Aufsitze und Biicher

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

de Bivort de la Saudée, J. (Herausg.), Gott, Mensch, Universum. Die
Antwort des Christen auf den Materialismus der Zeit. gr. 80 (664 S.) Graz-Wien-
Kéln 1956. Styria. 26.— DM. — Materialismus ist im Titel des Buches nicht als
praktische Haltung des Lebens, sondern im philosophischen und speziell marxisti-
schen Sinn gemeint. So will das Buch dem Christen Material an die Hand geben,
durch das er die Angriffe des Materialismus vor seinem eigenen Fragen und den
Angreifern von auflen zuruckweisen kann. Das geschieht in einem sehr weit ge-
spannten Rahmen von anerkannten Fachleuten verschiedener Nationen. Ins philo-
sophische Gebiet reichen die Fragen nach dem Ursprung und Bau der Welt, nach
der Herkunft des Lebens und speziell des Menschen, der Uberblick iiber Fragen
und Antworten der Psychologie nach dem Wesen der Seele des Menschen und
schlief$lich nach dem Ursprung der Religion. Da aber die Schwierigkeiten des Ma-
terialismus gegen den christlichen Glauben vor allem auch im Geschichtlichen an-
setzen, wird die historische Existenz Christi besprochen wie auch die Entstehung
des Christentums in einem ganz bestimmten geschichtlichen Raum, Es wird schlief3-
lich das Selbstverstandnis der katholischen Kirche dargestellt und der Ursprung
der Reformation erkliart. Die letzten Kapitel widmen sich Fragen, die gegeniiber
dem Kommunismus als sozialem Phinomen Antwort verlangen: wie es sich mit
dem Verhaltnis der Religion zum Fortschritt verhalte, wie die Religion zum
gegenwartigen Kapitalismus stehe. Schlielflich wird der dialektische Marterialismus
selbst dargestellt und dem Ubel in der Welt sein Platz im Weltplan Gottes ange-
wiesen, — Dhe Artikel sind sehr verschieden in ihrer Eigenart, wechselnd von
ruhig-sachlicher Darlegung zu kampferischem Schwung, von streng systematischem
Vorangehen zu mehr unverbindlichem Schildern. Es ist sehr viel Material auf dem
Raum eines Buches zusammengetragen und fiir persénliche Durcharbeitung oder
gruppenmillige Besprechung geschickt aufgegliedert und zusammengefaflc. — Der
Ertolg, den das Buch seit seinem Erscheinen auch in Deutschland schon hatte, zeigt
seine Bedeutung und Brauchbarkeit. Semmelroth

Lewis, C. S., Christentum schlechthin. gr. 80 (274 S.) Ko&ln-Olten, Hegner.
14.80 DM. — L. hat eine auflerordentliche Gabe, theologisch korrekt und zugleich
einnehmend lebendig die Wahrheiten darzulegen, die dem Christentum in seinen
wesentlichen Bekenntnissen gemeinsam sind. ln den vorliegenden Kapiteln, die
urspriinglich als Rundfunkvortrige gehalten wurden, spricht der Anglikaner L.
vor allem {iber wesentlich christliche Lebenshaltungen, weniger iiber dogmatische
Wahrheiten der Offenbarung. Schwerverstindliche Dinge versteht er mic Hilfe
iiberraschender Vergleiche in die Nahe des Lesers zu stellen. Bei allem Bemiihen,
im Raum des den christlichen Konfessionen Gemeinsamen zu bleiben, bewegen sich
seine Ausfiihrungen keineswegs nur in einem christlich verbrimten Humanismus.
Seine Forderungen griinden auf den wesentlichen Wahrheiten der christlichen
Offenbarung. Es wird dem Leser iberraschend deutlich, wie viel das anglikanische
Bekenntnis an Katholischem festgehalten hat, wihrend es sich vom Protestanti-
schen in wichtigen Punkten wesentlich unterscheidet. Semmelroth

Der miindige Christ Herausgegeben von H. Giesen, H. H. Schrey, H. ].
Schultz, gr. 80 (391 S.) Stuttgare 1956, Kreuz-Verlag. — Es gibt mannigfache Wei-
sen, die den Christen unserer Zeit aufgetragene Aufgabe der Heimholung einer
gottentfremdeten Welt anzufassen. Die Herausgeber dieses Buches haben eine sehr
wirksame, weil der Psychologie des modernen Menschen so nahe Weise gefunden.
Wenn man es ein protestantisches Gegenstiick zu dem im Herderverlag erschiene-
nen ,,Handbuch des katholischen Lebens® nennen wollte, wiirde man seinem Inhalt
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und Anliegen kaum gerecht. Nicht nur wegen des ganz anderen Aufbaues, sondern
vor allem wegen des andersgearteten geistigen ,Klimas®. Gewifl soll auch hier
Lehre und Weisung vermittelt werden. Aber das Buch will mehr. Es will nicht nur
einen vom Christlichen her bestimmten Standort aufzeigen, sondern dariiber hin-
aus zu Finsatz und Entscheidung aufrufen. Der Blics haftet dabei auf der so
radikal verinderten Welt von heute, in der das Evangelium so fremd geworden
ist und die doch seiner Botschaft wie nur je eine Zeit bedarf. Der Weg, der hier
gewiesen wird, sucht eine Mitte zwischen ,unfreier Riickwirtsgewandtheit und
radikaler Fortschrittlichkeit® in der Kraft des Glaubens, der alle Zeiten und Michre
in Dienst nimmt, aber sich an keine von ihnen gebunden weifl. Drei grofie Leit-
gedanken gliedern die zahlreichen Kurzbeitrige. JZwischen Gestern und Morgen®
entwirft ,Bilder der Geschichte, die eine Wirksamkeit fiir unsere Gegenwart
erweisen und die wir um der Kontinuitit willen nicht ignorieren dirfen®. In
lockerer Abfolge ziehen die Gestalten der Vergangenheit am Leser vorbei: Paulus
und Augustinus, Luther und Calvin, Wichern und Kierkegaard, Vincent van Gogh
und Barlach, Jochum Klepper (von Reinbold Schneider beschrieben) und Dietrich
Bonhoeffer. Eier wie auch in den iibrigen Partien des Buches sind naturgemifl
nicht alle Beitrige gleichwertig. Kostlich ist Karl Barths »Brief an Mozart“; H.
Fausels ,Die entschuldigte Welt® wird dagegen trotz guten Bemiihens der Wirk-
lichkeit des Monchtums nicht gerecht. — Der 2. Abschnitt ,Zwischen Heute und
Morgen® will sodann iiber die Welc von heute orientieren: iiber die Wandlungen
im naturwissenschaftlich-technischen wie im sozial-kulturellen Bereich. Wir kénnen
nur auf einige der behandelten Themen hinweisen: ,Unbewiltigte Situationen®
(]. Bodamer), ,Frauen ohne Mann® (H.Walz), ,Unverstandene Kinder — Ein-
verstandene Eltern® (G. Schimansky). Auch die Politische Dimension wird durch-
schritten: ,Kleine Lektion in Voikerverstindigung® (H. Bolewski) und ,Vom
Obrigkeitsstaat zur Demokratie® (H. H. Schrey) und 3Fiir und wider den Pazi-

fismus heute (U. Schmidhiuser) u.a.m. — Der letzee Teil des Buches trigt als
Uberschrift ,Zwischen Heil und Unheil®. Er will ,Grundgedanken des Glaubens
der Christen entfalten, wie er heute gelebt sein will — denn um ihretwillen, um

der betenden, liebenden, hoffenden Menschen willen erhilt Gott die Welt“. Es
geht hier um die elementaren Dinge, die zu tun den Christen aufgetragen ist:
am Glauben und Nachfolge, um Gebet und geistliches Leben, um die christliche
Meisterung von Angst und Krankheit, von Alter und Tod. — Der katholische
Leser wird da und dort seine Vorbehalte machen, wenn es um die Beurteilung
cinzelner Beitrige geht. Aber in dem grundsitzlidfen Anliegen, das -hinter allem
steht, kann es nur Ubereinstimmung geben: Das Verhingnis, das iiber unserer
verwandelten Welt droht, kann — soweit es auf Menschen ankommt — nur
beschworen werden, wenn die Christen sich auf ihre Verantwortung besinnen und
in der Freiheit, in der sie sich nur an ihren Herrn gebunden wissen, zu dieser Welt
stehen, indem sie sie ,iiberwinden®. Bacht

Die geistige Situation unserer Zeit in den Einzelwissen-
schaften. Vortrige von A. Végtle, J. H. Kaiser, R. Heiss, K. O. Kiepenheuer
(Ereiburger Dies Universitatis, 4, 1955/56). gr. 80 (107 S. u. 12 Taf.) Freiburg i. Br.
1956, Schulz. — Von den vier Vortrigen, die in diesem Band zusammengefafit

sind und die alle unter dem Gesichtswinkel der verschiedenen Disziplinen einen

Beitrag zur Erhellung der geistigen Situation unserer Zeit liefern, beansprucht be-
greiflicherweise in dieser Zeitschrift das Referat des Theologen A. Vogtle beson-
deres Interesse. Verf. handelt darin iiber ,Die Entmythologisierung des Neuen
Testaments als Forderung einer zeitgemifien Theologie und Verkiindigung®. (Mittler-
weile hat V. in der BiblZ N.F.1 [1957] 136—151 einen umfangreichen Literatur-
bericht Giber R. Bultmanns Existenztheologie in katholischer Sicht folgen lassen.)
Nach einer klaren Darstellung der Theologie Bultmanns geht Verf. der Frage nach,
warum Bultmanns Programm die evangelische Theologie so nachdriicklich erregt,
wiewohl doch lingst klargestellt sei, dafi die existentiale Interpretation des NT
eine untragbare Verkiirzung und Entleerung des urspriinglichen Kerygmas dar-
stellt. V. findet dafiir drei Griinde: 1. Die von Bultmann trotz allem angestrebte
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Uberwindung des Liberalismus in der Theologie. 2. Das darin lebendige refor-
matorische Pathos mit der Vorbetonung des personlichen Glaubens gegeniber der
objektiven Heilswirklichkeit und mit der konsequenten Durchfiihrung der sola-
fides-Lehre. 3. Die unbestechliche Wirklichkeitsnihe, welche dem Entmythologisie-
rungsprogramm anhaftet: Lebt es doch'von dem unbedingten Willen, die christliche
Botschaft so zu verstehen, dafl sie mit den radikalsten Ergebnissen der historischen
Kritik, des naturwissenschaftlichen Weltbildes und des Existenzverstindnisses des
heutigen Menschen vereinbar ist. Im letzten Teil seines Vortrages setzt sich V. mit
diesen drei Voraussetzungen bzw. Zielsetzungen der Theologie Bultmanns kritisch
auseinander. Gewifl gilt Bultmann als hervorragender Vertreter der historisch-
kritischen Bibelwissenschaft. Aber seine Positionen sind schon von seiner theologi-
schen Systematik vorbelastet. Nur so vermag er die Geschichte bzw. das Geschicht-
liche aus dem NT zugunsten eines bloflen Mythos zu eliminieren, den er dann zu
entmythologisieren trachter. Ebenso 1ifit sich nicht aufrechterhalten, daff das natur-
wissenschaftliche Weltbild grundsitzlich jedes wunderbare Eingreifen Gottes ver-
bietet — wenigstens nicht, wenn man nicht einem ldngst tiberholten physikalischen
Weltbild verhaftet bleibt. Und was die existentiale Auslegung des NT betrifft, so
wird sie einfach dem vergangenen bzw. kiinftigen historischen Heilsereignis nicht
gerecht, welches nach dem NT dem Glauben notwendig zugeordnet ist. — Der
Vortrag bietet somit eine gute Zusammenfassung der in der Bultmann-Diskussion
vorgelegten Gesichtspunkte und eine wertvolle Hinfithrung zu deren Verstﬁlxlldnls.
Bacht

Kwiatkowski, W., Apologetyka totalna. gr. 80 (4 Hefte, zus. 826 S.) War—"f
szawa 1955/56, Pax. je 40—60 Z1. — Im 1. Heft dieser Apologetik gibt der Verf./ »
cine allgemeine Einfiihrung in die von ihm genannte ,totale® Apologetik; da
2. Heft beschreibt die Methoden dieser Apologetik. Der 2. Band beschiftige sich in
seinen beiden Heften mit den apologetischen Fragen um Jesus Christus als den
von Gott gesandten Messias und als Stifter der katholischen Kirche. — Der Aus-
druck einer ,totalen® Apologetik, der fiir das deutsche Sprachgefiihl ungewhnlich
klingt, besagt einmal, dafl es hier um eine systematische und zugleich kritische Ver-
teidigung des Christentums und seiner geschichtlichen Grundlagen geht. Dann soll
aber mit dieser Betraghtung auch der Gesichtspunkt des objektiven Wertes und des
subjektiven Werts verbunden werden (I, 1 S. 169). Wegen einiger Undeutlichkei-
ten in der hier vorliegenden Konzeption sei auf die Besprechung im Greg ver-

* wiesen (1957, 148 f.). — Die 1. Auflage des Werkes—isc. 1938 erschienen. Das
Literaturverzeichnis konnte in der neuen Auflage nur wenig erginzt werden, ist
aber bis zum Jahre 1938 mit bemerkenswerter Vollstindigkeit durchgefiihre.

Gilen

Koser, C., O.F.M., Die ilteste bekannte Deutung theologischer Noten:
Wilhelm von Ockhams ,Dialogus® P. I, Lib. II: FranzStud 38 (1956) 66—77. —
Die Geschichte der Qualifikationen und Zensuren in der Theologie ist ein bisher
noch wenig erforschtes Gebiet. Der Verf. weist dankenswerterweise darauf hin,
daf nach einigen Ansitzen, wie der Schrift Alberts des Grofien ,De quindecim
problematibus®, Wilhelm Ockham in seinem ,Dialogus® anscheinend als erster
bestimmte Grenzen fiir die theologische Terminologie festgelegt und die wesent-
lichen Fragenkomplexe angeschnitten hat. Von den zugrundeliegenden Lehrmei-
nungen Ockhams diirfte vor allem die von Bedeutung sein, die den Einflufi des
kirchlichen Lehramtes sowohl in Sachen der katholischen Wahrheiten als auch in
denen der Hiresie wenig entscheidend sein lifit. Zumal gegeniiber Duns Scotus
muf} das als ein Riickschritt gekennzeichnet werden. Wenn K. noch die entfernte
Vorbereitung der theologischen Qualifikationen hitte einbeziehen wollen, wire u. a.
Alanus von Lille mit seinen ,Regulae de sacra theologia® zu nennen gewesen (M.
Grabmann, Geschichte der scholastischen Methode IT 468—471). Beumer

Lang, A, Wesen und Wahrheit der Religion. gr. 80 (265 S.) Miinchen 1957,
Hueber. 11,80 DM. — Das zweibindige fundamentaltheologische Lehrbuch des
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Verf. hat mit Recht viel Anklang gefunden, so dafl bereits eine 2. Aufl. erscheinen
mufl. In diesem neuen Werk bietet er mic der Darstellung der religionsphiloso-
phischen Vorfragen eine sehr gliickliche Erginzung. In formaler Hinsicht sind die
gleichen Vorziige hervorzuheben: Logisch aufgebaute, sehr iibersichtliche Dispo-
sition, klare Sprache, reichliche Literaturangaben, Personen- und Sachregister.
Auch hier wird 1m besten Sinne des Wortes ,gesunde Lehre® vorgetragen, wieder-
um bei voller Aufgeschlossenheit fiir neue tragestellungen und Methoden: ein
vorbildliches Lehrbuch, das iiberdies den Vorzug einer guten Lesbarkeit hat. Der
Titel zeigt bereits die beiden Hauptteile an. Zundchst wird, im wesentlichen pha-
nomenologisch, das Wesen der Reugion erarbeitet. Als ihr Kernakt wird die pex-
sonale Begegnung mit dem gottlichen Du herausgestellt, die sich, der Natur des
Menschen entsprechend, in sehr verschiedenen individuellen und sozialen Aus-
druckstormen auspragt. Gut wird die Religion von verwandten Erschemungen:
Philosophie, Kunst, isthik, abgegrenzt, sodann von den vieltiltigen Formen ver-
kiimmerter und entarteter Religiositit. Mit Recht wird betont, dais aus der wesent-
lichen mtentionalen Bezogenheit der Religion mit innerer Notwendigkeit die Wahr-
heitstrage tolgt. ,Der Verlust des Glaubens an die Wahrheit der rengiosen Inhalte
kann durch michts ersetzt werden® (63). Die Religionsphilosophie habe allerdings
nur nach der Wahrheit der grundlegenden religiosen Uberzeugungen zu fragen,
d. h. nach der Existenz eines transzendenten, heiligen, personlichen Gottes. Hier
wire wohl eine Erganzung wiinschenswert: Da im 1. Teil das Wesen der Religion
im allgemeinen nur beschreibend dargestellt wird, sollte hier auch ausdriidklich die
Frage nach der verpflichtenden Notwendigkeit der Religion und ihrer wichtigsten
Ausdrucksformen gestellt werden. So beschrinkt sich der 2. Teil auf die Gottes-
beweise und ihre Problematik. Richtig heifft es, dafl sie nur zu einer ,freien“
Gewilsheit fihren — wegen ihres komplexen Charakters und des existentiellen
Anspruchs, den sie beinhalten. Man wiirde aber wohl besser sagen, dafl sie des-
wegen ,psychologisch® (statt: ,logisch®) nicht zwingend seien. Nach dem kosmo-
logischen (mit dem teleologischen) Gottesbeweis wird abschliefiend der axiologische
Beweis dargelegt: die Zielstrebigkeit, die das gesamte Sein durchwaltet, konne nichi
ohne letzte Sinnerfiilllung bleiben. Es ist aber doch zu fragen, ob dieser Beweis
fiir sich allein geniigt, oder nicht vielmehr mit dem kosmologischen und teleologi-
schen Beweis zusammengenommen werden mufl. Erst in ihrer Zusammenschau
erweisen sie Gott als letzte Wirkursache und ens a se, als geistiges Wesen und als
Endziel alles Seienden. Mit Recht wird aber die religiGse Bedeutsamkeit gerade des
axiologischen Weges betont. Am Ende vermift man eigentlich ein Kapitel iiber
die Ottenheit des Menschen auf eine gottliche Offenbarung hin, die unsere allzu
dunkle und in vielem ungewisse natiirliche Gotteserkenntnis erhellt. Aber dariiber
spricht der Verf. im 1. Band seiner Fundamentaltheologie, der sich logisch an das
neue Werk anschliefSt. Bulst

Bornkamm, G., Jesus von Nazareth. kl. 80 (214 S.) Stuttgart 1956, Kohi-
hammer (Urbanbiicher). 3.60 DM. — Da wissenschaftliche Darstellungen der ,Ge-
schichte und Botschaft* Jesu recht selten geworden sind, sei auf dieses, wenn auch
kleine und als Taschenbuch allgemein verstindlich geschriebene Werk etwas niher
eingegangen, zumai es in seinem Anliegen und seinen Auffassungen wohl als repri-
sentativ fiir sehr weite Kreise innerhalb der nichtkatholischen Theologie in Deutsch-
land gelten kann. Mit Recht wird bedauert, dafl ,historische Forschung und Glaube
weithin hoffnungslos auseinandergebrochen sind“ (19). Das Buch méchte ,zu einem
geschichtlichen Verstindnis der Uberlieferung iiber Jesus® und zugleich ,auch dem
kirchlicher Tradition entfremdeten Leser zu einer neuen, urspriinglichen Begeg-
nung mit Jesu Gestalt und Botschaft verhelfen® (6). Naturgemifl ist zundchst
von den Quellen die Rede, und hier fallen im Grunde bereits die Entscheidungen
(11—23 u.a.0.). Wohl wird ,die unbestreitbare Treue und Bindung an Jesu
Wort“, die allerdings verbunden sei mit einem ,erstaunlichen Mafl von Freiheit
gegeniiber dem historischen® Wortlaut®, wiederholt hervorgehoben. Trotz vieler
Unsicherheiten fir die historische Betrachtung bestehe doch kein Grund zur Re-
signation: ,Zu deutlich ist, was die Evangelien iiber Jesu Botschaft, seine Taten
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und seine Geschichte berichten, noch immer gekennzeichnet durch eine Echtheit,
eine Frische und eine auch vom Osterglauben der Gemeinde nicht bewiltigte Be-
sonderheit, die unmittelbar auf die historische Gestalt Jesu zuriidkweisen® (22 £.).
Andererseits wird doch aus der Verwobenheit von Bericht und Bekenntnis in den
Evangelien gefolgert, dafl wir nur wenig historisch Sicheres iiber Jesus wiifiten.
Alles wird von Ostern her gesehen: Tod und Auferstehung Jesu sind das einzige
Thema der Urpredigt. ,Kein Zweifel, dafl Paulus und die Verfasser anderer neu-
testamentlicher Schriften iiberaus wenig von dem Detail dessen gewufit haben,
was uns aus den Evangelien bekannt ist® (14). Alles natiirlich nicht Erklirbare,
z. B. die Naturwunder, gilt eo ipso als legendir. Selbst in den Leidensberichten sei
owie nur irgend sonst... das Historische ins Legendire verwoben und so be-
richtet, dafl darin und dahinter die Hand Gottes sichtbar wird und Jesus als der
erscheint, der Gottes Ratschliisse vollstreckt und ihre Erfiillung erleidet® (143).
In der Ostergeschichte sei schon die Erzdhlung vom leeren Grabe ,offensichtlich
... eine (und zwar, wie aus Mk 16,8 gefolgert wird, spite) Legende®. ,Die Oster-
botschaft ist jedenfalls eher da als die Ostergeschichten® (167). Nachdriicklich wird
zwar die Einzigartigkeit Jesu (auch gegeniiber den Essenern), die ,Unmittelbar-
keit® und ,Souverinitit® seines gesamten Auftretens betont, die besonders auch
fiir seine Botschaft von der schon anbrechenden (und mit ihm schon gegenwirtigen)
Gottesherrschaft gilt und fiir seine Stellung zum Willen Gottes, auch wo er durch
die Schrift sanktioniert erscheint. Ob aber Jesus mit messianischem Anspruch auf-
getreten (eine Frage, ,die hiufig fiir die wichtigste in der Uberlieferung gehalten
wird®), dafiir gebe es keinen sicheren Beweis, da wir in den diesbeziiglichen (aus-
driicklichen oder dquivalenten) Selbstaussagen Jesu in den Evangelien (,Messias®,
,Sohn Davids®, ,,Sohn Gottes®) nicht Worte des historischen Jesus, sondern das
Credo und die Theologie der Urgemeinde vor uns hdtten. Mit dem ,Menschen-
sohn® habe sich Jesus schwerlich selber gemeint. Die Gleichsetzung sei erst Chri-
stologie der Gemeinde. — Man muf} sich nach all dem nur fragen, wie die Jiinger
— und damit die Kirche — iiberhaupt zum Glauben an Jesus als den Messias ge-
kommen sein sollen, und das sogar erst, nachdem er, aus dem Gottesvolk aus-
gestoflen, den Verbrechertod gestorben war. Der Grundfehler in der Gesamt-
konzeption liegt wohl darin, daf§ iiberall, wo Bekenntnis und dogmatische Reflexion
oder gar natiirlich nicht mehr Erkldrbares in der Darstellung des NT begegnet, das
Berichtete eo ipso als historisch unsicher oder gleich als legendir gile. Gewifl
bleiben bei einer rein historischen Betrachtung der ntl. Berichte manche Fragen, im
besonderen z. B. auch bei den konkreten Ostergeschichten, offen, aber die eigentlich
grundlegenden Tatsachen, wie vor allem das messianische Selbstzeugnis Jesu, ebenso
die Substanz der Osterberichte, sind doch, auch historisch gesehen, nicht ernsthaft
zu bezweifeln, schon darum nicht, weil ohne sie die Entstehung ciner Gemeinde
von Christusgliubigen ginzlich unverstindlich bliebe. Das Christentum ist eben
zuinnerst und von seinen ersten Anfingen an eine geschichtliche Religion. Und
gerade die ersten Christen hatten ein brennendes Interesse an der Realitit, und
zwar der beweisbaren Realitit der Heilsereignisse, an die sie glaubten und fiir die
sie dhre irdische Existenz aufs Spiel setzten. 1 Kor. 15,3 ff. ist daflir nur ein, wenn
auch der eindrucksvollste Beweis. Bulst

Journet, Ch.,, Primauté de Pierre dans la perspective protestante et dans la
perspective catholique. gr. 80 (153 S.) Paris 1953, Alsatia. 450.— Fr. — Verf. hat
seinem Buch eine ungewdhnliche Widmung mitgegeben: A tous ceux qui ne refusent
pas d’emblée d’examiner les titres Evangéliques de la primauté Romaine. Der be-
schworende Ton dieser Worte bestimmt die Atmosphire, die das ganze Buch durch-
zieht. Es geht um die Auslegung der petrinischen Texte, wie sie O. Cullmann in
seinem bekannten Petrusbuch vorgelegt hatte. Gerade weil Cullmann in der Frage
nach Authentizitit und Historizitit dieser Texte sich so nachdricklich von der
protestantischen Position abgesetzt hat, mufl .die Hoffnung naheliegen, daf} er
auch in der Frage ihrer theologischen Auslegung fiir ein weiteres Gesprich offen ist.
Demgemifl liegt der Schwerpunkt des Buches auf dieser Frage der theologischen
Interpretation der petrinischen Grundtexte. Dabei wird von Anfang an deutlich,
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daf J. im Unterschied zu seinem Gesprichspartner nicht so sehr Exeget und Histo-
riker ist, sondern dafl er als Systematiker und Dogmatiker an sein Thema heran-
tritt. Hat er doch nicht umsonst die umfangreichen Binde des wegen seiner kon-
struktiven Systematik beachtlichen Werkes ,,L’Eglise du Verbe Incarné” geschrieben,
das freilich auch die Nachteile einer tiberzogenen Systematisierung nicht verhehlen
kann. Ein dhnliches wird man wohl auch von dem vorliegenden Buch sagen missen.
J. wird trotz des vornehmen Tones und der scharfsinnigen Argumentation bei
seinem Gesprachspartner nicht den erwiinschten Eindrudk wedken, weil er ihm nicht
duf dessen eigenes ,Terrain® zu folgen vermag. Das hindert aber nicht, daf} J. in
den einzelnen Kapiteln ausgezeichnete Einsichten vorlegt. Das gilt schon von den
einleitenden Kapiteln 11—V, in welchen er die der Kontroverse zugrundeliegende
gegensitzliche Konzeption von Christentum tberhaupt aufdedst: Im Katholizismus
sieht er eine betont ontologische Betrachtungsweise, wihrend der Protestantismus
in der Sakramentenlehre wie in der Lehre von Gnade und Rechtfertigung und
auch sonst eine ,mnemische® Betrachtungsweise (conception mnémique) sein eigen
nennt, die 'die reale Liille des hier und jetzt sich ereignenden Heilshandelns Gottes
nicht zu wahren vermag. Naher an die eigentliche bragestellung fithren Kap. VII
und VIII, in denen die Probleme eines fortdauernden unfehlbaren Lehramtes und
der Einzigartigkeit und Unvertretbarkeit des Apostelamtes diskutiert werden.
J. legt hier mit Recht Nachdrucdk auf die Feststellung, dafl Cullmann einen so
wichtigen Text wie Mt 28,18—20 iibergeht. Das Schwergewicht der ganzen Studie
liegt aber in Kap. IX—XII, in welchen jeweils die katholische und die pro-
testantische Auffassung von der Stellung Petri und von der Nachfolge des ré-
mischen Bischots diskutiert wird. Wahrend J. zur katholischen Sicht der Dinge
kaum wesentlich Neues beizubringen hat, enthilt seine Auseinandersetzung mit
Cullmann einige wichtige Feststellungen: So weist ‘er darauf hin, dafl Cullmann
gezwungen ist, die Einheit der VerheifSungsworte Mt 16 zu zerreifien, ebenso dafi
er dem von ihm selbst behaupteten Primat des Petrus keinen befriedigenden Inhalt
zu geben vermag und dafl er bereits in die apostolische Kirche eine radikale Spal-
tung zwischen paulinischer und petrinischer Gnadenauffassung verlegen muf}, die
es nicht zuliflt, von der Einheit der apostolischen Kirche zu sprechen. In diesem
Zusammenhang zitiert J. einige weniger bekannte Texte von Solovjev und Rosanov,
die zu denken geben. Im letzten Kap. (XIII) fiigc J. ohne ausfithrlicheren Kom-
mentar die geschichtlichen Zeugnisse fiir den rémischen Aufenthalt Petri und eine
niichterne Auswertung der Grabungsergebnisse unter der Peterskirche bei. Zu-
sammenfassend ist zu sagen, dafl J. nur einen ganz eng umschriebenen Beitrag zu
der von Cullmann aufgeworfenen Problematik liefern wollte. Er hat die beiden
Perspektiven einander konfrontiert, unter denen die gleichen Texte und Tatsachen
gesehen werden konnen, und seine Frage ist letztlich die, in welcher Perspektive
sich der Sinn dieser Texte und Tatsachen am tiefsten und am gottlichsten, d. h. in
seiner vollen Wahrheit, auftut (15). In dieser Eingrenzung betrachtet, bietet das
Buch wertvolle Hilfe. Bacht

Schiffers,N., DieEinheit der Kirche nach John Henry Newman. gr.80 (329 S.)

