scharfes Urteil
bestatigt sehen. Obwohl sich diese Theologen tatsichlich auf Skotus beriefen, so
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konnte ihnen doch nachgewiesen werden, daf dieser auf dem Boden der Subsistenz-
Theorie stehe und die von ihnen so sehr verteidigte Lehre vom Homo Assumptus
verurteile (H. Diepen, Un Scotisme apocryphe:: RevThom 49 [1949] 428—492;
vgl. J. Ternus: Chalkedon III [Wiirzburg 1954] 121—157; R. Haubst: ThRev 52
[1956] 145—162). — Weniger eingehend beschiftige sich der Herausgeber mit der
Deutung der patristischen Christologie und ihrem Einbau durch Scheeben. Hier wiire
vor allem noch deutlicher auf den neuesten Stand in der Erforschung des Monophysi-
tismus, des Monotheletismus und der Theologie des 6. Jahrhunderts hinzuweisen ge-
wesen. Scheebens Christologie wird durchweg von einer Richtung gekennzeichnet,
die im 5. und 6. Jahrhundert als sogenannter Neu-Chalkedonismus ihren Anfang ge-
nommen hat und nach gréfieren Verwandlungen auch heute noch lebendig ist.
Von daher kénnte seine Stellung in manchem verdeutlicht und klarer beurteilt
werden (vgl. A. Grillmeier, Der Neu-Chalkedonismus. Um die Berechtigung eines
neuen Kapitels in der Dogmengeschichte des 6. Jahrhunderts. — Erscheint in Hist Jb.
1957; zum Ganzen sei verwiesen auf die Bibliographie von A. Schénmetzer, in
Chalkedon IIT [Wiirzburg 1954] 825—865). — Einen besonders wertvollen Ab-
schnitt hat der Herausgeber mit der Neuausgabe von Scheebens Mariologie (mit
ausfiihrlicher Bibliographie) geschaffen (§ 274 ff.). Wenn er auch manches an deren
Durchfihrung auszusetzen hat (VI, 2 S. 317), so hebt er doch mit Recht deren
spekulative Kraft und Bedeutung fiir die Neuzeit hervor (ebd. 349 f. 398 4821). Die
wichtigsten Themen der neueren Entwicklung kommen hier wie im ganzen Werk
zur Sprache. Grillmeier

Beck, E., O.S.B., Ephrims Reden iiber den Glauben. Ihr theologischer Lehr-
gehalt und ihr geschichtlicher Rahmen (Studia Anselmiana, 33). gr.8° (VIIT u.131 S.)
Romae 1954, Herder. — Wie in den beiden fritheren Binden zu Ephrims Hymnen
tiber den Glauben (vgl. Schol 26 [1951] 301f.) und zu seinen Hymnen iiber das
Paradies (vgl. ebd. 27 [1952] 281 f.) nimmt B. auch diesmal eine kleine, aber theo-
logisch wichtige Schrift des Syrers zur Grundlage eingehender theologischer Unter-
suchung der in ihr behandelten Fragen. Dabei ist wieder von besonderem Wert die
genaue philologische Klirung der uns manchmal so fremden Ausdriicke und Sprach-
gebilde. Grundlage ist neben der alten romischen Edition, die sich nur auf die Hs
der Vaticana stiitzen konnte (cod. vat. sir. 117) und auf die die deutsche Uber-
setzung von S. Euringer in der K&sel-Sammlung zuriickgeht, nun auch die Hs des
Britischen Museums in London add. 12166. Aus beiden Hss fertigte B. eine neue
Ubersetzung, die den Urgedanken moglichst worttren wiedergeben soll, was natiir-
lich nur mit gewissen Gewaltanwendungen in der deutschen Sprache moglich ist.
Nach der wichtigen Analyse einzelner Begriffe, wie Wesenheit, Natur, Ding (Hypo-
stase), Name, Wesensaussage, behandeln die weiteren Kapitel trinitarische Fragen,
Gotteserkenntnis und Offenbarung, Willensfreiheit, Siinde, Bufle und Gesetz. Be-
deutungsvoll sind endlich Untersuchungen zur Christologie und Mariologie Ephrams.
Dabei sind auch die anderen echten Ephrimschriften zur Mitdeutung beigezogen
worden. In Einzelfillen wurden zu den beiden bereits erschienenen Binden Ver-
besserungen angestrebt. Es ergibt sich als Gesamteindruck das stark konkretisierende
Denken des Syrers. Wenn auch abstrakte Begriffe, etwa aus dem griechischen Den-
ken, ibernommen sind, so werden sie doch bald ins Konkrete iibergefiihrt: ,Fiir
Ephrim konkretisiert, personifiziert sich jeder, auch der abstrakteste Begriff (86).
Bezeichnend ist das z. B. in der Christologie fiir den Ausdruck der ,una natura‘
(mia physis) oder der so ausgedehnten communicatio idiomatum (etwa ,der Gott-
heit Schweigen im Mutterleib®). Dabei kann von Monophysitismus keine Rede sein,
wie andere Ausdriicke, die zwei Naturen voraussetzen und fordern, belegen. Grund
ist vielmehr dies konkretisierende Denken der Abstrakta wie ,Natur®. Ahnlich
ist es bei der Auffassung von der Wesenheit Gottes. Auch hier kann Ephrim nicht
lange bei dem unanschaulichen Begriff verweilen. So tritt schnell eine zu enge Ver-
bindung der Wesensbetrachtung zum konkreten Vater hinzu, wobei freilich doch
gewisse Reste eines Subordinatianismus nachwirken mogen, der aber grundsitz-
lich iiberwunden ist. Die Reden gegen den Glauben sind nur teilweise gegen den
Arianismus gehalten, die zweite z. B. ganz gegen das in Nisibis wieder auflebende
Judentum. Dennoch ist die arianische Spekulationstendenz sehr stark abgelehnt.
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Auflerst eindrucksvoll wird der Wille fiir den Glauben betont. Ephrim kennt eine
natiirliche Gotteserkenntnis, doch fliefit sie immer schnell mit der iibernatiirlichen der
Offenbarung zusammen. Der Sohn ist dabei der Offenbarer des Vaters bis hin zur
Gottschau der Seligen: ,,Der Schar ‘der Schauenden fliefen vom Glanz des Vaters
durch den Sohn Wogen der Wonne zu“ (46). Fiir die Mariologie Ephrims ist noch
recht bemerkenswert die hier nun genauer durchgefithrte Untersuchung tiber die Vir-
ginitas in partu, die in der fritheren Arbeit iiber die Hymnen iiber den Glauben nur
angedeutet werden konnte. B. kommt zu dem aus dem Vergleich sich ergebenden
Resultat einer immer stirkeren Sublimierung des Vorgangs bei der Geburt des
Herrn. Dennoch bleibt das Vorherrschende bei Ephrim die Virginitas ante partum,
gegeniiber der die in partu an innerer Bedeutung fiir ihn zuriidstritt. Die Virginitas
post partum folgt wohl aus seiner Idee des jungfriulichen Lebens als Hohepunke
des christlichen iiberhaupt. So erhalten wir endlich nicht nur einen konkreten Ein-
blick in einzelne Lehren des Syrers, sondern erkennen nun auch bereits recht deutlich
sein Grunddenken. Die gesamte Theologie wird B. dafiir dankbar sein, besonders
auch fiir die trinitarische und christologische Ideenbereicherung aus dem uns so
fernen Syrien. Weisweiler

