Aufsitze und Biicher

1. Theologische Gesamtdarstellungen. Fundamentaltheologie. Ekklesiologie

Ekklesia. Festschrift fiic Bischof Dr. Matthias Webr, dargebracht von der
Theologischen Fakultit Trier (Trierer Theologische Studien, 15). gr.8° (344 S)
Trier 1962, Paulinus-Verlag. 14.20 DM. — Der siebzigste Geburtstag des Trierer
Oberhirten bildet den dufleren Anlafl fiir diese gehaltvolle Festschrift. Die Beitrdge,
die zum groften Teil von den Professoren der Theologischen Fakultit stammen,
sind geschickt unter dem Sammelthema ,Ekklesia® vereinigt. Manche von ihnen
beriidksichtigen allerdings mehr die speziellen Verhiltnisse der Trierer Kirche: Ferd.
Panly, Laienaufgaben in der Kirche nach Trierer Quellen des 15. bis 18. Jahr-
hundert (171—180); Herm. Ries, Trierer Ereignisse aus den Jahren 1512 bis 1517
(181—211); Al Thomas, Das mittelalterliche Trierer Korporalienkistchen (213 bis
220); Balth. Fischer, Das Trierer Rituale im 19. Jahrhundert (235—257); Petr.
Siffrin, Zur Geschichte der Liturgie im Trierer Raum (259—278). Jedoch ist mei-
stens, besonders in den Arbeiten von Pauly, Fischer und Siffrin, das Bestreben deut-
lich, zu weitergehenden, allgemein-giiltigen Folgerungen vorzudringen. Exegetischen
Themen widmen sich drei griindliche Arbeiten: Heinr. Groff, Der Sinai-Bund als
Lebensform des auserwihlten Volkes im Alten Testament (1—15); Hub. Junker,
Sancta Civitas, Jerusalem Nova (17—33); Fr. Mufner, Die Bedeutung des Apostel-
konzils fiir die Kirche (35—46). Die Dogmatik ist gleichfalls mit drei Unter-
suchungen vertreten: Wilh. Bartz, Priester und Kirche (47—56); Ign. Backes, Die
betende Kirche (57—71); Wilh. Brenning, Die Verherrlichung Christi und die Kirche
(73—94). Die zuletzt genannte Studie bleibt zwar etwas im allgemeinen, diirfte aber
einen annehmbaren Weg aufweisen, wie die gelegentlich in Kontrast gebrachten
Kennzeichnungen der Kirche als mystischer Herrenleib und als Volk Gottes in Ein-
klang zu bringen sind. Aus dem Bereich der Moraltheologie, Soziologie und Kano-
nistik liegen vor: Nik. Seelhammer, Das Gewissen in der Kirche (95—118); Jos.
Héffner, Die soziale Botschaft der Kirche in der entwickelten Industriegesellschaft
im Lichte der Enzyklika Mater et Magistra (119—136); Lin. Hofmann, Die Zu-
gehérigkeit zur Kirche nach der Lehre des Kardinals Thomas de Vio Cajetan (221
bis 233%}. Gegen die Ausfithrungen Hofmanns, insofern sie den historischen Nach-
weis erbringen, dafl Gerson, Cajetan und Alfonso de Castro dem Hiretiker eine
gewisse kirchliche Gliedschaft zuerkannt haben, sind keine Bedenken anzumelden.
Ja, wir méchten seine Worte unterstreichen: ,,Uber de Castro hinaus setzt sich die
Linie der Taufkirche auf Jahrhunderte hin nicht fort. Der Versuch Cajetans, von
dem der des de Castro im wesentlichen nur eine Kopie ist, mufl als eine Sonder-
meinung innerhalb der Ekklesiologie bezeichnet werden. Cajetan ist auch in anderen
theologischen Fragen seine ecigenen Wege gegangen . .. Das Verschwinden der
Theorie von einer ,christlichen Existenz® blof aus dem Taufcharakter zeigt, dafl die
inneren Griinde, die ihre Vertreter gefunden hatten, nicht ausreichten, sie zu halten,
nachdem der dufiere Anlaff entfallen war (232), und méchten noch hinzufiigen:
Eine derartige Ansicht wird niemals die sententia communis, die den Hiretiker
schlechthin von der Kirche ausschlieft, verdringen, obschon man die ontologische
Grundlage des Taufcharakters und die damit gegebene rechtliche Unterordnung un-
ter die Kirche stirker betonen kann. Den Abschluff der Festschrift bilden die philo-
sophischen Arbeiten: Jos. Lenz, Das personale Menschenbild in der Sicht christlicher
Lebensphilosophie (279—307); Bemﬁ. Lorscheid, Zur philosophischen Erhellung des
menschlichen Miteinanderseins (309—320); Klaus Kremer, Die Creatio nach Thomas
von Aquin und dem Liber de Causis (321—344). Die Gesamtleistung des Gebotenen
zeugt von einem hohen Niveau und zwingt zur Anerkennung. J. Beumer

Monzel, Nik., Der Jiinger und die Theologie, Untersuchungen tiber Art und
Ort des theologischen Denkens im System der Wissenschaften. kl. 8% (142 S.) Frei-
burg 1961, Wewel. 7.50 DM. — Die in diesem Bindchen vereinigten Aufsitze hat
der Verf. noch kurz vor seinem Tode selbst zusammengestellt. Der Herausgeber,
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Rich. Egenter, schrieb nur das Vorwort und fiigte eine Liste der Verdffentlichungen
aus der Feder des Verf. hinzu (133—140). Die Titel der einzelnen Beitrdge lauten:
Das Verhiltnis von Lehre und Person des Stifters im Christentum (15—47; erst-
malig erschienen als Broschiire im Verlag Schwippert, Bonn 1946); Die Stellung der
Theologie im Organismus der Wissenschaften (51—109; Artikel in ,,Der katholische
Gedanke®, 1947); Der Tod des Theologen (113—124; Gedenkrede auf den ver-
storbenen Professor Wilh. Schwer, abgedrudst in ,Die neue Ordnung®, 1950). Die
meiste Bedeutung kommt wohl dem 2. Beitrag zu, und hier gipfeln die Ausfithrun-
gen in der Erkenntnis: ,Wie in Jesus Christus, der fleischgewordenen personlichen
gottlichen Weisheit, Gott und Mensch und durch den Menschen Gott und Welt aufs
innigste miteinander verbunden sind, so ist auch in der christlichen Theologie die
gottliche Offenbarungswahrheit unlésbar verbunden mit der aufgenommenen und
immer aufzunchmenden Weltweisheit der natiirlichen Wissenschaften® (98). Im
iibrigen zeigt sich M. mehr als Sozialphilosoph denn als Sozialtheologe, und inner-
halb des Theologischen tritc der Blidk auf die historische Entwidklung stark hinter
der beschreibenden Wesensanalyse zuriick. So wird die ganze Frage nach dem Recht,
den aristotelischen Wissenschaftsbegriff auf die Theologie zu iibertragen, nicht
beriihrt. J. Beumer

Meinhold, P., Der evangelische Christ und das Konzil (Herderbiicherei, 98).
8° (140 S.) Freiburg 1961, Herder. 2.40 DM. — In diesem kleinen Band sind
mehrere Aufsitze und Vortrige gesammelt, die der Verf. seit der Ankiindigung des
2, Vatikanischen Konzils im Zeichen seiner Bemithungen um das gegenseitige Ver-
standnis der christlichen Bekenntnisse an verschiedenen Orten geschrieben und ge-
halten hat. Dafl diese Arbeiten eines evangelischen Theologen, die aufler der An-
sprache in Radio Vaticana urspriinglich fiir nichtkatholische Christen bestimmt
waren, in der Taschenbuchreihe des katholischen Herder-Verlages verdffentlicht
wurden, bedeutet nicht, daff es sich um Ausfithrungen handle, die auch ein katho-
lischer Christ so hitte schreiben konnen. Auch als ,katholisierende® Tendenzen kann
man nicht bezeichnen, was einem in diesem Band begegnet — der Verf. selbst wiirde
sich dagegen verwahren, will er doch in aufrichtigem Realismus in diesen Beitrigen
»Ernst machen mit der Tatsache, daff die geschiedenen Kirchen sich als ,im Glauben
getrennte Briider bezeichnen (16). Ein Terminus wbrigens, der, so gern er auch
heute gebraucht wird, doch deutlich die Unschirfe erkennen liflt, die der Betrach-
tung des Phinomens der zum Osten hin wesentlich anders als in der abendlidndischen
Trennung des 16. Jahrhunderts sich darbietenden Trennung innewohnt. Da nimlich
die christliche ,Bruderschaft® wesentlich durch den Glmien in der von Christus
selbst geprigten Verwirklichung begriindet ist, haftet dem Begriff von im Glauben
getrennten Briidern eine Art innerer Widerspruch an. Wie konnen die noch in
Wahrheit Briider sein — so kénnte man zu fragen geneigt sein —, die in eben dem
nicht mehr eins sind, was sie zu diesen Briidern macht? Gewifs, das Entweder-Oder
ist hier wieder einmal irrefiilhrend. Aber es diirfte nicht unniitz sein, auf diese Span-
nung hinzuweisen, damit die Vorliebe fiir die Vorstellung von der im Glauben
getrennten Bruderschaft ihre immanente Schwierigkeit und Gefahr nicht vergifit, —
Grundanliegen des Verf. in allen hier veroffentlichten Aufsitzen und Vortrigen
ist der Versuch, gegeniiber dem die christlichen Bekenntnisse Trennenden das sie
Vereinigende herauszustellen. Und das nicht so sehr dadurch, dafl neben die tren-
nenden Punkte andere gemeinsame gestellt wiirden, sondern im Versuch, in den
unterscheidenden Punkten das darin liegende Gemeinsame ans Licht zu heben. Das
ist ein wichtiges Unterfangen. Aber in ihm zeigt sich auch die Schwierigkeit und
Gefahr. Wenn M. betont, dafl sowohl die Begegnung der christlichen Bekenntnisse
untereinander wie der Neuaufbruch der nichtchristlichen Religionen wie schliefilich
die Forderung der Welt und des in ihr lebenden ,geistig und seelisch verarmten,
unruhig und Eriedlos lebenden Menschen unserer Tage® nach dem Dienst der Kirche
verlangen und die Einheit der christlichen Kirche notwendig machen, kann man
dem nur zustimmen. Wenn aber gezeigt wird, wie das Selbstverstindnis der christ-
lichen Bekenntnisse im Ausdruds der konstitutiven Elemente der Kirche fast gleich-
lautend dargestellt werden kann (z. B.: christologische Wurzel der Kirche; geschicht-
lich empirische Wirklichkeir der Kirche; Welthaftigkeit der Kirche; Amt und Ver-
fassung in der Kirche; missionarische Dynamik der Kirche usw.), so ist auch darin
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so weit gewifl zuzustimmen, dafl die verschiedenen Bekenntnisse von dieser Gemein-
samkeit her leichter Verstindnis fiireinander gewinnen konnen. Aber es darf nicht
iiberschen werden, dafl gerade das weithin Gleichlautende der genannten und an-
derer Elemente doch durch die grofie, wesentliche Verschiedenheit, wie sie in den
verschiedenen Bekenntnissen verstanden werden, schwer iiberbriickbare Gegensitze
bedeutet. Bedeutet es wirklich so viel, daf} es sowohl in der getrennten Kirche des
Ostens wie im Protestantismus und in der katholischen Kirche das Allgemeine
Konzil als hichste Glaubensinstanz gibt (118 ff.) oder dafl es in allen drei Bekennt-
nissen die Reprisentation des Erlosungsopfers Christi durch den Gottesdienst gibt
(113 ff.), um einige Beispiele zu nennen, wenn doch solche gemeinsam aussagbaren
Glaubensgehalte zum Teil wesentlich verschieden verstanden werden? Dann ist doch
gerade hier das Trennende unter Umstinden noch betonter herausgestellt, als wenn
es einen Glaubenssatz, den das eine Bekenntnis festhalten wiirde, im anderen Be-
kenntnis gar nicht gdbe. Mehr oder weniger kénnte man ja alle Unterscheidungs-
lehren so darstellen, dafl sie als verschiedenes Verstindnis einer mit den gleichen
Bekenntnissidtzen aussagbaren Wahrheit erscheinen. — Mit diesem Hinweis soll nun
nicht der Wert und die Bedeutung dieses Buches herabgesetzt werden. Aber uns will
scheinen, diese Bedeutung liegt nicht ganz dort, wo sie zu liegen scheint. Sie liegt —
und man mochte annehmen, dafl der Verf. selbst es auch so meint — vor allem
darin, dafl durch das Gesagte das Bedringende der Trennung und das Dringende
des Bemithens um Einheit nur noch stirker erfahren werden soll. Die Frage ist nur,
ob die vielen Leser eines Taschenbuches diesem Sinn gerecht werden, ihn iiberhaupt
spiiren. Oder legen sie nicht vielleicht das Buch aus der Hand mit dem Gefiihl, die
Unterschiede seien nur Nuancen und mit einigem guten Willen zu iiberwinden?
Den Vorteil allerdings, den gegeneinander stehenden Seiten das Verstindnis fiir die
allzuoft simplifizierten Anliegen und Denkweisen der anderen Seite zu erschlieflen,
kann man allen vier hier vorgelegten Artikeln nicht absprechen. Das leisten sowohl
die dargelegten Erwartungen evangelischer Christen gegeniiber dem kommenden
Konzil wie die Untersuchung, ob Luthers Kirchenverstindnis dem Verstindnis
evangelischer Christen fiir die katholische Auffassung im Wege stehe, wie auch die
historischen Untersuchungen @iber die Auffassung der Reformation vom Allgemeinen
Konzil und die Betrachtung zur Weltkirchenkonferenz in Neu-Delhi und zum
2. Vatikanischen Konzil. O.Semmelroth