- Diisseldorf 1956, Patmos-Verlag, 22.50 DM; geb. 24.50 DM, — Wer geglaubt hatte,

daf} die wachsende Zahl von Vertffentlichungen tiber J. H. Newman nur auf Rech-
nung der Jubiliumsfeier seiner Konversion (1845—1945) zu setzen sei, wird sich
mittlerweile eines Besseren haben belehren lassen. Es sind sachbedingte Antriebe,
die zu solch eindringlichem Studium der Ideen Newmans fiihren; und je intensiver
diese Forschung betriebern wird, um so deutlicher wird uns, wie wenig das, was er
unserer Zeit zu sagen hat, bislang ausgeschopft ist. Dariiber hinaus beginnen wir
zu begreifen, dafl die Newmaninterpretation wegen der Weitrdiumigkeit und Be-
weglichkeit seines Denkens mit hochster Behutsamkeit zu geschehen hat und dafl
mehr als einer unter den Forschern, die vorgaben, Newmans Ideen darzulegen, in
Wirklichkeit ihn zum Exponenten eigener Anliegen und Kampfziele machten. Das
geschah immer dann, wenn man die weitgespannte Polaritit, zwischen denen New-
mans  Gedanken sich bewegen, aufler acht liefl und sich einseitig auf einen der
beiden Spannungspole versteifte. Die vorliegende Studie hat sich demgemiff die
Korrektur einer solchen vereinseitigenden Betrachtungsweise zum Ziel gesetzt. Nur
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zu lange war Newman einseitig als ,Prophet der Gottunmittelbarkeit der Christen®
hingestellt worden, fiir den sich alles letztlich auf die Frage nach dem ,myself and
my Creator® konzentrierte. Das war nur deshalb méglich, weil man die Rolle der
Kirche im Leben und in der Theologie Newmans nicht hinreichend beriicksichtigte.
Nur so war es moglich, dafl man ihn in gefdhrliche Nihe zu einer Theologie
kirchenfreier Innerlichkeit riidste. Die Einseitigkeit solcher Betrachtungsweise war
schon ofters kritisiert worden, so von E. Przywara, O. Karrer, W. H. Van de Pol.
Aber es fehlte noch eine umfassende monographische Aufarbeitung des Gesamt-
problems. Diese liegt in der hier anzuzeigenden Studie vor, die, unter der Fithrung
des bekannten Tubinger Newman-Forschers H. Fries entstanden, mit erstaunliche:
Kenntnis der gesamten Literatur die Frage klirt, welche Bedeutung faktisch die
Autoritdt der Kirche fir Newman besitzt. Was Sch. iiber seine Vorginger an
Neuem bietet, ist vor allem die eingehende Quellenanalyse der Newmanschen Ek-
klesiologie. Sie fithrt ihn zu dem Ergebnis: Newman ist durch die Frage nach der
Autoritat der Einen Kirche nach Rom gefiihrc worden. Bei aller Bindung an diese
Kirchenautoritit hat er aber die Freiheit des einzelnen in seiner Entscheidung fiir
die Gottbeziehung sicherzustellen gewufit. Diese nachdriickliche Betonung der Un-
antastbarkeit des Gewissens ist jedoch zu Untrecht als seine »rein personale From- .
migkeit® vereinseitigt worden. Vielmehr erschlieit sich erst in der Spanhung zwi-
schen diesen beiden Prinzipien der wahre Newman. Auf der Basis dieser Vor-
iiberlegung (Einleitung: ,Gorttunmittelbarkeit und Kirche® 21—38) entfaltet Sch.
in zwei grofen Abschnitten die eigentliche These seines Buches: 1. Newmans per-
sonlicher Weg zur einen-einzigen Kirche, 1I. Newmans Theologie von der Einheit
der Kirche. — Innerhalb des 1. Teiles verdienen die Abschnitte iiber die Ekkle-
siologie des Anglikanismus besondere Beachtung, wie sie zumal von den sog. karo-
linischen Theologen entwidkelt worden war. Denn einerseits hat sie in Newmans
persdnlicher Entwicklung eine wichtige Rolle gespielt, anderseits wird sie in der
durchgingigen Newmanliteratur zu wenig beachtet. Bei der Darstellung der kri-
tischen Auseinandersetzung Newmans mit der Idee des Anglikanismus als Via
Media wird deutlich, mit welcher Unverdrossenheit er alles versucht hat, um der
sich immer unabweisbarer zeigenden Notwendigkeit einer Riickkehr zur rémischen
Kirche auszuweichen. Nach der Konversion im Jahre 1845 wurde die Einheit
mnerhalb der katholischen Kirche eines der vordringlichen theologischen Themen
fir Newman. In diesem Zusammenhang bespriche Sch. auch die oft falsch ver-
-standene Auffassung Newmans von der Rolle des Kirchenvolkes in Glaubenssachen
(121—144). — Wihrend somit der 1. Teil betont biographischen Charakter trigt,
entwickelt der 2.Teil der Studie die ,heilsgeschichcliche und systematische Dar-
stellung der Newmanschen Theologie von der Einheit der Kirche* (161—262). Mit
Recht sieht Verf. in Newmans Auffassung von der Inkarnation des Logos seine
Lehre von der Kirche im allgemeinen und von ihrer Einheit im besonderen grund-
gelegt. Das dreifache Amt, das Christus in die Kirche hineingegeben hat, gewinnt
tiir unser Verstindnis ganz neue Tiefe, wenn man es mit Newman in seiner einheits-
stiftenden Funktion betrachter. — Den Abschlufl des Buches bildet ein gedringtes
Kapitel iiber ,Newmans Theologie von der Einheit der Kirche. Vergleich mit einer
exegetisch fundierten Ekklesiologie® (263—315). Hier werden die verschiedenen
Bilder, unter denen die Schrift die Kirche sieht (Volk Gottes, Kénigtum Gottes
bzw. Christi, Leib Christi, Kirche als Braut und Mutter usf.), nach ihrer Bedeut-
samkeit fiir die kirchliche Einheit befragt. — Der besondere Reiz dieser fir die
gesamte Newmanforschung hochwichtigen Untersuchung liege nicht nur in der er--
staunlichen Vertrautheit des Verf. mit dem weitschichtigen Corpus Newmanianum,
sondern mehr noch darin, wie Sch. es versteht, die Probleme Newmanscher
Theologie immer wieder mit den uns heute aufgegebenen Fragen zu konfrontieren.
Davon geben zumal die ausgedehnten Fufinoten mit ihren zahlreichen Literatur-
hinweisen beredtes Zeugnis. Gerade dadurch wird die Aktualitit Newmans wir-
kungsvoll herausgestellt, ebenso audh seine iberragende Gréfle. Denn es gibt keinen
iiberzeugenderen Beweis fiir echte Genialitit als die Kraft, iiber die Grenzen der
eigenen Zeit hinaus nodi spitere Generationen zu befruchten. — Dafl ein so ume
fassendes Werk wie das vorliegende da und dort auch Kritik und Widerspruch
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herausfordert, braucht seinen Wert nicht zu mindern. Auf ein paar Kleinigkeiten
sei hingewiesen: S. 68 mufl es wohl 1538 statt 1571 heifien; S. 85 f. vermillt man
einen Hinweis auf die Studie von H. Fries, Die Dogmengeschichte des 5. Jahrhunderts
im theologischen Werdegang von J. H. Newman (Das Konzil von Chalkedon III
[1954] 421—454); S. 68 f. wird man aus der anglikanischen Fassung des Kirchen-
begriftes wohl eher die von Luther herkommende Spannung zwischen Ecclesia in-
visibilis — visibilis als die zwischen dem kalvinischen und dem katholisierenden
Kirchenbegriff heraushdren miissen. Bacht

Vodopivec, G, Membri in re ed appartenenza in voto alla chiesa di Christo:
Euntes Docete 10 (1957) 65—104. — Ein wichtiger Punkt aus der Lehre von der
kirchlichen Gliedschaft ist in dieser sehr verdienstiichen Arbeit herausgegriffen und,
man mufi wohl es zugeben, erschipfend behandelt. Das erste Kapitel untersucht
die theologische Grundlage, das in re und in voto der Sakramentendogmatik. Da-
nach folgt der direkt dem Thema gewidmete Abschnitt iiber das in re und in voto
in der Ekklesiologie (75—83). Anschlieflend werden einige damit zusammenhingende
Fragen und Folgerungen besprochen (Beispiele eines 6kumenischen Latitudinarismus,
Tautfe als einziges Konstitutivelement der wahren kirchlichen Gliedschaft?, Taufe
als sichtbare und untilgbare Eingliederung in die Kirche?, Das auch unverschuldete
Authéren der Gliedschaft durch sichtbare und willentliche Trennung allein, Unvoll-
stindige oder unsichtbare Glieder?). Die reichen Literaturangaben beriidssichuigen
selbst die neuesten Erscheinungen, und zwar aus allen Sprachgebieten. Einen gro-
fleren Raum nimmt ein die Wiedergabe und teilweise auch kritische Erdrterung der
Auttassung bei Th. Sartory (Die ckumenische Bewegung und die Einheit der Kirche.
Ein Beitrag im Dienste einer 8kumenischen Ekklesiologie, Meitingen bei Augs-
burg 1955). Der Verf. darf mit einer ziemlich allgemeinen Zustimmung der fiih-
renden Ekklesiologen rechnen. Nur in einer kleinen Einzelheit méchten wir wenig-
stens fiir eine andere sprachliche Formulierung eintreten. Der Ausdruds ,Zu-
gehorigkeit® (appartenza) kénnte nimlich die Ansichct nahelegen, die aber V.
durchaus nicht teilt, dafl doch eine Art von Gliedschaft fiir den haereticus materialis
in Betracht komme. Wir wiirden demgegeniiber vorschlagen, bei der Formulierung
der Enzyklika ,Mystici Corporis® zu bleiben, die keine Zugehorigkeit, sondern
lediglich eine Zuordnung (,ordinantur ad“) gelten lifit. Damit wire jedenfalls
die Moglichkeit eines Miflverstindnisses noch wirksamer von vorneherein aus-
geschlossen. Die ganze Arbeit bildet aber ein Musterbeispiel dafiir, dafl gerade in
der Ekklesiologie ein detailliercer Ausschnite, in echt theologischer Konzeption dar-
gestellt, mehr oder weniger die Gesamtheit der einschligigen Probleme aufdeckt
und eine allseitig befriedigende Antwort zu bieten vermag. Beumer

Algermissen, K., Aktuelle Mitgliedschaft in der Kirche und gnadenhafte
Zugehorigkeit bzw. Hinordnung zu ihr: ThGl 46 (1956) 260—275. — Der Verf.
behandelt das aktuelle Thema in vier Kapiteln: 1. Die reale Gliedschaft in der
Kirche; 2. Die Zugehorigkeit zur Kirche in voto; 3. Das Verhiltnis der Ungliu-
bigen, der formellen Hiretiker und Schismatiker, der Apostaten und Exkommuni-
zierten zur Kirche; 4. Zugehorigkeit zur Seele der Kirche? Die Ausfithrungen
bringen manches klirende Wort zu den heiffumstrittenen Problemen der Ekkle-
siologie, aber einiges diirfte noch auf Widerspruch stoflen. Wir sehen davon ab,
dafl die Literaturhinweise nicht vollstindig sind (iibrigens gibt es keinen Domini-
kanertheologen Henri de Lubac, wie S. 261 zu lesen ist) und dafl der Ausdruck ,un-
vollkommene Gliedschaft der Siinder* (264) kaum gliicklich genannt werden kann.
Wichtiger ist, daff A. mit Journet und Poschmann fiir die Einschrinkung des Be-
griffes des Hiretikers auf den formellen Hiretiker eintritt. ,Das ,pertinaciter,
das ,renuit’, das ,recusat’ (in der Definition des Hiretikers) setzen ... einen schwer
schuldhaften Willensentscheid entgegen besserer Einsicht voraus® (269). In Wirk~
lichkeit hat die mittelalterliche Theologie die Unterscheidung von formeller und
materieller Fliresie gar nicht gekannt, und die Begriffsbestimmung des Kirchen-
rechtes beriicksichtigt sie ebensowenig; die ,pertinacia® ist jedoch auch bei dem
haereticus materialis gegeben, wenn er, allerdings ohne seine Schuld, bei der Nicht-
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anerkennung des katholischen Glaubens verharrt. Was liber den excommunicatus
toleratus (271) und den haereticus occultus (272) und deren kirchliche Gliedschaft
gesagt wird, bediirfte einer lingeren Auseinandersetzung mit den gegnerischen
Griinden, um {iberzeugend zu wirken. Wenn A. endlich eine Zugehdrigkeit zur
Seele der Kirche verteidigt (272—275), so kann man sachlich kaum das beanstanden,
was im Grunde behauptet werden soll und worin alle neueren Theologen auch
iibereinstimmen, nur miifite die Gefahr einer Verselbstindigung einer derartigen
»Seele der Kirche® gesehen sein. Beumer

Nolasco, R. L., La excomunién y la pertenencia a la Iglesia: Ciencia y Fe
(Publicacién trimestral de las facultades de filosofia y teologia del Colegio Méximo
de San José, San Miguel, Argentina) 12 (1956) 43—89. — Eine ausgezeichnete dogma-
tische und kanonistische Studie {iber die Wirkungen der Exkommunikation gegeniiber
der kirchlichen Gliedschaft. Die weit auseinandergehenden Auffassungen der ver-
schiedenen Autoren werden ziemlich vollstindig dargelegt und kritisch untersucht °
(besonders auch die von A. Gommenginger, Bedeutet die Exkommunikation Ver-
lust der Kirchengliedschaft? ZKathTh 73 [1951] 1—71). Das Ergebnis, dem man
nur zustimmen kann, besteht darin, daff die Exkommunikation wenigstens in
ihrer schirfsten Form den Ausschluf aus der Kirche besagt und nicht nur die Wir-
kung einer rein iufleren Erklirung hat. Ein Miflverstindnis ist es aber, wenn N.
dem Referenten die Ansicht zuschreibt, es sei in dieser Frage der dogmatische
Begriff der Kirche von dem kanonistischen zu trennen, wie es Haring und Hagen
wirklich tun (81). Hier hat sich der Verf. allzusehr auf Gommenginger verlassen.
In Wirklichkeit sollte nur erklirt werden, wie der Kanonist infolge seiner juri-
dischen Betrachtungsweise der Kirche, die nur Abstraktion ist, leicht zu einer
betonten Herausstellung der juridischen Wirkungen der kirchlichen Gliedschaft
kommen kann. Beumer

2. Geschichte der Theologie

Tresmontant, Cl, Biblisches Denken und hellenische Uberlieferung. Ein
Versuch (fiir die deutsche Ubers. des franz. Originals: Essai sur la pensée hébraique,
Paris 1953, zeichnet Fr. Stier). gr. 12 (190 S.). Diisseldorf 1956, Patmosverlag. —
Ein vielfiltig abgewandeltes Thema wird hier in einigermaflen eigenartiger Weise
aufgegriffen: die Frage nach dem Verhiltnis von biblischer Offenbarung und
Hellenismus. Der Vergleich wird nicht in methodischer Entfaltung des ganzen
Materials hier und dort gefithrt. Vielmehr wird die Aufgabe auf dem Wege einer
schlaglichtartigen Beleuchtung und Hervorhebung zentraler Motive gelést. Es geht
um Einsichten in die metaphysischen Grundstrukturen biblischen und hellenistischen
Denkens. Sie werden an relativ geringem Belegmaterial gewonnen. Dabei wird
alles im Spiegel der Bergsonschen Philosophie geschaut. Diese, selbst eine Ver-
koppelung zweier grundverschiedener Strémungen, deren eine auf hebriischen,
deren andere auf neuplatonischen Grund zuriickweist, soll dazu verhelfen, die
Eigenart der beiden Vergleichseréflen schirfer hervortreten zu lassen (und auch
eben das Unvereinbare derselben bei Bergson aufzuweisen. Siche Exkurs I
175—184). Als Ziel schwebt dabei das eine vor Augen: von der Bibel her die For-
derungen und das Wesen der christlichen Philosophie zu bestimmen, wie sie dann
von Thomas, Blondel und Laberthonniére entwickelt worden sei. Damit ist schon
das Aktuelle und zugleich das Problematische dieser Skizze angedeutet. — Eine
erste Themengruppe hebt kraftvoll die grundlegende Bedeutung des biblischen
Schopfungsbegriffes und seine Beziehung zum ganzen Gottes- und Weltbild hervor
(11—97). Man darf in diesen Analysen wohl einen guten Griff sehen, mit dem
das Problem einer ,Hellenisierung® des Christentums angefaflt werden kann. Je-
doch ist Verf, wohl kaum in allem der Gefahr einer Verallgemeinerung entgangen.
Einerseits gibt es in der Bibel selbst hellenistische Einfliisse (s.u.), andererseits
weist auch das griechische Denken, in seiner iltesten Form wenigstens, schon Mo-
tive auf, die um eine klare Transzendenz des Gottlichen wissen (vgl. R. Joly: Anti-
quité Classique 25 [1956] 73—84, bes. 74 mit Hinweis auf Xenophanes, Frg. 23.
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Joly freilich versteht das Christentum selbst ganz als Ergebnis der Hellenisierung.
Demgegeniiber hitte Tr. Wesentliches zu sagen). Sicher bleibt giiltig. dafl eben
der Schipfungsbegriff hier die uniiberschrittene Grenzlinie zwischen Hebriisch und
Griechisch darstellt, — Problematischer werden die Ausfiihrungen im Kapitel tiber
die Grundziige der biblischen Anthropologie (98—130). Gewifl ist die starke Un-
terscheidung zwischen hebriischem Seelenbegriff und platonischem Dualismus in
bezug auf Leib und Seele notwendig. Die zwei ,heterogenen Beziehungssysteme®,
die von. der Bibel und vom Griechentum her in der christlichen Anthropologie
leben, werden sehr deutlich herausgearbeitet. Die Geschichte der Askese mufl seht
wohl darauf achten. Tst aber fiir die biblische Seite einfachhin eiiltig: ,Das Heil
liegt nicht in der Askese® (114)? Hier wire doch wohl dieser Begriff genauer zu
umschreiben gewesen und eine Uberpriifung des ganzen Verhaltens des biblischen
Menschen zum Leib usw. notwendig. Schon im AT wird gefastet und werden Bufl-
giirtel getragen (vgl. Judith). Joel kennt Bitt- und Bufiriten als Unterstreichung
des Gebetes, nicht bloff als Ausdruck der Trauer (1,13—20; 2,12—17). Verf. scheint
freilich unter Askese blofen ,Moralismus® zu verstehen (vgl. 128). Auf den Namen
kommt es nicht an, wohl aber darauf, daf der hebriische Mensch schon seinen
geisticen Haltungen einen leiblichen Ausdrudk gibt, in Lob- und Dankeskult, wie
audh in der Siihne, und dies gerade darum, weil er nicht Dualist ist. Auch fiir die
Bibel gilt wohl schon, dafl das Verhiltnis von Judentum und Hellenismus kom-
plizierter ist, als Verf. vermuten lift. Es sei nur verwiesen auf K. Schubert, Die
Religion ~des nachbiblischen Judentums, Freiburg-Wien 1955, 13—25; dazu
R. Meyer: OrientLitZ 52 (1957) 142—145; ders., Hellenistisches in der rabbinischen
Anthropologie (= Beitr. z. Wiss. v, A. u. N. T, TV, 22, 1937). — Dem ,Er-
kennen® ist das 3. Kapitel gewidmet (131—162), Soll vom griechischen zum bib-
lischen Weleverstindnis ein Ubergang gefunden werden, so bedarf es einer ,totalen
Neuung® des Verstandes und des Denkens (Rom 12,2). Sie wird allein durch den
Geist bewirkt. Nur innerhalb dieser Neuung gibt es eine ,christliche Philosophie®.
Verf. stcht hier ganz auf dem Boden der Immanenzapologetik (vgl. 150). So wertvoll
im einzelnen diese Ausfiihrungen (materiell genommen) sind, so werden hier doch
iibernatiirlicher Aktvollzug® und ,Sphire der Reflexion® ungebiihrlich mitein-
ander vermischt, Das Verhiltnis der menschlichen Denkstrukturen zur gottlichen
Offenbarung, und dieser Denkstrukturen untereinander in Riicksicht auf die gote-
liche Offenbarung, bedarf sicherlich genauerer Abgrenzungen, als Verf. sie bietet.
Die Diskussion um das ,Vorverstindnis® innerhalb der protestantischen Theologie
mag zeigen, wie schwierig die Fragen sind. Grillmeier

Chadwick, H., Origen Contra Celsum. Translated with an Introduction
and notes. gr. 80 (XL u. 531 S.) Cambridge 1953, University Press. — Diese
hervorragend aufgemachte Ubersetzung eines wichtigen Origenes-Werkes ist nicht
einzureihen in die stets wachsende Zahl vulgarisierender Ubertragungen von
Viterschriften. Sie besitzt vielmehr hohen wissenschaftlichen Rang und bezieht in
dem einstmals so heftigen literarkritischen Streit um Contra Celsum eine nach
Mbglichkeit gesicherte Stellung. Ch. umschreibt sie in seiner Einleitung, die einen
Uberblick iiber die im Jahre 1889 durch P. Koetschau in Gang gebrachte hitzige
Kontroverse bietet. Zum erstenmal war damals die handschriftliche Uberlieferung
von Contra Celsum und der Philokalie genau untersucht und klassifiziert worden.
Koetschau war zum Schlufl gekommen, daf alle Hss direkter Uberlieferung sich
vom Vaticanus gr. 386 und vom Parisinus suppl. gr. 616 herleiteten, wobei die
beiden genannten Hss als voneinander unabhingige Zeugen desselben Archetyps
betrachtet wurden. Koetschau fand weitgehende Zustimmung durch den Englédnder
J. A. Robinson, mit dem einen Unterschied freilich, dafl auch der genannte Pariser
Codex vom Vaticanus gr. 386 herzuleiten sei. Koetschau schloff sich in seiner Aus-
gabe von Contra Celsum (1899) den Ergebnissen von R. an und stellte die ganze
direkte Uberlieferung auf den Codex Vaticanus. Dieses Ergebnis hat Anerkennung
gefunden. Beide Forscher teilten auch die Uberzeugung, daf diese direkte Uber-
lieferung den besseren Text garantiere gegeniiber den Ausziigen der Philokalie des

‘hl. Basilius und des hl. Gregor v. Nazianz. In einem iuflerst hefrigen Angriff
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hatte sich P. Wendland gegen diese Auffassung gewands, der fiir den héheren Wert
der Philokalie eintrat. E. Preuschen schlof sich nach einer Untersuchung der Schrift-
zitate im Vaticanus und in der Philokalie den Ergebnissen von P. Wendland an.
Koetschau untersuchte seinerseits die Bibelzitate bei Origenes sehr sorgfiltig (1900)
und hielt an seiner fritheren Auffassung fest. In einer noch weiter ausgreifenden
Studie, die 1902/3 und 1903/4 im Gymnasialprogramm von Burghausen verdffent-
licht wurde, kam dagegen A. Winter wieder auf die These von P. Wendland hinaus,
daf namlich der Text der Philokalie vorzuziehen sei. O. Stihlin schloff sich diesen
Ergebnissen an. Damit hatte der Streit vorliufig ein Ende, beeinfluflte aber dennoch
die weitere Forschung. 1926/27 gab Koetschau eine deutsche Ubersetzung von
Contra Celsum in der Bibliothek der Kirchenviter (K&sel) heraus. In der Ein-
leitung dazu gab er sich gegeniiber Wendland und Winter nicht geschlagen, nahm
aber doch in der Ubersetzung selbst mehrfach die Textvorschlige von Wendland an.
Ch. stellt auferdem fest (XXXI), daf Koetschau dabei noch an {iber 400 Stellen
Verbesserungen gegeniiber seinem eigenen griechischen Text vorgenommen habe, die
er nun selbst teilweise tibernimmt. Auflerdem hat Ch. noch die wichtigen Text-
4nderungen verwertet, welche von A. Wifstrand, Lund, gemacht worden sind.
Die fritheren franzosischen, englischen und deutschen Ubersetzungen, bes. die von
Koetschau, wurden mit herangezogen. Als Grundlage dient aber der griechische
Text von Koetschau, jedoch Lritisch betrachtet nach den erwdhnten Arbeiten. So
besitzen wir in der Ubersetzung von Ch. heute den besten greifbaren Gesamttext
von Contra Celsum, zudem durch wertvolle Anmerkungen kommentiert. — Soweit
haben wir die Arbeit von Ch. im Hinblick auf die vorausgehende Forschung ein-
geordnet. Inzwischen ist auf dem Gebicte der Textgeschichte von Contra Celsum
ein Ereignis eingetreten, das Ch. nur erwihnen, aber nicht mehr auswerten konnte.
Es handelt sich um die Ms-Funde von Tura vom Jahr 1941. Hierbei wurde ein
Ms (6.7..) mit Ausziigen aus den zwei ersten Biichern von Contra Celsum ent-
dedct. Dieses wurde inzwischen verdffentlicht (]. Scherer, Extraits des livres I et IT
du Contra Celsum d’Origéne d’aprés le papyrus No. 88 747 du Musée du Caire,
Le Caire 1956). Aus der ausgezeichneten Einleitung sei nur das hervorgehoben, was
sich fiir die Beurteilung der Ubersetzung von Ch. ergibt. Scherer stellt fest, dafl
Koetschau grofere Freude tber diesen Fund haben diirfte als Wendland., Beide
aber miiRten zugleich erkennen, daf in ihrer Kontroverse das Problem schlecht
gestellt war und die ganze Untersuchung cine neue Basis gewinnen miifite. Sch.
stellt fest, daf man Koetschau den einzig wirklich schweren Vorwurf, der zu erhe-
ben sei, nicht gemacht habe, nimlich den, dafl er nicht an eine methodische und
systematische Untersuchung der Verbesserungen des Vaticanus 386 herangetreten
sei. Koetschau hat immer angenommen, dafl die Verbesserungen des Ay nach dem
Archetyp gemacht worden seien. Gerade diese Annahme bestreitet Sch. Auch die
Verfechter des Philokalie-Vorrangs haben iibersehen, daf der Vat eine lange Ge=
schichte hinter sich habe. Alle Fehler, die sie diesem Codex vorgeworfen hatten,
hielten sie fiir jingeren Datums. Der Fund von Tura zeigt nun, dafl diese Ver-
inderungen schon im 6. Jahrh. bestanden. Zwischen dem durch A¢ (oder As, Aj)
korrigierten Text und dem Original besteht ein viel groferer Abstand, als Koet-
schau vermutet. Andererseits aber zeigen die im neugefundenen Papyrus diberlie-
ferten Teile von Contra Celsum, daf verschiedene charakteristische Lesarren der
direkten Uberlieferung echt sind, was fiir Koetschau (und eben auch fiir Ch)
spricht. Freilich erhebt Sch. die Forderung, dafl — nach der vollstindigen Edition
der ganzen Origenesfunde von Tura — eine erneute Analyse von Vat 386 und
der Ausziige der Philokalie vorgenommen werden miiflite —, und zwar im Lichte
des neugefundenen Papyrus. Das Ergebnis werde ein ganz neues Bild der Text-
geschichte von Contra Celsum sein. Es zeugt fiir den hohen Wert von Ch.s Arbeit,
daf Sch. sie schon in seinem Apparat beriicksichtigt und ihren Entscheidungen
beziiglich mancher Lesarten meist zustimmen kann. Grillmeier