Steck, K. G., Von der Menschwerdung Gottes in Christus (Theologische Exi-
stenz heute, N. F. 44). gr. 8® (31 S.) Miinchen 1954, Chr. Kaiser. 1.60 DM, —
In theologischer Tiefe und zugleich verstindlicher Einfachheit spricht St. iiber das
Geheimnis der Menschwerdung. Er geht aus von den Mifideutungen durch die, die
es neben anscheinend dhnliche Mythen stellen oder es als Ausdruck einer philoso-
phischen Idee verstehen oder schliefilich die Kirche als Fortsetzung der Mensch-
werdung deuten wollen. Die letztgenannte Gefahr erscheint ihm als die schlimmste.
Dabei hort er vielleicht doch nicht ganz auf das biblische Wort, das immerhin die
Kirche den Leib und die Fiille Christi nennt. Und die kirchliche Tradition von der
Fortsetzung der Menschwerdung in der Kirche wird im Sinne einer Gleichsetzung
statt, wie sie gemeint ist, Reprisentation und wirksamer Darstellung mifiverstanden.
Dann sucht St. die biblischen Aussagen iiber die Menschwerdung auf und verfolgt
sie in der Bemithung der frithen Kirche um dieses Geheimnis. Schlieflich erwirme er
sich fiir das Recht und die Pflicht, sich trotz aller Schwierigkeiten auch in mensch-
lichem Nachdenken um das Geheimnis der Menschwerdung zu bemiihen. So findet
er denn in der Menschwerdung ,die Erfiillung aller Zuwendung Gottes, ihren In-
begriff an Wirklichkeit und Wahrheit® (16). Das Heil geschicht dem Menschen nicht
auf dem unheilvollen Weg von unten nach oben, sondern von oben nach unten.
Es ist ein Widerfahrnis, das wir nicht selbst herbeifiihren. Wenn St. die Frage nach
dem Warum der Menschwerdung so ausschliefilich mit der Erlgsung von der Siinde
beantwortet, dafl er ihr dabei ausdriicklich einen dariiber hinausgehenden Sinn
abspricht, kann man die Frage stellen, ob Kol 1, 15 geniigend gehért sei (20). Mit
der Feststellung, dafi durch die Menschwerdung des Herrn die ,Vergottlichung®
der Menschen und damit ihre eigentliche ,Menschwerdung® geschehe, schliefit die
ansprechende theologische Meditation. Semmelroth