Newman, J. H., Glaubensbegriindung aus dem Perstnlichen. Ausgewdhlte
Texte. Herausgeg. u. eingeleitet von J. Artz. kl. 8° (998S.) Freiburg i. Br. 1958,
Herder. 4.80 DM. — Seit dem Newmanjubilium im Jahre 1945 reiflt die Kette der
groflen und kleinen Publikationen, die sich mit dem Erbe des grofilen Kardinals
befassen, nicht ab. Darin wird sichtbar, dafl dahinter nicht irgendeine Mode steht,
vielmehr wird deutlich, dafl Newman zu jenen sikularen Gestalten gehort, die ganz
tief im eigenen Jahrhundert wurzeln, die es aber zu gleicher Zeit durch die Ein-
dringlichkeit ihrer Einsichten und die Kiihnheit ihrer Entwiirfe iibersteigen. Sie ver-
mogen lingst vertrauten Worten und Ideen einen neuen Glanz und eine neue
Werbekraft zu verleihen, weil sie es verstehen, jene Schichten offenzulegen, in
denen diese Ideen griinden. So fremd uns Heutigen die Michte und Systeme des
19. Jahrhunderts geworden sein mogen, mit denen Newman sich auseinanderzusetzen
hatte, so bleibt uns doch das, was er selbst vertreten und verteidigt hat, noch immer
nahe und vertraut. Briistete sich der Rationalismus der damaligen Epoche mit der
mathematischen Objektivitit (more geometrico!) seiner philosophischen und theo-
logischen Ableitungen und Beweise, so stellte Newman ihm den Bereich der per-
sonalen Werte des Gewissens und des Glaubens entgegen. Die vorliegende Auswahl
aus Newmans reichem Schrifttum steht ganz im Zeichen dieser Glaubenssicht. Im
ersten Teil werden die erkenntnistheoretischen Grundlagen behandelt: Die Eigen-
stindigkeit des Zustimmungsaktes, die Bedeutung der ,Realisierung® (ein typisch
Newmanscher Terminus!), die Modifikationen der Gewiffheit u.a. m. Im zweiten
Teil werden diese formalen Elemente auf den religiosen Glauben angewandt. Dem-
gemif sind wichtige Texte gesammelt, in denen von der Legitimitit des Glaubens,
von der Sonderheit der dem Glauben eigenen Gewiftheit, von der Verwurzelung
des Glaubens im Gewissen und von dem Unterschied der personalen und senti-
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mentalen Glaubensbegriindung die Rede ist. Die gut ausgewihlten Texte werden
jeweils durch einen knappen Kommentar eingefiihre. Dadurch empfingt das Mosaik
der vielen Einzelstellen eine klare Struktur und eine gute Lesbarkeit. Eine wirklich
dankenswerte Hilfe fiir alle, die an Newmans Geistigkeit und am Problem der
Glaubensbegriindung interessiert sind. H. Bacht

Newman, J.H., Predigten. III. Predigten zu verschiedenen Anlissen (Bd.10
der Gesamtausgabe). Ubers. von der Newman-Arbeitsgemeinschaft der Benediktiner
von Weingarten. 8° (390S.) Stuttgart 1961, Schwabenverlag. 20.— DM. — Die
in diesem, wie immer prachtvoll ausgestatteten Band verdffentlichten 15 Predigten
haben ihren besonderen Reiz aus der Situation, in der sie jeweils gehalten wurden.
Die ersten 8 Predigten wurden vor der katholischen Universitit in Irland in den
Jahren 1856/1857 gehalten. Sie sind somit Zeugnisse aus jener groflen, im End-
ergebnis doch auch wieder so schmerzlichen Zeit, da Newman eine Aufgabe auf
sich zukommen sah, die seinem Ingenium zugemessen schien. Die Themen, welche er
sich jeweils wihlte, verraten schon im Titel die fiir Newman charakteristische Art,
die Fragen anzugehen. Am Fest der hl. Monika predigt er iiber den ,Verstand als
Werkzeug religiser Schulung®, am Fest des Apostels Thomas spricht er iiber die
»Voraussetzungen fiir den Glauben®, ein andermal fragt er nach der ,Charakte-
ristischen Gabe des heiligen Paulus®. Die anderen 7 Predigten sind bei sehr ver-
schiedenen Anlissen gehalten worden, die eine bei der Inthronisation seines Freundes
Bischof Ullathorne, eine andere auf der ersten Dibzesansynode von Birmingham,
eine dritte bei einer Trauerfeier fiir J. R. Hope Scott in der Londoner Jesuiten-
kirche. Dem Inhalt nach stellen die Predigten eine abwechslungsreiche Mischung von
tiberzeitlichen Reflexionen und aktuellen Zeitbeziigen dar, freilich meist nicht mit
solcher Dichte, wie wir es heutigentags lieben. Auch wenn Newman iiber ,Den Papst
und die Revolution® spricht, geht sein Hauptinteresse auf das Prinzipielle und
Wesenhafte. Aber er scheut sich auch nicht, zu der damals, d. h. Ende 1866, akuten
Frage der Aussichten auf den Fortbestand der weltlichen Macht der Pipste einzu-
gehen. Newman hatte zu einigen dieser Predigten im Anhang wichtige Ausziige aus
offentlichen Zeitungen beigegeben, um den spiteren Lesern bei der Rekonstruktion
des zeitgeschichtlichen Horizontes zu helfen, den seine Ausfithrungen voraussetzten.
Die Ubersetzer haben gut daran getan, diese Anmerkungen mit abzudrucken, weil
ohne sie manches kaum verstindlich wire. — Nach dem vielfach ausgesprochenen
Lob fiir die hervorragende Ubersetzerleistung lohnt es sich nicht, davon erneut zu
sprechen. Wer die Schwierigkeit bei der Eindeutschung englischer Texte kennt, kann
ermessen, welch immenser Fleifl hinter diesen Binden steckt. H. Bacht

Pozo, Cand, S.]J., La tradicién en la XXI Semana espafiola de Teologfa:
EstEcl 37 (1962) 219—236. — Wie sehr das Thema ,, Tradition® und das damit eng
zusammenhingende Problem ,Schrift und Tradition® auch die spanische Theologie
beschiftigt, zeige dieser Bericht iiber die Konferenz in Madrid vom 18. bis zum
23. September 1961. Die dabei gchaltenen Referate, abgesehen von den Comuni-
caciones de tema libre, lauten: Ign. Riudor S. J., La idea de la suficiencia de la
Sagrada Escritura en algunos de los primeros Padres de la Iglesia; Man. Garcta
Miralles O.P., El concepto de Tradicién en Santo Tomds; Melq. Andrés, Tres
catilogos de teologfa positiva 1450—1540 (Lope de Salazar, Erasmo, San Ignacio);
Vic. Proafio Gil, Tradicién desde Vitoria a Trento; Ant. Queralt S. J., La Tradicién
en Molina; Nic. Lépez, Tradicién e Inquisicién espafiola (segunda mitad del siglo
XVI); Bern. Monsegii C. P., Coincidencias, diferencias e interferencias entre los
conceptos de Iglesia y Tradicién; Dom. Ferndndez, C. M. F., Tradicién y Magisterio;
Bern. Aperribay O.F. M., El sentir actuil de la Iglesia como garantia suficiente
para la definicién dogmdtica de una verdad revelada; Franc.de Paula Sold S. .,
Tradicién y Escritura a la luz del Magisterio eclesidstico; Bas. de San Poblo C.P.,
El binomio Tradicién-Escritura a la luz de la Neumatologfa. Wichtiger noch als die
Referate selber scheint uns der Bericht von P. zu sein, der inhaltlich manches er-
ginzt und u. U. auch korrigiert und vor allem die neueste Literatur, die deutsch-
sprachige miteingeschlossen, nachtrigt. Mit Genugtuung vermerken wir, dafl er die
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extremen Positionen (entweder materielle Suffizienz der Heiligen Schrift oder Auf-
teilung der Offenbarungswahrheiten in zwei unabhingige Bereiche) vermeidet und
sich unserer ,teorfa intermedia® anschliefit. J. Beumer

Torrell, J.-P., O.P., La Théologie de I'Episcopat au Premier Concile du
Vatican (Unam Sanctam, 37). 8° (334 S.) Paris 1961, Cerf. — Das aktuelle Thema
wird von dem Verf. mit aller Sorgfalt durchgefithrt. Allerdings beschrinkt er sich
ganz auf die Einstellung eines objektiven Berichterstatters und streift die zugrunde
liegenden theologischen Fragen nur voriibergehend. Der Stoff ist nach der chrono-
logischen Reihenfolge gegliedert: 1.Das urspriingliche Schema De Ecclesia vom
21. Januar 1870; 2.Die geschichtliche Entwicklung der drei ersten Kapitel von
Pastor Aeternus; 3.Die daran angeschlossene offentliche Diskussion; 4. Das der
Definition der pipstlichen Unfehlbarkeit zugefiigte Kapitel; 5. Die Erdrterungen
iiber das doppelte Subjekt der Unfehlbarkeit der Kirche; 6. Das zweite (von J. Kleut-
gen erarbeitete) Schema De Ecclesia Christi. Obschon man eigentlich kaum von
neuen Ergebnissen sprechen kann, ist es doch einigermafien erstaunlich, hier an
Hand der Konzilsakten zu schen, dafl damals der Stellung des Bischofs in der
Kirche und zum Papste grofle Aufmerksamkeit geschenkt wurde, wie es sich vor
allem in der Behandlung des Subjekts der Unfehlbarkeit zeigt (199—246). Der
Verf. hebt den Schaden hervor, den das Unterbleiben einer entsprechenden Defi-
nition verursacht hat, erblickt aber auch darin so etwas wie Providenz, weil die
Ekklesiologie zur Zeit des Konzils noch zuwenig entwickelt war, um allen An-
spriichen zu geniigen (278). Das ganze Werk wird bei der Vorbereitung des kom-
menden Konzils gute Dienste leisten. Selbstverstindlich konnten die nicht gerade
seltenen Untersuchungen, die beinahe gleichzeitig oder unmittelbar danach verdffent-
licht worden sind, keine Beriidssichtigung finden. Wir bedauern es aber, daff auch
frither erschienene Arbeiten zuwenig erwihnt oder jedenfalls nicht ausgewertet
wurden; so nennt z.B. der Verf. die bedeutungsvolle Schrift von H. Schauf: De
Corpore mystico sive de Ecclesia Christi theses, Die Ekklesiologie des Konzils-
theologen Cl. Schrader S. J. (Freiburg 1959) nur ein einziges Mal, und zwar in
einer Fufinote (92). J.Beumer

Bévenot, Maur., S.]J., ,Faith and Morals* in the Councils of Trent and
Vatican I: The Heythrop Journal 3 (1962) 15—30. — Mit Berufung auf die Ar-
beiten von P. Fransen, A. Lang und H. Lennerz kommt der Verf. zu folgenden vor-
laufigen Schlufifolgerungen: , With regard to the meaning of ,Faith and Morals® at
the Council of Trent, these points at least seem clear enough: (1) that while ,Faith®
(in the sense of the object of faith) meant primarily what had been directly
revealed by God, the word could also have a much wider meaning... (2) That
sheresy® . .. could be incurred by the rejection of any of the foregoing elements of
,Faith® — but only if accompanied by pertinacia... (3) That ,Morals® included
what we should call discipline, i. e. those ,ways of conduct® proper to the Catholic
life an held to be necessary for salvation® (29 f.). Besonders dem 3. Punkt méchten
wir durchaus zustimmen. Nur ist es zu bedauern, dafl die ausfiihrliche Darlegung
von John L.Murphy (The notion of Tradition in John Driedo, Milwaukee 1959,
,Faith and Morals‘ at Trent, 292—300) niemals zitiert wird. Auch der — allerdings
zbgernde — Widerspruch von Yves M.-J. Congar hidtte erwihnt werden sollen
(La Tradition et les Traditions, Paris 1960, 225). J. Beumer

Auer, Joh., Das ,Leib-Modell* und der ,Kirchenbegriff“ der katholischen
Kirche. Ein Beitrag zum Verstindnis der Kirche und ihrer Amter: MiinchThZ 12
(1961) 14—38. — Die iiberaus anregende ekklesiologische Studie verdient alle Be-
achtung, insbesondere im Hinblick auf das begonnene Konzil. Der Verf. nimmt
den Ausdruck ,Mystischer Leib Christi“ als Modell und versteht darunter ,nicht
blof ein mehr oder weniger treffendes ,Abbild (imago ut imago)‘, eine Ahnlichkeit
des Gemeinten, die bestimmte Ziige hervorheben und festhalten soll“. ,Es ist viel-
mehr ein eigens erdachtes Vorbild (imago ut signum), nach dem etwas noch nicht
Wirkliches gestaltet und verwirklicht werden soll ... oder aber eine noch nicht be-
griffene und nicht durchschaubare Wirklichkeit unserem Verstindnis nihergebracht
werden soll“ (19f.). Die Anwendung geschieht in bezug auf folgende drei Fragen:
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»1. Wer gehore eigentlich zur Kirche? Sind Glieder der Kirche alle Getauften (wie
es nach der Auffassung des alten Kirchenrechtes bis zum Kodex von 1917 ein-
schlieflich geschen Wiﬂf) oder nur jene Getauften, die auch der Regierungsgewalt
der Kirche untergeordnet sind und die Ganzheit ihrer Lehre und ihrer Sakramente
liubig umfangen (wie es die Enzyklika Mystici corporis im Anschlufl an Bellarmin
%estlcgt)? Wohin gehdren aber dann die Gerauften, die giiltig getauft sind und doch
nicht der romisch-katholischen Kirche angehéren, ja vielleicht auch das wahre, in
der Sukzession begriindete Bischofsamt in ihrer ,Kirche besitzen, wie etwa die Ost-
kirche, nur der Regierungsordnung durch das eine Papsttum nicht untergeordnet
sind? 2. Wie ist die hierarchische Ordnung innerhalb des Priestertums der Kirche
zu verstehen? Worin besteht das ,Mehr* des Papsttums gegeniiber dem Bischofsamt
in der Kirche, von welchem Fundament her ist dieses Me?ar zu begriinden und zu
verstehen? Was ist das Einzigartige des Bischofsamtes, und wie verhalten sich
Bischofsamt und Priesteramt zueinander? Ganz allgemein: Wie verhalten sich tiber-
haupt in der Kirche Vollmacht und Amt und Stand zueinander, und was ist das
gemeinsam Tragende fiir diese drei Wirklichkeiten in der einen Kirche Christi?
3. Daneben tritt als ganz neue Frage, die im Vatikanischen Konzil noch nicht zum
Anklingen gekommen war, die Frage nach der Stellung des ,Laien‘ in der Kirche.
Gibt es iiberhaupt einen Laien, und was ist der Laie nicht bloff kirchenrechtlich,
sondern vom dogmatischen Wesen der Kirche her gesehen? Hat auch er ein bestimm-
tes Amt in der Kirche, oder hat er gar kein Amt? Oder muf} die Bestimmung von
,2Amt® in der Kirche neu geformt werden? Ist Amt in der Kirche etwas anderes als
Amt in einer weltlichen Gemeinschaft oder Gesellschaft?“ (16 f.) Das in der 3. Frage
herausgestellte Anliegen hat ohne jeden Zweifel seine Berechtigung und seine ak-
tuelle Bedeutung; ebenso das 2., obschon die Antwort des Verf. klarer unterscheiden
sollte, wenn sie auf die Méglichkeit von ,giiltigen und wirksamen, wenn auch un-
erlaubten Bischofsweihen, vgl. Rotchina® (36) verweist; denn diese Weihen sind
nicht nur unerlaubt (was genauso bei anderen Weihen zutrifft, die im Stande der
schweren Siinde gespendet oder empfangen werden), sondern dariiber hinaus juri-
disch unwirksam. Aber gegen die Formulierung der 1. Frage haben wir ernste Be-
denken, weil der Kirchenbegriff von Mystici Corporis die alte Tradition hinter sich
hat (nicht allein Bellarmin!) und keinesfalls mit einem richtig gedeuteten Kirchen-
begriff des Jus canonicum im Widerspruch steht; hichstens kénnte man den Wunsch
aussprechen, dafl eine etwaige Neuentscheidung noch mehr das hervorheben méchte,
was denen positiv an ,Kirchlichkeit® zukommt, die auflerhalb der Kirche sich be-
finden und doch kirchenbildende Momente aufzeigen. J. Beumer