Augustinus Magister, Congres Iriternational Augustinien, Paris, 21. bis

24. Sept. 1954. Actes. gr. 80 (VIII u. 495 S.) Paris o. J., Etudes Augustiniennes. —
Um die Eigenart dieses Werkes zu verstehen, ist zu beachten, dafl unter demselben
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Titel schon im August 1954 2 Binde verdffentlicht worden waren, die von Teil-
nehmern des Internationalen Augustinuskongresses 1954 in Paris eingereicht wot-
den waren. Der vorliegende Band enthilt zwar auch noch eine Reihe solcher ,com-
munications®, hat aber zum Hauptzweds, die Akren des Kongresses selber zu
bringen. Durch einzelne Referenten waren die ,communications®, nach Fachgebie-
ten geordnet, zusammengefafit und dem Kongrefl geboten worden. Daran schlofl
sich — stets vor dem Plenum — die Diskussion., Christine Mobrmann hatte das
erste Sammelreferat unter dem Titel: Problémes philologiques et littéraires
(27—41). In der Diskussion ging es vor allem um die Tragfihigkeit der Methode
der Textparallelen (konkret: von Parallelen zum Tolle-lege), liber die Semantik
einzelner Worte wie sacramentum, mysterium und schliefilich — ganz kurz —
tiber die Echtheit des ,Speculum®, die G. de Plinval in seiner communication be-
stritten hatte. — Das ndchste Referat (Mgr. M. Pellegrino) galt dem Problem
der Quellen bei Augustinus (51—63), niherhin den klassisch-lateinischen, den
christlich-lateinischen und den christlich-griechischen Quellen; die griechisch-pro-
fanen wiirden fiir Augustinus ausscheiden (58). (Hier wire die Frage wohl zu
prizisieren und u. U. zu beachten, dafl Augustinus einmal erwihnt, dafl er die
~Kategorien® des Aristoteles gelesen habe: Conf. IV 16, CSEL XXXIII, 85 s.
Bald danach lernt er auch die Isagoge des Porphyrius kennen.) — Ein kurzer
Bericht galt den Bezichungen des hl. Augustinus zum Ménchtum (vorgelegt von
Dom Lambot) (64—68). P. W. Hiimpfner brachte eine neue Theorie beziiglich der
Monchsregeln vor, welche die bisherigen Annahmen umkehrt. Die Diskussion ging
auf die Frage nicht weiter ein. — Besondere Bedeutung gewann das Referat von
A. Pincherle, Les sources platoniciennes de I’augustinianisme (71—93). Als beson-
ders fordernd wurde die Studie von P. Hendrikx hervorgehoben: Platonisches und
biblisches Denken bei Augustinus. Darum entspann sich die wohl lebhafteste De-
batte des Kongresses (94—102). — Das umfangreichste Referat der Tagung hielt
A. Mandouze: Ou en est la question de la mystique augustinienne (103—163) mit
einem ausgezeichneten Uberblick iiber eine Frage, die noch keine L&sung gefun-
den hat. Alles hingt an der Zweideutigkeit des Wortes ,Mystik® (was die Dis-
kussion auf dem Kongref nur bestitigte. Vel. H. Mever zum selben Thema in
vorliegendem Bd. 429—437). — Dem schwiericen Thema der augustinischen
Erkenntnislehre waren 13 Beitrige gewidmet, iiber die R. Jolivet berichtete
(169—186). Die Diskussion zentrierte sich vor allem um die Vorschlige von
P. Somers, Lowen, und seine communication: Image de Dieu et Illumination divine.
Der erste Begriff sei fiir Augustinus viel bedeutsamer als der zweite. — Besonderes
Interesse fand der geistreiche Vortrag von H. I. Marrou: La théologie de I'Histoire
(193—204), wobei der Begriff der civitas Dei naturgemifl in den Mittelpunkt
riickte, und dies vor allem in der Deutung, die /. Ratzinger diesem Begriff gab. —
In dem kurzen Uberblick von G. Philipps, Le mystére de Christ (213—220) waren
bedeutende Beitrige zu wiirdigen, wie etwa von [. Plagnieux, O. Perler, W. A. C.
Frend, dem bekannten Erforscher der donatistischen Streitigkeiten, Plagnieux zeigte
in einer genauen Analyse von De Trinitate, daf} bei Augustinus ein fortschreitender
Christozentrismus zu beobachten sei. Dies ist wiederum wichtig fiir die Be-
urteilung des Platonismus des hl. Augustinus, da dieser selbst das Fehlen der
Inkarnationsidee bei den platonici bedauert. Von dhnlicher Bedeutung ist auch der
Auferstehungsglaube, der wiederum eine starke Betonung des Biblischen fiir Augu-
stinus mit sich brachte. In der Diskussion wurden auch die Grenzen der augustini-
schen Christologie wie auch seiner Sakramentsauffassung hervorgehoben (221—229).
— In dem nichsten rapport (231—242) beklagte H. Rondet, dafl die biblischen
Themen bzw. die Exegese des hl. Augustinus im Augustinusjahr 1954 — im Gegen-
satz zu deren Behandlung im Jahr 1931 durch Dom E. de Bruyne u. P. Lagrange
— zu wenig Interesse und methodisch richtige Behandlung gefunden hitten. Nur
die Arbeit von A. Vaccari (in diesem Bd. 471—482) zeuge von der alten For-
schungsmethode. Das Interesse habe sich heute gewandelt und die ,exégése spiri-
tuelle® stehe im Vordergrunde. R. mahnt aber (241 f.), daf im Sinne der alten
Forschung noch wichtige Aufgaben zu erfiillen seien, die er im einzelnen nennt. —
Eine echt augustinische Thematik hatte P. de Broglie zu vertreten, indem er das
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Referat des bald nach dem Kongrefl verstorbenen P. Th. Deman O, P. verlas: La
théologie de la grice (247—257). Wiederum aber mufite der Ref. das inzwischen
gewandelte Interesse beklagen. Nur drei Themen befafiten sich mit der Gnaden-
lehre des hl. Augustinus, fiinf dagegen mit seiner Erbstindelehre. Es zeigte sich
jedoch, dafl die wenigen Beitrige mitten in die schwebenden Fragen der Gegen-
wart hineinfithrten, Die Diskussion, in die auch P. de Lubac eingriff, indem in
seinem Namen eine Note sur saint Augustin: De libero arbitrio I11,20,56 wver-
lesen wurde, drehte sich vor allem um den augustinischen Begriff der Kon-
kupiszenz nach der Deutung von Ch. Boyer. Sie ist mit ihren Hinweisen schr
beachtenswert (258—261; dazu 279—286 309—316). — Eine letzte Serie von
Beitrigen galt dem Einflufl des hl. Augustinus, iiber die P. Vignaux referierte
(Augustinus und das Mittelalter; Augustinus und die Reformation; Augustinus
und der Jansenismus; Augustinus und Newman). Die Diskussion ging vor allem
um das Verhiltnis von Augustinus und Luther in der Deutung von M. Cristiani,
die sowohl von Ad. Zumkeller wie auch von H. Frbr. v. Campenhansen stark kri-
tisiert wurde (269—273). Dem Sekretariat des Kongresses, das G. Folliet leitete,
gebiihrt ein besonderer Dank, dafl die Publikation der Beitrige und insbesondere
auch der Diskussionen eine so gute Moglichkeit gibt, die reichen Anregungen dieses
Augustinuskongresses auszuwerten. Grillmerer

OeuvresdeSaint Augustin: La Trinité (Livres I—VII) 1. Le Mystére.
Traduction et Notes par M. Mellet O. P. et Th. Camelot O. P., Introduction par
E. Hendrikx O.E. S. A. — La Trinité (Livres VIII—XV) 2. Les Images. Traduction
par P. Agaésse S.]., Notes en collaboration avec J. Moingt S.]. (Bibliothéque
Augustinienne 15/16, 2. série: Dieu et son ccuvre). gr. 120 (613 u. 703 S.) Bruges
1955, Desclée de Brouwer. — Mit diesen beiden Binden hat die 2. Serie der auf
etwa 85 Binde geplanten lateinisch-franzdsischen Ausgabe der Werke des hl.
Augustinus begonnen. Der lateinische Text ist nach PL 42, 819—1098. Die Uber-
setzer sind sich bewuflt, dafl eine kritische Neuausgabe des wichtigen Augustinus-
werkes notwendig ist, und verweisen auf die Planung des Corpus Christianorum
von Steenbrugge (15 76 572 £.). Die Einleitung des 1. Bds. stammt von dem bedeu-
tenden Augustinuskenner E. Hendrikx (7—83) und behandelt zunichst die literar-
historischen Fragen und die Gliederung des augustinischen Werkes. Zu beachten ist,
dafl letztere etwa der Einteilung entspricht: auditus fidei trinitariae (B. I—IV);
intellectus fidei trinitariae (B. V—XV). Ausfiihrlicher wird die Lehre selbst
analysiert (22—76). Man wird dankbar den knappen Uberblids tiber die Ent-
wicklung der Trinitdtsformel in der griechischen und lateinischen Theologie be-
griiflen (32—40), ebenso wie die klare und ibersichtliche Herausstellung der so
typisch augustinischen Ternare, die — der menschlichen Psychologie entnommen —
Analogien des dreifaltigen Lebens sein sollen. Bedeutsam ist, was eben dazu die
Einleitung zum Bd. 16 sagt. Sie hebt die iibernatiirliche, glaubensmifige Einord-
nung dieser unserem natiirlichen Erfahrungsbereich entnommenen Bilder hervor
16,7—18). Auch in diesen Analogien hért Augustinus nicht auf, als Theologe und
Zeuge des Glaubens zu sprechen. Er findet diese Analogien nicht im menschlichen
Geiste als Natur, sondern insofern dieser im Lichte der Gnade steht, so dafl hiefiir
wirklich gilt: Deus Deo tantum cognoscitur. Immer bleibt bei Augustinus die
memoria sui an die memoria Gottes gebunden, die Selbsterkenntnis an die Er-
kenntnis Gottes, die Selbstlicbe an die Gottesliebe (12). Der Gegenbeweis sei die
Deutung des Zustandes der menschlichen Seele beim Verlust der Gnade (13). Ge-
wil greift also Augustinus auf echt natiirliche Analogien zuriick, ordnet sie aber
sofort in eine tibernatiirliche Schau ein, und von dieser Basis aus vollzieht er den
Aufstieg zu einem iibernatiirlichen Mysterium. — Beide Binde sind mit reich-
haltigen Anmerkungen sowie mit einer ausgewihlten Bibliographie versehen, so
dafl hier ein wertvolles Instrument zum Studium der augustinischen Trinititslehre
geschaffen ist. Th. Camelot macht freilich in Auvgustinus Magister 111,221 darauf
aufmerksam, daf ihm die von J. Plagnienx (Influence de la lutte anti-pélagienne
sur le De Trinitate, ou: christocentrisme de saint Augustin: Augustinus Magister I
817—826) herausgearbeitete Christozentrik fiir seine notes zu Bd.15 entgangen
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sei. Ohne Zweifel sind besonders die Ausfithrungen von Pl. geeignet, die Trini-
tatslehre des hl. Augustinus vor einer rein abstrakten und intellektualistischen
Deutung zu bewahren, ein ‘Bemiihen, das auch den Mitarbeitern dieser Binde ein
echtes Anliegen ist. Grillmeier

‘Dionysius Areopagita, Von den Namen zum Unnennbaren. Auswahl
und Einleitung von E. won Ivdnka. 80 (112 S.) Einsiedeln 1957, Johannesverlag
(Sigillum, 7). 4.80 DM. — Der Titel dieser Auswahl aus den Schriften des ge-
heimnisvollen und allen Identifizierungsversuchen sich widersetzenden Autors ist
gut gewihlt. Der Ps.-Areopagite schreibt zwar ein Buch ,Uber gottliche Namen®,
weifl aber zugleich, dafl diese Namen Gott nicht in Wirklichkeit aus seiner ,Na-
menlosigkeit reifien konnen, weil er in Wirklichkeit fiber jeder Benennung und
Verneinung der ,Ubernamige® ist. Im Titel dieser Auswahl kommt die ,kata-
phatische® und ,apophatische® Theologie als Kennzeichen des Ps.-Dionysius gut
zum Ausdruck, nicht allerdings die Ubersteigung von beiden in der Eminenz-
theologie. — I. gibt nach einer guten Einfithrung in die Denkweise des Ps.-Dionysius
und ihre geistige Provenienz eine Ubersetzung ausgewihlter Texte, zwischen
denen durch kurze Angaben des Inhaltes der ausgelassenen Stellen etwaige Liicken
iiberbriickt werden. Die eigenwillige Sprache des ritselhaften Autors wird durch
in Klammern gesetzte Erginzungen — mit denen eine gewisse Gefahr subjektiver
Interpretation gegeben ist — dem heutigen Leser verstindlicher gemacht. — Im
einen oder anderen Punkte wire ein Heranziehen neuerer Literatur zur sachlichen
Interpretation ratsam und kollegial gewesen. Semmelroth

Byzantinische Geschichtsschreiber, hrsg. von Endre von Ivinka.
Bd. V: Vademecum des byzantinischen Aristokraten. Das sogenannte Strategikon
des Kekaumenos. Ubersetzt, eingeleiter und erklirt von H..G. Beck. — Bd. VI:
Bilderstreit und Arabersturm in Byzanz. Das 8. Jahrhundert (717—813) aus der
Weltchronik des Theophanes, Ubersetzt und eingeleitet und erklirt von L. Breyer.
kl. 80 (164 u. 242 S.) Graz/Wien/Koln 1956 u. 1957, Styria. 7.50 und 8.50 DM. —
Unter den Quellenschriften zur Geschichte von Byzanz nimmt das Strategikon des
Kekaumenos einen fast einzigartigen Platz ein, weil in thm nicht amtliche, héfische,
hagiographisch stilisierte Berichterstattung zu Worte kommt, sondern ein privater
Gedankenaustausch, Alterserinnerungen eines Landedelmannes, ehemaligen Be-
amten oder Militdrs. Hochstwahrscheinlich kann der General Katakalon Kekau-
menos als Verfasser bestimmt werden. Sein Buch, fiir die eigenen Sthne verfafit,
gewohnlich als ,Strategikon® zitiert, ist nur zum Teil ein Handbuch der Kriegs-
lunst, kein eigentliches Fachbuch; weitere Themen in ithm behandeln verschiedene
kaiserliche Amter und deren Fihrnisse und Erfordernisse. Der byzantinische Aristo-
krat wird als Grundherr geschildert, schlieflich eingehend sein Verhalten in Zeiten

eines Aufstandes gegen den Kaiser dargetan, wobei sich die Stimme der Provinz
mit sehr' deutlicher Kritik an den Verhiltnissen in der Hauptstadt meldet. Das
Buch ist nach H. G. Beds ein Unikum der byzantinischen Literatur und von un-
schitzbarem Wert fiir das Verstindnis des lebendigen Byzanz. Eine kurze Ein-
leitung bringt die wichtigsten Daten der kritischen Edition des griechischen Textes;
nach G.Buckler und M. Gyéni die These von der Autorschaft des Generals Kata-
~kalon’ Kekaumenos; cinen Inhaltsiiberblick (1—19); es folgt die Ubersetzung (in
Auswahl) und einige wenige, unerliflliche Anmerkungen zum Text. — Der VI, Band
dieser wertvollen Reihe teilt den Schlufiteil einer typischen byzantinischen Welt-
chronik mit (Theophanes), d.h. jenen vom Verfasser selbst erlebten oder durch
Zeugen noch greifbaren jiingstvergangenen Zeitabschnitt des 8. Jahrhunderts,
dessen Hauptprobleme mit dem Bilderstreic und dem Grofiangriff der Araber auf
das byzantinische Reich genannt sind. Es ist fraglos eine gliickliche Wahl, die uns,
besonders fiir die Erhellung der karolingisch-byzantinischen Bezichungen wichtige
Texte zuginglich macht. Der Bilderstreit war ja keine innertheologische Aus-
einandersetzung, sondern ein Geschehen, das alle Schichten des Volkes in Be-
wegung brachte und bei der Griindung des karolingischen Tmperiums, seines kirch-
lichen Selbstbewufltseins, bei der Losung des Papsttums von Byzanz eine liberaus
bedeutsame Funktion besafl. Die Chronik des Theophanes besafl fiir die Geschichts-
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schreibung des Westens, vor allem aber fiir die des Ostens hohe Bedeutung, diente
vielfach zum Vorbild, wurde als Quelle ausgeschdpft, von byzantinischen Historio-
graphen fortgesetzt. Der Ubersetzung legte L. Breyer die textkritische Ausgabe
von Karl de Boor (Leipzig 1883, 1885) zugrunde. Ein reicher Anmerkungsapparat
sowie zwei Kartenskizzen (von Kleinasien und von Konstantinopel) wurden bei-.
gefiigt. Ein Orts- und Namensregister sowie entsprechende Listen der byzan-
tinischen Kaiser, der Patriarchen von Konstantinopel, der Pipste, der arabischen
Kalifen und bulgarischen Khane beschliefen den Band, der damit zu einem kleinen
Nachschlagewerk geworden ist. Wolter

Delhaye, Ph., Le probléme de la conscience morale chez S. Bernard. Etudié
dans ses ceuvres et dans ses sources (Analecta Mediaevalia Namurcensia, 9) gr. 80
(120 S.) Namur 1957, Godenne. — Gewissen wird bei Bernhard nicht systematisch-
moraltheologisch behandelt, sondern erscheint als Begriff religios-mystischer Er-
lebnisdichte. Und zwar zunichst wird das Gewissen als Zeuge gittlicher Adoption
empfunden, dann erst als goetlich richtende Stimme in uns, schlieRlich als Be-
zeugerin sittlicher Verpflichtung und sittlicher Pflichten im einzelnen. Das »gute
Gewissen ist cin Hauptanliegen des hl. Bernhard, ihm eignet aufrichtiges Ver-
langen nach dem Guten, und es stiitzt sich auf sichere Erkenntnis. In einem 2. Teil
untersucht Verf., ob Bernhard, bei seiner Auffassung vom Gewissen, sich allein
auf die Meditation, die von der HI. Schrift angeregte innere Schau stiitzt. Dabei
wird deutlich, daf der hl. Paulus (vor allem 2 Kor 1,12) ihn beecinfluft, des-
gleichen Origenes, der ja auch das Gewissen als Erzieher und Richter kennt.
Die Lehre der Kirchenviter vom Gewissen als der Stimme Gottes wird auf-
gegriffen. Offen bleibt, ob Bernhard sich von seinen Zeitgenossen, etwa Abilard,
hat beeinflussen lassen. Fiir Abilard verneint Verf. diese Frage. Bernhard selbst
hat mit seiner Auffassung im Umkreis seines Ordens weitergewirkt. Als Ergebnis
wird festgehalten, was der allgemeinen Auffassung von Bernhards Stellung als
Theologe entspricht, daff der Heilige wesentlich ein Mann der Uberlieferung war.
Fast alle seine Ideen, ja auch seine Redewendungen, Gesichtspunkte sind patri-
stisches Erbgut. Es scheint ihm nicht an einem Weiterdenken gegebener Gedanken-
inhalte gelegen gewesen zu sein, sondern vielmehr an einer Neubelebung der
alten Texte durch eigenes religids-mystisches Erfahren. Verf. meint, daf Bern-
hards Zurtidchaltung vor der scholastischen Methode mitverantwortlich zu machen
sei an der anhebenden Trennung von Theologie und Spiritualitit. Wihrend die
smonastische Theologie‘ (Jean Leclercq) in Gefahr gerit, denkerisch zu verarmen, -
lauft die ,scholastische Theologie® Gefahr, um der Wissenschaftlichkeir willen dje
religiése Innerlichkeit zu vernachlissigen. Wolter

Schrader, M, und Fiihrkdtter, A, Die Echtheit des Schrifttums der
Heiligen Hildegard von Bingen. Quellenkritische Untersuchungen (Beihefte zum
Archiv fiir Kulturgeschichte, hersg. v. H. Grundmann u. Fr. Wagner, 6). 80 (XII
u. 208 S., 19 Schrifttafeln) Koln/Graz 1956, Bohlau. 20— DM. — Noch vor Fr-
scheinen der kritischen Ausgabe der Werke Hildegards haben die beiden Benedilc.
tinerinnen von Eibingen die Echtheitsfrage gestellt, die seit Jahrzehnten in der
Forschung umstritten ist. Eine eindringliche Untersuchung der literarischen Zeug-
nisse, der handschriftlichen Uberlieferung, der zeitgendssischen Briefe sowie des
s0g. Riesenkodex mit der umstrittenen Sammlung der Hildegardis-Briefe liRt
die Verf. zu dem Ergebnis kommen, daf die Echtheitsfrage positiv zu beantworten
sei. Hildegards Autorschaft in bezug auf die ihr zugeschriebenen Werke wurde
von den Zeitgenossen ohne jeden Zweifel anerkannt: die handschriftliche Uber-
lieferung geht bis in die Rupertsberger Schreibstube zur Zeit der hl. Hildegard
zuriick. Einzelbriefe (Bernhard-, Kaiser-, Papstbriefe) werden als echt nadh-
gewiesen und geben einen guten FEinblick in den Personenkreis um Hildegard.
Auch die Briefsammlung im Riesenkodex geht auf echte Briefe zuriidk (aus-
geklammert wird hier allerdings die Echtheitsfrage ‘der Anfragebriefe). Die im
Riesenkodex uberlieferten Texte diirfen als zuverldssiz angesehen werden. Den
Mitarbeitern der Heiligen wird kein wesentlicher Anteil an der Substanz der
Schriften, sondern nur eine untergeordnete Mithilfe zugesprochen (184). Die be-
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nutzten Handschriften findet man in iibersichtlicher Tabelle (193—196) zusammen-
gestellt und eingehend in dem wichtigen Kapitel 11 (26—103) untersucht. Eine

sehr gelehrte und in ihren wesentlichen Ergebnissen wohl definitive Arbeit.
Wolter

Mechthild v. Magdeburg, Das Fliefende Licht der Gottheit. Einge-
fithrt von M. Schmidt mit einer Studie von H. Urs v. Balthasar (Menschen der
Kirche in Zeugnis und Urkunde, N. F. 3) kl. 80 (453 S.) Einsiedeln/Ziirich/Ké&ln
1955, Benziger. 19.80 DM. — Zwischen Hildegard von Bingen und Meister Edke-
hart ist das Werk der Mechthild von Magdeburg einzuordnen, Mechthild lebte
dreiflig Jahre als Begine in Magdeburg, dann bis zum Tod (um 1294) im Zister-
zienserinnenkloster Helfta. Auf die spitmitcelalterliche Mystik hat ihr Werk, das
hier in erster vollstindiger Ubersetzung vorliegt, einen starken Einflufl ausgetibt.
Sch. rechtfertigt zunichst die Textgestaltung, die sich nicht leicht getan hat, weil
die Originalhandschrift verlorengegangen ist. Nur lateinische Ubertragungen und
eine mittelhochdeutsche Nachschrift sind vorhanden. Die textkritischen Arbeiten
von H. Stierling, J. Quint, K. Ruh wie auch die Ubersetzungen von G. Morel und
W. Ochl wurden herangezogen. Die Verf. selbst gibt einen kurzen Uberblick iiber
Mechthild und ihre Zeit (12—18) und lific dann B. das Wort zu Mechthilds kirch-
lichem Auftrag (19—46). Er zihlt das Werk der Begine von Magdeburg zu den
wahren Fundamenten deutschen Geisteslebens und stellt sie in eine Linie mit
Hildegard, Albert dem Groflen, Meister Eckehart und Nikolaus von Kues. B. be-
tont die innere Unabhingigkeit der Seherin, bei aller Betreuung durch Domini-
kaner und wohl auch Franziskaner. Ihr Auftrag kommt von Gott selbst. Das
Moment der Eigenerfahrung verbindet sich bei ihr mit theologischer Objektivitit
und bewahrt sie vor dem Subjektivismus spiterer Mystiker. Ihr Bilderreichtum
stromt aus der Tradition des Hohenliedes, die zumal vom hl. Bernhard entschei-
dend weitergefiihrt worden war. — Die Ubertragung des Werkes (53—402) ist
wohl gelungen und erleichtert wesentlich den Zugang zu den eigenwilligen und
nicht immer dem ersten Blick voll zuginglichen Aussagen Mechthilds. Ein grofier
Reichtum theologischer Einsichten und praktischer Weisungen (man lese etwa im
6. Buch das 1. Kapitel: Wie ein Prior oder eine Priorin oder andere Prilaten sich
zu ihren Untergebenen verhalten sollen) bietet sich dem Studium und der Medita-
tion an. Textkritische Anmerkungen (404—421) und knappe, aber sehr wertvolle
Erlduterungen (422—440) beschlieflen den Band. Wolter

Dante Alighieri, Die Gottliche Komddie, italienisch und deutsch. Uber-
tragung, Einfiihrung und Erlduterung von A. Vezin. 80 (176 u. 1238 S.) Frei-
burg i. Br. 1956, Herder. 38.— DM (Halbleder). — Magister Giovanni del Virgilio
von Bologna begann seine fiir Dantes Grabmal gedachte Beischrift mit dem Wort:
» Theologus Dantes, nullius dogmatis expers / quod foveat claro philosophia sinu.®
Ein solch umfassendes und von der Nachwelt vielfach bestitigtes Urteil erlaubt es
uns, in dieser Zeitschrift auf die nicht nur dem dufleren Gewand nach ausgezeich-
nete neue Nachdichtung (so mufl man die sorgsame Ubersetzung wohl nennen) und
Kommentierung von Dantes bedeutendstem Werk aufmerksam zu machen. Mehr
als dreiflig Jahre hat der Verf. nach seinem eigenen Wort sich mit ithm beschiftigt,
bereits 1909 verdffentlichte er die Ubertragung des 1. Inferno-Gesanges, 1926 er-
schien die Komddieniibertragung in ihrer ersten Gestalt. Die vorliegende Uber-
setzung ist in lebendigster Nihe zum Urtext wiederum ein Neues geworden, Im
Vorwort (I—XII) gibt Verf. von seinen Grundsitzen bei dieser Arbeit Rechen-

schaft. Parallel zur Ubertragung steht der italienische Text nach der kritischen

Edition von Giuseppe Vandelli (1921) und Marios Casella (1923), wobei Verf, die
Ausgaben von Leonardo Olschki, Paget Toynbee, Attilioc Momigliani, Manfredi
Porena zum helfenden Vergleich herangezogen hat. Bemerkenswert sind die jedem
Einzelgesang vorgesetzten interpretierenden Einfithrungen als ein Versudh, ,Wer-
den und Wesen der Komodie aus der Zeit und der Persénlichkeic des Dichters zu
erkliren und ihren Gehalt in dem von ihm selbst angegebenen Sinn zu deuten®
}:XI). Wenn Verf. dabei auch die wesentlichen Ergebnisse der jiingsten Dante-
orschung beriidssichtigt, wird ein subjektives Element bei diesen Einfithrungen
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nicht ganz auszuschlieflen sein, weil sich die Dichtung eben nicht ganz ins Ratio-

nale heben 14ft. Das Prophetische bei Dante (dem Zeitkritik und hochstgespannter -

ethischer Idealismus gleichermafien eignet) verrdt sich auch in den eigentiimlich
schwebenden, fast immer bildhaften, mehrdeutigen Aussagen der Gesinge. Eben
darum wird sich eine abschliefende, gleichsam kanonische Deutung nie ganz
ermiglichen. Fiir den Kirchenhistoriker ist die Einfithrung von besonderem Wert.
In ihr werden die groflen Gestalten dieser Wende vom 13. zum 14. Jahrhundert,
Pipste und Kénige, Politiker und Theologen sichtbar. In gedriingter, zuverlidssiger
Weise, mit sicherem Urteil fiir historische Zusammenhinge, wird die Zeitgeschichte
entworfen, gesehen in Funktion des Verstindnisses der Dichtung, die wie kaum
eine zweite in der Weltliteratur in tausendfiltiger Bezichung steht zu dem Zug
der Gestalten und FEreignisse seines Zeitalters, — Im Anhang folgen wertvolle
Beitrage, Hinweise auf Quellen und Parallelen (1133—1151), ein Exkurs iiber die
Datierung der Gottlichen Komédie (1153—1161), ein Beitrag zum Beatrice-Pro-
blem (1162—1175) und anderes. — Sie sind ein Erweis fir die intensive Aus-
einandersetzung des Verf. mit der Dante-Forschung. Ein sorgfiltiges und reiches
Register beschliefit das Werk, dem Theologen, Philosophen und Historiker, und
unter diesen die Dante-Forscher besonders, hohe Anerkennung zubilligen werden.
Wolter

v.Roon-Bassermann, E, Die Weiflen und die Schwarzen von Florenz.
Dante und die Chronik des Dino Compagni. 80 (205 S.) Freiburg i. Br. 1954,
Herder. 8.50 DM. — Fiir die Dante-Forschung wird dieses Buch eine Anregung
bedeuten, denn die Verf. will dartun, daB die umstrittene Florentiner Chronik
des Dino Compagni von Dante selbst verfaflt sei. Sie geht dabei von der Arbeits-
hypothese aus, die Chronik sei eine allegorische Schrift, die deshalb auch gemif
den Grundsitzen des mehrfachen Schriftsinns auszulegen sei. Die Lehre der Hoch-
scholastik vom vierfachen Sinn der Schrift (vom buchstiblichen, allegorischen, mo-
ralischen, anagogischen) war Dante bekannt, und er hat sich ausdriicklich ihrer
bedient fiir seine Dichtung. Verf. erwigt nun die Chronik Satz fiir Satz und priift
sie auf ihren geistigen, allegorischen Sinn hin. Dabei kommt sie schlieflich zu dem
Schlufl, dafl sie nur als Dantes eigener politisch-geschichtlicher Kommentar auf-
gefalt werden kann. Der Kaufmann Dino habe kaum iiber eine solche Fiille theo-
logischer Kenntnisse, tiber eine Beherrschung des klassischen Lateins verfigen kon-
nen, wie die Chronik sie verrit. Nur ein Mann wie Dante habe zu Beginn des
14. Jahrhunderts innerhalb der Laienwelt von Florenz iiber eine Bildung verfiigt,
die hinreichte zur Abfassung jener Chronik. Mit der Beweisbarkeir dieser These,
die sich sehr apodiktisch gibt, werden die Dante-Forscher sich befassen. Die Gelehr-
samkeit der Verfasserin steht aufler jedem Zweifel, ihr Mut desgleichen. Cl. Bauer
hat in einer Vorrede die Berechtigung der angewandten Auslegungsmethode besti-
tigt, ohne sich der These der Verfasserin selbst anzuschliefen. Auch wenn diese
nicht schliissig dargetan werden kénnte, bliebe als bleibender Ertrag eine von
griindlicher Sachkenntnis bestimmte Interpretation einer wichtigen Quellenschrift
des beginnenden 14. Jahrhunderts. Wolter