Grumel V., Sur Panciennité de la féte de Transfiguration: RevEtByz 14 (1956)
209—210. — Entgegen neueren Behauptungen, dafl das Fest der Verklirung des
Herrn in der griechischen Kirche erst seit dem 10. Jahrhundert und nur im Pattiar-
chat von Jerusalem bereits im 7. Jahrhundert gefeiert wurde, kann G. an Hand ven
7 frithen Dokumenten eindeutig belegen, dafl man auch fiir die gesamte Ost-
kirche frither hinaufgehen mufl, wenigstens bis zum Anfang des 8. Jahrhunderts.
Die ,Einfiithrung® des Festes durch Leo VI. bedeutet nur die Bestimmung des hohen
Feierlichkeitscharakters fiir das schon bestehende Fest. Weisweiler

La nouvelle Eve. T. I und II (Etudes Mariales, Bulletin de la société
d’Etudes Mariales 12 u. 13 [1954 und 1955] ). 8% (VIII u. 172 S., IX u. 119 S.) Paris,
Lethielleux. fr. 1200.— u. 1000.—. — Das hier behandelte Thema kann vielleicht
nicht den Anspruch erheben, das zentrale Thema der Mariologie zu sein, es fiihren
aber von ihm zahlreiche Linien zu den wichtigsten Thesen, die dort zur Sprache
kommen miissen. Und eines ist sicher, daf die iiberaus griindliche Arbeit, deren
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Ertrag in den beiden Heflen erscheint, der gesamten Marienkunde Nutzen und
Anregung bringt. Wir nennen zuerst die Titel der einzelnen Beitrige: M.-|. Nicolas
O. P. Introduction théologique (I, 1—18); F.-M. Braun O. P., Eve et Marie dans
les deux testaments (9—34); G. Jouassard, La nouvelle Eve chez les Péres anti-
nicéens (35—54); B. Capelle O, S. B., Le théme de la Nouvelle Eve chez les anciens
Docteurs latins (55—76); R. Laurentin, L’interprétation de la Genese 3, 15 dans la
tradition jusqwau début du XIII® sitcle (77—156); Th. Camelot O. P., Marie, la
Nouvelle Eve, dans la patristique grecque, du Concile de Nicée a saint Jean
Damascéne (157—172); M.-J. Nicolas O. P., La théologie du Christ Nouvel Adam
dans saint Thomas d’Aquin (II, 1—14); A. Gelin P.S.S., La doctrine paulinienne
du Nouvel Adam (15—24); H. Rondet S.]., Le Christ Nouvel Adam dans la
théologie de saint Augustin (25—42); A. Wenger A. A., La nouvelle Eve dans la
théologie byzantine (43—60); H. Barré C.S.Sp., Le ,mystére” d’Eve a la fin de
I’époque patristique en Occident (61—98); G. Frénand O.S.B., La ,nouvelle Eve®
dans les liturgies latines du VI® au XITI® sigcle (99—119). Die Riicksicht auf den uns
hier zur Verfiigung stehenden Raum verbietet es, genauere Inhaltsangaben zu
bringen, wir beschrinken uns daher auf die beiden ausfithrlichsten und wohl auch
wertvollsten Arbeiten, die von Laurentin und Barré. Die Untersuchung von R. Lan-
rentin zeichnet sich aus durch eine allem Anschein nach liickenlose Bibliographie
(u.a. wird eine sonst kaum bekannte Studie eines polnischen Jesuiten angefiihre
und verwertet: S. Sty$, Egzegetyczne podstawy tlumaczenia Maryjnego Rodz. 3,15;
Rocnikéw teologicznych 1 [1949] 11—107) und die exakten Belege. Das Ergebnis
geht dahin, dal der schon exegetisch gegebene Kollektivsinn (,la lutte universelle
et perpétuelle de la race humaine contre le démon® [113] sich mehr und mehr in
Christus und Maria konzentriert (,deux individus se dégagent au sein de la collec-
tivité, ou plutdt, deux personnes dont le rdle et la signification ont une valeur
universelle, le Christ et sa mére“[114] ), zunichst schon in einer Gesamtschau der
Heiligen Schrift nach dem Vorgang von F.-M. Braun, dann auch in der allmihlich
klarer unterscheidenden Vitertheologie. Die extremen Positionen nach beiden Seiten
hin (z. B. die von L. Drewniak O.S. B. und die von T. Gallus S. ]J.) werden so, u.E.
endgiiltig, zuriickgewiesen. Gleiche Anerkennung verdient die Arbeit von H. Barré,
Dieselbe Genauigkeit und Reichhaltigkeit in Belegen und Lituraturangaben, die-
selbe Verbindung von kritisch-historischem Sinn und spekulativer Synthese. Der
Verf. zeigt im einzelnen, wie die Parallele Eva-Maria aus der Parallele Eva-Kirche
und aus der weiteren Eva-Frau entwickelt worden ist, was aber nur deswegen als
mdglich erscheint, weil Eva ein Geheimnis gottlicher Gnadenskonomie besagt. Be-
achtenswert diirfte vor allem noch das sein, daf die verschiedenen Deutungen nicht,
wie es {ibertriebene Kritiker wahr haben wollen, in Gegensatz zueinander gebracht
werden, sondern in einen ungezwungenen Einklang. Die Ausfiihrungen schliefen
mit dem Wort des Zeno von Verona: ,Per Mariam revelata est Eva®, Der gesamte
Inhalt der beiden Hefte berechtigt uns zu dem Urteil, dafl die franzésische Mario-
logie zielstrebig und bahnbrechend vorangeht, und zwar auf dem Weg der Mitte,
der den Belangen der positiven und der spekulativen Theologie zugleich gerecht
wird und Einzelforschung mit Systematik vereinigt. Beumer