Onasch, Konr., Ikonen. 4° (1328S. Text, 151 Tafeln, 32 Abb.) Berlin 1961,
Union (Lizenzausgabe: Giitersloh, Mohn). 168.— DM. — Das Werk ist in drei Teile
gegliedert. Der erste bringt Geschichte, Maltechnik und Asthetik der Ikonenkunst
allgemein, der zweite besteht aus 151 farbigen Bildtafeln, wihrend der dritte er-
klirende Bemerkungen zu den einzelnen Ikonen enthilt. — Der Verf., Theologie-
professor der Universitit Halle, hat sich seit lingerer Zeit auf Tkonenkunst speziali-
siert und durch frithere Veréffentlichungen auch im Westen bereits einen Namen
erworben. Die Gesamtiibersicht iiber das Werden der russischen Ikonenkunst, ihre
einzelnen Schulen und deren wechselseitige Beeinflussung ist dem heutigen Stand
der Wissenschaft entsprechend klar und iibersichtlich geboten. Einem Kenner des
historischen Materialismus fallen jedoch nicht nur in der Terminologie, sondern auch
in zahlreichen Gedankengingen starke Anlehnungen an die Meinung sowjetischer
Kunsthistoriker auf, welche auch die religiose Kunst aus dem Widerstreit der
Produlstivkrifte und Produktionsverhiltnisse, aus Unterdriidung und Klassen-
kdmpfen ableiten wollen. Eine religivse Sinndeutung der Tkonen, die von den Maler-
mdnchen unter Gebet und Fasten geschaffen wurden und einzig religidsen Zwecken
dienten, vermifit man vollstindig. — Beziiglich des Bildreiles versichert der Verlag
in einem langen Prospekt, in welchem die mit der Reprodukiton verbundenen Ar-
beiten beschricben werden, die weitgehendste Naturtreue der Wiedergaben. Der
Rezensent wie auch die meisten anderen Betrachter haben weder die Moglichkeit,
diese Behauptungen nachzupriifen, noch einen Grund, an ihrer Richtigkeit zu
zweifeln. Dem Ikonenfreund erscheinen die Reproduktionen allerdings auf den
ersten Blick etwas zu hell, hart und kalt, also weniger ,schén® als etwa die des
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Bandes, den die UNESCO herausgebracht hat (UdSSR. Frithe russische Ikonen,
Graphic Society, New York, Piper, Miinchen), die méglicherweise aber stark re-
tuschiert sind. Gewifl wurde die Fiille der hier vorgelegten Farbreproduktionen
von noch keiner anderen Ausgabe erreicht. Die Auswahl umfafic die ';iﬁesten Stiicke
aus Kiew, Wladimir-Susdal, Jaroslawl, Nowgorod, Pskow und den nordrussischen
Schulen, auflerdem die Ikonen der Bliitezeit der Moskauer Maler, Feofan Grek,
Andrej Rubljow, Dionisij, der Stroganowschule, Uschakowschule und sogar einige
bereits dem Niedergang zugehorige Ikonen aus Palech und der Ukraine. Einige der
zuletzt genannten Bilder sind, vom kiinstlerischen wie vom religitsen Standpunkt
aus betrachtet, recht fragwiirdig. — Im 3. Teil des Werkes bringt der Verf. weitere
Angaben {iber die Entstehungsgeschichte, die dsthetische Form, die Farbkomposition
der einzelnen Ikonen, soweit sie von der dortigen Kunstgeschichte erarbeitet sind.
Leider vermifit man auch hier theologische Erklirungen. Eine Bibliographie er-
leichtert ein vertieftes Studium jeder einzelnen Ikone. H. Falk

2. Geschichte der Theologie

Leclercq, Jean, O.S.B., Saint Pierre Damien, Ermite et Homme d’Eglise
(Uomini e Dottrini, 8). 8° (283 S.) Rom 1960, Edizioni di Storia e Letteratura. —
Die Forschung hat sich seit den letzten Dezennien mit tiberraschender Intensitit dem
Leben und Schaffen des einzigen Kirchenlehrers zugewandt, den das 11. Jahrhundert
hervorgebracht hat. Das mag mit der Aufwertung des 11. Jahrhunderts in der For-
schung iiberhaupt zusammenhingen (R.W. Southern), es entspricht aber natiirlich
auch dem anhaltenden Interesse der historischen Wissenschaft an dem Gesamtverlauf
der gregorianischen Reform. Fiir die Monumenta Germaniae Historica bereitet
K. Reindel die Edition der Briefe Damianis vor, O. J. Blum hatte 1947 die my-
stische Theologie monographisch dargestellt, eine Biographie schrieb F. Dressler
1954. Daneben hat sich eine Fiille von Einzelarbeiten angesammelt, die Verf. dank-
bar verwertet und welche es ihm erlauben, ein Bild des Heiligen zu entwerfen unter
dem doppelten Aspekt seiner Zugehbrigkeit zum monastischen Eremitentum der
Zeit und seiner Tatigkeit als Mitglied der Reformkurie. Ein 1. Teil (Die Wege
Gottes, 17—150) gibt sich biographisch, spricht von der Jugend, der Ausbildung,
vom Einfluff des hl. Romuald, schildert den eigentiimlichen Ort der Ordensgemein-
schaft von Fonte Avellana innerhalb des Monachismus der Zeit, in der Spannung
von Eremitentum und Koinobitentum ersterem betont zugewandt; zugleich werden
die hauptsichlichsten Schriftwerke als Beitrige zur Reformbewegung analysiert.
Die Zeit des Kardinalats mit ihren wichtigen Beitrigen zur kirchenpolitischen Ent-
wicklung erweist sich zugleich auch als fruchtbar in der Seelsorge an Manchen und
Priestern. Schlieflich kkann Damiani nach letzten Reisen, auch nach Cluny, sich
wieder in die geliebte Einsamkeit zuriickziehen, aus der ihn nur der Gehorsam
seiner kirchlich loyalen Gesinnung fiir eine schwer ertragene Zeitspanne heraus-
gefilhrt hatte. Der 2. Teil (Die Gaben Gottes, 151—262) entfalter den ganzen
Reichtum dieser einzigartigen Personlichkeit, indem der Schriftsteller, der Dichter,
der Gelehrte, der Theologe, der Prophet in Damiani analytisch (d.h. dank ein-
fiihlender Erhellung der Form- und Sachproblematik damianischer Schriftwerke =
Briefe, Predigten, Heiligenleben, Gebete, Gedichte, Epigramme, kritische Traktate)
ausgelotet und aus vielen Gesichtswinkeln her betrachtet wird. Dadurch gewinnt
das Bild des Heiligen eine auflergewohnliche Brillanz und Tiefe, wobei dem Verf.
nicht nur die Transparenz der eigenen Sprache und die manchmal vielleicht ver-
filhrerische Klarheit seines Stils entscheidende Hilfe leistet, sondern auch die Be-
herrschung des Quellenmaterials und der Sekundirliteratur entsprechende Dienste
tut. H. Wolter

Fritegotto, Raph, O.F. M., De Vocatione christiana S. Bernardi Doctrina
(Studia Antoniana, 15). 8° (XVIII u. 125) Rom 1961, Pont, Athen. Antonianum. —
Diese fleiflige Dissertation stellt aus dem Schrifttum des hl. Bernhard zusammen,
was an theologischen Elementen fiir Begriff und Verwirklichung dessen sich finden
lieR, was man den ,Beruf des Christen® nennen kann, m. a. W. was Bernhard unter
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einem ,,Christen® versteht und was fiir ,,christliche Lebenspflichten® er von ihm ver-
wirklicht sehen mochte. Im 1. Teil (Begriff) systematisiert Verf, geschickt, indem er
zunichst sich iiber Beruf (Berufung) und ,Berufung zum Christen® auslift, deren
natiirliche Grundlage in der Gottebenbildlichkeit des Menschen umschreibt, deren
tibernatiirliche Sinngebung in der Liebeshingabe des Erlsers (und unserer Nach-
eiferung einer solchen Hingabe) und der mystischen Brautschaft zwischen Verbum
incarnatum und erloster Seele findet. Natiirlich all dies im Sinn bernhardinischer
theologischer Aussage. Die Dynamik einer solchen Berufung (Berufs) erweist sich in
der Reinigung und Bereitung der Seele fiir die Hochzeit mit dem Wort, in der
Dienstbereitschaft zu guten Werken und schlieflich in der mystischen Einigung mit
dem Géottlichen Wort. Der 2. Teil wendet sich dann, konkreter werdend, den Ver-
wirklichungsbedingungen eines solchen Berufs (einer solchen Berufung) zu, wie sie
Bernhard fiir die verschiedensten Lebens- und Berufsstinde innerhalb der ,christia-
nitas“ entwirft. Dankenswert ist hierbei der Hinweis, daf Bernhard neben den
Ordensleuten die Laien und Weltgeistlichen nicht vergesse, sondern auch diesen,
nicht etwa nur gerade noch eine Randexistenz im Christlichen zubillige, vielmehe
ein positives Ideal zu zeichnen bemiht sei. Hier hat Verf. die Méglichkeiten der
bernhardinischen Texte nur schr zaghaft ausgeschépf, fiir eine bernhardinische
Laien-Ethik bleiben nach dieser seiner Skizze noch reichere Entwiirfe mdglich, Das
gleiche gile fiir die Weltpriester, selbst das krénende Kapitel iiber die Verwirk-
lichung christlicher Berufung im Ordensstand erweist sich als etwas jejun, obgleich
zugegeben werden mufl, daff Bernhard bei allem Reichtum seiner Sprache, der
drangenden Fille seiner Bilder schlieflich doch ein Mann elementarer Grundideen
gewesen ist, die sich im wechselnden Gewand wiederholen und bei einer solchen
Systematisierung, wie Verf. sie betreibt, nicht allzu zahlreich erscheinen. Vielleicht
wiirde eine vorsichtiger abwigende Interpretation zumal der theologisch reifsten
Bernhard-Arbeiten, wie die Sermones in cantica canticorum, noch mehr Einsichten
bringen, fiir die aber vorliegende Dissertation die unerlifliche, und damit so ver-
dienstvolle Basis gelegt hat. H. Wolter

Schneider, Br, S.O. Cist,, Citeaux und die benediktinische Tradition. Die
Quellenfrage des Liber Usuum im Lichte der Consuetudines Monasticae (Excerptum
ex periodico Analecta S. Ordinis Cisterciensis 16 [1960] fasc. 3—4 und 17 [1961]
fasc. 1—2). gr. 8° (137 S.) Rom 1961, Editiones Cistercienses. — Ein genauer Ver-
gleich des friihzisterziensischen Liber Usuum, den man als das frithe Gesetzbuch des
Reformklosters fiir den Eigengebrauch, aber auch fiir die schnell einander folgenden
Neugriindungen bezeichnen kann, in dem das liturgische und disziplinire Leben der
Abtei geregelt wird, mit den sogenannten Consuetudines monasticae der unmittelbar
vorhergehenden monastischen Zeit, zumal kluniazensischer Provenienz, erweist eine
tiefe Verwurzelung frithzisterziensischen Lebens im Ménchtum gemeinabendlindi-
scher Tradition. Wenn auch das Moment der Reform in Einfachheit und bewufiter
Strenge, in wortlicherem Regelverstindnis deutlich wird, so tiberwiegt doch die
Ubernahme kluniazensischen Erbgutes, und zwar, wie Verf. nachweisen kann, iiber
Saint-Bénigne (Dijon), d. h. die Reformlinie, welche Wilhelm v. Volpiano bestimmt
hat. Daher ist es iibrigens auch nicht verwunderlich, daf normannisch-englische
Formelemente sichtbar werden (im Vergleich mit den Decreta Lanfranci). Denn
Wilhelm v. Volpiano gilt ja u.a. auch als Reformator normannischen Ménchtums.
Man braucht also Stephan Harding — obwohl es naheliegen kénnte — nicht zu
bemiihen. Keinen Einfluff auf Citeaux hatte das Reichsménchtum. Interessant st
auch der Befund, dafl die »Agenda Mortuorum®, welche im Liber Usuum eine
Sonderstellung einnimmt, vor allem von den Consuetudines Le Bec — Lanfranc
beeinflue erscheint. Mit diesem Ergebnis seiner miihseligen (etwa 500 Einzelver-
gleiche durchfiihrenden) Forschung hat der Verf. die bisher benutzte Wendung
»Citeaux habe gewisse kluniazensische Briuche iibernommen® inhaltlich genau um-
schrieben und historisch tragbar und brauchbar gemacht. Man betont bei Citeaux
verstindlicherweise zumeist das Neue, Reformerische, Zukunftweisende. Durch die
Arbeit des Verf. wird einmal mehr darauf hingewiesen, dafl das Neue in der