Gewirth, A, Marsilius of Padua. The Defender of Peace. Vol. II: The

Defensor pacis, translated with an introduction (Records of Civilization, Sources -

and Studies, 46). 80 (XCIV u. 450 S.) New York 1956, Columbia University
Press. 8.50 Doll. — Bereits 1951 hatte Verf. in seinem 1. Bd., der Marsilius von
Padua im Gesamt der mitcelalterlichen Staats- und Sozialphilosophie dargestellt
hatte (vgl. Schol 27 [1952] 600), die nunmehr vorliegende Ubersetzung verspro-
chen. Heute sieht man bei solchen Publikationen gern den Urtext beigegeben, was
aber bei einem so umfangreichen Werk wie dem Defensor pacis Schwierigkeiten
macht. Gewirths Ubersetzung ist die erste iiberhaupt, die es wagt, den Gesamtrext
vorzulegen. Teiliibersetzungen . ins Franzésische (schon vor 1363), die dann ins
Italienische {ibertragen wurden (1363), und ins Deutsche (1545) liegen vor; in Eng-
land brachte William Marshall (1535) fast den ganzen Defensor pacis (bis auf ein
Fiinftel des Gesamtumfangs) fiir Heinrich VIIL. heraus. G. legte seiner Arbeit die
kritische Edition von C. W. Previté-Orton (Cambridge 1928) zugrunde, zog ergin-
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zend die Ausgabe von R. Scholz (Fontes juris Germanici antiqui in den Monu-
menta Germaniae historica, Hannover 1932) und die umfangreiche Besprechung
von Dino Bigongiari zu Previté-Ortons Edition (Speculum 7 [1932] 36—49)
heran. Eine gute Einleitung versucht den Leser vertraut zu machen mit dem Auf-
bau des Detensor pacis, den Grundbegriffen (Vernunfr, Macht, der Wille des
Volkes), der eigenwilligen Sprache des Marsilius. Verf. betont die alleinige Autor-
schaft des Marsilius, und lehnt eine Beteiligung des Johannes v. Jandun ab. Gegen
die Kritik, das Werk des Marsilius erscheine wirr, unsystematisch, ohne einheitliche
Grundstruktur, entwirft G. (XXII—XXVI) einen iiberzeugenden Plan, der die
Konsequenz der Intentionen und die Logik der ineinandergreifenden, bei Wieder-
.holung jeweils neu formulierten und gesichteten Argumente sichtbar werden lafit.
In dem Kapitel ,Religion and Politics* (XLVI—LXV) gelingt es dem Verf., die
Thesen des Marsilius in ihrer extremen Spannung zur papalistischen Theorie von
der ,plenitudo potestatis® im Sinn der voll sich auswirkenden potestas directa zu
verstehen. Wenn man jeweils bei beiden Theorien fir den Papst das Volk oder
umgekehrt einsetzen wiirde, vertauschbar also beide bei Identitit der Grund-
“anlage der Theorie, wird klar, wie wenig revolutionir Marsilius in seinen Denk-
formen war. In der Umkehrung der Vorzeichen liegt das Revolutionire, aus dem
Weltkirchenstaat: einer universalen ,plenitudo potestatis* politisch-religidsen Cha-
rakters wird bei ihm ein Weltstaat, der die Kirche als eine seiner Funkionen in
sich begreift, aber gleichfalls durchaus religivs-politischen Charakter aufweist. In
diesem  Sinn kann man bei Marsilius nicht von Sikularisation sprechen. Der Um-
schlag von extremer Position zu extremer Position legt sich eben fiir einen spekula-
tiven Geist nahe, zudem schrieb Marsilius ja auch in Opposition zu Johannes XXII
und wurde dadurch gleichsam verleitet, den Umschlag zu vollziehen. Sehr in-
struktiv lesen sich die Ausfilhrungen des Verf, iiber Sprache und Ubertragung
(LXVI—XCI); das scholastische Latein und die philosophischen, theologischen und
juristischen Fachbegriffe des 14. Jahrhunderts wollen verdolmetscht werden. Man
erkennt, wie griindlich G. sich mit dieser doppelten Schwierigkeit beschifrigt hat;
daf er sie als solche empfand, ist schon aller Anerkennung wert. Arbeitet man
nicht hiufig genug in der Theologie etwa mit den im 13. und 14. Jahrhundert
gingigen Begriffen, als ob sie damals den gleichen Begriffswert gehabt hitten, den
"wir ihnen heute unterlegen? Wolter

Daniel-Rops, H, L'Eglise de la Renaissance et de la Réforme, Bd. I:
Une révolution religieuse: La Réforme protestante; Bd. II: La Réforme catholique
- (Histoire de I'Bglise du Christ, IV, 1 und 2). kl. 80 617 u. 569 S.) Paris 1955,
Fayard. 850.— und 800.— Frs. — Es gibt im deutschen Sprachraum keinen Mei-
ster, der mit so viel Geschick und in so glanzvoller Sprache die Ergebnisse der
geschichtlichen Forschung fiir den stindig sich weitenden Kreis der historisch inter-
cssierten Leser in grofiangelegten Synthesen auszuwerten imstande ist, wie Daniel-
Rops es fiir Frankreich tut. Die hohen Auflagen seiner historischen Arbeiten sind
ein Beweis dafiir, wie aufgeschlossen gegenwirtig die Menschen sind fiir die Welt
der Geschichte, wenn man sie in der rechten Weise vortrigt. Auf sechs Binde ist
die Kirchengeschichte berechnet, die im Entstehen begriffen ist. Die beiden ersten
wurden ins Deutsche iibersetzt. Der 3, Band (Die Kirche der Kathedrale und des
Kreuzzugs) wird in der Ubersetzung eben fertiggestellt. Der 4. Band liegt zur Be-
sprechung vor und teilt sich in zwei Teile, die sich um die protestantische und
katholische Reform gruppieren. Man erwartet vom Verf. keine neuen Forschungs-
ergebnisse, aber er ordnet iiberraschend neu, synthetisiert geschickt, findet tiber-
zeugende Dispositionen. Die Krise des ausgehenden Mittelalters sieht er in drei-
facher Gestalt, als Krise der Autoritit (abendlindische Kirchenspaltung, das Zeit-
alter des Konziliarismus), als Krise der Einheit (der aufsteigende Nationalstaat,
der Verlust des Ostens), als Krise des Geistes als Grund und Erklirung beider (der
Verlust des harmonischen Gleichgewichts in der Welt des Glaubens, der ethischen
Haltungen, des gesellschaftlichen Gefiiges). Das Kapitel tber die Renaissance-
Pipste ist instruktiv, ihre kirchengeschichtliche Grofle, ihr politischer Sinn wird
anerkannt, einseitige Verfallsschilderung vermieden. Um Martin Luther und Jean
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Calvin gruppiert er das reformatorische Geschehen. Hichst lesenswert dst das
abschlicRende Kapitel dieses 1, Teilbandes mit der Uberschrift: Von der religitsen
Revolte zur protestantischen Politik (491—579). Zeittafeln und ein gutes Register
werden beigefiigt. Die Bibliographie fiir beide Binde folgt am Schlufl von Bd. IT
und ist eine ausgezeichnete, nicht nur aufzihlende, sondern auch wertende und ein-
ordnende Ubersicht iiber die wichtigste und neueste Spezialliteratur, die in ihrer
Art ein Kabinettstiick darstellt, Vorziglich ist auch das eingehende Inhaltsver-
zeichnis. Der 2. Band hebt mit dem Erwachen der katholischen Seele an, die um
die Gestalt des hl. Ignatius gruppiert wird. Das Konzil von Trient und das Werk
der neuen Heiligen tolgt, ein sehr lesenswertes Kapitel tiber die Weltmission, und
schliefilich unter dem Leitbild des erneuerten und vollendeten Petersdomes cine
Zeichnung des neuen Antlitzes der Kirche. Wolter.

Przywara, E., Ignatianisch. Vier Studien zum vierhundertsten Todestag des -
heiligen Ignatius von Loyola. kl, 80 (149 S.) Frankfury/Main 1956, Kneche.
580 DM. — Die vorliegenden Studien stammen aus den Jahren 1938/41, also aus
der Zeit, da Verf. seine dreibindige »Theologie der Exerzitien® geschrieben hat,
Es sind Vortrige, die er seinen Ordensbridern in Miinchen gehalten hat und
denen im ignatianischen Jahr (1956) eine erhohte Aktualitit eignet. Zunachst spannt
Verf. mit dem Beitrag ,Spanisches Theologumenon® (11—30) den Rahmen, in
dem vor allem die ignatianische Spannung zum Reformatorischen betont wird,
und auch die frihe Auseinandersetzung mit den Dominikanern. Vielleiche lafle
Verf. das spezifisch Baskische, und eben nicht Spanische, des Heiligen etwas aufler
acht, iiberbewertet wohl auch die Bedeutung des spezifisch Theologischen in Leben -
und Wirken des Ordensstifters. Es folgen dann unter dem Titel ,lkon Ignatius®
Interpretationen liturgischer Texte (Meisformular des 31. Juli, des 8. Sonntag nach
Pfingsten — auf den 1949 das Fest des Heiligen fiel, des Ordinarium der heiligen *
Messe); ignatianische Elemente werden sichtbar, nicht ohne dafl die Interpretation
Gefahr lauft, von Ausdeutung zur Eindeutung zu werden. Sachlich darf nicht
iiberschen werden, daff die Textwahl des Mefformulars dem frithen 17. Jahrhun-
dert angehért und damit wohl dem Ignatius-Bild dieser Zeit entspricht. Das immer
wieder betonte einsame Sterben des Heiligen, fiir den Verf. ein Schlisselwort,
sollte niichterner gesehen werden; denn es ist insofern unhistorisch, als die Haus-
genossen sich sehr wohl um den sterbenden Vater bemitht haben und man kaum
erwarten durfte, daf sich das Sterben des Heiligen im Rahmen der Reprisentanz
franzosischer Konige oder der Pipste zu vollziehen habe. Jeder Mensch stirbt ein-
sam. Uberhaupt spielt die Interpretation mit Wort und Wortbedeutung in einer!
Weise, die es gelegentlich zu Grenziiberschreitungen des sachlich Vertretbaren kom-
men lift. Etwa das Spiel mit dem ,solus Soli Deo vacare’ (34 f.), wo vacare zu
Vakanz, zu Ferien, zu Ferien feiernd, frei zu Gott wird, wo Vakanz zu Vakuum,
zu offener Leere oder leerem Offen wird, zum héfischen Frei-sein fiir den Dienst
der Majestit, Man wird es nicht wagen, hinter dem Spiel der Worte die sachlichen
Beziehungen zu leugnen, aber es liegt wie ein Schatten der Willkiir iiber dem
kithnen Unterfangen. Der 3. Beitrag (71—106) entwirft einen Umrifl des ,reli-
giosen Typus der Gesellschafe Jesu', in dem der Gehorsam zum tragenden Grund-
clement wird, sicherlich sehr richtig gesehen. ,Gehorsam. als restloser Gehorsam
ist das Flauptgeliibde® (97), und zwar in der Gestalt des ,Gehorsams Christi als
Gehorsam des Sklaven® (ebd.), es wird gesagt, dafl ,Werkzeuglichkeit im Gehor-
sam das jesuitisch Kultische sei® (99), »in dem der Mensch ganz und vollstindig,
ohne irgendetwas fiir sich zu behalten, sich darbietet* (100). Goldene Worte, die
ein hohes Ideal plastisch zu zeichnen vermdgen. Zuletzt in geistvollen Ausfithrun-
gen eine Gegeniiberstellung von Augustinisch und Ignatianisch (107—149), in ihrem
Gegensatz und in ihrer Ubereinstimmung, bei Jeczter unterscheidender Nuancie-
rung® ,zwischen heroischer Passivitdt und heroischer Aktivitdt* (146). Ein iiberaus
anregendes, vielfach zu Meditation aufforderndes, aber auch zu kritischem Nach-
pritfen zumal der historischen Beziige einladesdes Buch. Wolter

Desautels, A.R.,S:]., Les Mémoires de Trévoux et le mouvement des idées
au XVIIIe sitcle (1701—1734) (Bibliotheca Instituti Historici S. J., 8). 80 (XXVII
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u. 256 S.) Rom 1956, Institutum Historicum S. J. — Wie die Gotringischen Ge-
lehrten Anzeigen waren die Mémoires de Trévoux dafiir bestimmt, die wichtigsten
Biicher der Zeit im Auszug mitzuteilen und kritisch zu besprechen. Sie verdankten
ihr Entstehen der Laune eines jungen Fiirsten (eines natiirlichen Sohnes Lud-
wigs XIV.), des Herzogs von Maine, der sich als Mizen fiihlte und etwas fiir
Kunst, Literatur und Wissenschaft tun wollte. Er bat die Jesuiten, in der Haupt-
stadt seines Fiirstentums Des Dombes, eben in Trévoux, das zu griinden, was sich
dann wirklich als die erwihnten Mémoires durchsetzen konnte. So will es die Le-
gende, tatsichlich ging die Initiative von den Jesuiten selbst aus und fand die
Unterstiitzung des Duc du Maine. Pater ].-Philippe Lallemant mit tatkriftiger
Hilfe des Pater Le Tellier ist als Griinder zu bezeichnen. Das Vorbild der neuen
Zeitschrift, die monatlich erschien, war das seit 1665 erscheinende ,Journal des
Savants’. 60 Jahre lang hat die Zeitschrift sich mit dem lateinischen, franzdsischen
und auch englischen Schrifttum in Rezensionen kritisch auseinandergesetzt, sie ist
deshalb zu emer Quelle hohen Ranges fiir die Geistesgeschichte des 18. Jahrhun-
derts geworden. Verf. untersucht die Binde der Zeitschrift bis 1734 als Zeugen
fiir die philosophische Problematik der Zeit (3—62); der Carthesianismus, Male-
branche, Locke, Leibniz, Newton treten gleichsam ins Gespriach. Dann als Zeugen
fir die ethischen und pidagogischen Ideen der Zeit (63—116), wobei die Fragen-
kreise des Probabilismus, der Predigt, der Sikularisation der christlichen Moral
zur Sprache kommen. In einem 3. Teil werden die ,Mémoires’ in ihrer Stellung-
nahme zu den theologischen Auseinandersetzun =n befragt (117—172), des Jan-
senismus, Quietismus, Gallikanismus. Schlieflich untersucht Verf. die Apologetik
der Zeitschrift, die leicht fideistische Tendenz der Redakteure, ihren entschiedenen
Kampf gegen den Unglauben, ihren Einsatz fiir eine modernere Interpretation der
Hl. Schrift. Der Ritenstreit, in dessen Verlauf die gesamte Missionstheologie der
Gesellschaft Jesu in Frage gestellt wurde, findet auf den Seiten der ,Mémoires®
lebhaftes Echo, zumal die Sorbonne die jesuitischen Thesen zensuriert hatte.
Verf. zeichnet nun in tiberaus fesselnder Weise das in so bewegter geistiger Aus-
einandersetzung sich bewegende literarische, philosophische und theologische Jahr-
hundert, wie es im Spiegel der ,Mémoires® erscheint. Da die Redaktion Korre-
spondenten in Schweden, Deutschland, in der Schweiz, England und in Italien be-
safl, beschrinkt sich der Kreis der Nachrichten nicht auf Frankreich. Die Arbeit
des Verf. wird zu einem Modell, nach dem man auch andere Zeitschriften einmal
dargestellt sehen mochte. Die Kirchengeschichte gewinnt durch sie, zumal fir den
Vorgang des verzweifelten Abwehrkampfes der Kirche gegen die Einbruchsver-
suche der ,Vernunft® in zentrale Stellungen des Glaubens und der Moral, manche
neue Einsichten. Wolter

Berkeley, The Works of George B., Bishop of Cloyne. Edited by A.A.
(Luce and T. E. Jessop. Vol. 8, Letters, edited by A. A. Luce, 80 (VIII wu.

fl #312 S.) London 1956, Thomas Nelson. 30. — Sh. — Eine vollstindige Sammlung
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der erhaltenen Briefe des englischen Philosophen (1685—1753) wird hier zum ersten
Mal in mustergiiltiger Form vorgelegt. Da Berkeley von 1734 bis 1753 Bischof im
irischen Cloyne war, ein politisch sehr titiger, fast staatsminnisch begabter Philo-
soph, der auf weiten Reisen (zweimal durchzog er mitten im Winter die Alpen) die
kontinentalen Probleme kennenlernte, die Kriege Englands mit Spanien und Frank-
reich erlebte, die protestantische Thronfolge in England zweimal bedroht sah, die
Aufstinde in Schottland und Irland beobachten konnte, werden seine Briefe zu
einer wertvollen Quelle, nicht zuletzt auch fiir die Kirchengeschichte des 18. Jaht-
hunderts. In der Einleitung bringt der Herausgeber einen Uberblick iiber Inhalt
und Eigenart der mitgeteilten Korrespondenz, iiber die Geschichte der verschie-
denen Briefsammlungen, tber die erhaltenen Autographe (40 im ganzen) und
schlieBlich kurze Skizzen zu den Hauptkorrespondenten des Bischofs (Thomas Prior,
Sir John Percival, Samuel Johnson, Isaac Gervais, Mervyn Archdale). 15 Briefe,
deren Liste (18) mitgeteilt wird, wurden bereits in friiheren Binden der vorliegen-
den Gesamtausgabe veroffentlicht. Da der Kommentar fiir den noch ausstehenden
9. Band versprochen wird, mochte der Rezensent sich mit der Bemerkung begniigen,
dafl die Edition ein willkommener Beitrag zur eingehenderen Erkenntnis jener ent-
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scheidenden Jahrzehnte ist, die — nach Paul Hazard — den eigentlichen Beginn
der Neuzeit darstellen und darum zum Verstindnis der Gegenwart intensiver als
bisher geschehen erhellt zu werden verdienen. Wolter

Litt, Th, Die Wiedererweckung des geschichtlichen Bewufitsein. Mit Geleit-
worten von E. Spranger und W. Roessler zum 75. Geburtstag des Verfassers. 80
(244 S.) Heidelberg 1956, Quelle und Meyer. 14.80 DM. — Hier haben wir eine
Festschrift, die vom Jubilar selbst geschrieben wurde. Ein Unikum, das E. Spranger
damit erklirt, dafl, ,was der Gefeierte schreibt, immer seiner geistigen Hohe
wiirdig® sei, was von den Beitrigen der literarischen Festgaben fiir gewGhnlich
nicht gesagt werden konne. Spranger findet dann grofie Worte fiir den Freund:
,Pidagog aus Wesensmitte® nennt er ihn, ,Mehrer des Guten®, einen ,unerschiit-
terlichen Felsblodk in dem oft unheimlichen Strudel unserer Zeiten“. Drei Arbeiten
Litts sind in der Schrift vereint. 1. Der Historismus und seine Widersacher (1955),
2. Die Befreiung des geschichtlichen Bewufltseins durch J. G. Herder (1942), 3. Die
Frage nach dem Sinn der Geschichte (1948). Gegen eine, wie Litt meint, sich in
Deutschland zeigende Abkehr von der Geschichte gelte es, um dem damit verbun-
denen Kulturverlust und die Lihmung des Gestaltungswillens im Geistigen wie
Politischen zu begegnen, das geschichtliche Bewufltsein wiederzuerwedsen. Zu den
historischen Agnostizisten unter den Philosophen der Gegenwart zdhle er L. K.
Liwith und G. Kriiger, die in der Betonung des Konstanten, Allgemeinen so weit
gehen, daf sie dem Besonderen, Wandelbaren (Geschichtlichen) eine eigentliche
Relevanz (auch als Objekt einer Wissenschaft) abzusprechen scheinen. Hier ver-
teidigt Litc in streng systematischer Begrifflichkeit den Eigenrang der Geschichts-
wissenschaft im Gefolge Diltheys und betont ihre Lebensfunktion ,als erinnernde
Selbscvergewisserung der Gemeinschaft® (74), als zukunftsbildende Macht, die den
Menschen die Grofe der zu tragenden Verantwortung zeigt und sie ,zu williger
Anteilnahme am Werk der Menschheitsverbiindung antreibt®. Im 2. Beitrag unter-
sucht L. die Frage nach der Herkunft des Historismus und geht dem Prozef des
Erwachens eines geschichtlichen Bewuftseins von den Anfingen des Christentums
an nach. Das Kernstiick ist immer die Frage nach dem Sinn der Geschichte, die L.
in einer Spannung bzw. Verschrinkung des absoluten Sinnwissens (im Christen-
tum bei Augustinus, sikularisiert bei Hegel) und relativer Sinndeutung beantwor-
tet sehen mochte. Die schliefiliche Formulierung, im abschliefenden 3. Beitrag,
lautet dann: ,Das Absolute wird durch das Relative erfiillt, das Relative durch
das Absolute beglaubigt® (237). Wenn L. sich dann noch dafiir bereitfinden liefSe,
das Absolute eindeutiger zu bestimmen und auch das Relative nicht in der volligen
Verfiigbarkeit durch den Menschen zu belassen, wire ein Weg gefunden, mit sei-
nen denkerischen Schritten zu einer wirklich wissenschaftlichen, d. h. allgemein
verbindlichen und einsichtigen Begrifflichkeit vom Sinn und von der Sinndeutung
der Geschichte zu gelangen. Wolter
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Gossmann, F, O. E. 8. A, Das Era-Epos. 4% (XII u. 114 5, 12 Tafeln)
Wiirzburg 1956, Augustinus-Verlag. 36.— DM. — Von den fiinf Tafeln dieses
Werkes des babylonischen Dichters Kabti-ilani-Marduk, das nach G. um 685 v. Chr.
verfaft wurde, liegen bislang nur Tafel I, IV und V. ziemlich vollstindig vor.
Die Fragmente der beiden anderen Teile sind zu diirftig, um hier den Gang der
Handlung im einzelnen zu erkennen. Doch ist der Gesamtinhalt klar. Das Epos
berichter vom Zerstorungswerk des Pestgottes Era, seines Kanzlers I$um und

* seiner sieben dimonischen Trabanten in Babylon und anderen Stidten, von der
Verschonung eines ,Restes® (V, 41), nachdem der Gott besanftigt ist, und von der
Ansage einer Heilszeit in Form von Prosperitit und politischer Herrschaft der
auserwihlten Stadt Babylon. Diese Struktur’erinnert in formaler Hinsicht sehr
an die Gerichts- und Heilsdarstellung atl. Propheten, weicht aber geistig entschei-
dend davon ab. Denn das ganze Zerstorungswerk erscheint hier nicht wirklich
von der Schuld der Menschen bedingt, sondern ganz wesentlich von dem bosartigen
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Charakter des Pestgottes und seiner Genossen, von denen nur I¥um eine etwas
menschenfreundlichere Seite zeigt und den Zorn des Era besanfrige, der dann
allerdings auch selbst die Heilszeit ankiindigt. Menschliche Stinde als Strafgrund
scheint nur hervorgehoben zu werden, um von Marduk die Erlaubnis zum Vor-
gehen gegen Babylon zu erhalten. Die Heilserwartung ist rein' staatspolitisch;
wenigstens wenn die Deutung G.s richtig ist, daf das Epos nur ein bestimmtes
politisches . Geschehen, ndmlich die Emporung Babylons gegen Sancherib und
dessen Rachezug (um 693—688 v. Cntr.) in ein religiés-mythisches Gewand
kleidet. Immerhin sind die gedanklichen und stilistischen Parallelen zum AT recht
interessant, u.a. auch das lnspirationsbewufStsein des Verfassers, dem der Gott
das Gesicht ,offenbarte um die nichtliche Zeit, und als er es in der Frithe auf-
sagte, lieff er nichts aus; keine einzige Zeile fiigre er hinzu® (V, 44 f). Zugleich
versichert der Pestgott, dafl .dies Gedicht ein Talisman gegen sein eigenes Wiiten
sei (V,57_f). Das vorliegende Buch bietet im ‘1. Teil (1—58) eine fachgerechte
Edition des Epos (Textgeschichte, Urtext in Transkription und Ubersetzung, Philo-
logische Bemerkungen und Belege; dazu im Anhang 12 Seiten Fotos von Keil-
schritttafeln und Abschriften). Sie ist veranlafSt durch einen von G. erstmalig ent-
zifferten Keilschrifttext des Bibelinstituts in Rom (IB 212), der Tafel 1V des
Epos mit ca. 50 bislang unbekannten Zeilen enthilt und wichtige Riickschliisse auf
Umtang, Inhalt und Sinn des Epos erméglicht. Der 2. Teil des Buches (59—90)
bringt 1n drei ,Untersuchungen zum Era-kpos“ seine theologische, literarische und
historische Auswertung, ber der vor allem die Analyse der Weltanschauung des
Dichters und der Beitrag des Epos zur babylonischen Gotterlehre wichtig sind.
Haspecker

Gutbrod, K., Das Buch vom Koénig. Das erste Buch Samuel (Botschaft des
AT, 11). 80 (VII u. 256 S.) Stuttgart 1956, Calwer-Verlag. 12.80 DM. —
1 Sam ist keine selbstindige und abgeschlossene literarische Grofle. Darum recht-
fertigt G. die gesonderte Behandlung in seiner ,Einfilhrung® (1—8) damit, daf
hier gegeniiber dem Folgenden ein eigenes Thema entfaltet wurde. ,Von 2. Sam.
1 ab wird herausgestellt, dafl David als der von Gott Berufene die Konigsherr-
schaft Gottes im Lande und im Volke Israel in der Form eines grofen und
gesicherten Reiches gestaltet hat. Demgegeniiber erscheint das Besondere am Zeug-
nis des vorangehenden Berichtes, dafl hier in entscheidender Weise geklirt wird,
was es iberhaupt um das Konigtum im Volke Gottes  und wer dessen rechtmifiger
Inhaber ist. Und eben dieses Besondere soll in der gewihlten Uberschrift: Das
Buch vom Konig, seinen Ausdruck finden® (2). Zweifellos liegt eine solche
grundsitzliche Thematik der jetzigen Textanordnung zugrunde, mag auch die Ab-
grenzung gegen 2 Sam diskutabel sein. Sie ermoglichte es dem Verfasser (oder
wenn man lieber will: Redaktor), die hier Zusammengefiigten Berichte von ganz
verschiedener Herkunft in ihrem urspriinglichen Kolorit zu belassen und manche
sachlichen Widerspriiche hinzunehmen, wenn nur das theologische Thema an
thnen weitergefiihrt wurde. Darum mag es hier auch angehen, n einer ganz auf
die Herausarbeitung des ,Zeugnisses* gerichteten Auslegung die Verschiedenheit
der Traditionen nur eben anzudeuten, ohne wviel auf literarkritische und histo-
rische Fragen einzugehen, und sich ganz auf die religis-theologischen Ideen zu
beschrinken. Dabei dringt sich neben der Frage des Konigrums im Gottesvolk vor
allem das Problem von Erwahlung und Verwerfung (Eli — Samuel; Saul — David)
immer wieder auf und wird von G. mit grofler Behutsamkeit behandelt. Daff
dabei (wie auch sonst) die lutherische Dogmatik G.s manchmal der Interpretation
eigene Akzente verleiht, ist kaum vermeidbar. Ob der Verfasser von 1—2 Sam es
so rigoros ablehnen wiirde, dafl David auch wegen seiner inneren Vorziige er-
wihlt und von Gott gehalten wurde, wie G. es tut (131 223 u. 6 )2 Ist der ,listen-
reiche® David in den letzten Kapiteln von 1 Sam wirklich so ausweglos desperat,
wie G. meint, so dafl er nur noch allein durch die Huld Gottes weiterbesteht?
Das Angebot Davids, Gott mit einer Opfergabe zu versshnen (1 Sam 26,19), ist
gewifl im Sinne des Verfassers nicht ,eine plotzliche Wendung ins Despekrierliche®
(217)! So konnten manche Einzelheiten noch in Frage gestellt werden; doch als
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ganzes haben wir hier eine sehr geschlossene und beachtliche Interpretation von

1 Sam, die nicht nur darauf aus ist, irgendwie praktisch religics anzusprechen,

sondern die originalen Konzeptionen des Verfassers legitim herauszuarbeiten.
Haspecker