RahnerK, S.J., Maria, Mutter des Herrn. Theologische Betrachtungen. 8¢ (IV
und 110 S.). Freiburg 1956, Herder. 4.80 DM. — In diesen Betrachtungen, die ur-
spriinglich als Predigten gehalten wurden (und als solche immerhin einige Anforde-
rungen an die Mitarbeit der ZuhGrer gestellt haben miissen), gelingt es R., tiefe
theologische Gedanken der Frommigkeit nutzbar zu machen. An Hand der maria-
nischen Geheimnisse entwickelt er gewissermafien eine theologische Anthropologie.
Denn er weitet den Rahmen des nur Mariologischen aus zum Blicdk auf den Men-
schen in der Heilsordnung. Der Berechtigung solcher Betrachtungsweise geht die
einem kurzen Aufriff der Glaubenslehre von Maria folgende erste Betrachtung aus-
driicklich nach, wenn sie fragt, wieso denn Maria Gegenstand der Theologie sein
konne, Hier zeige sich, dafl es Theologie, die auf Gottes Offenbarung aufruht, nicht
geben konne, wenn sie nicht zugleich Anthropologie ist. Was aber der Mensch in
Gottes Heilsplan ist, das wird uns — wie die zweite Betrachtung als mariologische
Grundidee erweist — vollkommen in Maria gezeigt. Dementsprechend suchen die
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folgenden Betrachtungen in den einzelnen Mariengeheimnissen, angefangen von der
Unbefledsten Empfingnis iiber die jungfriuliche Gottesmutterschaft und ihre Auf-
nahme in den Himmel bis zur Gnadenmittlerschaft die Aussage iiber uns Menschen
aufzispiiren. Dabei wird dann die Erklirung der marianischen Glaubensgeheimnisse
selbst einigermafien kurz abgetan: die Betrachtungen richten sich ja an katholische
Gliubige, deren Kenntnis dessen, was die Glaubensaussagen beinhalten, mit Recht
einigermaflen vorausgesetzt wird. Die Deutung auf das Heil aller Menschen hin
ist das wichtigere. Semmelroth

Belloli, L., La teologia dell’Assunzione corporea di Maria ss. dalla defini-
zione dommatica dell’Immacolata Concezione alla fine del secolo XIX, Contributo
alla storia del domma (Analecta Gregoriana 79). 8% (XXVI u. 408 S.) Rom 1956,
Universitas Gregoriana. Lire 2500.—. — Wie der Titel besage, behandelt das
dogmengeschichtliche Werk die Theologie der leiblichen Aufnahme Mariens in den
Himmel, und zwar aus der letzten Hilfte des vorigen Jahrhunderts. Der Anfangs-
punkt, die Dogmatisierung der Unbefleckten Empfingnis, ist offensichtlich gur ge-
wihlt, wihrend man als Endpunkt eher die Definition der Assumptio selber wiin-
'schen konnte. In duflerst exakter Forschungsarbeit werden die Ansichten der Theo-
logen, der Zeit und der Sprache nach geordnet, untersucht; der Schlufiteil gibt eine
wertvolle Ubersicht iiber die einzelnen vom Dogma beriithrten Wahrheiten (Tod
Mariens, Unversehrtheit ihres Leibes, Aufnahme in den Himmel) und iiber die Art
der Beweisfithrung (Zeugnisse der Heiligen Schrift, der Tradition, der ,Sinn der
Kirche®, innere Begriindung). Die Vollstandigkeit der Darstellung ist wohl kaum
anzuzweifeln; auch wenn sich aus der angegebenen Zeit noch irgendwo ein
Beitrag zum Thema finden liefle, wire er sicher von untergeordneter Bedeutung.
Dagegen ist es schwer, eine befriedigende Antwort auf die Frage zu geben, welchem
Zweck die Arbeit dienen soll, nachdem nun einmal die Definition fertig vorliegt.
Gewifl, die Einzelheiten interessieren uns heute nicht mehr so wie vordem. Aber
manche Probleme sind durch die Dogmatisierung noch nicht entschieden (z. B. die
Frage nach dem Tode Mariens oder die nach dem mariologischen Gehalt des Proto-
evangeliums), und hieriiber geben die von B. zusammengestellten Quellen in etwa
Auskuntt. Beumer