Kirchengeschichte ,bei aller Opposition zum Althergebrachten ... auf der (mona-
stischen) Tradition seiner Zeit und seiner lokalen Umwelt aufbaut®. Ein sehr gutes
Beispiel fiir die Kontinuitdt historischen Geschehens. H. Wolter
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Inger, Gor.,, Das kirchliche Visitationsinstitut im mittelalterlichen Schweden
(Bibliotheca Theologiae Practicae, 11). 8° (576 S.) Lund 1961, Gleerup. — Diese
umfangreiche und inhaltsschwere akademische Abhandlung, zur Erlangung der
theologischen Doktorwiirde der Universitit Uppsala im Mai vorigen Jahres vor-
gelegt, enthilt weit mehr, als ihr Titel verspricht. Nach einer einleitenden Skizze
des kirchlichen Visitationsinstituts, wie Gregor V1L, es erneuert hatte und es sich bis
zum Ende des Mittelalters hin entwickelte (13—27), folgt eine hochst instruk-
tive und in ihrer Art erstmalig so umfassende Darstellung des mittelalterlichen
kirchlichen Visitationsinstituts an sich, wie die kanonischen Rechtssammlungen seit
dem 12. Jahrhundert und ihre grofen Kommentatoren es entwerfen und gehand-
habt sehen wollen (29—156). Der gesamte Instanzenzug vom Papst iiber die
Primaten, die Metropoliten, die Bischéfe, iiber die Archidiakone, die Archipresbyter,
Dekane und Propste, bis schlieflich zu den Pfarrpriestern wird eingehend behandelt
und in sehr gut lesbarer Sprache lichtvoll dargestellt. Erst dann folgt der gewichrige
Hauptteil (157—535), der die gelebte schwedische Wirklichkeit hinsichtlich kirch-
licher Visitationen aufarbeitet. Dabei wird in cinem wichtigen Einfithrungskapitel
die Gerichtsbarkeit der Kirche im mittelalterlichen Schweden behandelt (161—219),
zumal in ihrer Abgrenzung gegeniiber der weltlichen und in ihren Auseinander-
setzungen mit dieser, wie sie sich zumal im ausgehenden Mittelalter zu hdufen be-
ginnen. Dann aber wird in eingehender Untersuchung eines reichen, weithin noch
kaum ausgewerteten archivalischen Materials der im systematischen Teil kenntlich
gemachte Instanzenzug des Visitationsinstituts im Vollzug schwedischen kirchlichen
Lebens erforscht. Hier wird Rechtsgeschichte vielfach zur allgemeinen Kirchen-
geschichte, und man verfolge mit gespanntem Interesse die Schicksale der grofien
nordischen Metropolen Lund und Uppsala. Weil es aber nicht bei den Ereignissen
und Entscheidungen auf hichster Ebene bleibt, sondern die Untersuchung bis in das
Detail der Visitationen der Landpropste und der Abhaltung von Propstsynoden
hinabgefithrt wird, erhalten wir ein erstaunlich plastisches Bild einer Einrichtung,
die ,als ein gut entwickeltes Schutz-, Kontroll- und Regierungsorgan sich auswies,
das, wohl verankert im kanonischen Recht, jede Einzelperson, jede Gesellschafts-
gruppe, ja das gesamte mittelalterliche Leben und Gemeinwesen betraf ... kraft
dessen auch die Uppsalaer Kirchenprovinz und Schweden organisch der umfassen-
den Einheit einverleibt wurden, die die abendlindische Kirche im Mittelalter dar-
stellt® (535). Diese in nobler Sachlichkeit und mit bemerkenswertem Einfiihlungs-
vermogen geschriebene Arbeit bedeutet eine wesentliche Bereicherung unserer Kennt-
nis von der mittelalterlichen Kirche im ganzen, wie vor allem in ihren nordischen
Provinzen. H. Wolter

La Vie et la Doctrine spirituelle du Pére Louis Lallemant de la
Compagnie de Jésus. Introduction et notes par Fr. Courel S. J. (Collection Chri-
stus, 3). k. 8° (412 S.) Briigge 1959, Desclée de Brouwer. 120.— bfrs. — Die bisher
uniibertroffene Darstellung der eigenwilligen Spiritualitit Lallemants stammt von
Henri Brémond im 5. Bd. seiner Histoire littéraire du sentiment religieux en France
(Paris 1920), wenn auch Aloys Pottier 1927 sein Le P. Louis Lallemant et les grands
spirituels de son temps in drei Binden erscheinen lieR. Uber beide hinaus macht C.
auf die Verwandtschaft Lallemants mit der mystischen Theologie des hl. Johannes
vom Kreuz aufmerksam (18 f.). Wenn Pottier Brémond vorwirfl, er habe nicht den
ganzen Lallemant dargestllt, meint C. zu Pottier, dieser trage in die Uberlieferung
ein System hinein, das dem wirklichen Befund widerspreche. C. verbindet die Ana-
lysen” beider Autoren (Brémond: die zweite Bekehrung, Kritik der »action®, Be-
wahrung des Herzens, Fihrung durch den Heiligen Geist; Pottier: die Vollkommen-
heit als Zentralidee) und verweist auf die innere Parallelitit zwischen der geistlichen
Lehre Lallemants und den Exerzitien des hl. Ignatius. Die Spannung zwischen kon-
templativer Innerlichkeit und intensiver apostolischer Aktion ist hier wie dort ent-
scheidend und, zumal bei Lallemant, nicht ohne Paradox, indes macht sie wohl die
von der Forschung immer wieder gesuchte Einheit seiner geistlichen Lehre aus. Die
Akzente ruhen abwechselnd auf der Hingabe an Gott im beschauenden Gebet und
auf der Hingabe an Gott in der Sorge fiir die Seelen. Sie werden miteinander ver-
sohnt durch die Liebe. — Die vorliegende Ausgabe bringt zunichst das von Pierre
Champion verfafite Leben Lallemants, dem sich die von Jean Rigoleuc gesammelten
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und gleichfalls von Champion (1694) edierten Lehrsitze Lallemants anschliefen,
denen wie ein Nachtrag jene Notizen beigefiigt sind, die Jean-Joseph Surin 1630
wihrend seines Tertiats bei Lallemant gemacht hatte und welche Champion im Lauf
der Drudklegung der Niederschriften des P. Rigoleuc im Surinschen Nachlafl ent-
deckte. Es handelt sich um eine Wiedergabe der Editio princeps von 1694, doch
wurden Interpunktion und Orthographie modernisiert. Eine kritische Ausgabe, der
es gelingen miifite, die reinen Elemente Lallemants von den Beigaben der tradieren-
den Surin, Rigoleuc und Champion zu trennen, wurde nicht versucht. Sie ist viel-
leicht auch in Zukunft éiberhaupt nicht durchfiihrbar. Dem Text sind eine Reihe wich-
tiger Erliuterungen in Form von Fufinoten beigegeben, welche den Zusammenhang
dieser Geistlichen Lehre Lallemants mit der ignatianischen Uberlieferung einerseits,
aber auch mit dem spirituellen Gesamtklima seiner Zeit andererseits verdeutlichen.

H. Wolter

Just, Leo, Der Widerruf des Febronius in der Korrespondenz des Abbé Franz
Heinrich Beck mit dem Wiener Nuntius Giuseppe Garampi (Beitrdge zur Geschichte
der Reichskirche in der Neuzeit, 3). 8° (XI u. 160 S.) Wiesbaden 1960, Steiner.
14.— DM. — Der trierische Weihbischof Johann Nikolaus von Hontheim unter-
zeichnete am 1. XI.1778 die endgiiltige Fassung des Unterwerfungsschreibens an
Papst Pius VI, in dem er seine unter dem Pseudonym Febronius veroffentlichten
Schriften widerrief. In die unmittelbare Vorgeschichte dieses beriihmten Widerrufs
bringen die aus dem Vatikanischen Archiv von J. mitgeteilten 87 Briefe des Abbé
Franz Heinrich Bedk neues Licht. J. erhielt sie von Angelo Mercati 1932 aus dem
Fondo Garampi Nr. 274. Uber den Stand der Forschung berichtet das Vorwort. In
Bedss Briefen kommt die bisher nur wenig gehorte kuriale Partei im Kampf um
Hontheims Schriften zu Wort. In der Einleitung schildert J. die Personlichkeiten der
beiden Hauptkorrespondenten, des Wiener Nuntius Giuseppe Garampi (1776/78),
dessen Leben (1725—1792) in vielfacher Bezichung zu kirchengeschichtlich bedeut-
samen Vorgingen diesseits der Alpen verlief, dann des Abbé Bedk, der als theo-
logischer Ratgeber des Kurfiirst-Erzbischofs von Trier, Clemens Wenzeslaus v. Sach-
sen, wirkte (1773—1782). Beck war Elsisser, hatte bei den Jesuiten studiert, und
seit 1763 Priester der Didzese Straflburg. Herzog Ludwig Eugen v. Wiirttemberg
vermittelte seine Einfiihrung bei Clemens Wenzeslaus. Spiter wirkte er als General-
vikar in Augsburg (1794—1801), bis 1808 in Offenburg, wohin er 1801 das Domstift
Straflburg hatte verlegen helfen. Zuriickgezogen lebte er dann in Rappoltsweiler,
wo er am 14. Januar 1828 starb. Die mitgeteilte Korrespondenz erstreckt sich iiber
die Zeit vom 11. August 1777 bis zum 21. November 1781 und beriihrt nicht nur
die Febronius-Affire, sondern auch eine Reihe anderer Fragen, die von hohem Inter-
esse sind, wie etwa das Schicksal der Bollandisten nach der Aufhebung der Gesell-
schaft Jesu (1773), fiir deren Erhaltung Beck sich einsetzt und dafiir auch die Kaise-
rin Maria Theresia, den Nuntius Garampi gewinnen kann. Ferner tiber Vordringen
und Ausbreitung der sog. katholischen Aufklirung in der 2. Hilfte des 18. Jahr-
hunderts, iiber die Pressekampagne, welche iiber Hontheims Widerruf, ob frei-
willig oder erzwungen, in der ganzen westlichen Welt gefiihrt wird. Ergiebig sind
die Briefe auch fiir eine intimere Kenntnisnahme von der schwierigen Lage der
pipstlichen Nuntien in dieser letzten Phase des Ancien Régime, schliefilich erbringen
sie den Beweis dafiir, dafl trotz aller Auflgsungserscheinungen in Staat und Kirche
ein nicht gering anzuschlagendes Restkapital an Loyalitait und unangefochtenen
Glaubensbewufitseins erhalten wurde, aus dessen Reserven der Ubergang in das
neue Jahrhundert mit bestritten werden konnte. H. Wolter