Kuhl, C., Israels Propheten (Dalp-Taschenbiicher, 324). kl. 80 (169 S.) Miin-
chen 1956, Lehnen. 2.80 DM. — Im gleichen Verlag gab K. 1953 eine Einleitung
in das ganze AT heraus (Die Entstehung des Alten Testaments, Sammlung
Dalp 26; vgl. Schol 29 [1954] 607). Das 4. Kapitel (Die spiteren Propheten) die-
ses Werkes liegt offensichtlich der vorliegenden Schrift zugrunde. Aber es ist hier
auf mehr als den doppelten Umfang erweitert, und der Akzent ist von einer
literarischen Einfiihrung mehr auf eine sachliche Darstellung des Prophetentums
verschoben. So wird zunichst in drei Abschnitten (Prophetentum im Alten Vor-
deren Orient; Prophet und Prophetenberuf; Prophetenwort und Prophetenbuch)
eine knappe, aber allseitige Einfilhrung in den ganzen Problemkreis gegeben;
dann folgt in den iibrigen neun Kapiteln eine Geschichte des Prophetentums in
Israel von der Samuelzeit bis zu den letzten namenlosen Vertretern im Nachexil.
»Wir haben uns bemiiht, an Hand der biblischen Quellen die einzelnen Propheten
Israels und ihre Schicksale herauszuarbeiten, sie aus ihrer Umwelt und dem Ger
schehen ihrer Zeit zu verstehen und ihre religidsen Gedanken und Anschauungen
zu wiirdigen® (153). Damit sind die Stichworte genannt, die in jedem Kapitel
abgehandelt werden, soweit die Quellenlage es erlaubt. Das Buch ist sehr sorg-
faltig gearbeitet, der Ton mehr kithl und niichtern als warm und anziehend. Auf
Literaturangaben ist entsprechend dem weiten Leserkreis, an den es sich richtet,
praktisch ganz verzichtetr, doch spiirt man sehr deutlich die Stellungnahme zu
abweichenden Ansichten heraus. Der Verf. bleibt wohl in allem seinen fritheren
Auffassungen treu. Aber diese ausfiihrlichere Darstellung gibt oft einen genaueren
Einblick und lifit seine Utteile hypothetischer erscheinen als die knappe Diktion
des fritheren Werkes, neben dem dieses Taschenbuch deshalb auch fiir den Fach-
kundigen instruktiv und niitzlich ist. Die Neigung K.s, Heilsweissagungen und
Volkerspriiche in besonders weitem Mafl den klassischen Propheten abzusprechen,
zeigt sich auch hier. Thre Verweisung in bestimmte, fiir uns besonders dunkle Riume
des Nachexils fiille zwar recht hiibsch die unangenchmen Liicken einer einiger-
maflen kontinuierlichen Geschichtsdarstellung, entbehrt aber eben wegen unserer
Unkenntnis der politischen und religiosen Vorginge weithin jeder brauchbaren
Rechtfertigung. Ein paar Desiderata: »Nabi“ kommt als Substantiv im AT nicht
»iber vierhundertmal® (7) vor. Kohlers Lex. verzeichnet ,309X ¥, Semaja und
Noadja, die Neh 6,10—14 als falsche Propheten entlarvt werden, sollten besser
nicht in der Kapiteliiberschrift erscheinen, die sonst immer nur Namen von ,echten®
Propheten bringt. Haspecker

Elie prophéte. Tome I: Selon les Ecritures et les traditions chrétiennes;
Tome I1: Au Carmel, dans le Judaisme et IIslam (Les Etudes Carmélitaines, 35).
8% (269 u. 317 S.) Briigge 1956, Desclée de Brouwer. Je 200.— frb. — In dieser
stattlichen Festgabe zum 25jihrigen Redaktionsjubilium des Herausgebers der
Etudes Carmélitaines, P. Bruno de Jésus-Marie, fehlt wohl nichts, was man unter
dem Stichwort ,Elias® suchen konnte, 24 Mitarbeiter, von denen 8 dem Karme-
literorden angehoren, bemiihen sich um das komplexe Phinomen dieses einzig-
artigen ,,Vaters der Propheten und Monche® und haben alles weitverstreute Ma-
terial sorgsam zusammengetragen und kritisch gesichter und gedeutet. Das Haupt-
gewicht liegt dabei allerdings nicht auf der Herausarbeitung der historischen Gestalt
des Propheten, seiner geistigen Eigenart und Bedeutung in seiner Zeit und Um-
gebung, sondern auf der Erforschung seines ungewdhnlich breiten Nachwirkens
in der Geschichte, sei es als konkretes Vorbild, sei es als programmatisches Symbol.
Mit dem biblischen Material befassen sich nur etwa 130 Seiten des 1. Bandes. Hier
gibt zundchst P. Paul-Marie de la Croix eine stimmungsvolle Einfithrung zum
Ganzen mit einer schwungvollen Schilderung (die durch zehn Farbfotos dllustriert
wird) all der biblischen Orte, die im Leben des Elias eine Rolle spielen (9—50).
Dann folgen nach der Bible de Jérusalem alle Schrifttexte des AT und NT iiber
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Elias (51—89). Dabei sind die Haupttexte aus 1 Kg 17 — 2 Kg 2 von P. de Vaux
O. P. mit ausfiihrlichen kritischen und exegetischen Noten versehen. Er unter-
scheidet zwei Uberlieferungsstrange: in dem einen spielt Elias die Hauptrolle, und
es komme eine scharfe Feindschatt zu Achab und seiner Familie zum Ausdrudk; in
dem anderen erscheinen andere Propheten als Elias, und Achab, die Hauptperson,
wird milder beurteilt. Ebenso ist zu unterscheiden zwischen zwei urspriingli

getrennten Elias- und Elisiusgeschichten, die jetzt ineinandergearbeitet und daher
beschnitten sind. ,L’auteur n’est pas loin des événements; . . . Sans doute, la tradition
orale et le talent littéraire ont pu héroiser certains traits, mais le récit garde toute
sa valeur historique et religieuse® (53). Die ,Exégese catholique® dieser Bibeltexte
(sie enthilt nichts spezifisch ,Katholisches®) bringen die beiden folgenden Bei-
trige von J. Steinmann und P. Boismard O.P. (93—128). Ersterer bietet aller-
dings kaum mehr als eine breitere Nacherzihlung des Berichtes von 1—2 Kg mit
kritischen Einschiiben und psychologischen Untermalungen. Die Geschichte von
Nabots Weinberg ordnet er geschichtlich vor 1 Kg 17—19 ein; der Bericht von der
Auffahre des Elias in den Himmel gehért nicht zum ,genre littéraire historique®
(112). Es handele sich um eine extatische Vision des Elisaus, dhnlich wie 2 Kg 6,17
(an sich ist damit freilich die Frage des wirklichen Geschehens noch nicht beaat-
wortet). Exegetisch eindringender ist die Studie des P. Boismard zu den ntl Texten.
Nach ihm sind Elias und Moses bei der Verklirung Christi zugegen, weil sie allein
die Herrlichkeit Gottes auf dem Sinai schauen duriten; zugleich driidkt ihre Gegen-
wart aus, dafl der Neue Bund Verlingerung und Erweiterung des Alten ist, der
mit Moses begriindet, mit Elias restauriert wurde. Die zwei Zeugen in Apoc 11
werden mit Petrus und Paulus gleichgesetzt, die aber die Ziige von Moses und
Elias tragen (127). — Das Nachwirken der Eliasgestalt im christlichen Raum wird
zunichst in seiner ganzen Breite entfaltet: drei Studien iiber die griechischen,
syrischen und lateinischen Kirchenviter, dazu je eine iiber den Eliaskult (Heilig-
timer, Feste, Texte) im Orient und Okzident und iiber die Eliasbilder vom 3.—19.
Jahrhundert (mit 13 Reproduktionen in Band 1I). Die geschichtliche und kritische
Untersuchung der ,succession héréditaire élianique des Karmeliterordens fulle den
groferen Teil von Band IT (1—195). Eine historische Verbindung lifit sich natiir-
lich nicht mehr vertreten, dafiir wird nun die .geistige Sohnschaft® gesetzt, die
sich auf die ausstrahlende Kraft des Archetypus sticzt, um dessen tiefenpsycho-
logische Verdeutlichung C. G. Jung und andere bemiiht werden. Skizzen iiber Elias
im Judentum und im Islam und liber schwarmgeistige Reinkarnationen des Elias
bilden den letzten Saum dieses vielfarbenen Prachtmantels, mit dem der ,Chef et
Pére spirituel du Carmel® hier umkleidet wird. Haspecker

Jenni, E., Die politischen Voraussagen der Propheten (Abhandlungen zur
Theologie des Alten und Neuen Testaments, 29). 80 (118 S.) Ziirich 1956, Zwingli-
Vetlag. 14.— DM. — Mit diesem herkémmlichen, ,nicht gerade gliicklichen® (16)
Terminus sind die ,Voraussagen spezieller, singulirer und kontingenter Ereig-
nisse® (12 f.) gemeint, wie etwa das Schicksal von Einzelpersonen (meist Konigen)
oder das Eintreten bzw. der Ausgang politisch-militirischer Einzelereignisse. Schon
die Bestimmung solcher Voraussagen ist schwierig, in zwei Richtungen: Einmal
ihre Abgrenzung von den allgemeinen, ganz Israel oder die Volkerwelt betreffen-
den Gerichts- und Heilsweissagungen, die die prophetische Schau vom Geschichts-
wirken Jahwes in ihren wesentlichen Ziigen meist fiir die ganze oder wenigstens
eine unbegrenzte Zukunft ausdriicken und deshalb im weiteren Sinn eschatologisch
genannt werden kénnen. Denn auch diese werden oft sehr konkret ausgemalt oder
aus gegebenem Anlafl nur einem Vertreter oder Teil des Volkes appliziert, der aber
eigentlich als pars pro toto gemeint ist. Sodann stelle sich oft die Frage, ob die
Voraussage iiberhaupt wirklich prophetisch ist und nicht etwa nur dem natir-
lichen Scharfblick hinsichtlich der nichsten Zukunftsentwidklung (evtl. im Lichte
fritherer Weissagungen) entspringt oder gar ein vaticinium ex eventu darstellt.
Ist das alles in genauer Analyse mehr oder weniger sicher geklire, so bieten die
politischen Voraussagen hauptsichlich zwei eigene Probleme: Sind sie echte Pro-
phetie, d. h. Ankiindigung des Kommens des Herrn, oder wahrsagerischem Interesse
entsprungen, das das Kommende als neutrales Geschehen um seiner selbst willen
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vorhersagen will? Wie steht es mit der Frage der Erfiillung, die durch die sachlich
und zeitlich knappere Begrenzung solcher Aussagen besonders nahegelegt wird?
An Hand dieser systematischen Orientierung werden die in Frage kommenden
Texte abgegrenzt (15—33) und etwa 25 (aus Is, Jer, Ez, Am, Os) einzeln unter-
sucht (34—97). Die Kyros- und Serubbabeltexte im Stil der ,aktualisierenden
Eschatologie® erfordern eine eigene Behandlung (97—104). Entsprechend der Ver-
schiedenartigkeit der Texte sind die Ergebnisse (104—114) recht differenziert.
Allgemein stehen solche speziellen Voraussagen, die uns als originale Propheten-
worte erhalten sind, im engsten Zusammenhang mit der zentralen eschatologischen
Botschaft der Propheten, die selbst kein ausgeprigtes Interesse an der Exaktheit
der Erfiillung zu haben scheinen. Wo dagegen die ausgestaltende Hand von
Schiilern usw. den Texten ihre jetzize Form gegeben hat, zeigt sich eine stirkere
Tendenz sowohl zu konkreterer Historisierung wie auch zum Aufweis exakter
Erfiillung. Doch entspringt auch das keiner wahrsagerischen Neigung, sondern dem
dauernden Ringen mit der Spannung zwischen dem angekiindigten eschatologischen
Eingreifen Gottes und dem irdischen Geschehen, in dem man die ,Zeichen der
Zeit“ erkennen mochte. - Haspecker

Ziener, G, O.M. 1, Die theologische Begriffssprache im Buche der Weisheit
(Bonner Biblische Beitrige 11). gr. 89 (166 S.) Bonn 1956, Hanstein. 19.80 DM. —
Das Anliegen dieser Dissertation ist nicht, eine Theologie des Weisheitsbuches zu-
sammenzustellen, sondern sie ,untersucht seine wichtigsten theologischen Begriffe
auf ihre Herkunft, um so ein abgewogenes Urteil iiber die Eigenart des Weisheits-
buches und seine Abhingigkeit von der Umwelt zu ermdglichen® (Vorwort). Die
Auswahl der zu behandelnden Begriffe wurde ,allein unter dem Gesichtspunkt
der theologischen Bedeutsamkeit innerhalb des Weisheitsbuches® (21) selbst ge-
troffen, um die Untersuchung nicht von vornherein auf bestimmte Abhingickeiten
hin zu orientieren, sondern die geistige Gestalt des Werkes getreu wiederzugeben.
Der Stoff ist in drei Themenkreise eruppiert: Der Gottesbegriff (Erkennbarkeit,
Dasein, Wesen, Namen und Eigenschaften Gottes: 22—75); Gott und die Men-
schen (Bundesvorstellung, Gottes Kénigreich auf Erden, Zucht. Gericht, Weisheit
als Mittelglied, Messianisches und Eschatologisches: 75—123); Gott und die Welt
(Schépfungsbegriff, Offenbarung Gottes in der Schépfung, Natur als Werkzeug
Gottes, Erhaltung und Regierung der Welt, das Wunder: 123—159). Dabei bringen
vor allem die grofleren Ausfithrungen tber Bund. Messianismus und Wunder
manche neuen Aspekte, sind aber auch fiir weitere Diskussion offen. Methodologisch
vertritt Z. nachdriicklich den guten Grundsatz, dafl die Aussagen des Weisheits-
buches zunichst vom AT her verstanden werden miissen, das dem Autor in der
Ubersetzung der LXX vorlag. Dieser Abhingigkeit wird vor allem sorgsam nach-
gegangen, auch da, wo das Weisheitsbuch iiber traditionelle Gedanken des AT
weit hinausgeht. Am meisten fufit es natiirlich auf der ilteren Sapientialliteratur
und fithre die Umbildung klassischer atl Anschauungen, die dort bereits begonnen
hatte, ein gutes Stiick weiter. Sie kennzeichnet sich hauptsichlich als Individuali-
sierung (was frither vom Volke Israel galt, wird auf den einzelnen Gerechten
bzw. alle Gerechten iibertragen; von nationalen Vorrechten ist demnach keine Rede
mehr, es sei denn vom Vorzug des Besitzes der rechten Weisheit), sodann als
Spiritualisierung (z.B. Lohn des Guten ist nicht mehr irdischer Besitz, sondern
Weisheit) und — z. T. damit zusammenhingend — als Verjenseitigung, etwa der
Vergeltungs- und Heilserwartung. Der griechische Einflufl erstreckt sich zunichst
auf die Sprache. Wenn diese sich auch durchweg mehr von der LXX als vom
Profangriechischen abhingig erweist (z.B. wird doxa nur im Sinn der LXX ge-
braucht), so werden doch auch griechische Begriffe und Ideen beniitze, um atl
Gedanken neu und eingingig zu gestalten. So wird der Gottesbund in Sap 6—9
mit der griechischen Idee der Gottesfreundschaft, die der Weise besitzt, wieder-
gegeben — sofern die Gleichsetzung von beidem durch Z. berechtigt ist. Dafl hier
die Beeinflussung iiber die Ausdrucksform auch bereits das Inhaltliche beriihrt,
liegt auf der Hand. Schlieflich 148t sich der Autor durch griechische Erkenntnisse
auch zu ganz neuen Fragestellungen und Erdrterungen anregen, besonders zum
Thema: Gott und Welt. Doch er bewiltigt auch diese ganz mit seinem iiberkom-
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menen Glauben, ohne davon abzuweichen; vielmehr dienen sie nur seinem Ziel,
ymit Hilfe der Philosophie zu einem vertieften Verstindnis der Glaubenslehre
zu gelangen und den offenbarten Glauben mit der Weltanschauung seiner Zeit
in Einklang zu bringen® (161). Haspecker

Jenni, E., Die theologische Begriindung des Sabbatgebotes im Alten Testa-
ment (Theol. Studien, hrsg. v. K. Barth, 46). 8 0 (40 S.) Zollikon-Ziirich 1956, Evan-
gelischer Verlag. 3.45 DM. — Diese kleine bibeltheologische Untersuchung erginzt
in gliicklicher Weise zwei andere neuere Studien iiber den Sabbat, die mehr die
religionsgeschichtliche und institutionelle Seite behandeln und von J. noch nicht
genannt werden: J. Botterweck, Der Sabbat im Alten Testament (ThQschr 134
[1954], 134—147; 448—457) und R. North, The derivation of Sabbath (Bb 36
[1955], 182—201). Die von Moses stammende und fiir Israel grundlegende Sinn-
gebung des schon vorher bestechenden Sabbates sicht J. darin, dafl der Tag jetzt
allein dem Bundesgott als dem alle Bereiche des Lebens umfassenden Herrn heilig
ist, wie es durch die Aufnahme des Sabbatgebotes in die Ursatzung des Jahwebundes
zum Ausdruck kommt. Die beiden spiteren Formen ausdriicklicher theologischer
Begriindung des Sabbats im AT entfalten nur diese mosaische Sinngebung ent-
sprechend der spezifischen Gotteslehre der jeweiligen theologischen Schule. Die
deuteronomische Begriindung (Dt 5,14 f; Ex 23,12) baut den Gedanken ein, daf}
der eifernde Herr Jahwe zugleich auch der giitige Befreier aus Agypten ist, und
verleiht so der Sabbatfeier einen besonders frohen und sozialen Akzent, wie wir
ihn auch bei sonstigen Festvorschriften des Dt beobachten. Die priesterliche Theo-
logie (Gn 2,2 f; Ex 20,11; Ex 31,13—17; dazu Ez 20, 12 20), die von J. besonders
weit ausgefiihrt wird (19—34), sieht den Sabbat als eine ewiggliltize Gnaden-
stiftung Gottes, die, zunichst in der himmlischen Ordnung bestehend (Gn 2, 2 f), in
Tsrael ihr irdisches Nachbild erhilt, das Bundes- und Heilszeichen ist (Ex 31, 13 17).
In beiden Begriindungen wird der Sabbat innerlich mit der Heilsgeschichte ver-
bunden und erhilt dadurch zugleich einen messianisch-eschatologischen Zug, der im
NT wiederholt anklingt. Haspecker

Léon-Dufour, Xav, S.J., Concordance des évangiles synoptiques. 11330
cm (20 S. u. 3 Faltblitter) Tournai 1956, Desclée. — Um die drei synoptischen
Evangelien je in ihrer Eigenart besser zu verstchen, ist zweifellos eine Zusammen-
schau aller drei von grofRém Vorteil. Zu diesem Zwecke hat der Verf. auf drei
Faltblittern in Mehrfarbendruck eine Konkordanz dieser Evangelien geschaffen,
und zwar in der Weise, dafl das erste Faltblatt einen Aufriff des Mt, das zweite
einen Aufriff des Mk und das dritte einen Aufriff des Lk enthilt. Die einzelnen
Sinnabschnitte sind ihrer Linge entsprechend durch mehr oder weniger breite
querlaufende farbige Streifen wiedergegeben. Die verschiedenen Farben innerhalb
dieser Streifen und ihr Lingenverhiltnis zueinander lassen auf den ersten Blick
erkennen, in welcher Bezichung der betreffende Abschnitt zu den andern Synopti-

_kern steht oder ob er dem betreffenden Evangelium eigen ist. Dabei bezeichnet Rot,

was sich nur bei Mt, Blau, was sich nur bei Mk, und Gelb, was sich nur bei Lk
findet. Was alle drei gemeinsam haben, ist dunkel-braun, was nur Mt und Mk
gemeinsam haben, violett, und was Mt und Lk gemeinsam haben, orange gedrudkt.
Die durch die farbigen Streifen bezeichneten Sinnabschnitte der einzelnen Evange-
lien sind fortlaufend nummeriert. Ist der Streifen einfarbig, besagt das je nach der
Farbe, dafl der ganze Abschnitt entweder nur bei einem Evangelisten sich findet
oder dafl er in derselben Weise bei Mt und Mk oder bei Mt und Lk oder bei Mk
und Lk oder bei allen dreien vorhanden ist. Ist der Streifen mehrfarbig, ist aus
den Farben und ihrem Lingenverhiltnis zu ersehen, was innerhalb dieses Ab-
schnittes Sondergut eines Evangeliums ist und was zwei oder drei Evangelien ge-
meinsam haben, nicht aber, in welchem Zusammenhang es in den einzelnen Evan-
gelien steht. Das wird angegeben durch runde farbige Tupfen hinter den farbigen
Streifen mit der Nummer des Abschnittes, in dem der ganze Inhalt dieses farbigen
Streifens oder ein Teil davon bei den verschiedenen Evangelisten steht. Ein-
schiibsel bei den anderen Evangelisten werden durch Keile in der Farbe des be-
treffenden Evangeliums angedeutet. Innerhalb der farbigen Streifen besage ein
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Pfeil, dafl es sich um geographische Angaben handelt, ein Kreuz, dafl die Zuhéret-
schaft des Herrn die Jinger, ein Kreis, daf es die Menge, und ein Quadrat, dafd
es die Feinde sind. Wer sich erst mit dem etwas komplizierten Zeichensystem ver-
traut gemacht hat, dem erméelicht diese Konkordanz, mit einem Blide nicht nur
den TInhalt der drei Synoptiker, sondern auch ihr Verhiltnis zueinander nach
Inhalt und Zusammenhang zu tiberschauen, und darin liegt der Wert dieser Kon-
kordanz iiber eine Synopse hinaus. Leider sind in der Verteilung der Farben einige
Versehen unterlaufen, auf die der Verf. aber am SchluR selbst aufmerksam macht.
Brinkmann
DasCorpusPaulinumdes Ambrosiaster, hrsg. von H. J. Vogels
(Bonner Biblische Beitrige, 13). gr. 80 (178 S.) Bonn 1957, Hanstein. 20.50 DM.—
Der um die Erforschung des lateinischen Bibeltextes hochverdiente emeritierte
Bonner Neutestamentler hat sich der miihevollen Aufgabe unterzogen, aus dem
Kommentar des Ambrosiaster zu den Paulusbriefen den dort vorgedruckten Schrift-
text in einer kritischen Ausgabe vorzulegen. Freilich gelingt es auch ihm nicht,
die Verfasserfrage des Kommentars zu kliren. Nur soviel steht nach ihm fest,
dafl der Verf. identisch ist mit dem Verfasser eines fragmentarischen Matthius-
kommentars und den von A. Souter herausgegebenen Quaestiones Veteris et Novi
Testamenti (CSEL 50) und dafl er zwischen dem Tode des Kaisers Julian (26. 3. 363)
und dem Tode des Papstes Damasus (11.12.384) den Kommentar geschrieben
haben mufl (10f.13). Wo der Kommentar geschrieben ist, wird nicht entschieden,
wenn auch die Ansicht von H. Brewer S.J. erwihnt wird, dafl er in Rom ent-
standen sei. V. meint, man diirfe nicht iibersehen, daf der Verf. unter dem Finflufl
der kurzen Prologe gestanden habe, die nach de Bruyne und Corssen auf Marcion
oder die Marcioniten zuriickgehen sollen (11). Es ist richtie, dafi de Bruyne
(RevBén 29 [1907] 1—16) und Corssen ZNtWiss 8 [1909] 36 ff. 97 ££) und vor
allem Harnadk (ZNtWiss 24 [19251 204—218) die Prologe fiir marcionitisch hal-
ten. Dagegen vertritt Mundle (ZNtWiss 24 [1925] 56—77) die Ansicht, daf sie
katholischen Ursprunges und sehr wahrscheinlich von dem Pauluskommentar des
Ambrosiaster abhiingig sind, und darin stimmt. thm u.a. auch Lagrange O.P.
(RevBibl 35 [1926] 161—173) zu. Jedenfalls spricht manches fiir diese Ansicht,
u.a. dafl sie sich nur in' Vulgata-Hss finden. Der Verf. des Pauluskommentars
hat nach V. selbst mehrere Auflagen seines Werkes besorgt, und zwar vom Rém
drei und von den anderen Briefen zwei, aber es ist kein Anzeichen dafiir da,
da er dabei den Paulustext geindert hat. V. macht darauf aufmerksam, daf
er nur an 2 Stellen (R6m 9.17 und 2 Kor 5.3) ,alii codices* erwihnt. Zum grie-
chischen Text habe er leider gar keinen Zugang gehabt (14 f). Die kritische
Ausgabe des Kommentars in dem Corpus Scriptorum Feclesiasticorum Latinorum
steht noch aus. Sie war von der Wiener Akademie der Wissenschaften nacheinander
M. Thm, H. Brewer S. J. und A. Grimm S. J. iibertragen worden, die alle gestorben
sind, bevor sie die Arbeit abschliefen konaten. Der Letzteenannte wurde wihrend
des Krieges von den Nationalsozialisten hingerichtet. Die Vorarbeiten von Grimm
sind meines Wissens gerettet. So war V. fiir die Gestaltune eines kritischen
Textes neben der rémischen Ausgabe des Kommentars von 1579—87 (die dazu
den Kommentar zum Hebr von Alkuin enthilt) und der Maurinerauseabe von
1686—90, die beide fiir den damaligen Stand der Wissenschaft als kritisch an-
gesprochen werden konnen, vor allem auf die verschiedenen Hss ansewiesen.
Die rémischen Herausgeber hatten mit Recht nicht selten den Schrifttext der
nachfolgenden Erklirung angepafit, wo er in den Hss davon abwich, Die Mautiner
haben durchweg zwar ‘den Schrifttext der rémischen Ausgabe tibernommen, be-
deuten aber in mancher Hinsicht ihr cegeniiber einen Fortschritt. Sie lehnen
schon Ambrosius als den Verfasser des Kommentars ab (17 £). V. kommt zu dem
Ergebnis, dafl sich auf Grund der 30 von ihm verelichenen Hss ein Stammbaum
nicht herstellen ldft. dafl sich aber verschiedene Grupoen innerhalb der Ubar-
lieferung deutlich abheben (26). Um sich ein klares Bild von der Stellung des
Textes unter den alt-lateinischen Textzeugen machen zu kénnen, hitte man es
begriiflt, wenn wenigstens die bedeutenderen lateinischen Hss zum Vergleich im:
kritischen Apparat angefiihrt worden wiren. Aber auch so sind wir dem Heraus-
geber fiir seine miihevolle Arbeit zum Danke verpflichtet. Brinkmann
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Lohmeyer, E., Das Evangelium des Matthdus. Nachgelassene Ausarbei-
tungen und Entwiirfe zur Ubersetzung und Erklirung. Fiir den Druck erarbeitet
und herausgegeben von W. Schmawnch (Kritisch-exegetischer Kommentar iiber das
NT, Sonderband). 80 (X u. 430 S.) Gottingen 1956, Vandenhoeck & Ruprecht.
22— DM. — Die Herausgabe dieses Kommentars war in verschiedener Hinsicht
ein Wagnis. Durch seinen gewaltsamen Tod hatte L. das begonnene Werk nicht
mehr vollenden konnen. In seinem Nachlaf} fanden sich neben einigen druckfertigen
Manuskripten (Kap.2122) und zusammenhingenden Darstellungen eine Fiille
von Skizzen, Bemerkungen und FEinzelbeobachtungen. Der Herausgeber sah sich
deshalb vor die Alternative gestellt, entweder das vorliegende Material selb-
stindig zu bearbeiten und zu einem vollstindigen Kommentar zu erginzen, oder
aber den Nachlafl méglichst unverindert zu verdffentlichen. Schmauch hat den
zweiten Weg gewihlt und wohl recht daran getan. Daf er diese schwierige Auf-
gabe nicht ohne sachliche Eingriffe und persénliche Entscheidungen leisten konnte,
war durch den fragmentarischen Zustand des Materials bedingt, bei dem oft eine
Auswah] zwischen parallelen, im Urteil verschiedenen Entwiirfen getroffen wer-
den mufite. So ist ein ,Torso“ entstanden: Die Kapitel 6—7,28: 8,35—11,30:
18,10—20; 24—25, also bedeutende Teile des Redestoffes, fehlen ganz. Zu 16,13
bis 20 24—28; 18,1—9 21—35 werden nur vereinzelte Anmerkungen gegeben. —
Das zweite Problem dieses Kommentars betrifft sein eigenartiges Verhilenis zur
Literarkritik. L. wendet sich immer wieder gegen die herrschende Ansicht von der
literarischen Abhingigkeit des Mt von Mk und wird nicht miide, die Unabhingig-
keit und Selbstindigkeit der Mt-Uberlieferung zu betonen. Sie ist seiner Meinung
nach in Galilda, im Kreis der »Anawim®, beheimatet, Die Ubereinstimmungen in
Abfolge und Wortlaut werden aus gemeinsamer miindlicher Tradition erklirt.
Es ist zu fragen, ob diese Auffassung einen Fort- oder Riickschritt auf dem Gebjet
der Synoptikerexegese darstellt. Die neueste redaktionsgeschichtliche Forschung
scheint jedenfalls einen anderen Weg einzuschlagen. Sie rekurriert nicht mehr, wie
es L. noch tut, auf anonyme Traditionen bestimmter Gemeinden (sPais“-, ,Men-
schensohn®-, , Armen-Quelle®), sondern nimmt die schriftstellerische Personlichkeit
der Evangelisten wieder ernst. Dadurch wird es leichter moglich, die theologischen
Leitmotive und Besonderheiten der einzelnen Evangelien zu erfassen, ohne zu der
Annahme verschiedener Uberlieferungen gezwungen zu sein. — Trotz dieser Be-
denken muff man das Erscheinen des Kommentars dankbar begriiflen. Man ist
immer wieder iiberrascht von der Tiefe der Auslegung, von dem wirklich genialen
Einfiihlungsvermégen, mit dem L. die Texte erschlossen hat. Ein solches »her-
meneutisches Charisma® (vgl. 1 Kor 14,26) ist in unserer Zeit selten geworden, und
der Verlust, den dic nt]l Wissenschaft durch L.s vorzeitigen Tod erlitten hat,
wird beim Lesen mancher grofartiger Abschnitte wieder schmerzlich bewuft.