Jellouschek, C.J., Die idltesten Wiener Theologen und das Dogma vom
Jahre 1950. gr. 8° (28 S.). Wien 1956, Holzhausen. — In seiner Rektoratsrede
untersucht J. die Auflerungen der ersten Mitglieder der 1384 gegriindeten Theolo-
gischen Fakultit der Wiener Universitit iiber die Frage der leiblichen Aufnahme
Mariens in den Himmel. Nach dem damaligen, in den Universititsstatuten von 1385
verankerten Brauch, an den kirchlichen Festen gelehrte Predigten ,ad clerum
universitatis® zu halten, war genug Gelegenheit gegeben, sich auch zu diesem
Mariengeheimnis zu duflern. J. untersucht vor allem die beiden noch ins 14. Jahe-
hundert gehdrenden Gelehrten Heinrich von Langenstein (Henricus de Hassia) und
Heinrich Totting von Oyta, wihrend eine ganze Reihe aus dem 15. Jahrhundert
am Schlufl der Rede kurz aufgefiihrt werden. Bei aller Niichternheit in der theolo-
gischen Qualifikation, die sic dem Geheimnis geben, stimmen doch alle in der Be-
giinstigung oder sogar positiven Verteidigung der leiblichen Aufnahme Mariens
tiberein und lassen sich darin auch nicht durch die Autoritit des von ihnen noch fiir
echt gehaltenen Sermo des Ps.-Hieronymus. beirren. Der mit reichen Quellen-
angaben belegte Vortrag ist eine sehr dankenswerte Bestandsaufnahme. Es wiire
S. 12 zu beachten gewesen, daf das Fest der Dormitio, selbst als es schon nicht mehr
nur den Tod Mariens meinte, noch nicht gleich die leibliche Aufnahme in die
himmlische Verklirung meinte, sondern die Ubertragung des Leibes Mariens an
einen Ort der Unverweslichkeit, aber wohl noch des Wartens auf die erst zu voll-

zichende Aufnahme in die endgiiltige Verklirung. — Es sei darauf hingewiesen,
dafl der fasc. 9 der Opuscula et textus (S. 16, Fufinote 49) von H. Weisweiler 1952
erweitert neu herausgegeben wurde. Semmelroth
Y3

Gickled, D. M., Das ,Ja“ zum sakramentalen Mysterium. 80 (160 S.) Kéln

1955, Amerikanisch-Ungarischer Verlag. 4.— DM. — In einer Reihe ,Kirche und W
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Volk“ ist dieses Buch erschienen, und die Bestimmung fiir weitere Kreise verleugnet
es nicht. Einige einleitende Kapitel umreifien den Ort des sakramentalen Mysteriums
im Ganzen der Heilsordnung und bringen so viel von ,De sacramentis in genere®,
als der Platz es nur eben zulific. Dann ist jedem der Sakramente ein Kapitel
gewidmet: die Lebenswerte, die das ,Ja“ des Menschen fordern, werden heraus-
gestellt und nachdriicklich auch die Wege zur Verwirklichung gewiesen. Das ist die
Stirke dieses priesterlichen Buches. Es hat auch schwichere Seiten. So kénnte man
doch sehr wohl den soliden Unterbau der gingigen Positionen des Schulthomismus
— von der praemotio physica bis zur oblatio actualis Christi in der Messe — mit
einer weniger sparsamen Benutzung neueren Schrifttums zusammengehen lassen (so
kommt nicht zufillig die ekklesiologische Sicht der Sakramente zu kurz!). Eine
gewisse Zwittrigkeit in der Anlage wirkt stérend. Einerseits weist der ganze Zu-
schnitt darauf hin, dafl Kreise iiber die Fachtheologen hinaus angesprochen werden
sollen — andrerseits ist die Sprache so technisch geblicben (Beispiele der Art, daff
Christus ,prinzipaler Spender® ist, lieflen sich auf beinahe jeder Seite finden), daf§
diesem Anliegen schon von daher Grenzen gezogen scheinen. Selbst wenn man als
Leserkreis vorziiglich die Seelsorger und die Theologiestudierenden angezielt haben
sollte, wire dem Buch eine einheitlichere Profilierung niitzlich. Man kann nicht gut
ein ,bewegendes® Buch schreiben, das zugleich (auf ganzen 160 Seciten, iber die
gesamte Breite der Sakramentenlehre) ein — wenn auch noch so gedringtes — Hand-
buch bzw. Repetitorium sein soll bzw. sich so gibt. Wer meint, auf einer knappen
Seite so diffizile Fragen wie die um infusio/consecutio gratiae fiir ein erstmaliges
Verstindnis hinreichend dargelegt zu haben, iiberschitzt (mindestens) seine Leser.
Wenn in dieser Hinsicht geglittet wiirde, wire das ein Gewinn, der zweifellos der
Resonanz des Buches zugute kime. Und den verdient es, schon um des zentralen
aktuellen Themas willen. Stenzel