Palmgqgvist, Arne, Die rémisch-katholische Kirche in Schweden nach 1781.
I1. Das Apostolische Vikariat (1820—1873) (Uppsala Universitets Arsskrift 1958,
8 — Acta Universitatis Upsaliensis). 8° (488 S.) Uppsala - Wiesbaden 1958, Lunde-
quist - Harrassowitz. — Band I dieser bemerkenswerten Geschichte der katholischen
Kirche in Schweden haben wir in dieser Zeitschrift (30 [1955] 608—610) besprechen
konnen. Unmittelbar schlieft sich ihm die vorliegende Darstellung eines Halb-
jahrhunderts an, das die eigentlichen Fundamente dessen zu legen vermochte, was
heute in Schweden als selbstindiges Bistum der ordentlichen Hierarchie sich be-
wihren kann. In zeit- und theologiegeschichtlich griindlich erarbeitetem Rahmen ge-
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winnt das an sich in kleinsten Verhiltnissen sich bewegende Leben der Gemeinde fiir
den Historiker eine iibergreifende Bedeutung und erhellt reflektierend viele Bezirke
der geistes- und kirchengeschichtlichen Problematik des 19. Jahrhunderts. Wihrend
die voraufgehende Epoche von den Ideen der Aufklirung bestimmt war, zeigt sich
jetze eine sehr deutliche Tendenz zu klarer dogmatischer Begriffsbildung (in apolo-
getischer Auseinandersetzung zwar, darum aber doch nicht weniger fruchtbar). Der
eingehenden Analyse dieser theologischen Arbeit gibt das Werk einen breiten Raum
(165—311), wobei die Fragen nach Heiliger Schrift und Tradition, Kirche und Amt,
Glaube und Werke, Ablafl und Fegfeuer, Mariologie erértert werden. Der personelle
Hintergrund dieses erstaunlichen Wandels mufl in der schriftstellerischen und
homiletisch-apologetischen Titigkeit des Vikars erfaflt werden, der seit 1833 die
Leitung der Gemeinde iibernahm und 1873 starb, Jakob Lorenz Studach. Dieser
war 1823 im Gefolge der katholischen Kronprinzessin Josephine von Leuchtenberg
(auch Konigin Desirée hatte katholisch bleiben kdnnen) nach Stodcholm gekommen,
wurde 1833 zum apostolischen Vikar ernannt, 1862 zum Bischof geweiht und zum
pipstlichen Thronassistenten ernannt; am Vatikanum I konnte er wegen seiner
Krinklichkeit nicht teilnehmen. Die Geschichte der Stockholmer Gemeinde, der
Griindungen in Géteborg und Malmd sowie die Schicksale der norwegischen Seel-
sorge werden mit grofler Genauigkeit aus dem iiberreich erhaltenen Quellen-
material erarbeitet. Den Konflikten in der Seelsorge (Mischehenfrage, religidse Er-
ziehung der Kinder, Kirchenbuchfilhrung und mandher unerquickliche Streit unter
den Seelsorgern und Schwestern, wie er in solchen Arbeitsverhiltnissen allenthalben
leider zu verzeichnen ist) widmet der Verf. ein knappes, taktvoll verfafites Kapitel
(312—333). Wichtig und aufschlufireich ist die eingehende Darstellung des Kampfes
um die Religionsfreiheit (334—457), welche zugleich ein Kapitel schwedischer
Geistesgeschichte ist (die liberale Opposition gegen die staatskirchliche Enge, die
religids motivierte Opposition gegen diese Intoleranz von individualistischen Frém-
migkeitsbewegungen und den jiidischen Interessen vertreten). — Das Jahr 1873 als
Grenze der Darstellung hat dem Verf. auch Gelegenheit gegeben, auf die inner-
und auflerkatholische Diskussion um das Vatikanum I einzugehen, was wiederum
den Wert der Arbeit iiber das lokalkirchengeschichtlich bereits sehr beachtliche Er-
gebnis hinaushebt. Der Pfarrer der Stockholmer Gemeinde, Anton Bernhard, war
in Druck und Rede der vorziigliche katholische Sprecher in einer Zeitungs- und
Zeitschriftendiskussion, an der sich von lutherischer Seite die Kirchenhistoriker
H. Ribergh und C. A. Cornelius, die Theologen S. L. Bring und H. W. Ulff be-
teiligten. Verf. berichtet auch eingehend iiber den Anteil der Tageszeitungen am
Bericht iiber den Gang des Konzils und an der Kritik seiner Beschliisse (192—201).
— In diesem Zusammenhang méchten wir die im Kosel-Verlag Miinchen 1961 er-
schienene Neuauflage des bekannten Werkes von C. Butler erwihnen: ,Das
L. Vatikanische Konzil“, das in der Ubersetzung von H. Lang seit vielen Jahren
als die beste Darstellung des Vatikanum I gilt. Ein Nachwort des Ubersetzers
rechtfertigt die Neuauflage im Hinblick auf das jetzt eroffnete Konzil Vatika-
num IT. Die Neuauflage ist handlicher gedruckt als die frither erschienene Ausgabe
und erweitert die Bibliographie um die entsprechenden Neuerscheinungen der
Zwischenzeit. — Abschlieffend méchten wir zu Palmqvists Werk nur noch anmerken,
wie dankbar wir es begriifien wiirden, wenn der Verf. es nicht als abgeschlossen
betrachten, sondern in einem dritten Band uns auch iiber die weiteren Schicksale der
katholischen Kirche in Schweden ebenso zuverlissig, eingehend, umfassend und les-
bar unterrichten wiirde. H. Wolter
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Zimmermann, Karl, Das grofie Buch. Einfithrung in die Bibel (Sammlung
Dalp, 74). kl. 8° (278 S.) Bern u. Miinchen 1960, Francke. 11.80 DM. — In der
Sammlung Dalp (Band 26) erschien bereits 1953 eine ausfiihrlichere Einleitung in
das AT, die ein gutes Echo fand (vgl. Schol 29 [1954] 607 f.; 36 [1961] 295). Das
vorliegende Werk tritt dazu nicht in Konkurrenz. Es will zu den einzelnen Schriften
des AT (19—156; ohne deuterokanonische Biicher) und des NT (157—273) ,nur
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das unumginglich Notwendige sagen, das der Leser wissen mufi, um den Zugang
zu dem betreffenden biblischen Buch zu finden. Dieses Ziel soll dadurch angestrebt
werden, dafl Inhale, Aufbau, religits-theologischer Gehalt und literarischer Wert
jeder einzelnen Schrift skizziert werden, soweit das tunlich ist, die Fragen der Ent-
stehung und Verfasserschaft zu kurzer Darstellung gelangen und auch gelegentliche
Hinweise darauf gewagt werden, welche Bedeutung einzelnen Texten und ganzen
Biichern fiir die Geschichte der israelitisch-jiidischen und der christlichen Bewegung
und namentlich fiir uns Menschen der Gegenwart zukommt® (14f.). Ein reiches
Programm fiir einen kleinen Band, aber es ist, soweit es sich um die Einfiihrung in
die einzelnen Schriften handelt, gut erfiillt. Die knappen Ausfithrungen sind sorgsam
durchdacht und gegliedert und trotz ihrer Kiirze und inhaltlichen Dichte gut lesbar.
Die cinzelnen Biicher der Bibel werden in ihren historischen und geistesgeschicht-
lichen Rahmen gestellt und der Leser angeleitet, sie von da aus zu verstehen. Das
persénliche Verhaltnis des Verf. zur Bibel klingt iiberall durch und gibt seiner Dar-
stellung eine ansprechende Wirme. Allerdings kommt dadurch auch eine subjektive
Note in das Ganze, die gerade in wichtigen Punkten zu Vorbehalten zwingt. So
werden die jiingeren Schichten der atl Religion und Offenbarung summarisch zu
negativ gewertet. ,Im Jahre 621 ... kam eine Richtung des religidsen Denkens und
Lebens zur Herrschaft, die Israels Jahweglauben zu einer Religion des Kultes, des
Gesetzes, des Buches und der Priesterherrschaft ausgestaltete® (123). Von diesen
ganz negatiy gemeinten Vorzeichen aus kann dem Leser natiirlich kein positiver
Zugang zum Traditionsgut von P und Chron erschlossen werden, obwohl er nach
heutiger Sicht der Dinge durchaus moglich wire. Schwerer wiegen die Bedenken
gegen Z.s Grundauffassung von der Bibel. Er polemisiert des 6fteren kriftig gegen
einen zu starren Buchstabenglauben, der, auf einem falschen Begriff von Verbal-
inspiration fufend, sich allzu mechanisch unter das geschriebene Wort stellt. Das ist
an sich gut und recht. Aber er versiumt es, dagegen einen klaren und richtigen Be-
griff von Schriftinspiration zu entwickeln. Vielmehr scheint er die biblischen Biicher
als nur menschliche Zeugnisse einer in Israel und Christus ergangenen Offenbarung
zu betrachten. Nur so kann er wohl den Leser anweisen, etwa die ntl Briefe zwar
in dem, was ihn anspricht, empfinglich auf sich wirken zu lassen, aber sie zugleich
auch ausschlieflich danach zu priifen und zu bewerten, wie nah oder fern sie ,dem
urspriinglichen Evangelium Jesu® stehen (204; vgl. 172). Das scheint die einzige
Norm ihrer Verbindlichkeit zu sein. Wenn wir so das NT lesen, ,dann werden wir
inne, dafl ihre Verfasser bei allem Glauben und aller Liebe blofle Menschen waren
und nicht alle gleichmifig vom Evangelium erfafit und entflammt wurden® (173).
Gewifl, solche Wendungen lassen sich aus der vorgenannten polemischen Haltung
heraus zur Not noch im Sinne einer recht verstandenen Schriftinspiration verstehen,
sind aber wohl nach dem Tenor des Ganzen kaum so gemeint, und auf alle Fille
sind sie in ihrer konstanten Einseitigkeit allzusehr geeignet, fiir den einfachen Leser
den verbindlichen Charakter der ganzen Bibel als Gotteswort (und Menschenwort
zugleich) aufzulosen und in ihm den Eindruck zu erwecken, dafl der Leser mit seinem
subjektiven Glaubensurteil iber der Bibel stehe (vgl. auch 171 die zustimmende
Bemerkung, dafl die Reformatoren sich auch gegeniiber Biichern des NT ,alle Rechte
der christlichen Freiheit vorbehielten®). Nur am Rande sei noch die erstaunliche
Unkenntnis des sonst gut informierten Verf. {iber die Vulgata vermerkt: sie sei von
der romischen Kirche im Jahre 1546 ,als inspiriert erklirt® und sei nicht eine
Ubersetzung des hebriischen Grundtextes, sondern der Septuaginta (im Zusammen-
hang geht es nur um die protokanonischen Biicher des AT), also ,die Ubersetzung
einer Ubersetzung® und ,demgemifl vom Grundtext besonders weit entfernt® (31).
Ein kurzer Blick in die anerkannte ,Einleitung in das Alte Testament® von O. Eif3-
feldt oder in das ,Evangelische Kirchenlexikon“ mag Z. zeigen, wie unbedingt neu
seine doppelte Entdeckung ist. J. Haspecker

Studien zur Theologie der alttestamentlichen Uberlieferungen,
hrsg. von Rolf Rendtorff und Klaus Koch. gr. 8° (175 S.) Neukirchen, Kr. Moers,
1961, Neukirchener Verlag. 17.25 DM. — Die zehn Beitrige dieses Bandes sind
G. v. Rad von seinen Schiilern zum 60. Geburtstag gewidmer. Fast alle Autoren be-
tonen ausdriicklich ihre enge Verbundenheit mit den wissenschaftlichen Konzep-
tionen v. Rads und geben so ein eindrucksvolles Zeugnis von dem inspirierenden und
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pragenden Einfluf ihres akademischen Lehrers. Die ersten vier Beitrige sind Einzel-
studien aus dem Bereich des AT: R. Bach, Pflanzen und Bauen (7—32), fragt, welche
Elemente in der bekannten jeremianischen Formel vom ,Bauen und Pflanzen, Aus-
reiflen und Einreiffen” dem Propheten schon als Theologoumena vorgegeben waren
und was er selbst an Form und Inhalt neu geprigt hat. Von den beiden Grundworten
scheint nur ,Pflanzen® schon als heilstheologischer Terminus fiir die Einfiihrung ins
verheiflene Land geldufig gewesen zu sein. Das Begriffspaar ,Bauen und Pflanzen®
(unter Beiftigung der Objekte: Haus und Weinberg) ist im profanen Raum in Ver-
bindung mit Eheschliefung und Familiengriindung zu belegen. B. vermutet, daf} es
seinen urspringlichen Platz im Gliickwunsch bei Geburt eines Sohnes hat. Einen
Beleg gibt es dafiir allerdings nicht. Der Prophet selbst hat dann, vielleicht nach
schon vorliegenden Ansitzen, das Begriffspaar ins Theologische gehoben, es um das
Gegenpaar ,Ausreiflen und Einreiflen® erweitert und das Ganze durch den absoluten
Gebrauch der Verba zu einer universalen Formel fiir Jahwes Heils- und Unheils-
handeln gemacht. Die Ausbildung der Formel scheint in die zweite Phase der Wirk-
samkeit des Propheten, nach 609/8, zu fallen. — KL Baltzer, Das Ende des Staates
Juda und die Messiasfrage (33—43), untersucht Jer 39—41; 2 Kg 24—25; 2 Chr 36
und stellt fest, dafl die drei Texte eine je verschiedene Antwort geben auf die beim
Zusammenbruch des Staates Juda akut gewordene Frage nach der Kontinuitit der
legitimen Herrschaft und damit nach dem Weitergelten der Natanweissagung. Jer
hilt sich an den Rest im Lande und an Gedalja als legitimen Herrschaftserben, das
Konigsbuch trict fiir Jojachin und seine Nachkommen (Serubbabel!) als Heilslinie
ein, nach der Chronik ist Cyrus von Jahwe als universaler Herrscher legitimiert,
und die heimkehrende und den Tempel neu bauende Gola erscheint als alleinige
Rechtsnachfolgerin des Volkes Israel. KI. Koch, Tempeleinlafliturgien und Dekaloge
(45—60), unterscheidet in Ps 15 die allgemein gehaltenen positiven partizipialen Be-
stimmungen als dltesten Bestand der Einlaflliturgie von den als verneinte Perfekt-
sitze formulierten, dekalogartigen Einzelgeboten, die sich hauptsichlich auf soziale
Vergehen beziehen. Die weitere gattungsgeschichtliche Untersuchung von Ps 24, 4—6;
Is 33, 14—16; Mich 6, 6—8; Ez 18,5ff. ergibt, dafl die urspriinglich einfachen,
positiv gehaltenen Einlaflbedingungen in der Kénigszeit durch jene konkreten Einzel-
gebote erweitert sind. Sie bezeugen, daf} neben den Propheten auch die Jerusalemer
Priesterschaft ernsthaft bemitht war, den sozialen Mifistinden, die sich aus dem
Umbruch der Wirtschaftsstruktur in der Konigszeit ergaben, zu steuern. So wird
das von den Propheten entworfene Bild der damaligen Priesterschaft bemerkenswert
aufgehellt. K. von Rabenan, Das prophetische Zukunftswort im Buch Hesekiel (61
bis 80), analysiert in sorgsamer Kleinarbeit die in diesem wichtigsten aller prophe-
tischen Verkiindigungsformen enthaltenen Einzelmotive. Das Zukunftswort enthilt
in seiner vollen Gestalt Wurzel, Tat, Durchfiihrung, duflere und innere Folgen des
gottlichen Eingreifens. Doch sind in einem Einzelwort gewohnlich nicht alle Elemente
vertreten. — Von den nichsten vier Beitrigen konnen zwei (R. Rendtorff, Ge-
schichte und Uberlieferung, 81—94, und W. Pannenberg, Kerygma und Geschichte,
129—140) als weiterfithrende Besprechungen der Theologie des AT von G.v.Rad
bezeichnet werden, die beiden anderen als Exemplifizierungen der dort dargelegten
Auffassung iiber das Verhiltnis von AT und NT (H. Késter, Die Auslegung der
Abraham-Verheifung in Hebrier 6, 95—109; U. Wilkens, Die Rechtfertigung Abra-
hams nach Rémer 4, 111—127). Die letzten beiden Beitrige erortern Fragen der
praktischen Verwendung des AT in der Verkiindigung: F. Merkel, Die biblische
Urgeschichte im kirchlichen Unterricht, 141—152; D. Réssler, Die Predigt iiber alt-
testamentliche Texte, 153—162. Am Schlul des Bandes findet sich eine ,Biblio-

graphie Gerhard von Rad®, zusammengestellt von K. von Rabenan (163—174).
J. Haspecker