Schierse

Robinson, J.M., Das Geschichtsverstindnis des Markus-Evangeliums (Ab-
handlungen zur Theologie des Alten und Neuen Testaments, 30). 80 (112 S))
Ziirich 1956, Zwingli-Verlag. 14— DM. — Die Arbeit des angesehenen amerika-
nischen Theologen liegt in der Linie redaktionsgeschichtlicher Erforschung der
Evangelien. Wahrend die Formkritik vornehmlich analytisch orientiert war un
die einzelnen Uberlieferungsstiicke klassifiziert hat, wobei die redaktionelle Ver-
kniipfung in den Hintergrund trat, ist jetzt wieder das Interesse am Gesamtaufbau,
der Struktur und den theologischen Leitmotiven erwacht. Nach R. betrachtet
Markus die Geschichte Jesu unter eschatologischem Gesichtswinkel, Ihre treibende
Kraft ist die gottliche Macht der Endzeit, der Geist, der auf Jesus bei der Taufe
herabkommt und von dem Jesus in die Wiiste getrieben wird, damit er dort den
Kampf gegen Satan erdffne. Dieser ,kosmische Kampf® hat seinen Schauplatz in
der Geschichte, in den Diimonenaustreibungen und den Streitgesprichen Jesu mit
seinen Zeitgenossen. Die Verwendung ,kosmischer® Rede im Markus-Evangelium
— im Deutschen wiirde man vielleicht den Ausdruck ,mythologisch® vorziehen —
hat nur den Sinn, die verborgenen Hintergriinde des innerweltlichen Geschehens
offenbar zu machen. Auch dort, wo in mehr ,immanenter® Sprache vom Leben
Jesu berichtet wird, tritt das Motiv des kosmischen Kampfes immer wieder her-
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vor. Die Heilungsgeschichten zeigen Jesu Feindschaft gegen Siechtum und Krank-
heit, die Debatten mit den Vertretern der jiidischen Obrigkeit sind als ,Ver-
suchungen® gekennzeichner (Mk 8, 11; 10, 2; 12, 15), sogar die Haltung der Jiinger
gegeniiber dem Leiden wird satanischem Wirken zugeschriecben (8,33). In der
Passion erreicht das Kampfgeschehen seinen Hohepunkt, gerade durch die Passivi-
tit, mit der sich Jesus seinen Widersachern ausliefert. Die eschatologische Ge-
schichte erreicht so ihr Ziel, den Sieg iiber die Michte des Bosen. In der gleichen
Perspektive sieht Markus auch die Geschichte der christlichen Gemeinde nach
Ostern bis zur Parusie. Die Gliubigen sind durch Jesu Auferstehung nicht aus der
Geschichte herausgenommen, sondern zur Fortsetzung des kosmischen Kampfes
zwischen Geist und Satan aufgerufen. Schon daff die Geschichte der Gemeinde in
der Form von Weissagungen gegeben wird (13.23: ,Siehe, ich habe euch alles vor-
hergesagt®), macht ihre gbttliche Sinngebung offenkundig. Dariiber hinaus ist es fiir
Markus wichtig, dafl die Weissagung von Jesus selbst stammt (Kap. 13): Die Ge-
schichte der Gemeinde hat in Jesus ihren Ausgangspunkt und ihre Parallele, Deshalb
werden die Erfahrungen der Gemeinde wichtigen Partien der Jesuserzihlung ange-
glichen. — Wie man sieht, verfolgr die Arbeit mit ihrer Betonung des Kampf-
motives auch einen aktuellen, parinetischen Zweck. Vom Geschichtsverstindnis
des Markus-Evangeliums her soll der Christ seine Haltung gegeniiber der Ge-
schichte iiberpriifen und begreifen: Das Heil bedeutet weder Flucht aus der Ge-
schichte noch das Ende der Geschichte, sondern Hingabe an ihr Ziel und ent-
schlossene Teilnahme am Kampf. So sehr man gerade vom katholischen Standpunke
aus die praktische, geschichtsfreudige Tendenz der Studie begriifien wird, muf
man doch wohl fragen, ob R. nicht etwas zu rasch den ,klaffenden Riff zwischen
Geschichte und Gott® (5) iiberspringt. Gewifi hat die Geschichte durch Christus
einen vollig verinderten Charakter erhalten, sie ist jetzt nicht mehr nur ,Mache-
bereich des Bosen® und das ,alleinige Resultat menschlicher Hybris® (103). Aber
dieser grundlegende Wandel ist doch nur dem Glauben erkennbar und allein als
gortliche, eschatologische Méglichkeit zu realisieren. Und bedeutet dies nicht
immer wieder das Eingestindnis der ganzen Fragwiirdigkeit allen menschlichen
Tuns, damit wir im Wunder gbttlicher Gnade Vergebung finden fiir unsere Ge-
schichte? Schierse

Pax, Elpidius, O.F.M.,EIIIPANETA. Ein religionsgeschichtlicher Beitrag zur bi-
blischen Theologie (Miinchener Theol. Studien I, 10). 80 (IV u. 280 S.) Miinchen 1955,
Zink. 24— DM. — Das Wort &mgdveta ist bisher im Theologischen Wérterbuch
zum NT noch nicht behandelt worden. Um so mehr begriifit man das Erscheinen
dieser hervorragenden Monographie, die in umfassender Weise versucht, den
biblischen Sinngehalt des Epiphanie-Begriffes herauszuarbeiten. Der Verf. hat sich
seit vielen Jahren religionsgeschichtlichen und sprachwissenschaftlichen Studien ge-
widmet. Er war somit in der Lage, eine theologische Dissertation zu schreiben, die
von meisterhafter Beherrschung der philologischen Methodik zeugt. Wort- und
Sachforschung werden so miteinander verbunden, dafl die zentrale Bedeutung der
Epiphanie-Vorstellung klar hervortritt. Die Arbeit beginnt mit ciner sprachlichen
Untersuchung (6—19), um dann das gesamte religionsgeschichtliche Material aus-
fiihrlich zu sichten (Antike 24—84; Indo-Iranischer Kulturkreis 85—89; Kgypten,
Babylonien und Assyrien 98—99; AT 100—145; Spitjudentum 146—170; NT
171—265). Wie man sicht, liegt der Schwerpunkt der Studie auf dem ntl Teil,
obwohl hier das Wort émgpdyvete nur 6mal begegnet (2 Thess 2, 8; 1 Tim 6, 14;
2 Tim 1, 10; 4, 1 8; Tit 2, 13). Dagegen stellt die Sache selbst im NT ein theologi-
sches Problem ersten Ranges dar. P. unterscheidet zwischen historischen Epiphanien,
wozu et die Ostererscheinungen, das Damaskuserlebnis, die Verklirung Jesu
(Mk 9,2 ff.) und das Wandelp auf dem See rechnet, und der eschatologischen
Epiphanie. Ein kurzer Exkurs gilt der johanneischen Epiphanievorstellung (214
bis 216). Die Terminologie der eschatologisthen Epiphanie wird sehr griindlich
analysiert, duflerst wertvoll sind in diesem Zusammenhang die Interpretationen
der obengenannten Epiphanie-Stellen (221—245). Hierauf folgt eine Priifung der
Epiphanie-Vorstellungen der einzelnen ntl Schriften, wobei die Apokalypse wohl
etwas zu kurz wegkommt. Bemerkungen iiber die Herkunft des Epiphanie-
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Begriffes, seine weitere Entwidklung und die Hintergriinde des Bedeutungswandels
schlieRen die Untersuchung ab, — Bei aller Dankbarkeic fiir die Fiille des Ge-
botenen wird man fragen miissen, ob es dem Verf. gelungen ist, der theologischen
Eigenart des biblischen Epiphanie-Problems ganz gerecht zu werden. Das gilt in
etwa schon vom AT. Die Hauptschwierigkeit liegt wohl im Begriff der ,histo-
rischen Epiphanie®. Wenn P. das Zuriicktreten der Epiphanien in spiteren Schrif-
ten damit erklirt, daf ,Epiphanien allmihlich immer seltener werden, nachdem
der Grund fiir die Heilsgeschichte von Gott gelegt worden war® (102), und wenn
er meint, dafl ,mit dtiologisch-legendarischen Epiphanien nur in seltenen Fillen
gerechnet werden kann® (116), so diirfren sich diese optimistischen Urteile nur
schwer mit den ntl Aussagen von Joh 1,18 und 1 Tim 6,16 vereinbaren lassen.
Erst recht miifite die radikale Umwandlung der religionsgeschichtlichen Epiphanie-
vorstellung durch das NT herausgearbeitet werden, Der im Schlufiwort aus-
gesprochene Gedanke, dafl die Welt religiosen Sehnens und Hoffens, die das Wort
empdvewr  erschliet, ,Wirklichkeit wurde in der Menschwerdung des Logos®
(268), kommt m. E. nicht geniigend zum Ausdruck, wenn die historische Epiphanie
nur in wenigen ausgezeichneten Ereignissen gesehen wird. Gewiff ist in dieser
Hinsicht ein Unterschied zwischen synoptischer und johanneischer Auffassung vor-
handen, doch darf man ihn nicht tbersteigern. Auch fiir die sog. historischen
Epiphanien der Synoptiker gilt der Grundsatz: ,Glaube und Epiphanie bilden
eine so untrennbare Einheit, dafl das eine ohne das andere gar nicht' erfafit werden
kann“ (215). Daraus folgt aber, dafl die biblische Epiphanievorstellung vom
Glauben her interpretiert werden mufl, der die Erscheinung Gottes in dieser Welt
an das Wort der Verkiindigung bindet. Die damit angezeigten hermeneutischen
Probleme der ntl Epiphanietexte liegen jedoch schon auflerhalb der Fragestellung

dieser Arbeit. Es ist ihr Verdienst, gerade durch den religionsgeschichtlichen Ver-

gleich auf die Andersartigkeit christlichen Offenbarungsverstindnisses aufmerksam
gemacht zu haben. — An Druckfehlern sind aufgefallen: S. 34 Anm. 64: K. statt
H. Rahner; S. 197 Z. 10 v. u.: anditio statt auditio; S. 221: a) statt d); S. 221 Z.7
weu.: 51 v. Chf. statt n.-Chr. Schierse

Jeremias, J., Jesu Verheifung fiir die Volker (Franz Delitzsch-Vorlesungen
1953). 80 (69 S.) Stuttgart 1956, Kohlhammer. 7.80 DM. — J. verfolgt in dieser
kleinen, aber inhaltsreichen Abhandlung ein doppeltes Anliegen, ein neutestament-
liches und ein missionstheologisches. Er méchte der Mission zur Selbstbesinnung auf
ihre biblische Grundlage verhelfen. Deshalb scheut sich J. nicht, im 1. Teil seiner
Arbeit drei negative, missionskritische Feststellungen zu treffen: 1. Jesus hat iiber
die jiidische Proselytenmacherei ein vernichtendes Urteil gefdlle (Mt 23,15). Es ist
das einzige Wort Jesu zur jiidischen Missionstitighkeit, die im ntl Zeitalter iberaus
bliihend und erfolgreich gewesen sein muf}. . nennt es ein ,Ritsel®, dafl die Uber-
lieferung uns nur diese harte Auferung von den bekehrten Hollensshnen auf-
bewahrt hat. Sollte die Losung des ,Ritsels® wvielleicht nicht in Erfahrungen zu
suchen sein, die spiter auch von den christlichen Gemeinden und ihren Missionaren
gemacht wurden? Jedenfalls behilt das Wort Mt 23,15 seine kritische Schirfe
auch gegeniiber einem christlichen Bekehrungseifer. 2. Jesus hat nach Mt 10,5 f.
seinen Jiingern die Predige unter den Heiden verboten, J. wendet sich gegen den
Versuch, das Wort abzuschwiichen, indem man es nur fiir die erste Jiingeraussen-

dung gelten aRt. Wie Mt 10,23 zeige, habe Jesus damit gerechnet, dafl die Parusie:

noch vor Abschlufl der Verkiindigung in Israel eintreten werde. Schliefilich werde
das Verbot der Heidenmission durch das Verhalten der Urgemeinde bestatigr,
»wenn man hier auch mit Schliissen sehr vorsichtig sein mufi* (21). In diesem Zu-
sammenhang gibt J. eine recht ungewthnliche Auslegung von Mk 13,10 und 14,9:
Die beiden Logien reden nicht von der Heidenmission, sondern meinen die Ver-
kiindigung der ,Siegesbotschaft® vor aller Welt beim letzten Gericht durch Engel-
mund (vegl. ZNW 44 [1952/53] 103—107). 3. Jesus hat scine cigene Wirksamkeit
auf Israel beschrankt (Mt 15,24). Die dagegen sprechenden Berichte der Evangelien
sind nach J. entweder bestitigende Ausnahmen von dieser Regel (Mt 8,5—13;
Mk 7, 24—30: beides Fernheilungen!) oder summarische Angaben, die aus literar-
kritischen und territorialgeschichtlichen Erwigungen keine historische « Glaub-
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wiirdigkeit beanspruchen kénnen, — Im 2. Teil zeigt J., daff die bisherigen Fest-
stellungen erginzt werden miissen durch die positiven Aussagen Jesu iiber die
Heidenvélker: 1. Im Gegensatz zum Judentum entfernt Jesus die Rache aus der
eschatologischen Erwartung. Zum Beweis dafiir bringt J. eine neuartige Auslegung
der Nazarethperikope (Lk 4,16 ff.). Die Leute von Nazareth seien dariiber empdrt
gewesen, dafl Jesus nur von der Gnade Gottes gesprochen habe, ohne den im
gleichen Tsaiastext genannten ,Tag der Rache® zu erwihnen. 2. Jesus hat den
Heiden Anteil an der Gottesherrschaft verheiflen, wihrend er den Juden die
Verwerfung androht (Mt 11,20—24; 12,41 £ u. 6.). 3. Jesus hat um die univer-
sale Heilsbedeutung seiner Person und seines Werkes gewuflt. Er bezeichnet sich
als Menschensohn und iibernimme die Aufeaben des deuterojesaianischen Gottes-
knechtes (Is 42,6; 53.12; Mk 10,45). — Die Losung dieses scheinbaren Widerspruches
zwischen ‘'den partikularistischen und den universalistischen Aussagen findet J.
in Mt 8,11 f. angedeutet. Jesus habe die prophetische Erwartung von der eschatolo-
gischen Vilkerwallfahre zum Gottesberge aufgenommen (Ts. 2,2 f.; 256 f.; 49,12),
Die Heidenvlker sind zur endzeitlichen Tischeemeinschaft mit den Patriarchen
berufen, sie werden in das vollendete Gottesvolk eingegliedert. Wie J. zu zeigen
versucht, durchzieht dieses Motiv mehr oder minder deutlich die gesamte Vet-
kiindigung _Jesu. Fiir die christliche Mission ereeben sich daraus zwei wichtige
Folgerungen: 1. Mahnung zur Demut und Selbstbescheidung. Die Mission ist nicht
Menschenwerk, sondern Gottestat. ,Auch Jesus hat die Welt nicht christlich ge-
macht, sondern ist am Kreuz gestorben® (63). 2. Eine Enthiillung der Herrlichkeis
und Verantwortung des Missionswerkes. Wenn Gott selbst in der Mission handels,
dann ist die Verkiindigung des Evangeliums in der Welt ein Stiick Enderfiillung,
»sich schon jetzt realisierende Eschatologie® (ebd.). J. spricht hier ohne reforma.
torische Hemmungen von einem ,Mitwirkendiirfen an der gnadenweise geschenk-
ten Vorweggabe der Stunde des Gottesheils® und gibt damit zu verstehen, daR die
streng eschatologische Bestimmtheit: der Mission den vollen menschlichen Einsatz
keineswegs iiberfliissig macht, sondern ihn erst in echter Weise ermoglicht. — Wenn
man auch zuweilen den Eindruck hat, dafl J. in der Einzelexegese die Texte etwas
iberfordert, so wird man seiner Gesamtauffassung doch zustimmen diirfen. Sic
verbindet Aufrichtigkeit in der historischen Kritik und gliubigen Ernst in der
Theologie. Schierse

Michaelis, W., Die Apokryphen zum Neuen Testament (Sammlung Dietrich,
129). kl. 80 (XXIV u. 484 S.) Bremen 1956, Schiinemann. 13.80 DM. — Daniel-
Rops, H., Die apokryphen Evangelien des Neuen Testamentes, ins Deutsche
tibertragen von O. won Nostiz in Zusammenarbeit mit J. Tyciak. kl. 80 (301 S.)
Zirich 1956, Die Arche. 12.— DM. — Da die Neutestamentlichen Apokryphen
von E. Hennecke schon lingst vergriffen sind und die 3. Aufl. erst in Vorbereitung
ist, war es ein gliicklicher. Gedanke, eine ausfiihrliche Auswahl dieses Schrifttums
in einer neuen Ubersetzung herauszugeben. Ist es Zufall, dafl beide oben erwihn-
ten Ausgaben im selben Jahre erschienen sind? Michaelis macht in einer allgemeinen
Einleitung den Leser mit der Eigenart der neutestamentlichen Apokryphen, ihrer
Stellung zu den kanonischen Schriften des NT und ihrem Verhiltnis zu den Apo-
kryphen (deuterokanonischen Biichern) und Pseudepigraphen (Apokryphen) des
AT bekannt. Es folgt ein guter Uberblidk tiber versprengte Herrenworte (Agrapha).
Den vier Klassen von Apokryphen (Evangelien, Apostelgeschichten, Briefen und
Offenbarungen) wird je eine gemeinsame Einfiihrung vorausgeschickt, wo auch die-
jenigen Schriften Erwihnung finden, von denen iiberhaupt keine Textproben ge-
geben werden. Diese gemeinsame Einfiihrung wird durch recht gute Einleitungen
in die einzelnen Schriften erginzt. Einen kurzen Kommentar bieten die, leider
nicht in Fufinoten angebrachten, Anmerkungen. — Eine gute Erginzung zu dieser
Ausgabe bildet die von O. von Nostiz besorgte deutsche Ubersetzung der neu-
testamentlichen Apokryphen nach der franzésischen Ausgabe von Daniel-Rops, da
sich die beiden Ausgaben weder in der Anzahl der beriicksichtigten Apokryphen
noch in der Auswahl innerhalb der einzelnen Biicher vollstindig dedcen. Der
Titel ,Die apokryphen Evangelien des NT® ist irrefilhrend, da auch die anderen
apokryphen Schriften des NT Aufnahme gefunden haben. Wihrend Michaelis nur
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das Bruchstiick des Petrus-Evangeliums von Akhmim, das Protevangelium des Ja-
kobus, die Kindheitserzihlung des Thomas, kleine Bruchstiicke aus den juden-
christlichen Evangelien (Nazarier-Ev., Ebjoniten-Ev. und Hebrier-Ev.) und das
ganze Nikodemus-Evangelium, bestehend aus den Pilatus-Akten und dem Abstieg
Christi in die Unterwelt, bringt, finden wir bei Daniel-Rops noch das Evangelium
des Ps. Matthius, d. h. eine Bearbeitung des Protevangeliums des Jakobus aus dem
6. Jahrhundert fiir das Abendland, und von anderen Kindheitsevangelien das
armenische Kindheitsbuch, das arabische Kindheitsevangelium und die Geschichte
Josephs, des Zimmermanns, ferner den irrtiimlich dem hl. Melito von Sardes
zugeschriebenen Transitus Mariae mit Ausziigen aus dem arabischen Buche vom
Heimgang der allerseligsten Jungfrau Maria, der wohl die ilteste Notiz iiber die
leibliche Aufnahme Mariens in den Himmel enthilt. Als Anhang ist die Prophe-
zeiung iiber die Menschwerdung Christi aus der Himmelfahrt des Isaias angefiigt
worden, die bei Michaelis fehlt. Dagegen hat Daniel-Rops vom Nikodemus-Evan-
gelium nur die Héllenfahrt Christi im Wortlaut gebracht und die Bruchstiicke aus
den judenchristlichen Evangelien gar nicht beriicksichtigt. Von den apokryphen
Apostelgeschichten bringt er nur Ausziige aus den Johannesakten, den Petrusakten,
den Paulusakten und den Thomasakten, wihrend Michaelis auch noch die Andreas-
akten in einer Auswahl zu Worte kommen lift. Von den Offenbarungen finden
wir bei Michaelis nur die Petrus-Offenbarung nach dem Bruchstiick von Akhmim.
Dagegen fiigt Daniel-Rops noch die Paulusapokalypse nach dem lateinischen Text
bei. An apokryphen Briefen bringt letzterer nur den #thiopisch, koptisch und
lateinisch tiberlieferten ,Apostelbrief”, der bei Michaelis fehlt. Dafiir finden sich
hier der Brief des Pontius Pilatus an Kaiser Klaudius und der Briefwechsel
zwischen Jesus und Konig Abgar von Edessa. Im letzten Kapitel hat Daniel-Rops
eine Anzahl ,Agrapha“ oder versprengter Herrenworte gesammelt, die Michaelis
an erster Stelle bringt. Die deutsche Ubersetzung der Ausgabe von Daniel-Rops
1aft hier und da an Genauigkeit zu wiinschen iibrig. Die Chester-Beatty-Papyri
(nicht Papyrus) sind Textzeugen des NT und diirfen deshalb nicht zu den
»Agrapha® gezihlt werden (12). Es gibt mehrere Egerton-Papyri. In Frage kommt
der Egerton-Papyrus 2 (12). Den 1. Klemensbrief kann man niche zu den Apo-
kryphen zihlen (14). Diese kleinen Ungenauigkeiten lassen sich in einer Neuauflage
leicht beheben. Brinkmann

Aus Adolf Schlatters Berner Zeit. Zu seinem 100. Geburtstag
16. August 1952. 80 (96 S.) Bern o. J., Haller. 3.75 DM. — In diesem Buch, das
uns leider verspitet zuging, erzihlt R. Friedli (5—10), wie Sch. religits zu ergreifen
wufite. Er sprach frei, lebendig, rasch und schrieb nachher nieder. Fiir die 16 Min-
nervortrige iiber den R&merbrief hatte er die 16 gréfiten Kommentare durch-
ﬁearbeitet. — W. Michaelis klirt durch sorgfiltige Archivstudien die Schwierig-

eiten zwischen der Berner Theol. Fakultit und dem ,rechts*-gerichteten Sch.
1880—1888, wobei trotz ,menschlicher Unzulinglichkeit® doch giinstige Lichter
sowohl auf die Fakultit wie auf Sch. fallen (11—48). — W. Tebbes Bemerkung
(56) in ,Der junge Schlatter (49—82) erhellt diese Lage: Die reformatorische
Kirche der Schweiz war damals abgeschlossen und heillos eingekeilt in zwei ein-
ander wiitend befehdende Lager, den kritischen Liberalismus und Historismus auf
der einen und den biblizistischen Pietismus, der aus den Quellen der Erweckung
lebte, auf der anderen Seite. T. erliutert dann Sch.s Methode an seinem ,Glauben
im NT® (1885): die sprachliche Geschichte des NT zu beobachten und es mit der
Theologie der Synagoge, Philo’s, Josephus’ usw. zu vergleichen. Das war damals
neu, wurde grundlegend fiir Sch.s grofle Kommentare und fiir G. Kittel’s Theol.
Worterbuch. Auch A. Kéberle, ,Adolf Schlatter als systematischer Theologe®
(83—96) betont, dafl fiir Sch. im Gegensatz zum reinen und verallgemeinernden
Denken der Griechen nur der ,Sehakt®, die Wahrnehmung des Gegebenen in
Natur, Geschichte und im Leib der Sprache sowohl dem Forscher die farbige
Fiille der Welt wie dem Pfarrer den Tatbestand erschliefle, Koester
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Weber, O, Grundlagen der Dogmatik. 1. Bd. gr. 80 (708 S.) Neukirchen-
Moers 1955, Verlag der Buchhandlung des Erzichungsvereins. 28.50 DM; geb.
33.— DM. — Die auf zwei Binde berechnete Darstellung ist als ein Handbuch
fir die Horer des Verfassers gedacht, das durch ausfihrlichere Darbietung des
Stoffes die Vorlesung selber entlastet. Nach seinem eigenen Gestindnis fithlt sich
der Verf. fiir seine Arbeit keinem seiner theologischen Zeitgenossen so tief ver-
pflichter wie K. Barth, Im 1.—3. Abschnitt legt er eine theologische Erkenntnislehre
vor, der 4. enthilt die Lehre vom Dreieinigen Gott, der 5. behandelt die Schépfung,
der 6. die Erschaffung des Menschen und die Lehre von der Siinde. — Die ge-
dankenreichen Ausfithrungen des 1,—3. Abschnitts gehen von der Annahme aus,
dafl es echte Prolegomena zur Dogmatik nicht gibt. Der 5. behauptet, dafl der Ver-
such, den Ansatz fiir die Dogmatik durch Anknipfung an eine vorgegebene all-
gemeine Seins-, Erkenntnis- oder auch Existenzlehre zu gewinnen, tatsichlich
bereits eine materiell dogmatische Stellungnahme in sich schliefle. (10), Geht aber
der Verf. etwa nicht von einer vorgegebenen allgemeinen Seins- und Erkenntnis-
lehre aus, wenn er z. B. zur Begritfswelt der Trinititslehre schreibt: ,Mit ,sub-
sistentia® ist man ohne Frage auf einem guten ‘Wege ... Es ergibt sich dann als
geeignetste Ubersetzung ,Seinsweise’ oder ,Existenzweise’. Diese Interpretation
ist heute um so mehr vorzuziehen, als seit dem Aufkommen des modernen Persén-
lichkeitsbegriffes das entscheidende Merkmal von ,Person® das Selbstbewufitsein
und die Selbstbestimmung geworden ist; damit ist natiirlich fir dje Trinititslehre
nichts anzufangen ... Die Formeln sind allesamt nur approximative Versuche, ein
Mysterium auszusagen ... Sie empfangen ihre Pragung im Grunde stets mehr von
dem her, was sie abwehren, als von dem her, was sie sagen wollen® (418 f.). Kein
Theologe kann begrifflich sagen, was Gott nicht ist, wenn er nicht einen Begriff
davon hat, was Gott ist. Sind die ,abwehrenden Formeln® tiberhaupt giiltig (und
das scheinen sic auch nach der Meinung des Verf. zu sein), so enthilt ihre Negation
eine Affirmation. Auflerdem ist zu bedenken: Genauso, wie der Verf. annehmen
zu mussen glaubt, daff Dogmatik niemals an eine Ontologie ankniipfen kénne, sind
andere der Ansicht, es gibe Sitze der Seins- und Erkenntnislehre, die so allgemein
sind, dafl sie sowohl vor als auch in der Dogmatik ihre Giiltigkeit haben. Erst
wenn der Verf. mit dieser von ihnen vertretenen Méoglichkeit rechnet und sie aus-
schliefc (d. h. nicht einfach als nicht in Frage kommend abtut), hat er seinen eigenen
Ansatzpunkt gerechtfertigt. Das ist aber nicht geschehen, daher lific die ,Metho-
dische Vorbesinnung® unbefriedige. Schlieflich geben auch die Ausfiihrungen iiber
Zeugnis der Schrift, Bekenntnis und Bekenntnisdeklaration und deren Beziehungen
untereinander in einem entscheidenden Punkte keine zufriedenstellende Antwort.
Was nach dem Verf. das Bekenntnis vermag, ist lediglich die Anleitung zum
rechten, d. h. zum christusgemifien Verstindnis der Schritt (42). Das aber glauben
alle ,Bekenntnisse“ zu haben, und doch sind sie einander entgegen. Wo haben wir
das verlifiliche christusgemifle Schriftverstindnis? Hier fhre alle Diskussion von
Offenbarung als »Ereignis“ oder als ,personalem Alkt® (was sie auch nach uns ist!)
nicht weiter. Hier miifite gesprochen werden nicht nur von »Gemeinde® all-
gemein, sondern auch vom ,Amt“ und von dessen Vollmacht, das Zeugnis der
Schrift verbindlich auszulegen. Alles andere heifft menschlicher Willkiir im Schrift-
verstindnis Tiir und Tor 6ffnen. Loosen