Finkenzeller, J., Die Lehre von den Sakramenten der Taufe und Bufie nach
Johannes Baptist Gonet O.P. (1616—1681) (Miinchener theol. Studien, 1T 11).
gr. 8% (XX u. 335 S.) Miinchen 1956, Zink 24.— DM. — Diese Miinchener Disser-
tation mochte auf Grund der beiden typischen Rechtfertigungssakramente Taufe und
Bufle die Methode und dogmengeschichtliche Stellung von Gonets Clypeus theologiae
thomisticae contra novos eius impugnatores herausarbeiten. Es zeigt sich bald, daff
diese ,impugnatores® nicht die Reformatoren sind, sondern die innerkatholischen
Theologen, die iber Thomas hinausgingen: ,Die Gegner unseres Magisters sind die
Skotisten und Nominalisten, aber auch einige Thomisten und Jesuitentheo-
logen* (XIX). Auffallend ist dabei die verhiltnismifiig hiufige Stellungnahme
Gonets gegen seinen Ordensbruder Cajetan. Vielleicht zeigt sich hier am deutlich-
sten die Eigenart Gonets. Er hatte nicht die Weite des Kardinals, sondern er ist
enger gebunden an seinen Meister Thomas — wenigstens mochte er das sein, selbst
dort, wo er dessen Ansicht nicht mehr trifft, wie etwa in der Frage, ob ein Siinden-
nachlal ohne jede Reue de potentia absoluta moglich sei, was er gegen Thomas’

© Grundansicht in seiner modernen Fragestellung bejaht. Thomas sieht noch viel

konkreter die moralische Gesamtseite der Siinde, und nicht bloff abstrakt die privatio
gratiae, die durch blofle Eingieflung der Gnade — etwa im Schlaf — aufgehoben
werden konnte. Ein weiterer tiefgehender Unterschied ist zugleich hiermit schon
beriihrt, Die grofien theologischen Linien des hl. Thomas sind vielfach durch die
Kasuistik der neuen Zeit verdeckt worden und konnen so ihre Vollwirkung fiir
die Beantwortung der neuentstandenen Probleme nicht mehr recht ausiiben. Auf-
fallend ist das starke Zuriicktreten der Auseinandersetzung mit dem Protestantis-
mus bei Gonet. Gewifl geschieht sie hie und da, wie etwa bei der Verteidigung des
Buflsakramentes gegen Luther und Calvin, Aber das steht ganz am Rande des
Interesses und hat auf das Werk keinerlei bestimmenden Einflul ausgeiibt. F.hat
versucht, die Anschauungen Gonets, die er meist in der systematischen Reihenfolge
der Fragen, wie sie der Clypeus selbst vorlegt, behandelt, mit den zeitgendssischen
und teilweise auch den fritheren Ansichten zu vergleichen. So bietet das Buch zugleich
einen guten Uberblick {iber das, was im 17. Jahrhundert zu den einzelnen Fragen
gesagt wurde — wenn es auch manchmal Probleme sind, die recht zeitgebunden
erscheinen. Dadurch war es naturgemif} gegeben, dafl eine reiche Materialsammlung
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entstand, wohingegen die fithrenden, durch die Einzelfragen hindurchgehenden Ideen
und Grundlinien etwas zuriicktreten, besonders wenn noch zwei so grundlegende
Sakramente zusammen behandelt werden. Die heutige scholastische Forschung sieht
aber gerade mit Recht nach den tieferliegenden Traditionsideen, von denen eine
Befruchtung fiir unsere Zeit erwartet werden und kommen kann. Dies Anliegen
scheint in den beiden letzten Miinchener theologischen Dissertationen iiber Jo-
hannes Capreolus und Hervaeus Natalis (vgl. Schol 30 [1955] 588 ff. und 624 ff.)
voller erfiillt zu sein. Vielleicht schenkt uns F. nun aus seiner echten Kenntnis des
17. Jahrhunderts und seiner Theologie auch noch diese systematische Gesamtansicht
der Grundlehre Gonets, nachdem er hier bereits vorziiglich dessen persénliche Eigen-
art hefrau%gestellt hat. Weisweiler
Das Opfer der Kirche. Dargeboten von Professoren und Dozenten von der
theol. Fakultdt Luzern (Luzerner Theol. Studien, 1). 8° (316 S.) Luzern 1954, Rex-
Verlag. 18.80 Fr. — Der Erstling der ,Luzerner Theologischen Studien®, dem in
zwanglosem Abstand Nachfolger versprochen sind. Der Begegnung von Wissen-
schaft und Leben soll die Reihe dienen. Der 1. Bd. gilt dem Herzstiick kirchlichen
Lebens, indem die Eucharistie als ,Opfer der Kirche allseitig beleuchter wird. Wir
zdhlen kurz auf: Ursprung und Sinn der alttestamentlichen Paschafeier (H. Haag);
Eucharistie in der Sicht des JohEv (E. Ruckstubl); Gemeinschaftscharakter der
Eucharistie (R. Erni); Opfer als Naturforderung (], Réosli); Bedeutsamkeit der
Liturgiegeschichte fiir heutige Seelsorge (/. B. Villiger); Laienkommunion kano-
nistisch gesehen (]. Stirnimann); Erziehung zur Liturgie (A. Giigler); Predigt aus
der Liturgie (J. Meier); Gesang in der Kultfeier (E. Kanfmann); Eucharistie und
priesterliche Frommigkeit (E. Simonett); Seelsorgliche Voraussetzungen fiir frucht-
baren liturgischen Vollzug (B. Keller). Man sicht: praktisch ist die gesamte Fakultit
vertreten, und das ist wohl beabsichtigt, denn der vorliegende Bd. ist als Festgabe
zum 70. Geburtstag des Diozesanbischofs gedacht. Daher scheint es unangebracht,
einzelnes hervorzuheben. Selbstverstindlich gibt es im Reigen der Studien um das
zentrale Thema, zu dem jeder seinen Beitrag leisten wollte, mehr und minder Ge-
wichtiges und Interessantes, und die Einordnung in den Gesamtplan mag nicht ohne
Bescheidung seitens des einzelnen Autors abgegangen sein. Die viclen Beitrige rest-
los aufeinander abgestimmt sehen wollen heiflt sicher zuviel erwarten. Wichtiger
ist die Feststellung, daff nicht nur die zuletzt genannten Abhandlungen, die unter
dem Titel ,Opferliturgic und Seelsorge® zusammengefafit sind, der Begegnung von
Wissen und religiosem Leben dienen: iiberall ist das Anliegen spiirbar. Wenn das
treibend bleibt, sicht man mit Freude den weiteren Verdfentlichungen entgegen.