Weiser, Art., Glaube und Geschichte im Alten Testament und andere aus-
gewdhlte Schriften. gr. 8° (370 S.) Gottingen 1961, Vandenhoecdk & Ruprecht.
24.— DM; geb. 28.— DM. — Der Band enthilt unverinderte Neuabdrucke von
13 Arbeiten und Aufsitzen des Tiibinger Ordinarius fiir Exegese des AT und Her-
ausgebers der bekannten Kommentarreihe ,Das Alte Testament Deutsch® aus den
Jahren 1923—1955. Sie sind in der Zeitfolge ihres Erscheinens geordnet und be-
handeln iiberwiegend Fragen grundsitzlicherer Art, die auch heute noch lebhaft
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diskutiert werden. So darf die Neuausgabe auf wirkliches Interesse rechnen. Zur
grundlegenden Frage der rechten theologischen Deutung des AT und seiner Aus-
wertung im christlichen Raum nchmen vier Aufsitze Stellung: ,Die theologische
Aufgabe der alttestamentlichen Wissenschaft (182—200); ,Das theologische Ge-
samtverstindnis des Alten Testaments® (257—279); ,Vom Verstehen des Alten
Testaments® (290—302); ,Die Bedeutung des Alten Testaments fiir den Religions-
unterricht (19—50). Sie betonen alle, dafl die theologische Auslegung des AT auf
der historisch-kritischen Erforschung aufbauen mufl und keine neben dieser her-
laufende oder von ihr absehende Sondermethode darstellt, und erdrtern vor allem
die heute im protestantischen Raum besonders diskutierte Frage, wie das Wort des
AT dem christusgliubigen Menschen als Gotteswort begegnet. Ist in diesen Unter-
suchungen das Problem von Glaube und Geschichte schon latent anwesend, so ist
es in den umfangreichen Studien des Bandes ausdriicklich gestellt. Die bekannte
Monographie ,,Glaube und Geschichte im Alten Testament® (99—182), zuerst 1931
erschienen in der Reihe ,Beitrige zur Wissenschaft vom Alten und Neuen Testa-
ment®, 4. Folge, Heft 4, behandelt in einer weitreichenden Uberschau die wechsel-
seitigen Beziechungen von Glauben und Geschichte im AT und die damit gegebenen
theologischen Fragen. Zwei Untersuchungen zur Genesis: ,Religion und Sittlichkeit
der Genesis in ithrem Verhiltnis zur alttestamentlichen Religionsgeschichte® (50—98)
und ,,Die biblische Geschichte vom Paradies und Sitindenfall“ (228—257) versuchen
konkret aufzuzeigen, wie die Darstellungen der Genesis entstanden sind in einem
echt geschichtlichen Lebensprozef der Durchdringung und Umformung élterer Uber-
lieferungselemente mit dem genuin israelitischen Glauben an einen in der Geschichte
erlebten, aber iiber Natur und Geschichte erhabenen Gott. Aufler der etwas isoliert
stehenden beachtlichen Studie iiber ,1. Samuel 15¢ (201—228) beriihren sich die
weiteren Beitrige mit den Kommentaren des Verf. zu Hiob, Pss und Jer, die in
der vorgenannten Reihe erschienen sind: ,Das Problem der sitclichen Weltordnung
im Buche Hiob® (9—19); ,Psalm 77. Ein Beitrag zur Frage nach dem Verhiltnis
von Kult und Heilsgeschichte® (280—290); ,Zur Frage nach den Beziehungen der
Psalmen zum Kult: Die Darstellungen der Theophanie in den Psalmen und im
Festkult® (303—321); ,Das Gotteswort fiir Baruch Jer 45 und die sogenannte
Baruchbiographie® (321—329). Den Abschluff des Bandes, der mit Registern der
Namen und Sachen, der Bibelstellen und hebriischen Worter ausgestattet ist (351
bis 370), bildet der Artikel ,Glauben im Alten Testament® (330—350) aus Kittels
Theol. Worterbuch zum NT. In allen Arbeiten zeigt sich W. als ein gedanken-
reicher und auf die theologischen Fragen besonders konzentrierter Forscher, dessen
anregende Studien in dieser handlichen Ausgabe gewifl vielen willkommen sein
werden. J. Haspecker

Eichrodt, Walth., Theologie des Alten Testaments. Teil 1I: Gott und Welt;
Teil TII: Gott und Mensch. 4., neubearbeitete Auflage. gr. 8° (XVII u. 398S.)
Stuttgart 1961, Klotz, und Gottingen, Vandenhoeck & Ruprecht. 18.50 DM, — Die
Uberarbeitung dieses Bandes hilt sich im ganzen in den bescheidenen Grenzen, die
bereits bei Besprechung der Neuausgabe des 1. Teiles gekennzeichnet wurden (vgl.
Schol 33 [1958] 297f.). Eine durchgreifendere Neufassung, die schon in der An-
derung der Uberschriften erkennbar wird, hat nur der § 20: ,Individualismus und
Kollektivismus im alttestamentlichen Gottesverhiltnis* erfahren (jetzt: ,Der ein-
zelne und die Gemeinschaft im alttestamentlichen Gottesverhilenis®). E. hatte schon
frither die beiden ,Ismen® als unzureichend fiir eine Charakterisierung der Situation
des atl Menschen erkannt und deshalb den vermittelnden Begriff der ,, Individualitit®
eingefithrt. Jetzt wird nach den Studien von J. Scharbert u. a. (vgl. Schol 35 [1960]
93—96) als Ausgangsbegriff das ,Solidarititsbewufitsein® eingefithrt, zu dem die
»lebendige Individualitit® in fruchtbarem Wechselspiel steht (158), dessen ver-
schiedene Phasen in der Geschichte Israels aufgezeigt werden. Aufier diesem Ab-
schnitt zeigen nur noch wenige andere eine groflere Umgestaltung. So ist die Er-
orterung des mal'ak Jahwe als Erscheinungsform Gottes stark erweitert und nimme
jetzt voller zu den verschiedenen Erklirungsversuchen Stellung. Fiir E. entspringt
dieser Begriff ,der besonderen Gotteserfahrung Israels, in der sich die iiberweltliche
Hoheit des Bundesgottes mit der innerweltlichen Energie seines Wirkens vereinigte®
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(10). Bei der Schopfungslehre ist die creatio ex nihilo jetzt ausfiihrlicher behandelt:
der Verfasser von Gn 1 hat zwar ,noch nicht zu einer abstrakt begrifflichen Sprache
durchgefunden®, aber das ,an keine irdische Voraussetzung gebundene Schaffen
Jahwes .. . mit solchem Nachdruck ans Licht gestellt, daf} das eigentliche Anliegen,
dem die Formel ,Schopfung aus dem Nichts* Ausdrudk gibt, dadurch erfiille wird*
(66). Im gleichen Umkreis sei auf die schr ausgewogene Neufassung der Deutung
von Gn 1, 26 f. (Gottebenbildlichkeit des Menschen) besonders hingewiesen (77—84).
Im iibrigen findet die Forschung der letzten Jahrzehnte in sehr vielen erginzenden
oder modifizierenden Bemerkungen ihr Echo. Sie sind oft kurz und unauffillig, aber
z. T. theologisch nicht uninteressant. So wird bei der Gottesfurcht das Element des
Vertrauens stirker unterstrichen und ihre positive Beziehung zur eschatologischen
Hoffnung ins Licht geriicke (188f.). Die Beziehung des Glaubens zum Bund tritt
deutlicher hervor (192), obwohl dariiber noch erheblich mehr zu sagen wire. In
der nachexilischen Frommigkeit wird das gliubige Vertrauen und die personliche
Entscheidung fiir Gott neu hervorgehoben, die davor warnen, die Gesetzesfrommig-
keit ,einfach als Werkheiligkeit abzutun® (209), — Buchtechnisch ist zu begriifien,
dafl die beiden in diesem Band vereinigten systematischen Teile nun mit einer
durchgehenden Paginierung zusammengefafit sind, wodurch die Beniitzung der Sach-
und Stellenregister erheblich vereinfacht wird. Wer an den prinzipiellen Problemen
einer Theologie des AT interessiere ist, findet im Vorwort (VII—XIII) eine Aus-
einandersetzung mit von Rads Konzeption einer Theologie des AT.

J. Haspecker

Cranfield, C.E. B., The Gospel According to Saint Mark (Cambridge Greek
Testament Commentary). 8° (XV u. 479 S.) Cambridge 1959, University Press.
40.— sh. — In der Einleitung sagt C., Mk habe die Petruserzihlungen und andere
Uberlieferungen, z. B. aus einer romischen katechetischen Spruchsammlung, die ein
im wesentlichen zuverldssiges Bild des historischen Jesus geben, gewissenhaft zu-
sammengestellt; er erdrtert Gruppenbildungen, Zweck, Stil usw. Als Abfassungszeit
wird 65—67 angenommen. — Von den Erklirungen sei herausgehoben: zu 1, 25
(781.) wird Wrede abgelehnt. 1, 31 (83—86): Jesu Wunder sind Offenbarungen des
Gottesreichs, jedoch nur ein Spalt im Vorhang (veiledness) fiir den Glaubenden,
aber nicht zwingend; dhnlich zu 4, 11 (157): die Parabeln sollen scheiden, doch letzt-
lich hinwenden zu Gott; ebenso auch das Licht 4, 21 (164). Die Wunderberichte sind
nachzupriifen, aber ihre Annahme ist nicht unverniinftig; die Naturgesetze fassen
zusammen, was unter gewShnlichen Bedingungen zu beobachten ist. Die Menschen-
sohnworte 2, 10 28 sind eher Erklarung des Mk fiir die Leser (100 118). 6,3 (194 f.)
»Sohn der Maria“: vielleicht gegen Geriichte. 6, 30 (214) ist »Apostel“ im Fachsinn
gebraucht. 8,1—9 (204) ist nicht sicher Dublette zu 6,34 ff.; diese erste Brotver-
mehrung ist zuverlissig und hat siebenfache Bedeutung (2204.). 8,29 (2661.): Das
Petrusbekenntnis ist gut iiberliefert; Jesus nahm es an, aber umgebildet als Er-
fiillung der kéniglichen und priesterlichen Vorbilder des AT; er gab Redeverbot
wegen politischer Gefahr und der vom Vater gewollten Verborgenheit. 8, 31 (272
bis 277) ,Menschensohn®: apokalyptisch, verbergend (es konnte — ,Mensch® sein),
reprisentativ; Jesus wollte sich mit den Menschen identifizieren (10, 45, vgl.
Rém. 5, 15). 9, 2ff. (292—6): Die Verklirung ist wohl Vision und Audition als
wirkliche gottliche Offenbarung, Prolepsis der Auferstehung. 10,45 (342f.) dem
wohl echten Spruch vom Losegeld liegt vermutlich zugrunde ,a$am* (vgl. Is 53, 10f.)
fiir viele. Der Sinn des stellvertretenden Leidens, der Selbsthingabe, konnte nicht
aus dem AT verstanden werden, sondern nur aus der Passion. 11, 1 (352ff.): Auch
beim Einzug ist die Messianitit verhiillt, ebenso im Winzergleichnis (12,1—9, 366 ff.),
doch Hauptpunke ist der Mord am Sohn (gegen Dodd-Jeremias). 11,12 (354 ff.):
Das wunderbare Verdorren des Feigenbaumes war wohl eine Gleichnishandlung wie
Jer 13,1 u. 6. Kap. 13 (387—391—412) ist im wesentlichen echte Lehre Jesu, nicht
wortlich, manches steht bei Mt und Lk in anderm Zusammenhang, aber doch nicht
vermischt mit Fremdartigem; die Geschichtsereignisse als Zeichen sollen in uns
Glauben, Bufle, Gehorsam, Erwartung wecken. 14, 12 (420ff.) ist der Verf. mit den
Synoptikern fiir Passamahl und 15. Nisan als Todestag gegen Jo, der Jesus als
Osterlamm darstellt. 14, 22f. (426 ff.) ,Leib® eher = gtifi als bisri, d. h. ich selbst.
Vers 24: Der Mk-Text ist wohl jinger als 1 Kor 11, 25; ,vergossen® in futurischem
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Sinn. Vers 55—64 (440ff.): wohl Voruntersuchung; beim Vorwurf der Tempel-
miflachtung und Listerung erwartete der Hohepriester die allgemeine Zustimmung
des Synedriums; vor Pilatus wollte er dann eine politische Anklage vorbringen.
Vers 61: Jesus hatte doch manches getan und gesagt, was in den Hohepriestern und
Schriftgelehrten die Vermutung wedken konnte, hinter seiner autoritativen Art liege
ein Messiasanspruch; ,Sohn Gottes® ist wohl beigefiigt wegen Auflerungen wie
Mt 11, 27; Mk 12, 6. Vers 62: Der Zusatz ,Du hast gesagt® ist innerlich wahrschein-
lich; Jesus dachte anders tiber Messianitit; ,ihr werdet sehen®: beim Jiingsten Ge-
richt. 15,21—41 (453ff.): Die atl Stellen haben wohl die sprachliche Form der
Passionsgeschichte beeinfluflt, aber die Einzelheiten sind echt; es ist unglaublich, dafl
die Urkirche von so zentralen Ereignissen, die von so vielen bezeugt wurden, nur
wenig bewahrt habe. 15, 34 (458): Der Schrei der Verlassenheit enthiillt den ganzen
Schrecken der menschlichen Siinde und die Tiefe der Verborgenheit des Gottessohnes.
16, 8 (471): Wahrscheinlich wollte Mk noch eine Erscheinung erzihlen, aber schloft
sein Werk nicht ab. — So gibt der Kommentar in knapper Form eine gediegene,
philologisch sorgfiltige Auslegung auch unter Beriicksichtigung des Semitischen. An
umstrittenen Stellen legt er die verschiedenen Ansichten und Griinde vor, so dafl
der Leser sich selbst ein Urteil bilden kann. Die eigene Haltung des Verf. ersieht
man aus obigen Proben. Die vielen Exkurse iiber theologisch wichtige Dinge sind
zwar mit dem Index leicht zu finden, sollten aber doch durch Uberschriften im Text
herausgehoben werden. W. Koester