Gilg, A., Weg und Bedeutung der altkirchlichen Christologie (Theologische
Biicherei. Neudrucke und Berichte aus dem 20, Jahrhundert, Bd. 4 Historische
Theologie) gr. 80 (106 S.) Miinchen 1955, Kaiser. — Diese Abhandlung war erst-
mals in der Vortragsreihe , Jesus Christus im Zeugnis der Heiligen Schrift und der
Kirche, Beiheft 2 zur »Evangelischen Theologie®, 1936, erschienen. Sie wird un-
verdindert wieder abgedruckt. Lediglich im Vorwort wird darauf hingewiesen,
dafl inzwischen die groflangelegte Untersuchung von M. Werner iiber die ~Ent-
stehung des christlichen Dogmas 19411, 19542 erschienen sei. Weiterhin werden nur
zwei Erginzungen zur Literatur um Theodor von Mopsuestia gebracht, deren erste
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inzwischen auch iiberholt ist. Es wiire wohl der Mithe wert gewesen, eine kurze und
ausgewihlte Bibliographic der christologisch-patristischen Neuerscheinungen des
letzten Jahrzehntes beizugeben. Bedauerhch ist auflerdem, dafl Verf. die um An-
hang beigegebenen Ubersetzungen zu seinen griechischen Zitaten nicht auch sofort
in den Text eingearbeitet hat. Dies sei nur deshalb hervorgehoben, weil die kleine
Schrift als solche wirklich eine Neuausgabe — und auch eine Neubearbeitung —
verdiente, und dies vor allem wegen der ruhigen und sachlichen Darstellung der
altkirchlichen Christologie und der eingestreuten vortrefflichen Bemerkungen zur
dogmengeschichtlichen Entwidslung iiberhaupt. Sie gliedere sich in zwei Abschnitte,
deren erster (7—54) die vornizinische Zeit und deren zweiter (55—100) die Zeit von
Nicaca bis Chalcedon umfafie. G. hat vor allem die dogmengeschichtlichen Auf-
fassungen der Ritschl-Schule im Blick, wenn er fiir die Geltung der altkirchlichen
Christologie -eintritt und ,die Perhorreszierung von ,Metaphysik und Kosmologic™®
nicht als Rechtsgrund der Ablehnung der Gottheit Christi gelten lassen will.
K. Barth, der gerade die Studie von G. mit grofer Zustimmung zitiert, nimmt
dieses Wort aut und formuliert es plastischer zum ,horror physeos® um (vgl.
den wichtigen Abschnitt der Kirchlichen Dogmatik I, 24, 138—144). Richtig
sieht G., dall ,Tradition“ nicht von vornherein schon ein Aufgeben der Wissen-
schaftlichkeit bedeutet. Er stellt im Gegenteil fest: ,Man kann nachgerade auch in
der Abwehrhaltung gegeniiber ,Repristination’, ,Orthodoxie’, ,Scholastuk® und dergl.
erstarren und sich versteinern® (72). Die Problematik um diese Fragen hat sich in-
zwischen gewifs verschirft und vertieft. Man mochte nur wiinschen, daff Verf. seine
Studie mit ihrer Geschlossenheit und Klarheit auf den Stand der Forschung bringe.
) Grillmeier

. DieDeutsche Thomasausgabe, Band 26; Des Menschensohnes Sein,
Mittleramt und Mutter. 80 (15 und 646 S.) Heidelberg-Graz 1957, Gemeinschafts-
verlag Kerle und Styria. 27.60 DM (subskr, 22.89-DM]. — Unter dem etwas merk-
wiirdig gefaBiten Titel bringt dieser Band der oft geriihmten Deutschen Thomasaus-
gabe den 2. Teil der Christologie und die Mariologie (S. Th. III, q. 16—34). Der von
H. M. Christmann O. P. besorgten Ubersetzung darf bescheinige werden, dafl sie vor-

' ziiglich ist, wenn man auch becreffs des einen oder anderen Wortes streiten mag, ob
es keine giinstigere Eindeutschung hitte erfahren konnen. In texterklirenden An-
merkungen und mehr noch in einem ausgezeichneten Kommentar fiihrt 4. Hoff-
mann Q. P. in das tiefere Verstindnis der Quistionen ein. Die Auffassungen des
hl. Thomas werden aus ihrem geschichtlichen Zusammenhang verstindlich gemacht
wie auch in ihrer sachlichen Bedeutung dargelegr. In einer Reihe von Fragen wird
die Meinung des hl. Thomas aus anderen seiner Texte deutlicher herausgestelit.

So fithrt das Studium dieses Kommentars nicht nur in das Denken des hl. Thomas
selbst, sondern auch in die theologische Bemiihung seiner Zeit cin. Zugleich aber
bietet der Kommentar eine reife systematisch-theologische Darstellung der kirch- »
lichen Lehre iiber die von Thomas behandelten Themen, so dafl man ihn keines-
wegs nur aus Griinden theologie-geschichtlicher Art mit grofem Nutzen studiert. —
In der Literaturangabe am Ende des Bandes fillt auf, dafl nur Mitglieder des
Dominikanerordens die Ordensbezeichnung hinter ihrem Namen tragen.

Semmelroth

Roos, H., Soren Kierkegaard und die Kenosis-Lehre: Kierkegaardiana 2
 (1957) 54—60. — R. sieht den Schliissel zu Kierkegaards Theologie in seiner
Christusauffassung, von wo sich Begriffe wie Paradox, Glaube, Argernis, Augen-
blick verstindlich machen lassen. Sonderbar ist, dafl sie bis heute noch nicht Ge-
genstand einer umfassenden Untersuchung geworden ist. Darum greift R. einen
ihrer dunklen Punkte heraus, ihre Kenosis-Lehre. Er verweist dafiir auf das 2.
und 4. Kapitel in den ,Philosophischen Brodken‘, in denen der Déne unter dem
Bild des Konigs, der ein einfaches Midchen liebt und zur Herstellung der fiir die
Freundschaft notwendigen Gleichheit nicht das Midchen erhebt, sondern selber
zu ihm herabsteigt, seine Auffassung von der Menschwerdung schildert. Gegen-
iiber diesem Gleichnis hebt Kierkegaard fiir Christus hervor, dafl seine Knechts-
gestalt nicht nur Mantel war, der ,los um die Schultern des Konigs flatterte und
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ihn verriet“,; sondern dafl es Christi ,, wahre Gestalt® ist. In einem doppelten Sinn
sieht er diesen Unterschied nach dem 4. Kapitel. Die Knechtsgestale ist nicht ,an-
genommen®, sondern echte Menschennatur (gegeniiber allem Doketismus); dann
aber ist sie auch so echt, dafl ,der Gott von der Stunde ... sich sozusagen in
seinem eigenen Beschluff gefangen hatte, und er mufl darin verbleiben ... ob er
will oder nicht. Er kann nun sich nicht selbst verraten; er hat nicht — wie jener
edle Kénig — die Moglichkeit, plétzlich zu zeigen, dafl er doch Kénig ist® (56).
Das sind Kierkegaards eigene Worte. Sie sprechen von.dem, was E. Hirsch in den
Kierkegaard-Studien 3 (1933) 705 den ,unkenntlichen Gott“ bei Kierkegaard
nennt, dem nur noch die eine Moglichkeit sich zu offenbaren gegeben ist: sein
Wort, das im Glauben angenommen wird. Es ist also nicht die ontische Kenosis-
lehre der Tiibinger Theologen des 17. Jahrhunderts vom nur verborgenen Ge-
brauch (xgidrg t9g xpvjcewg). Denn wenn der Gebrauch noch moglich wire im
verborgenen, wiirde die Dialektik Kierkegaards des ,nur im Glauben® durdh-
brochen sein. Noch scheint es die Kenosis der Giessener von damals in der
xévwatg tiig Yerdews zu sein, da Kierkegaard ausdriicklich auch die Moglich-
keit des Gebrauchs nach dem obigen Zitat ausschlieBt. R. meint dagegen gur, daff
die neuere Kenosislehre des beginnenden 19. Jahrhunderts zugrunde liegen kénne
(Sartorius und Thomasius) in der mehr psychologisch gefaiten Jesus-Auffassung,
in welcher der Logos seine géttlichen Eigenschaften in das menschliche' Dasein
hinein nach seiner Offenbarungs- und Wirkweise hin freigegeben hat und diesen
Entschluff auch nicht mehr riickgingig machen kann, so daf die Gottheit in
bestimmter Weise von der Menschheit absorbiert wird und nur noch im Glauben
erkennbar ist (vgl. zu dieser Art der Kenose J. Ternus, in: Chalkedon III 546 £.).
Es muf}, wie auch R. sagt, noch niher untersucht werden, ob Sartorius oder (und)
Thomasius von Kierkegaard gekannt waren oder ob es sich nur um eine gemein-
same Atmosphire handelt, in der alle atmen. R. hat uns also einen wertvollen
Fingerzeig fir das rechte Verstindnis von Kierkegaards Grundzug in der Christo-
logie gegeben, wobei auch sein ,Paradox® eine konkrete Sicht erhilt.
Weisweiler

Delius, W., Texte zur Geschichte der Marienverchrung und Marienverkiin-
digung in der Alten Kirche. (Kleine Texte fiir Vorlesungen und Ubungen, 178).
89 (34 S.) Berlin 1956. de Gruyter. 3.80 DM. — Hier wird eine schéne Sammlung.
bedeutsamer marianischer Texte der Frithzeit geboten, die es mit ihrer genauen
Quellenangabe leicht macht, die kurzen Ausziige auch in ihrem grofleren Zusam-
menhang zu studieren. Es mag fiir einen protestantischen Herausgeber bedeutsam
erscheinen, dafl hier nicht nur von Zeugnissen fiir die Marien-Verehrung, sondern
auch fiir die Marien-Verkiindigung gesprochen wird. Damit diirfre zugestanden
sein, dafl die Alte Kirche Maria als legitimen Gegenstand des Glaubens angesehen
hat, was heute von der protestantischen Theologie nicht selten geleugnet wird, —
Die Aberkiosinschrift, deren christlicher Charakter doch wohl feststehen diirfie,
hitte sich, da sie zum mindesten mit grofler Wahrscheinlichkeit auch mariologisch
zu deuten ist, in dieser Sammlung gut ausgemacht. Ebenso die einschligigen Texte
des Methodius von Olympos. — S. 16 oben mufl es wohl heiflen ,Carmen
nisibenum®, Semmelroth

il s!’, Fr. L., S. J., Joseph Most Just. Theological questions about St. Joseph.
80 (IX und 141 S.) Milwaukee 1956. The Bruce Publ. Comp. 3.50 $. — Ein
systematisches Werk iiber den hl. Joseph zu schreiben ist kaum anders méglich
als mit Hilfe ausgedehnter Konklusionstheologie. F., dessen Dissertation gezeigt
hatte, dafl er die Tradition gut kennt (vgl. Schol. 29 [1954] 622 £);ist dabei 4 ¢
keineswegs ohne kritische Haltung. Das zeigt sich' im vorliegenden Buch etwa im 17
4. Kap., das den von manchen Theologen vorschnell dem ‘hl. Joseph beigelegten Q_J
Privilegien nachgeht und dem Heiligen eine unbefleckte Empfingnis und Heiligung |
vor der Geburt kategorisch abspricht, weniger kategorisch aber eine leibliche Auf- '
nahme in den Himmel, die er immerhin fiir theologisch wahrscheinlich hilt (76). =
Die iibrigen Kapitel bauen aus theologischen SchluRfolgerungen ausgedehnte Dar- ]
legungen iiber die Wiirde, die Heiligkeit, die Patronatsstellung des Nahrvaters 5
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Jesu auf. Es schlieft sich ein Kapitel an iiber die seit Anfang des vorigen Jahr-
hunderts unterbreiteten Petitionen, denen es um eine Forderung des hl. Joseph in
der Liturgie, bes. auch durch Aufnahme seines Namens in die verschiedenen Hei-
ligenkataloge der Messe, geht. Ein Anhang behandelt die Verehrung des Heiligen
in den letzten 400 Jahren, und ein anderer bringt Resolutionen einer internatio-
nalen Studientagung im St. Joseph’s Oratory zu Montreal. — Es liegt uns fern,
die Korrektheit der theologischen Konklusionen im einzelnen anzuzweifeln, die
F. vorlegt. Was man fragen konnte, ist aber doch, ob in einer solchen Theologie
die Perspektiven und Proportionen geniigend gewahrt werden, wie sie durch das
Schweigen von Schrift und Vitertradition, ja doch auch weithin der scholastischen
Tradition des Mittelalters angezeigt erscheinen. Ob nicht auch durch solches Schwei-
gen Beachtenswertes iiber die Stellung und Einordnung einer Wirklichkeit ins
Ganze der Heilsordnung gesagt sein kann? Man wird auch nicht vergessen diirfen,
daf} gerade dim hier behandelten Fragenkomplex die Autoritit eines Suarez — auf
den sich die meisten Josephologien vor allem stiitzen — eben die Autoritit seiner
Argumente ist. Nicht immer wird geniigend unterschieden zwischen Aussagen, die
ein Theologe kraft seiner spekulativen eigenen Bemiihung macht, und anderen,
die er offenkundig als Zeuge eines GlaubensbewuBtseins weitergibt.
Semmelroth

Czerny, ], O.P., Das iibernatiirliche Verdienst fiir Andere. Eine Unter-
suchung iber die Entwicklung dieser Lehre von der Friihscholastik bis zur Theo-
logie der Gegenwart. gr. 80 (XIX u. 107 S.) Freiburg/Schw. 1957, Universitits-
verlag. 11.40 schwFr. oder 11.— DM. — Eine Untersuchung iiber das iibernatiiz-
liche ,soziale Verdienst* kommt zweifellos in unserer Zeit der Uberlegungen iiber
den Mystischen Leib des Herrn sehr gelegen. Die Arbeit will den dafiir notwen-
digen historischen Unterbau in der Problementwidklung bis heute geben. Eine
kurze Ubersicht tber die Bestimmung der verschiedenen Verdienststufen (de
congruo, de condigno ...) und iiber die bisherige Art der Untersuchungen der
Frage tiber das Verdienst fiir Andere seit der Frithscholastik gibt die Grundlage
fir den wesentlichen Teil des Buches: die inhaltliche Entwicklung der Lehre
(31—80). AbschlieBend werden noch die in den fritheren Abhandlungen als Zeug-
nisse benutzten Schrift- und Vitertexte zusammengestellt, so dafl man auch hier-
iiber einen guten Uberblidk erhilt. Bereits das 12. Jahrhundert stellt die Frage
(z. B. Robert von Melun, Simon von Tournai), aber noch nicht eigentlich syste-
matisch. In den grofieren Summen des 13. Jahrh. wird das in den Sentenzen-
kommentaren meist versprengte Material mehr zusammengestellt und am Ende
der Gnadenlehre behandelt. Thomas stellt einen ersten umfassenden Hohepunkt
dar. Dabei findet sich in der Summa theol. ein besonderer Fortschritt gegeniiber
dem Sentenzenkommentar des Heiligen. In letzterem hatte Thomas ein meritum
de condigno pro aliis abgelehnt, da er das meritum de condigno als eine Dis-
position im Subjekt auffaflt, die kraft des Anspruches, analog zur physischen
Ordnung, notwendig die Form, also den Lohn, herbeifiihrt. Das war natiirlich
im Verdienst fiir Andere nicht méglich, sondern nur im eigenen Verdienst. In der
Summa theol. wird aus dem statischen Formelement ein dynamisches. Das meritum
de condigno bleibt zwar auch jetzt noch unméglich, aber nun weil die getliche
,motio’, aus der die Verdienstmdglichkeit stamme, nur in Richtung des persn-
lichen Heiles wirkt (43). Es wird also hier irgendwie der Wille Gottes als maf-
gebend eingefiihre. Sehr wesenhaft ist auch die Begriindung des meritum de
congruo bei Thomas. Es wird auf die Freundschaft des Verdienenden mit Gott
zuriickgefiihrt: Quia homo ... implet Dei voluntatem, congruum est, secundum
amicitiae proportionem, ut Deus impleat hominis voluntatem in salvatione
alterius (S. Th. I—II q.114 a.6c.). — Ein 2. Hohepunkt findet sich erst wieder
im 17. Jahrhundert bei Suarez. Man kann dort sehr gut die Entwicklung der
Fragestellung und ihre Lésung beobachten. Das Fehlen des meritum de condigno
wird nun noch deutlicher als bei Thomas auf Gottes Willen zuriickgefiihrt: quia
Deus non ordinavit nec proposuit alicui ut praemium gloriam alterius, sed tantum
propriam (t. X 1. 12 ¢. 16 n. 7). Das meritum de congruo wird stirker als bisher,
der Zeit entsprechend, aus Schrift und Patristik belegt. So wird auf die Bitte
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Abrahams fiir Sodoma (Gen 18;30) oder das Gebet des Azarias (Dn 3,35): Ne
auferas misericordiam tuam a nobis propter Abraham ..., hingewiesen. Aus der
Viterzeit werden Augustinus, Ambrosius, Fulgentius z. T. neu herangezogen (94),
so z. B. Ambrosius in Luc 5,20: Magnus Dominus, qui aliorum merito ignoscit
aliis. .. Grundlegend ist spekulativ die nun stirker einsetzende Tendenz, das
Verdienst fiir Andere innerlich vom eigenen Verdienst zu sondern und in ihm
nicht nur eine blofle Ubertragung des eigenen Verdienstes auf Andere zu sehen.
So antwortet Suarez auf den Einwand, dafl durch den eigenen Lohn alles fiir die
gute Tat bereits ausgeglichen sei, dafl das Verdienst fiir Andere eine verschiedene
Grundlage habe, die iustitia respectu alterius: Et ideo simul esse potest cum
integro merito dustitia ipsius operantis. Sehr wesentlich fiir die Zukunft wurde
auch der Hinweis auf die dafiir notwendige moralische Einheit. Damit hebt
Suarez einen ganz modernen Gedanken hervor: Componunt unum corpus. mysti-
cum et sunt invicem membra ratione unius fidei et caritatis, per quas in Christo
uniuntur (60). C. hebt sehr gut hervor, dafl es bezeichnend ist, wie gerade in den
groflen Zeiten der Theologie und des christlichen Lebens im 13. und 17. Jahrh.
dieses Verdienst fiir Andere besondere Beachtung fand und daf in den Zeiten
des religidsen Niedergangs im 14. wie im 18. Jahrh. auch diese Lehre zuriicktritt.
So auch im 19. Jahrh. bis auf unsere Zeit, wo das Verdienst fiir Andere manchmal
auf das Fiirbittgebet zuriickgeschraubt wurde. Neuen Auftrieb erhielt die Frage
jetzt in den Untersuchungen tiber den mystischen Leib Christi und die Mittler-
titigkeit Mariens, die von selbst aus der Frage nach den universellen Heils-
ursachen des Herrn und seiner Mutter auch dem Problem der erlésenden Mittatig-
keit des Einzelchristen mehr Aufmerksamkeit schenkte, wie sie auch in der En-
zyklika Mystici Corporis mehrfach hervorgehoben wurde. Der theologischen For-
schung ist damit auch die Frage des systematischen Herausarbeitens der Eigenart
des sozialen Verdienstes gestellt, die bisher, wie die Untersuchung zeigt, trotz
einiger beginnender Versuche, etwas stiefmiitterlich behandelt wurde. Die histo-
rische Darstellung des Verf. iiber die in der Tradition durchlaufenden Grund-
ideen wird dazu ein gutes Fundament bieten und mannigfache Anregung geben.

Weisweiler

Dyer, G.]J., The Denial of Limbo and the Jansenist Controversy. 80 (XI u.
199 S.) Mundelein, Ill., U.S.A., S. Mary of the Lake Seminary 1955. — Diese
eingehende und sehr sorgfiltige, weit iiber dem Durchschnitt-stehende Disser-
tation legt zunichst eine gute Grundlage fiir ihre Untersuchung, wenn si& die
wesentlichen Daten und Linien der urspriinglichen pelagianischen Kontroverse
mit Augustinus bringt (1—37). Dadurch werden die Punkte herausgehoben, an
denen der Streit nachher in der jansenistischen Periode ansetzte: das spitere
Schwanken Augustins und seine Unsicherheit iiber das genauere Schicksal der un-
getaufren Kinder sowie die Unklarheit im Begriff des ,ewigen Lebens®, das die
Pelagianer ihnen im Gegensatz zum ,regnum coelorum® zusprachen. Eine zweite,
zunichst wieder einfithrende Untersuchung ist sodann der historischen und ideen-
mifligen Entwicklung des Jansenismus in Frankreich/Belgien und in Italien ge-
widmet. Besonders die letztere ist weniger bekannt und doch gerade wegen der
Synode von Pistoia fiir deren rechte Beurteilung duflerst wichtig. Hier in' Italien
wurde ja auch die Verbindung einzelner jansenistischer Kreise mit dem orthodoxen

* Augustinismus in der gemeinsamen Front gegen den Molinismus geschaffen, der

fiir das innere echte Verstehen der Kontroverse und der rémischen” Entscheidungen
nach beiden Seiten hin von grofler Bedeutung ist. In der Erhellung dieser Zu-
sammenhinge und ihrer Benutzung zur Deutung von Pistoia sowie der deut-
lichen Trennung der Lehre der orthodoxen Augustinianer, wie Noris und
Berti, von den Jansenisten diirfre eine der wesentlichsten Bedeutungen dieses
Buches wie die letzte Begriindung seiner Ergebnisse zu finden sein. Nach
dieser umfassenden, aber notwendigen zweifachen Grundlegung setzt dann in
zwei weiteren Kapiteln (74—138) die Darstellung der theologischen Kontro-
verse iiber den Limbo bzw. der damaligen *Stellung, der Kirche zu ihr ein.
Das Schicksal der ungetauften Kinder wurde zu einem der hauptsichlichsten Streit-,
punkte, weil in ihm sich, wie einst im Pelagianismus, neben der verschiedenen
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Betrachtung der Stellung Augustins als Kirchenvater, die andersartige Gnaden-
auffassung konkretisierte. Infolge der so positiven Stellung des Protestantismus
zu Augustin war auch seine Stellung im katholischen Raum gewachsen. Daher
war es ein geschickter Zug des Jansenismus, den Kampf unter Augustins Namen
zu fiihren. Die Angriffe der Gegenseite suchten teilweise dessen Bedeutung zurtick-
zudimmen, wenn sie darauf hinwiesen, daff es Lehren von ihm gebe, die nicht
mehr geteilt wiirden (darunter eben auch die tber das Schicksal der ungetauften
Kinder). Das hinwieder rief die strenge Augustinerschule, aber auch z.B. den
Jesuiten Petau auf Grund seiner mehr positiven patristischen Studien zur Reaktion
auf. So kam es besonders in unserer Frage zu einem neuen Aufleben der Augustin
zugeschriebenen Leugnung des Limbo und der Annahme der Hollenstrafe fiir diese
Kinder, wenn auch in der mildesten Form der poena mitissima. Wichtig ist in
diesem Zusammenhang, dafl die Schriften von Noris, Bellelli und Berti, die der
strengen Augustinerschule angehtrten und diese Meinung vortrugen, nach einge-
hender romischer Priifung unbeanstandet blieben — auch nach der Verurteilung
der Synode von Pistoia. Daher schlieft D. mit Recht, dafl diese Ansicht nicht in
der Bulle Auctorem fidei verurteilt wurde. Der Sinn des art, 26, der die Lehre
vom Limbo gegen die Synode, als ob sie eine ,fabula Pelagiana® wire, in Schutz
nimmt — der Ausdruck stammt von dem italienischen Jansenisten Tamburini, der
die Synode ,despotisch® beherrschte —, ist in seinem 2. Teil deutlich erkennbar:
_perinde ac si hoc ipso, quod qui poenam ignis removent, inducerent focum illum
et statum medium expertem culpae et poenae inter regnum Dei et damnationem
aeternam, qualem fabulabantur Pelagiani. Die auch damals von den meisten Theo-
logen vertretene Lehre vom Limbo hat also nach der Bulle nichts zu tun mit der
pelagianischen Ansicht vom status medius der ,vita acterna’. Denn in der Lehre
der katholischen Schulen ist der Verlustcharakter der Visio beatifica im Limbo
deutlich hervorgehoben, selbst in der Lehre, dafl dort die Kinder eine natiirliche
Seligkeit besitzen. So konnte die Bulle die Gleichsetzung dieser Lehre vom Limbo
mit der pelagianischen verurteilen als: falsa, temeraria, in scholas catholicas
iniuriosa. Das geht nun auch deutlich aus der Mitteilung hervor, die der Direktor
der Bibliothek der Barnabiten dem Verf. iiber das fiir die Bulle mafigebende Gut-
achten des Kardinals Gerdil gab. Hier ist von Gerdils Hand eine Note beigefiigt,
in der auf das Konzil von Karthago und auf Augustinus’ De origine animae hin-
gewiesen ist, wo der pelagianische Zwischenzustand als ,quietis et salutis locus®™
ausdriidklich, also ohne Verlustcharakter, bezeichnet ist. Der Verf. schlieft also mit
Recht: The sole concern of Auctorem fidei was to defend the Schools against the
charge of Pelagianism. It was not directly or formally concerned with the
existence of Limbo (168). Damit ist die Meinung von W. A. Van Roo, Infants
Dying Without Baptism (Greg 35 [1954] 406—473) gerechtfertigt gegeniiber an-
deren Auslegungen der Bulle, die wie A. Michel glauben, dafl auch die Existenz
des Limbus wenigstens impliziert sei als ,doctrine communément recue dans I'Eglise
(vgl. etwa A. Michel, Enfants morts sans baptéme, Paris 1954, Téqui, 43 ff;
ahnlich auch N. Lopez Martinez, El mas alla de los Nifios, Burgos 1955, Seminatio
Metropolitano, 87). Im iibrigen aber weist D. darauf hin, dafl es die Ziclsetzung
seiner Arbeit iibersteigt, die Entwicklung der Lehre und ihre Qualifikation seit der
Bulle zu untersuchen und festzustellen, welches inzwischen der ,sensus ecclesiae’ ist.
Einen guten Uberblick iber die heutige Ansicht bietet da P. Gumpel, Unbaptized
Infants. May they be saved? Downside Review 1954, 341—458 (Sonderheft), und
Unbaptized Infants. A further Report: ebd. 1955, 317—346 (Leider etwas zu
polemisch gegen Fr. Leeming in: The Clergy Review bes. 1954). Uber den dogma-
tischen Stand der Gesamtfrage selbst heute urreilt Van Roo a.a. O. 473 vorsichtig
abwigend, aber gut: Given the present state of the question, then, I should say,
that one is no free to affirm that all the infants are saved, or that all infants
dying unbaptized are given a means of salvation other than baptism in re, 0
that every one would determine his own eternal lot. On the other hand, as matters
stand now, the question is not definitively and irrevocably closed. We are in the
presence of a theological tradition whose critical evaluation may well call for
more delicately nuanced positions; and of a sensus Ecclesiae whose dogmatic force
can be determined ultimately only by a dogmatic decision of the magisterium.
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Man ist daher dankbar, daff der Verf. unseres Buches uns in einer der wichtigsten
Perioden der Geschichte dieses Problems so gut und eingehend eingefiihrt hat. Das
wird auch der allgemeinen Klirung der Frage sehr dienlich sein. Vor allem aber
wire es gut, wenn uns nun auch diber Augustinus selbst eine solche griindliche und
umfassende Darstellung geschenkt wiirde. Denn die sonst ausgezeichnete Abhand-
lung von J.-C. Didier, Saint Augustin et le baptéme des enfants, im Mémorial G.
Bardy, 1956, 109—129 klammert unser Problem bewuft aus, da der Zwedk der
Arbeit nur war, den dogmatischen Fortschritt bei Augustin zu zeigen, zu dem

ihn die Kindertaufe brachte besonders im Kampf gegen die pelagianische Auffas-'

sung der Erbsiinde. Dabei lag der konkrete Endzustand der ohne das Sakrament
sterbenden Kinder natiirlich nur am Rande. Weisweiler