Stenzel
Jungmann, J. A, Der Gottesdienst der Kirche. 8° (272 S.) Innsbrude 1955,
Tyrolia. 9.80 DM. — Es wire wenig und viel iiber dieses Buch zu sagen. Zuvor

wohl: daff man den Rang von J. haben muf, um so schreiben zu kénnen; denn weni-
ger als 300 S. stehen den Kapiteln Grundbegriffe — Geschidite — liturgische Ge-
setzgebung — Aufbauelemente — Gotteshaus — sakramentale Handlungen und hei-
lige Messe — Stundengeber — Kirchenjahr zur Verfigung. Verzicht auf jeglichen
Apparat, auf das Ausbreiten von Detailwissen ist damit selbstverstindlich. Vor-
ausgesetzt aber wird meisterliche Beherrschung des Stoffes, und sie erspart uns dann
auch die Unbehaglichkeir, die einen oft bei unnuancierten Zusammenfassungen und
allzu runden Urreilen iiberkommt. Zum Stofflichen ist kaum etwas zu sagen; allen-
falls, dafl der Verf. durch friihere Verdffentlichungen selbst zum guten Teil daran
schuld ist, wenn uns manches nicht mehr neu oder sogar schon geliufig ist. Fiir die
beiden Kapitel iiber das Brevier und iiber das Kirchenjahr wird man besonders
dankbar sein, denn hier sind verlifiliche neue Gesamtdarstellungen selten. Aber
der Hinweis auf etwas anderes ist wichtiger: auf die Weite und die Ehrfurcht, die
aus diesen Kapiteln spricht. Das wird moglich durch die Betrachtung ,auf dem
Hintergrund der Geschichte®, wie der Untertitel sagt. So kann man unterscheiden
zwischen wirklicher Auslese und mehr zufilliger Verhirtung und Bewahrung. Es
fehlt dem Verf. nicht an Mut zu klarem Reden und auch nicht an Geschick, im Leser
selber die Einsicht zu wecken: manches von dem, was geworden ist, darf und wird
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verschwinden wie so vieles vorher auch, so wahr die Kirche und ihr Gottesdienst
lebt. Zu dieser Einstellung zu verhelfen ist dankenswert, denn auf ihr ruht nicht zu-
letzt die behutsame Ehrfurcht vor dem Gewordenen, das nach menschlichem Er-
messen die Qualitit des Endgiiltigen gewonnen hat, das also allenfalls vom litur-
gischen Leben der Kirche selbst iiberholt werden kann. In dem, was so zwischen den
Zeilen vermittelt wird, mochten wir die nicht geringste Gabe und Weisheit dieses
Buches schen, Damit wird es dann auch mehr als ein willkommenes Kompendium
fir die Hand des Studierenden. Stenzel