Thiising, Wilh., Die Erhéhung und Verherrlichung Jesu im Johannes-
Evangelium (Neutest. Abhandl. 30, 1—2). gr.8° (XIII u. 303 S.) Miinster 1960,
Aschendorff. 26.50 DM. — Eine bedeutsame, tief in die johanneische Theologie
fithrende Arbeit bietet uns der Verf. mit dieser Studie iiber die Erhshung und Ver-
herrlichung Jesu. An Hand der einschligigen Texte (Jo 3, 14; 8, 28; 12, 32) wird
im 1. Teil der Begriff der Erhohung gedeuter (3—37). Gemeint ist die Kreuzigung
Jesu, in die der Vater den Sohn (auf Grund der Inkarnation) zum Heile der Welt
hingegeben hat (Jo 3, 16). Erhohung darf mithin in der johanneischen Termino-
logie nicht mit Auferstehung und Himmelfahre verwechselt werden, wenngleich sie
natiirlich damit untrennbar verbunden ist. Der ans Kreuz erhthte Menschensohn
ist nach dem Vorbild der ehernen Schlange das grofie Heilszeichen, das, im Glauben
geschaut, das Heil bringt; vgl. auch Jo 19, 37. Diese universale Auswirkung der
Erhohung ans Kreuz erscheint darin, dafl sie nach Jo 3, 14 hingeordnet ist auf die
Rettung der Welt, auf die Erméglichung der Wiedergeburt, auf die Mitteilung des
Lebens durch den Glauben; nach Jo 12, 32 in dem Verheiflungswort Jesu: ,, Wenn
ich von der Erde (ans Kreuz!) erhoht sein werde, werde ich alles an mich ziehen;
zu vergleichen ist damit das im wesentlichen identische ,Ziehen® und ,Belehren®
des Vaters (Jo 6, 44) und das ,Lehren® des Geistes (Jo 14, 26). Es handelt sich
um die Sammlung der Heilsgemeinschaft um den Gekreuzigten. Das ,Ziehen® und
»Lehren® schliefit entsprechend der Struktur der Inkarnation ein dufleres und inneres
Element ein. Es hat die ,Erhdhung® zur Voraussetzung und fiihrt in die Erkenntnis
und Gemeinschaft des am Kreuz erhéhten, mit dem Vater innigst verbundenen
Gottessohnes, wic es auch Jo 8, 28 ausgesprochen ist. In diesem ,Zichen® herrscht
Christus als Kénig (Jo 18, 37). Die Auswirkung der ,Erhohung® ist also tatsichlich
die Konigsherrschaft des beim Vater Verherrlichten, ist die volle Ausiibung der
Heilandsmacht in det Kraft des Geistes. Sie ist aber zugleich vorzustellen als Herr-
schen vom Throne des Kreuzes, insofern sie ja ohne das Kreuz undenkbar ist, inso-
fern die durch Siihne und Verdienst vom Gekreuzigten ausgehende Kraft in der
Weise zur Auswirkung kommt, dafl die Glaubenden ans Kreuz, in den vollen Ge-
horsam gegeniiber dem Vater gezogen und dadurch zur Verherrlichung gefiihre
werden. — Im 2. Teil behandelt Verf. das sehr umfangreiche Material, das sich auf
die Verherrlichung Jesu bezieht (41—249). Weil die Aussagen iiber die Verherr-
lichung Jesu (und des Vaters) mit dem Heilswerk Jesu zusammenhingen, dies Heils-
werk aber in zwei Stadien sich vollzieht, wird im 1. Kap. dieses 2. Teiles die , Ver-
herrlichung® als Kennzeichnung des , Werkes® Jesu auf Erden erliutert (50—100).
Dies Werk erscheint als ,ergon® (17, 4; 4, 34) oder auch im Plural als ,erga® (5, 36;
9,3f.; 10,25 32 37 f.; 14, 10£f.; 15, 24); es umfaflc die Offenbarung Jesu in Wunder-
tat und Offenbarungswort und gipfelt im Heilstod Jesu als der hochsten Offen-
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barung der Liebe des Vaters und des Sohnes. So ist schon im irdischen , Werk® die
Verherrlichung des Vaters (und Jesu) gegeben (Jo 17, 4). Durch den Begriff der
»Vollendung® des Werkes (Jo 4, 34; 17, 4), mit dem auf das vollendende Werk
der Erhthung ans Kreuz hingewiesen wird, tritt das blutige Endgeschehen in seiner
tiberragenden Bedeutung aus dem irdischen Gesamtwerk hervor. Erst im Angesicht
des Todes bricht deshalb Jesus in den Ruf aus: ,Es ist vollbracht® (Jo 19, 30). Der
hochste und wirksamste Beweis seiner rettenden Liebe zu den Menschen (@ [l )
wie auch seiner gehorsamen Liebe zum Vater (Jo 14, 31) ist erbrache. Zugleich ist
»der Name® des Vaters offenbart, das ,Wort* des Vaters entscheidend gesagt
(Jo 17, 6). Auf das den Vater und Jesus verherrlichende Leiden und Sterben des
Erlosers weist auch ,die Stunde® hin, die Jo 2, 4; 7, 30; 8, 20 noch nicht gekommen,
Jo 12, 23; 13, 1; 17, 1 aber da ist. Es ist bezeichnend, dafl an drei Stellen die
»Stunde® Jesu mit dem Verherrlichungsgedanken verbunden ist: Jo 12, 23; 125276
17, 1. Die Vollendung des irdischen Offenbarungs- und Heilswerkes Jesu bedeutet
nicht das Ende des Wirkens Jesu iiberhaupt. Sie ist vielmehr die Grundlage fiir ein
Wirken, das der an die Seite des Vaters erhshte Christus ausiibt; es steht jenem
irdischen Wirken wie eine ,Ernte® (Jo 4, 35—38), wie eine ,Frucht® (Jo 12, 24;
15, 8), wie seine Auswirkung gegeniiber und ist doch untrennbar damit verbunden.
Verf. nennt es oft das zweite Stadium des Wirkens Jesu, und er glaubt, daff Jesus
darauf hinweise, wenn er von den ,groBeren Werken® spricht (Jo 5, 20; 14, 12). —
Im 2. Kap. des 2. Hauptteiles handelt nun der Verf. iiber die , Verherrlichung® als
Kennzeichnung dieses zweiten Stadiums des Wirkens, das Jesus nach seinem Hin-
iibergang zum Vater entfalter (101—192). Jesus spricht davon im Bilde des Frucht-
bringens des Weizenkornes (Jo 12, 23—24): Das Weizenkorn ist, weil es starb, nicht
allein geblieben; es hat die es verherrlichende Gemeinschaft der Glaubenden um sich
gesammelt; vgl. auch 12, 32. Nach Jo 15 bringt Jesus diese ,Frucht® hervor durch
die Jinger, die in dem Mafle seine Jiinger werden, als sie sich einschalten lassen in
den dynamischen Vorgang des Wachstums der Kirche und so von Jesus in Erhdrung
ihres Gebetes an seinen ,grofieren Werken® beteiligt werden (Jo 15, 7—8 16; 14,
12—14). Im Fruchtbringen seiner ,Zweige“ entfaltet sich das Werk der Verhert-
lichung des Vaters und des Sohnes (Jo 15,8; 14, 13). An Hand verschiedener Texte
(vor allem Jo 15; 1 Jo 3, 16; Jo 21, 19; 12, 25f.; 13, 1—17) wird gezeigt, wie Vor-
aussetzung und Weg des Fruchtbringens der Jinger die Nachfolge Jesu in seiner
sich selbst entduflernden Liebe und in seinem Kreuztragen ist; wie also hier kein
anderes Gesetz herrscht wie fiir das Fruchtbringen des , Weizenkorns® selbst. Unter
einem anderen Gesichtspunkt erscheint dieses zweite Stadium des Heilswerkes als
Verherrlichung Jesu durch den Parakleten, den Heiligen Geist: Jo 16, 7—15; 15,
26—27; 4, 21—23; 3, 34—35; 6, 63; 5, 20—27; 7, 37—39; 19, 34; 1 Jo 5, 6—8.
Indem der Geist in den Jiingern (in der Kirche) die Wahrheit Jesu existentiell mit-
teilt, lege er gleichzeitig, ja eben dadurch Zeugnis von Jesus ab vor der Welt, zu
ihrem Heil oder zu ihrem Gericht. 3, 34 ist das Subjekt der Geistmitteilung Christus,
nicht der Vater. 16, 13 sind die ,erchomena® das Offenbarungsgeschehen im Ganzen,
das Christus durch seinen Geist ausfiihrt, nicht etwa nur einzelne Geheimnisse der
Zukunft im Sinne der Apokalyptik. Durch die untereinander zusammenhingenden
Stellen Jo 7, 37—39; 19, 34—37; 1 Jo 5, 6—S8 ist klar, dafl der Geist und die damit
gegebene Heilsgabe aus dem Opfertod Jesu kommt; eine neue Bestitigung dafiir,
dafl das zweite Stadium des Werkes die Auswirkung des ersten, d. h. der Erhshung
Christi ans Kreug, ist. — Es kommen noch einige Stellen zur Sprache, in denen von
der Verherrlichung Jesu in den Seinen die Sprache ist, und zwar im Sinne einer
Verherrlichung durch das erste und zweite Stadium des Offenbarungswerkes. In
diesem zusammenfassenden Sinn deutet Verf. Jo 17, 10. Durch Jo 17, 22 erfahren
wir, daf} Jesus sich in den Seinen verherrlicht, indem er ihnen seine ,Doxa® mit-
teilt; vel. auch Jo 1, 14, wo von der ,Doxa® Jesu gesagt ist, dafl sie ,voll Gnade
und Wahrheit® sei, und Jo 1, 16, daff ,wir von seiner Fiille alle empfangen haben,
Gnade um Gnade®. Daff die Mitteilung der ,Doxa“ (der Wirklichkeit Jesu) auch
Teilnahme an seinem Opfer bedeutet, zeigt der Begriff der ,Heiligung® (Jo 17,
17—19), der von Jesus auf die Jiinger ibertragen wird. Eine das erste und zweite
Stadium der Verherrlichung zusammenfassende Stelle ist auch Jo 12, 28: In der
Antwort des Vaters auf die Bitte Jesu erscheint durch die verschiedene Zeitstufe
das Werk der Verherrlichung im irdischen Leben und das des verherrlichenden
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Wirkens aus dem Jenseits im Geiste. 201—204 bringt Verf. eine Zusammenfassung
seiner Untersuchung, soweit sie den Verherrlichungsgedanken im gesamten Heils-
werk Jesu betreffen. ,Das im Kreuztod kulminierende irdische Werk Jesu ist Keim,
das Werk des Parakleten Entfaltung dieses Keims“ (204). — Gleichsam zwischen
beiden Stadien liegt noch eine Verherrlichung Jesu, die ithn ganz personlich affiziert;
es ist die Vaherrﬁchung beim Vater mit der Herrlichkeit, die er beim Vater hatte
vor Bestehen der Welt (206—221; Jo 17, 5; vgl. 8, 38; 1, 18; 14, 28; 16, 7; 20, 17;
17, 24). Die verherrlichende Einwirkung Christi auf die Glaubenden im Geiste ist
Ausstrahlung dieser seiner Herrlichkeit und vollendet sich in der Schau seiner Herr-
lichkeit (Jo 17, 24). — Auf das Jesus verherrlichende Tun innerhalb seiner irdischen
Wirksamkeit (vgl. Jo 1, 14; 2, 11; 11, 4 40) kommt Verf. 221—233 zu sprechen:
Es ist Beweis der bleibenden Einheit des Inkarnierten mit dem Vater und ,Sémeion®
hin auf das entscheidende Heilsereignis und seine Heilsgabe. Der umfangreiche
2. Teil der Arbeit wird abgeschlossen mit einer Deutung von Jo 13, 31{. im Lichte
der bisher erreichten Resultate und mit einem Uberblick iiber den Gebrauch von
»doxazein® und ,doxa“ im vierten Evangelium (233—249). — Im 3. Teil der
Arbeit (253—294) wird vor allem der noch nicht behandelte Begriff des ,Auf-
steigens® Jesu (Jo 3, 13; 6, 62; 20, 17) in seiner Bedeutung fiir Erhéhung und Ver-
herrlichung betrachtet. Dabei ergibt sich, dafl das ,Aufsteigen® Jesu ein Gesamt-
geschehen ist, das die Erhohung ans Kreuz und die Verherrlichung beim Vater (im
Sinne von Jo 13, 32 und 17, 5) umfafit. In diesem Zusammenhang weist Verf. auch
auf die Bedeutung der Auferstehung Jesu hin (276—285). — Es ist nicht leicht,
dem Verf. bis zum Schluf} zu folgen; er bietet eine fast verwirrende Fiille, dazu in
zu breiter Darstellung; mehr Anschlufl an die durch die Tradition geschaffene Ter-
minologie (statt bildreicher Umschreibungen) hitte, so will uns scheinen, die Tiefe
der Untersuchung nicht zu beeintrdchtigen brauchen, wire aber der Klarheit zugute
gekommen. Es mufl aber anerkannt werden, daff die Arbeit einen nicht geringen
Fortschritt in der theologischen Durchdringung des vierten Evangeliums bringt; ein
ernstes Studium wird sich reichlich lohnen. Vor allem méchte ich hinweisen auf die
sorgfiltige Exegese vieler Einzeltexte, die dadurch tiberraschende Aufhellung er-
fahren und in ihrer Bedeutung fiir die theolegische Gesamtkonzeption erkannt wer-
den. Es sei beispielshalber die Auslegung von Jo 20, 17 ff. (263—276) angefiihrt.
Die Bezichung der ,grofleren Werke® Jesu (5, 20) allein auf das Wirken des beim
Vater Verherrlichten (durch den Geist und die Kirche) scheint mir die Sache nicht
ganz zu treffen. Man kann von den ,gréfleren Werken“ kaum das entscheidende,
grundlegende Heilsgeschehen, das mit dem Aufsteigen Jesu umrissen wird, aus-
schlieffen. Im Gegensatz zu diesem Wirken, das sich auf die Neuschaffung und
Heiligung der Welt richtet, steht wohl das iibrige Wirken Jesu, das Schépferwirken
und auch die Wunder, die nur als Zeichen (,sémeia®) auf das eigentliche Heils-
wirken hinweisen. K. Wennemer

Schelkle, Herm., Meditationen iiber den Rémerbrief. gr. 8° (247 S.) Ziirich-
Koln 1962, Benziger. 8.80 DM. — Diese ,Meditationen iiber den Rémerbrief* bil-
den die Fortsetzung jener Reihe von praktischen Erklirungen zum NT, die Richard
Gutzwiller im Verlag Benziger begonnen hatte (iiber Mt, Lk, Jo). Obschon Sch.
bewuflt die Arbeit Gutzwillers aufnimmt, weicht er nach seiner eigenen Erklirung
doch von jener insofern ab, als er der ,strengeren Auslegung® den Vorzug gibt
vor der ,breiteren Anwendung®. Sch. ist dazu als Exeget und besonderer
Kenner des Romerbriefes (vgl. seine Arbeit ,,Paulus Lehrer der Viter, Die altkirch-
liche Auslegung von Rémer 1—11¢, Diisseldorf 1956) vorziiglich vorbereitet. Die
verhiltnismiBig knappen Bemerkungen, die den Text laufend erkliren, sind sehr
durchdacht und aus tiefem Durchdringen des Briefes und ausgebreiteter Kenntnis
der einschligigen Forschung geschrieben. Gerade deshalb vermdgen sie dem prak-
tischen Zweck dieser Reihe zu entsprechen, Hilfe zu bieten fiir eine wirkliche in-
nere Begegnung mit der Botschaft des Evangeliums, wie es von Paulus besonders im
Romerbrief, gewiff in paulinischer Eigenart, aber doch in ganz wesentlicher Zu-
sammenfassung und Uberschau geboten wird. Wenn man weif}, wie sehr die Art
der Einteilung des Stoffes Zeugnis gibt von dem Grad der Durchdringung und Be-
herrschung der Materie, wird man schon durch die Art der Einteilungsweise des
Textes mit Vertrauen zu der kundigen Fiihrung des Verf. erfiillt. Ich gebe als
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Beispiel die Einteilung des 2. Kapitels. Sch. bringt da folgende Einheiten: 2, 1—16
das Gericht Gottes; 2, 17—29 die Schuld der Juden. Ich wiilte nicht, wie man die
Teilung besser vornehmen kénnte. Der Erklirung des Textes ist eine kurze Ein-
leitung zum Rémerbrief vorausgeschicke (9—17). K. Wennemer