Galot, J, S.J., La nature de caractire sacramentel. Ftude de Théologie
médiévale. gr. 8 (242 S.) Bruges (1957) Desclée. 175.— Frb. — Diese griind-

liche Studie erweitert das bisher mafigebende Buch von F.'Brommer (1908) beson-

ders fiir die Zeit der Hochscholastik, wenn es gerade hier auch die neugedruckten
und handschriftlichen Quellen heranzieht, die Brommer noch nicht zur Verfiigung
standen. Nach cinem Uberblick iiber die neutestamentlichen und patristischen
Grundideen sowie die Entwicklung in der Frithscholastik, iiber die uns jiingst
N. Hiring eine so tiefgehende Aufklirung schenkte (vgl. Schol 30 [1957]
481—>512; 31 [1956] 41—69 182—212), handelt das 2. Kap. zunichst iiber die
Lehre von Wilhelm von Auxerre bis zu Alberts des Gr, Summa de sacramentis,
das 3. Kap. von Alberts spiteren Werken bis zu Thomas, um sodann die Lehre
der Zeit nach ihm schneller bis zum Konzil von Trient zu durcheilen. Die Jahre
von 1215—1245, die das 2. Kap. umfaflt, ist gekennzeichnet durch das Streben,
die in der Frithscholastik immer deutlicher vom sacramentum permanens abge-
hobene Stellung des Charakters als sakramentaler Wirkung nun in die neuen
Qualitdtskategorien einzuordnen. G. weist dabei sehr gut nach, wie hier die
biblischen und patristischen Grundansichten nachwirken, sowohl die augustinische
der bleibenden Heiligung wie die der Sphragis als Zeichen des Eigentums Gottes
und damit der Unterscheidung und des Schutzes wie der Einheit im HI. Geist. Aus
diesen verschiedenen Sichten entwickeln sich jetzt die unterschiedlichen Einord-
nungen in eine der Qualititen. Man beweist so, daff man im neuen Suchen nach
zeitgemiflem Ausdruck doch der Tradition gut verhaftet blieb. Wilhelm wvon
Auxerre bevorzugt die Einordnung als Qualitas passibilis in der Illuminatio der
Synderesis entsprechend der Definition des Johannes Damascenus. Facilius enim
videt synderesis per caracterem illum quid sit faciendum, so schreibt Wilhelm
(73). Hugo von St. Cher liebt spiter mehr die Zuteilung zur Disposition, da er
den Charakter noch stirker als res et sacramentum und somit als innere Vor-
bereitung zur Gnade auffaflt. Herbert von Auxerre ist fiir den Charakter als
Habitus: ad distinctionem et animae conservationem, ne inficiatur iterum a cor-
pore (129). Man sieht also, wie bei ihm die patristische Schutzidee verwertet ist.
Sehr bedeutungsvoll sollte werden, dafl Alexander von Hales den Charakter unter
die Kategorie der Figura einordnete, was vor ihm abgelehnt worden war, weil
diese Kategorie der sichtbaren Ordnung angehére. Es ist hier von G. vor allem
die neuentdeckte und nun ganz veréffentlichte Sentenzenglosse Alexanders bei-
gezogen worden. Dadurch konnte G. viel Licht in ‘das Entstehen der beriihmten
definitio magistralis bringen, in ihr Werden und in ihre verschiedenen Formen
(vgl. dariiber nun auch L. Hédl, Der Ursprung der Schuldefinition des sakramen-
talen Charakters in der Sentenzenglosse des Alexander von Hales: MiinchThZ 7
[1955], 297—299). Alexander kennt zwei Definitionen. Die erste schreibt er Ps.-
Dionysius zu: Caracter est signum sacrum communionis fidei et sanctae ordina-
tionis accedenti a ierarcha (95). Bereits Albert d. Gr. hat bemerkt, daf sie sich so
nicht bei Ps.-Dionysius finder. Aber durch ihre Klarheit und da sie sich nicht an
eine der umstrittenen Theorien anschlof, fand sie viel Verbreitung. Vielleicht ist
sie von Alexander selbst in dieser Art formaliert worden. Wertvoll erscheint sie
vor allem durch das Wort ,signum sacrum communionis fidei, wodurch der Cha-
rakter auch systematisch zum Zeichen der Glaubenseinheit und der Grundlage der
Teilnahme am sakramentalen Glaubensleben der Kirche wurde, Die andere, inner-
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lidh reichere Definition Alexanders war die magistralis, wie sie spiter genannt
wurde. Die Formulierung bei ihm lautet: Caracter est figura intelligibilis configu-
rans teinitatem creatam increatae facta per verbum sacramentale fidei Trinitatis
2d discernendum fidelem in statu (suo) (97). G. weist gut nach, dafl sie der Ab-
schluf der Darlegungen Alexanders ist und so die Grundlinien seiner Lehre ent-
hilt, so dafl G. mit Recht schlieflen kann, dafl Alexander wohl der Urheber ist.
Gut wird in ihr sichtbar, wie die Einordnung in die Qualitit der Figura die
patristische- Signum-Eigenschaft deutlicher werden laft: die configuratio der ge-
cchaffenen Trinitit mit der ungeschaffenen. Interessant ist, dafl bereits Albert
und mit ihm Thomas das Wort ,figura® ersetzen durch ,a caractere agterno impressa’,
wodurdh der Hinweis auf Christus als -Charakter der Substanz des Vaters
(Hebr 1,3) die biblische Riickerinnerung verstirkt -und zugleich das umstrittene
Jfigura® als zu kérperlich wegfillt. Dennoch hatte die urspriingliche Wahl dieses
Wortes und der Streit um seine Bedeutung die Folge, dafl Alexander schon von
einer ,figura spiritualis’ sprechen mufite und so den Weg weiter bahnte, die
alexandrinische Lehre wieder aufzugreifen, in der bereits Philo sphragis platonisch
aufgefafit und den Logos character genannt hatte als Siegel des Universums, das
er allen Dingen und besonders den Seelen geistig einpragt, was dann die spatere
alexandrinische Theologie auch auf den HI Geist ausdehnte (vgl. 29 f.). Auch
cine andere Idee der Viterzeit fand dabei neue Beachtung. Da das Zeichen durch
das Kreuz bei der Taufe gegeben wurde, nahm bereits Ambrosius daraus den Hin-
weis auf die Kreuzesversinnbildung im Charakter (30 f.). Das wird von Alexander
aufgenommen. Denn es ist der leidende Christus, dem wir als Erloste gleichformig
gemacht werden. Daher erhalten wir auch seine erste Einprigung in der Taufe,
dem Sakrament des Leidens und der Auferstehung. Philipp der Kanzler setzt diese
letztere Entwicklung fort, wenn er den Charakter auf den priesterlichen Charakter
Christi zuriidkfiihrt, Somit ist er nun mit dem Werk der Erlosung und dem
Erloser als ihr Zeichen aufs engste auch spekulativ verbunden. Seine noch stirkere
Bindung an die Kultordnung durch den hl. Thomas in Gegeniiberstellung zur
eigentlichen Gnadenordnung — es wird jetze der Charakter des kultischen Weih-
sakramentes spekulativ in den Mittelpunkt der Betrachtung an Stelle des Tauf-
charakters gestellt! — hat also schon bei den Vorgingern seine Urquelle. Ihr Ein-
flufl verschwindet nicht mehr, auch als spiter der Charakter als Beziehung (relatio)
besonders in der Skotistenschule (aber auch schon beim jiingeren Albert d. Gr.)
stirker angesehen wurde. Das dndert nicht seine innere Kultbeziehung. Denn auch
hier wird als sein Wesenselement hervorgehoben: seine Beziehung zu Gott und
zum Transzendenten. Er ruht nie in sich, wie es auch die patristische sphragis
bereits aussagte. — Man legt also das Buch bereichert aus der Hand. Es zeigt vor
allem nun deutlicher den Weg christlicher Tradition hinein in neue Denkkategorien,
in denen die Lehre nichts verliert, wohl aber an Tiefe gewinnt. Denn gerade dar-
aus ist es zu erkliren, dafh es nicht zu einer einfachen ,Einheitslosung™ kam. Das
Mysterium dieses Geschenkes ist ahnlich wie bei der Gnade zu grofi, als dafl es
in einfache menschliche Begriffe sich voll fassen liefle. Aber die grundiegenden
Tdeen hat diese Zeit uns weitererarbeitet, so dafl unsere Zeit darauf weiter-
bauen kann. Weisweiler

Gamber, K. (in beratender Verbindung mit A. Dold), Wege zum Urgrego-
rianum (Texte u. Arbeiten I, 46). 80 (VIII u. 53 S.) Beuron 1956, Kunstverlag.
8.— DM. — Dafl ,die Sakramentarforscher ... sehr iiberrascht sein werden® von
den Resultaten dieses diinnen Heftchens, darin wird sich der Verf. (VII sicher
niche getiuscht haben. Andrerseits: wenn A. Dold auch nur als Berater au gefiihrt
wird (der sich ausdriicklich nicht mit allen Aufstellungen identifiziert), so ist das
ein so gewichtiger Autorititszuwachs, dafl die Frage nach dem Urgregorianum
wieder einmal neu als offen zu betrachten ist. Wer heute nach der Urgestalt dieses
Sakramentars fragt, das als einziges verlafilich genug dem namengebenden Papst
zugeschrieben werden kann, mufi andere Wege einschlagen als Mohlberg-Baum-
stark und die deren Grundansatz bejahenden jiingeren Forscher, wie E. Bourque,
A. Chavasse u.a. (und vielleicht ist es der sich am unmittelbarsten aufdringende
Wunsch, den man an die vorliegende Arbeit hat, die Auseinandersetzung mit
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diesen unterbauenden, nuancierenden, weiterfiilhrenden Arbeiten durchgefiihre zu
sehen. In der zweifellos aufbrechenden Diskussion wird das zu leisten sein). In
der ,Erorterung der Grundfragen® werden (1—23) die erstaunlichen Thesen
aufgestellt: a) Kodex D 47 von Padua ist kein mit gelasianischem Gut aufgefiilltes
Gregorianum, sondern ein Gelasianum mit Zusitzen aus einem alten Gregorianum
des 7. Jahrhunderts; b) im Hadrianum (das Aachener Urexemplar hat H. Lietz-
mann rekonstruiert) ist das gregorianische Urgut am treuesten bewahrt, abzuziehen
sind selbstverstindlich die Bereicherungen der Zwischenzeit — beispielsweise die
Marienfeste des 8. Jahrh.; c) das Urgregorianum ist 592 (und nur fiir dieses lau-
fende Jahr!) als ausgesprochenes Sakramentar ad usum Pontificis verfafit worden,
ohne die Absicht, es iber Stadtrom hinaus normierend sein zu lassen. — Gerade
die These c) dient als wichtiger Ausgangspunke fiir die Kritik an der Auffassung
von Mohlberg-Baumstark, mittels D 47 an das Gregorianum um 630 herangekom-
men zu sein: eben weil pipstliches Stationssakramentar, habe das Urgregorianum
iberhaupt keine Sonntagsmessen enthalten, und mithin stinden die subtilen
Schliisse, die aus der Einschaltung einiger Heiligenfeste zwischen Sonntagsmessen
von den genannten Autoren gezogen werden, auf unsicheren Fiiflen bzw. seien zu
weitgehend. — Der S. 34—50 gebotene Rekonstruktionsversuch beschrinkt sich
auf die Uberschriften und den Formelbestand — abziiglich des Wortlautes im
einzelnen, der fiir spater in Aussicht gestellt ist. Dem knapp gefiithrten Beweis-
gang kann man Eindriicklichkeit. nicht absprechen, was nicht hindern diirfre, daf}
die Auseinandersetzung mit robustem Widerspruch beginnen wird. Stenzel

Volk'] H., Sonntiglicher Gottesdienst. 80 (103 S.) Miinster 1956, Regensberg.
3.20 DM. — Dieser Schrift liegt ein Referat zugrunde, gehalten auf der Dechanten-
konferenz’des Bistums Miinster. Der Untertitel weist es als ,, Theologische Grund-
legung® aus, die bewufic die Fragen praktischer Gestaltung ausklammert. Eine
Beschrinkung, die sich vorteilhaft auf die Straffheit und Durchsichtigkeit aus-
gewirkt hat. Fiinf Kapitel: Die Begriindung sonntiglichen Gottesdienstes — Dex
Triger des Gottesdienstes — Gottesdienst als aktuelles Heilshandeln Christi —
Die dem Gottesdienst zugeordnete Haltung — Die Auswirkung des sonntiglichen
Gottesdienstes. Verlifiliche, gesunde Theologie versteht sich am Rande; sorgfiltig
die Art, wie die reichlich benutzten Aussagen von ,Mediator Dei“ auf eine um-
fassende Schrifttheologie des Gottesdienstes ausgeweitet werden. Das nicht so selbst-
verstandliche, grofie Plus des sehr dichten Biichleins scheint aber zu sein, dafl es
nicht in den unverbindlichen Hohen und weitgeschwungenen Linien einer Theologie
des Gottesdienstes iiberhaupt, der Mef3feier {iberhaupt bleibt, sondern auch ebenso
entschieden sich des konkreten sonntiglichen Gottesdienstes (auch seiner Probleme,
seiner Schwierigkeiten) annimmt. Gar kein Zweifel, dafl man sich dann gut tiber-
legen mufl, wieviel man sagt: ohne Bescheidung kime ein drgerlicher Hiatus zwi-
schen ,Gottesdienst an sich® und praktisch mit mancherlei Schwierigkeit beladener
Verwirklichung heraus. — Eine kleine Bemerkung zum Schlufi: Es liegt hier ur-
spriinglich gesprochenes Wort vor, Ob sich nicht vor der Drucklegung eine Uber-
prifung der Dikrtion empfohlen hitte? Fiir geschriebenes Wort kommt einem der
Stil manchmal — nun, sagen wir: — etwas zu lapidar® vor. Selbstverstindlich
ist dariiber nicht zu streiten, und wir wiirden nicht darauf hingewiesen haben,
wenn es nicht der Grund dafiir zu sein schiene, dafl des dfteren wiinschenswerte
Nuancierungen fehlen! Beispielsweise steht S. 60: ,Das Beten ist nicht schon durch
eine Form liturgisch, sondern primir durch die Einbeziehung dieser Dimensionen®,
nimlich gnadenhafter, geistlicher. Frage: Wie kann das Beten primir durch Dimen-
sionen liturgisch werden, die jeglichem christlichen Beten eigen sein miissen? Oder
(67): Warum soll die Tatsache, dafl das neutestamentliche Wort Gottes gehdrt und
verkiindet werden muff, einen Unterschied zum Gotteswort des AT ausmachen? ——
Es gibe wohl noch einige solcher Ausstellungen, aber sie sind immer klein genug,
um die Gabe dieses Buches unvermindert dankenswert sein zu lassen. Stenzel

Lécuyer, J., C.S.Sp., Les étapes de ’enseignement thomiste sur I’épiscopat:

RevThom 57 (1957) 29—52. — L. fithrt hier seine Arbeit Aux origines de la
théologie thomiste de I’épiscopat: Greg 35 (1954) 56—89 fiir Thomas weiter. Das
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Besondere dieser Untersuchung gegeniiber der neuesten von H. Bouessé, Epi-
scopat et Sacerdoce (RechScRel 28 [1954] 240—257 368—391) oder der von
E. Seiterich, Ist der Episkopat ein Sakrament? (Schol 18 [1943] 200—219)
und der von J. Ternus, Dogmatische Untersuchungen zur Theologie des hl.
Thomas iiber das Sakrament der Weihe (Schol 7 [1932] 161—186 354—384; 8
[1933] 161—202) besteht darin, daff sie nicht in systematischer, sondern in chrono-
logischer Reihenfolge die Lehre des Aquinaten entwidselt, Wenn das Ergebnis auch
nicht eigentlich neu ist, so ist uns nun doch der Weg, den Thomas ging, deutlicher
gezeigt und damit auch ein vertieftes Verstindnis seiner Lehre angebahnt. Im
Sentenzenkommentar tritt bereits einer der tragenden Gedanken hervor: die Unter-
scheidung des zweifachen Ordo in seiner Beziehung zur Eucharistie und zum
mystischen Leib. Nur in letzterem steht das Bischofsamt als Ordo iiber dem Prie-
stertum, nicht aber in der Beziehung zum eucharistischen Leib. Sehr bezeichnend
ist auch hier bereits die Berufung auf Ps.-Dionysius (vgl. De eccl. hier. 5,5 f.:
Est igitur pontificatus seu episcopatus ordo), die sich in allen Schriften wiederholt
und den Unterschied zum Lombarden (weder spezieller Ordo noch Sakrament)
wenigstens fiir den speziellen Ordo begriinden lif}t. Der Grund, warum trotzdem
die Sakramentalitit geleugnet wird, tritt vor allem in dist. 24 deutlichst hervor:
Ein Sakrament ist wesenhaft hingeordnet auf die Eucharistie, in der Christus gegen-
wartig ist. Denn durch das Sakrament werden wir Christus gleichgestaltet. Doch
gibt der Episkopat eine potestas spiritualis indelebilis, die auch mehr als blofe
Jurisdiktion ist, aber weniger ist als der Christus im sakramentalen Geschehen
gleichférmig machende Charakter im Sakrament des Priestertums. Man spiirt, wie
hier das innerlich Gnadenhafte der Bischofsweihe etwas zuriicktritt. Die Paulinen
bringen die gleiche Grundhaltung: ein eigener Ordo mit Berufung auf Ps.-Dionysius.
Dabez oher tritt bei stirkerer Berticksichtigung der Handauflegung in der Exegese
der Stellen 1 Tim 4,14 und 2 Tim 1,6 die eigene Gnade der Bischofsweihe nun
mehr in den Vordergrund. In De articulis fidei et Ecclesiae sacramentis erscheint
das Gnadenhafte noch stirker betont, wihrend in der Summa contra Gentiles,
entsprechend der Anlage und dem Zweck des Werkes, die auctoritas mehr hervor-
tritt, durch welche die Bischéfe als Fithrer der Kirche die FEinheit darstellen. Am
bedeutendsten sind wohl die Darlegungen in De perfectione vitae spiritualis.
Wichtig ist hier neben der erneuten Betonung der Vorrangstellung (princeps, princi-
paliter{) die Zuriickweisung des Einwurfes, dafl es bei einem eigenen Ordo des
Bischofsamtes mehr als sicben Ordines gibe. Der Episkopat kénne daher nur ein
,gradus in ordine’ sein. Wiederum mit Berufung auf Ps.-Dionysius weist Thomas
das, ,si absolute intelligatur®, zuriick, da in bezug auf den mystischen Leib der
Episkopat zwar eigener Ordo sei, nicht aber in bezug auf die Eucharistie. Dabei
hebt er erneut hervor, daf es sich nicht blof um eine hohere Jurisdiktion handle,
sondern um einen ,ordo®. Das folge aus der Méglichkeit der sakramentalen Aus-
tibung des Amtes in Firmung, Weihe wie aus der Tatsache, dafl ein abgesetzter
Bischof spidter nicht neu geweiht werden miisse. In der Summa theol. findet man
2 Tim 1,6 als Bezeugung einer Handauflegung zur ,gratia episcopalis®; —
wiederum u.a. unter Heranziehung eines Textes aus Ps.-Dionysius. Die volle
Abhingigkeit des Priestertums vom Bischof wird besonders herausgearbeitet, so
dafl es bei der Darstellung des eucharistischen Opfers zur Formulierung kommt,
daf aufler der Kirche kein fruchtbringendes Opfer sein kann: quod est verum
veritate fructus, licet sit verum veritate sacramenti (III q. 82 d. 7 ad 1). Bemerkens-
wert ist auch, wie L. am Schlufi gut hervorhebt, dal die ganze Lehre nicht aus
spekulativen allgemeinen Uberlegungen hervorgeht, sondern stirker von positiven
Belegen der Tradition getragen ist. Das gilt sicher fiir das Herausstellen eines
eigenen Ordo des Episkopats. Ich weifl freilich nicht, ob das auch vom Grund-
gedanken der Trennung der beiden Ordines zum eucharistischen bzw. mystischen
Leib gesagt werden kann. Hier liegt doch eine stirker spekulative Grundidee vor,
die in der Vitertradition eher verneint ist. Man denke nur an die enge Verbindung
von Eucharistie und Kirche bei Augustinus. E. Seiterich hat im obengenannten
Artikel ausgezeichnet gezeigt, wie hier weitergebaut werden kann, da doch auch
der Ordo im mystischen Leib wesenhaft auf die Eucharistie bezogen ist. Offenbar
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war Thomas noch zu stark an den Lombarden seit seiner Kommentierung der
Sentenzenbiicher gebunden. Die nun von L. herausgestellte, immer stirker werdende
Hervorhebung der inneren Gnade des Episkopats gibt zugleich die Richtung dieser

Weiterarbeit an. Weisweiller
Alszeghy, Z., S.J., L'effetto corporale dell’Estrema Unzione: Greg 38 (1957)
385—405. — A. stellt eine bemerkenswerte Entwicklung in der Auffassung von

der korperlichen Wirkung der Letzten Olung fest. Bis um die Jahrtausendwende
stand neben der immer besonders hervorgehobenen inneren Gnade die krperliche
Heilung im Mittelpunkt. So wie bei Jak 5 auch in den Constitutiones Ecclesiae
Aegyptiacae, dem Euchologium Serapionis, einer Reihe von Predigten des 5. und
6. Jahrhunderts, etwa Cyrills von Alexandrien, Isaaks von Antiochien, Prokops
von Gaza, Caesarius’ von Arles, wobei die weite Ausdehnung der Heimat der
Prediger besondere Beachtung verdient. Dasselbe gile von den frith-mittelalter-
lichen liturgischen Texten, wie aus der Untersuchung von A. Chavasse (RechScRel 20
[1940] 64 ff. 290 ff.) sowie aus den Erginzungen dazu von Dom Botte (La Mai-
son-Dieu 15 [1948] 93 f.) hervorgeht, Das Sacramentarium Gregorianum sagt
einfachhin z. B.: ad evacuandos omnes dolores omnesque infirmitates, omnemque
aegritudinem corporis (388). Erst im 12. Jahrh. dndert sich das, wie ich in Schol 7
(1932) 336 #f. dargetan habe. Man spricht nun von der Bedingung: si convenit
animae. In der Hochscholastik und der Theologie bis heute tritt dadurch die see-
lische Wirkung fast allein in den Vordergrund. Das hat sich auch auf die Ansicht
der Gliubigen ausgewirkt, von der A. sagt: Attualmente nella coscienza dei fedeli
la speranza di una guarigione corporale per mezzo del sacramento non ¢ viva:
se si vuole ottenere una guarigione corporale con mezzi soprannaturali, si adopera
Pacqua di Lourdes o le reliquie (391). — Nach einer eingehenden Untersuchung
der inneren Gnadenwirkung des Sakramentes wird das Verhiltnis der beiden
Wirkungen dargestellt. Bereits fir Jak 5 weist A, mit A. d’Alés auf die uneinge-
schrinkte Darstellung der Wirkung in der weiten, die Person umfassenden Aus-
drucksweise otaet tov wdpvovre hin (naivement imprécises sagt d’Alds). Auch die
Liturgien verbinden beide Wirkungen in derselben Person. Der Verf. bringt dafiir
ein bezeichnendes Beispiel aus dem Liber ordinum visigoticus: Aegritudinum et
cupiditatum tormenta dissolve, (Domine) ... (399). Die Schrift kennt ja auch
sonst den Segen fiir das korperliche Element unmittelbar fiir die Gesamtperson.
Vgl. etwa 1 Thess 523: Ipse Deus pacis sanctificet vos per omnia (6AoTe)ets)
ut integer spiritus vester et anima et corpus ... servetur. Sehr gut versucht A.
dann cine Deutung dieser gemeinsamen Wirkung in der Gesamtperson zu bringen,
da doch wohl gerade die blof duferliche Heilung zu sehr gefordert wurde und
daher zur Einschrinkung fiihrte, da sie nicht sichtbar wurde. Er findet eine
doppelte innere, unmittelbare Einflufmdglichkeit auf den Kérper: Die Begier-
lichkeit (besonders die passive) macht sich in der Krankheit doppelt bemerkbar
ebenso wie die echte Ausiibung der Freiheit des Willens schon kérperlich gehemmt
ist. Hier kann also das Sakrament hebend auf die Gesamtperson, also seelisch
und unmittelbar auch kérperlich, eingreifen: Essa & un aiuto concesso alla persona
intera, per vivere intensamente la sua vita soprannaturale, nonostante la difficolta
particolare dell’infermita (404). So wird auch die Gleichférmigkeit mit dem
Gekreuzigten fiir den Ubergang zur Ewigkeit erreicht: Corpo (di Gest) che anche
nell’agonia & perfettamente dominato dallo spirito (405). Also eine sehr be-
merkenswerte Untersuchung, welche die kurze Formulierung des Tridentinum
gut erginzt. Weisweiler

Minster, L., Hochzeit des Lammes. 8 (163 S.) Diisseldorf 1955, Patmos.
7.80 DM. — Die Apostolische Konstitution ,.Sponsa Christi und das Rund-
schreiben ,Sacra Virginitas® finden ihr Anliegen in diesem Buch aufgenommen,
dessen Untertitel heifit ,Die Christusmystik der Jungfrauenweihe®. So wird ge-
handelt vom Ruf des Briutigams, von der briutlichen Hingabe der Jungfrau, von
der Hochzeit des Lammes — und alles durchsichtig gemacht auf das Christus-
geheimnis der Kirche. Als Methode erweist sich sehr angemessen die Mystagogie, die
Schritt fiir Schritt dem Ritus der consecratio virginum folgt und die Schonheiten
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und Schitze dieses zeremoniell so reichen Sakramentale erschlieft. Mit einer sehr
sicheren, substantidsen Theologie; in einer von der Schrift erfiillten Sprache, die
bei aller Dichte und Gepflegtheit schlicht und zuchtvoll bleibt und das Unbehagen
superlativischen Uberschwangs fernhidlt. Ein tiefes Buch; beinahe ist man versucht
zu sagen: ein zu tiefes Buch! Wer immer und tiberall bis zum Letzten vorstofien
will (und tatsichlich wird man hin und wieder den Eindrudk einer gewissen Be-
miihtheit nicht ganz los), liuft Gefahr, die schénen vorletzten Fiden, die in diesen
Mittelpunkt fithren, zu verfliichtigen — vor lauter monoton wesentlicher Aussage
die besondere Aussage zu kurz kommen zu lassen. Nun, das wire allenfalls ein
Schénheitsfehler und mithin Geschmacdkssache. Aber es gibt einen Einwand, der
schwerer wiegt: Proportionen werden verschoben zuungunsten der Geliibde, die
doch umfassender und grundlegender standbegriindend sind als die Jungfrauen-
weihe! Es geht nicht an, sie einseitig in den Geruch des Rechtlichen zu bringen,
um das ,Pneumatische® fiir die Weihe frei zu bekommen. Mit einem einleitenden,
einordnenden Kapitel iiber den Stand der Rite konnte dem wohl abgeholfen
werden. . Stenzel

Bremond, H., Falsche und echte Mystik (Jeanne des Anges und Marie de
PIncarnation). 80 (248 S.) Regensburg 1955, Pustet. 8.50 DM; geb. 11.— DM. —
Aus Bremonds elfbindiger ,Histoire littéraire du sentiment religieux en France®
sind zwei Lebensbilder herausgenommen, die — nebeneinandergestellt — die Er-
scheinungsformen falscher und echter Mystik verdeutlichen sollen. Es handelt sich °
um zwei franzdsische Ursulinen; die eine: Johanna von den Engeln, die zunichst

— scheinbar vom Teufel besessen — wvon sich reden machte, dann, von der Be-
sessenheit befreit, zum Dank eine Wallfahrt macht, die in Wirklichkeit ein
Triumphzug durch halb Frankreich ist, auf dem man ihre — wiederum schein-

baren — auflerordentlichen Gnadengaben bewundert. B. sieht mit Recht in diesem
»Sich-zur-Schau-Stellen® das Hauptkriterium der Unechtheit. Auch in ihrem
Charakter findet er bedenkliche Schwichen, die sie zu solch grotesken Selbsttiu-
, schungen geneigt machen. Erst am Ende ihres Lebens findet sie zu sich und zur
Wahrhaftigkeit vor Gott und vor den Menschen zuriick. Ganz anders Maria von
der Menschwerdung. Nach dem frithen Tod ihres Gatten verlifit sie nach schmerz-
lichem Ringen ihren erst elfjihrigen Sohn und wird Ursuline, zunichst in Frank-
reich, dann in Kanada. Thr Leben spielt sich in der Stille und Verborgenheit ab.
Sobald sie sich — von Gottes Gnade gedringt — zur Ganzhingabe an Gott ent-
schliefit, Gberschiittet er sie mit Gnaden, auch solchen aufergewShnlicher Art. Die
hohe mystische Begnadigung, zu der Gott sie fiihre, hindert sie nicht, wirklich-
keitsnah und mit dem Einsatz ihrer ganzen Kraft auf dem Posten zu arbeiten, wo
die Vorsehung sie hinstellt. Ergreifend ist das Kapitel: ,Mutter und Sohn.“ Das
heroische Opfer, das die Mutter bringt, lohnt Gott mit iibergrofler Gnade. Sie wird
Mutter in einem viel hoheren Sinne. Die Aufzeichnungen iiber ihr begnadetes
Innenleben, die sie ihrem Sohn, der inzwischen Benediktiner geworden ist, sender,
bereichern und vertiefen ihn so, dafl er eine Leuchte und Zierde seines ‘Ordens
wird. Einen wertvollen Abschluf findet das Werk in einer kurzen, aber tiefen
Darstellung des mystischen Lebens nach den Erfahrungen und der Lehre Marias
von der Menschwerdung. Bei der geistvollen Art, die man an B. bewundert, nimmt
man einige {iberspitzte Formulierungen hin, die er anwendet, um die Gegensitze
schirfer hervortreten zu lassen. ; Schiitt
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