Heynck, V., O. F. M., Zur BuBlehre des Petrus Johannes Olivi: FranzStud 38
(1956) 39—65 150—176. — Die von V. Doucet 1935 in Padua entdeckten Qui-
stionen aus dem Sentenzenkommentar Olivis, von denen die meisten dem 4. Buch
angehoren, ermdglichen es, seine Bufilehre niher zu untersuchen. Das scheiterte
bisher daran, daf aus dem 4. Buch seiner Summe nur wenige Quistionen gefunden
sind. Jetzt liegen allein 80 Quistionen zur Bulehre vor. H. gibt in einem 1. Teil
den Inhalt von etwa 20 wieder, die zum engeren Thema der Arbeit gehoren: Reue
und Bufisakrament in ihrem Verhiltnis zur Rechtfertigung. Dann stellt er im
2. Teil mehr systematisch die Anschauungen Olivis dazu zusammen. Es ergibt sich
ein eindrucksvolles Bild vor allem vom Grundzug dieser Lehren: Im Mittelpunk:
steht das Verdienst Christi; von diesem Zentralpunkt aus erhilt die BuBSlehre Olivis
ihre dogmengeschichtliche Eigenart, die sich sowohl yvon Thomas wie von Skotus
deutlich abhebt. Die Siinde bringt eine rechtliche Verpflichtung gegen Gott {obligatio
erga Deum). Diese kann nur dadurch gehoben werden, dafl der Mensch rechtlicher
Besitzer des Verdienstes Christi geworden ist, das den schuldhaften Reatus in iiber-
reichem Mafe aufhebt. Dieses Verdienst wird uns nur im Sakrament geschenkt, das
daher fiir den Siinder heilsnotwendig ist, wenigstens als sacramentum in voto (nicht
blof als votum sacramentil). So tritt auch die persénliche Reue in der Spekulation
des Aufbaues des Sakramentes zuriick gegeniiber diesem Verdienst Christi, Gewifl
wird sie weiter gefordert; aber sie ist nicht mehr ,pars formalis et principalis®, das
ist nur noch Beichte und Absolution. Olivi lehnt ausdriicklich ab, dafi man durch
dic Reue allein gerechtfertigt werden konne. Der entscheidende Satz, der zugleich
die Berufung auf die Schrift und die Viter als Grund seiner Ansicht bringt, lautet:
Peccatum non deletur nec culpa remittitur secundum scripturam et sanctos et secun-
dum fidem catholicam nisi per communicationem meriti Christi, quae communicatio
non habetur ex vi contritionis proprie et per se, sed ex vi sacramentorum, quae
secundum se meritum Christi nobis conferunt habita in voto vel in actu (52). Somit
ist die Reue auch nicht ,res et sacramentum®, da sie dadurch zu starken Anteil an
der Gnadenerteilung hitte. Ja auch die Gnade tritt, jedenfalls in ordine logico,
gegeniiber dem Verdienst Christi im Siindennachlaff zuriidk, da die Siindenschuld
formal durch das Verdienst aufgehoben wird, dem dann die Gnade folgt, die uns
Gott licb macht: Habitus caritatis reddens mentem Deo acceptam et gratam (55).
Endlich ist es so auch erklirlich, warum Olivi nicht attritio und contritio mit seiner
Zeit nach der Information unterscheidet. Reue ist nur Vorstufe fiir die Verzeihung
durch das sakramentale Zuwenden der Verdienste Christi. Naturgemdf trice da-
durch die Absolution noch mehr als bei Thomas in den Mittelpunkt, und zwar gegen
Bonaventura nicht blof als deprekative, sondern als absolute Form des Sakra-
mentes. Dazu fithrt Olivi schon die ganze juristische Konscruktion des Sakramentes:
Durch die Absolution werden rechtlich die Verdienste Christi als Aufhebung der
Schuld der Siinde gegeben. So bestitigt der Sentenzenkommentar die damals erst
aus der Summe allein gewonnene Einsicht von J. Koch, dafl es sich um eine rechtliche
Zuwendung des Verdienstes handle (vgl. Schol 5 [1930] 516{f.), wihrend J. Auer
von einer ,, Teilhabegnade® und ,,Christusmystik® Olivis spricht (vgl. Die Entwick-
lung der Gnadenlehre in der Hochscholastik I 175 f. 340; II 54 214 246). Ob man
freilich in diesem stark juristischen Denken Olivis mit H. von einer spersonal
gerichteten® Rechtfertigungslehre gegeniiber der ontischeri des hl. Thomas sprechen
kann, scheint recht zweifelhaft. Denn die Seinsgnade ist doch personlich Teil-
habe am Leben des dreipersénlichen Gottes, also persénlicher als rechtliche Zuwen-
dung der Verdienste. — Eine sehr verdienstvolle Abhandlung, die in der Betonung
der Verdienste Christi ganz aktuelle Bedeutung hat. Weisweiler
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