Eichholz, G.,, Was heiflt charismatische Gemeinde? 1 Corinther 12 (Theolo-
gische Existenz heute. Neue Folge, 77). gr. 8° (27 S.) Minchen 1960, Kaiser.
1.80 DM. — Diese Studie zu 1 Kor 12 wendet sich gegen die Auffassung, die
Charismen seien Eigengut der Urkirche gewesen und spiter ganz verschwunden.
Nach Paulus ist das charismatische Leben der christlichen Gemeinschaft wesentlich;
das kann niemand zweifelhaft sein, der 1 Kor 12 und Rém 12 liest; Paulus setzt
es ja auch nicht nur in Korinth, sondern auch in der christlichen Gemeinschaft Roms
voraus. In den Charismen befihigt und beansprucht Christus durch seinen Geist zu
verschiedenen Aufgaben und Dienstleistungen zum Wohle des Ganzen; weit ent-
fernt, dafl dadurch die Einheit der Kirche leidet, wird sie vielmehr durch diese auf
das Leben und Wohl des Ganzen gerichtete Differenzierung der Glieder gesichert
und geférdert. Wenn man schon bald nach urchristlicher Zeit keinen rechten Blidk
mehr hatte fiir die charismatische Natur der Kirche, so lag das zum Teil wenigstens,
wie Verf. mit Recht hervorhebt, an unrealer, phantastischer Vorstellung von charis-
matischer Begabung und an der bewufit oder unbewufit genihrten Meinung, daf§
Charisma und Amt Gegensitze seien. Urgrund und Kriterium alles charismatischen
Lebens ist das Bekenntnis des Glaubens, daff Jesus der Herr ist (1 Kor 12, 3); und
es wird getragen und geleitet von der durch Christi Geist gewirkten Liebe (1 Kor 13).
Ohne Glaube und Liebe kein echtes Geistesleben. Paulus bekimpft ein unechtes,
gnostisches . Geist“-Leben eines Teiles der korinthischen Gemeinde, das in eine
enthusiastisch-ekstatische Bewegung auszuarten drohte und damit in die Nihe alter
heidnischer Torheiten geraten war. Da war es sogar vorgekommen, dafl man in
den Ruf ausbrach: ,Verflucht sei Jesus!* (1 Kor 12, 3), was wohl im Sinne der
gnostischen Ablehnung des Menschen Jesus zugunsten eines reinen Geistwesens
»Christus® zu verstehen ist. Verf. gibt im Rahmen dieser Grundsitze eine an-
sprechende, auch mit praktischen Anregungen fiir heutige kirchliche Arbeit ver-
sehene Exegese von 1 Kor 12, die gewif} lesenswert ist. Es liegt ihm fern, 1 Kor 12
zu entspiritualisieren oder zu rationalisieren; er erkennt das Leben der christlichen
Gemeinschaft durchaus als geistgewirke an. Aber er méchte zeigen, wie breit gestreut
die Wirkungen des Geistes sind und wie sie sich bis in dullerlich unscheinbarste
Lebensiuflerungen der Kirche erstrecken. Und er méchte so dazu beitragen, dafl man
"diese charismatische Wirklichkeit der Kirche sicht und durch personliche Hingabe
daran voll ausniitzt. Vgl. zum Thema Schol 34 (1959) 503—525. K. Wennemer

4. Dogmatik und Dogmengeschichte

Magrassi, Mar,, O.S.B., Teologia e storia nel pensiero di Ruperto di Deutz
(Studia urbaniana, 2). gr. 8° (290 S.) Roma 1959, Pont. Univ. Urbaniana de Prop.
Fide. — Nach einem 1. kurzen Teil iiber Leben, Werk, Methode des Deutzer Abtes
(1—76) folgt im 2. Hauptteil des Werkes die Darstellung seiner Lehre iiber Christus
und die Geschichte (Cristo e la storia: 77—164). In einem Schlufteil werden dann
noch drei Sonderfragen dazu behandelt, die sich bei Rupert als Zentralprobleme
seiner Geschichtsbetrachtung besonders gegen die fithrende spekulative Schule der
Zeit in Laon stellen: Will Gott das siindige Tun? — Weshalb ist Gott Mensch
geworden? — Warum schuf er den Menschen? — Aus dieser Ubersicht ergibt sich
schon das Anliegen des Buches. Es will dem Leser die Gesebichtstheologie Ruperts
niherbringen. Damit ist tatsichlich ein interessantes Thema angeschnitten, zu dem
Dom J. Leclercq seinen jungen Ordensbruder anregte. Rupert gilt gewdhnlich als
Mystiker und Vertreter der symbolischen Exegese. M. zeigt nun, dafl darin ein-
geschlossen noch ein anderer Zug liegt. Denn des Abtes Symbolik ist in die ge-
schichtliche Heilsordnung eingebettet. So auch sein Christusbild, dem sich M. beson-
ders zuwendet. Die beiden Testamente der Offenbarung sind als solche geschicht-
liche Heilsordnung vor allem gesehen: Gottes Plan ist erst teilweise in Adam ver-
wirklicht worden (117 £.). Vollendet wird er in Christus (119 ff.), aber doch so, daf}
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eine echte innere Hinordnung der beiden Testamente deutlich wird. Gerade daher
kommt es z.B. zu der doch stark mystisch-symbolischen Schrifterklirung des Alten
Testamentes auf Christus hin. Diese erweiterte symbolische Deutung, die iiber die
rein literarische weit hinausgeht, darf nicht dariiber hinwegtduschen, daff im tiefsten
die Heilsgeschichte die Tragerin bei Rupert bleibt. Sie ist also nicht symbolisch
irgendwie subjektiv, sondern entwickelt sich aus diesem hoheren Ziel der gemein-
samen Heilsordnung, dem ja objektiv das Alte Testament und noch mehr das Neue
in allem dient. In dem deutlichen Herausstellen dieser Gedanken diirfte der Sonder-
wert des guten Buches liegen. Es bewahrt uns so vor Einseitigkeiten. Gegeniiber der
Anselmschule hat Rupert der spekulativen Durchdringung dieses Heilszweckes und
dieser gemeinsamen Heilsordnung leider einen weniger wichtigen Raum eingeriumt.
Die Heilige Schrift in der symbolischen Deutung bleibt ihm auch bei mehr syste-
matischen Fragen, wie z. B. der Deutung des Menschen oder der Menschwerdung,
das Mafigebende, freilich liegt darin auch das Einseitige und weniger Befriedigende,
weil gerade hier vielfach eben die blofle Symbolik und nicht die Schrift selber ent-
scheidend fiir Rupert wird. Bei solchen Fragen war doch zunichst die historische
Tatsachenfrage zu stellen und zu deuten. So ist das Buch als gute Fithrung in die
so wichtige deutsche Symboltheologie der Frithzeit sehr zu empfehlen. — Zur Er-
ginzung sei noch auf das ein wenig spiter erschienene Buch aufmerksam gemacht:
W. Kahles, Geschichte als Liturgie. Die Geschichtstheologie des Rupertus von
Deutz (Aevum Christianum, 3), Miinster 1960, Aschendorff. H. Weisweiler

Wingren, Gust., Schopfung und Gesetz (Theologie der Okumene, 9). gr. 8°
(198 S.) Goreingen (1960) Vandenhoeck & Ruprecht. 14.80 DM. — Hier ist der
2.Band der ,Trilogie von W. in deutscher Sprache (von G. Klose iibersetzt) an-
zuzeigen. Der 1. Band ,Die Methodenfrage der Theologie® wurde bereits in Schol
besprochen. Der Schlufiband ,Evangelium und Kirche® ist inzwischen im Schwe-
dischen erschienen, aber noch nicht iibersetzt. Wir werden daher spiter auf ihn
zuriickkommen. — Im Gegensatz zur ,Methodenfrage®, deren Behandlung sich
themengemiff mehr kritisch eben mit der Methode besonders von A. Nygren,
K. Barth und R.Bultmann auseinandersetzte, wo aber bereits die stirker positive
Stellung von W. zu Schopfung und Gesetz eine wichtige Rolle spielte, wird dieses
Thema im vorliegenden 2. Band zum eigentlichen systematischen Stoff erhoben, das
dann in ,Evangelium und Kirche* seine notwendige Erginzung zum Neuen Bund,
d.h. der Lehre von der Erlgsung, finden wird. Der Sinn des zu besprechenden
Bandes ist der Aufweis, dafl Schopfung und somit auch das Gesetz viel grund-
legender fiir das christliche Denken sind, als heute vielfach angenommen wird.
Stehen sie doch in der alten Dreigliederung der christlichen Symbole an erster Stelle,
wenn diese vom Vater als Schopfer sprechen. Im Gegensatz zu dieser rechten
Deutung von W. meint aber z. B. O. Cullmann: ,Das urspriingliche meistverbreitete
Bekenntnis ist ganz sicher die rein christologische Formel® (Die ersten christlichen
Glaubensbekenntnisse, 1943). Entsprechend seiner Ansicht mitht sich der Verf., zu
zeigen, dafl auch Christus mitten in der Schopfungslehre des Alten Bundes steht
und auf diesem Hintergrund erst seine Lehre die rechte Deutung erhilt (11—50).
Die Grundeinstellung zur Schopfungslehre zieht sich dann von Christus aus durch
das ganze christliche Leben bis hin zum Jiingsten Tag und zu unserem Tod (51—87),
ebenso wie es unserem eigenen Leben erst seinen vollen Sinn gibt (88—124). Denn
erst die Schopfung, die sich in jeder Geburt erneuert, ebenso wie es der erste Stinden-
fall in jeder spiteren Siinde tut, fiihrt den Menschen zum Streben, sein Leben zu
sichern und aus dem Zwang und der Knechtschaft zur Freiheit zu gelangen: ,Die
Urgeschichte bildet mit dem Evangelium eine Einheit, so daf} sie immer mit auf-
genommen wird, wenn das Evangelium angenommen wird® (124), ja sie bildet erst
den ganzen Ernst christlichen Lebens aus und damit die Sehnsucht zum Erl8ser. So
fordert W. ein stirkeres Hineinnehmen des Alten Bundes in Theologie und Ver-
kiindigung: ,Die fithrende protestantische Theologie®, so klagt er wohl mit Recht,
»ist eine Theologie mit einer auf das Neue Testament verringerten Bibel (181), da
das Alte Testament nur eine sehr sekundire Stellung einnehme. W. sieht darin
richtig das Erbe pietistischer Gedanken. Wahrheit aber ist, dafl alles, wovon die
Schrift als ganze spricht, Wiederherstellung der echten Schopfung ist. In der neueren
Theologie trete die Anthropologie und ebenso die Schuldfrage zu sehr zuriick.
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Gerade darin sicht W. das Negativum der modernen protestantischen Theologie,
die er in der ,Methodenfrage® kritisch betrachtet hatte. Daher werde auch das
»universale Gesetz“ in einer theologischen Ethik, die nach einem spezifisch christ-
lichem Ethos suche, ,problematisch® (192f.). Dieser letzte Hinweis auf das Natur-
gesetz ist zweifellos auflerordentlich wichtig und zeigt, wie das Zuriicktreten des
Schopfungsgedankens wirklich zu den Folgerungen fiir das christliche Lehren und
Leben fihrt, von denen W. spricht. Wir sind daher gespannt, wie er im folgenden
Band diese Ausfithrungen zum protestantischen Erl6sungsbegriff in Bezichung setzen
wird. H. Weisweiler

Léfgren, Dav., Die Theologie der Schépfung bei Luther (Forschungen zur
Kirchen- und Dogmengeschichte, 10). gr. 8° (335 S.) Gottingen (1960), Vandenhoeds
& Ruprecht. 27.— DM; geb. 30.— DM. — Eine wertvolle Erginzung — freilich
auch eine Erniichterung — zum eben besprochenen Werk von G. Wingren ist diese
weitere Arbeit aus der gleichen Lunder theologischen Schule. Das Hervorheben
des Schopfungsgedankens neben der Erlosung in diesem Kreis mufite natiirlich zum
Anliegen fiihren, einmal zu untersuchen, wie Luther selbst sich zur Frage der Schop-
fung stellte. Das Ergebnis ist die vorliegende Arbeit. Sie fithrt in drei grofleren
Abschnitten zu Luthers Ansicht: Schépfung und Leben (21—96), Fall und Tod
(97—161), Wiederherstellung und Vollendung (163—309). Ein sehr begriiflenswertes,
eingehendes Sachverzeichnis (316—324) schliisselt das Buch in seinen vielfachen Teil-
ergebnissen dem Leser, auch dem katholischen, gut auf. — Die Schopfung ist bei
Luther nach dem Verf. eine creatio ex nihilo. Ihre eigentiimliche Art aber liegt im
gleich folgenden Satz begriindet: Creare semper novum facere. In dieser Aktualitdt
der gottlichen Schépfung (wie der Erlosung) liegt, so meint L., Luthers Anliegen.
Das bedeutet also, dafl Schaffen und Erhalten nicht nur zusammenfallen, sondern
das Aktuelle des Schaffens ist so stark herausgestellt, dafl die Kategorie der Kau-
salitit nicht mehr anwendbar sei. Daher wundert es nicht, dafy bei dem Verf. von
der analogia entis nur an einer Stelle mehr die Rede ist, und das bei der Darlegung
der katholischen Lehre (217). In der vorlutherischen Scholastik sei das Ergebnis der
Kausalititsbetrachtung ,eine vollige Verobjektivierung und Formalisierung, so daf§
Gott als der in aller Wirklichkeit Neuschaffende verleugnet wurde® (217). ,Der
Fehler der scholastischen Theologie“, so heifit es dann folgerichtig, ,,war ihre Ab-
hingigkeit von einer Philosophie, die durch eine immanente Analyse des Wesens
des Daseins nicht nur definieren wollte, was die Schopfung an sich ist, sondern auch,
welcher Art das ontologische Verhiltnis zu seiner Schopfung sei (analogia entis)®
(ebd.). Durch diese Aktualisierung der Schépfung und die dadurch gegebene all-
gemeine Gegenwart Gottes in ihr erkennt der Mensch ohne Offenbarung aber nur
das duflere Wesen der Schopfung, nicht ihren telos. Dadurch aber, daf} sich Gott in
den Dingen, die er schafft, selber zu erkennen gibt, wird durch diese ,allgemeine
Offenbarung im Gesetz* doch der duflere Mensch erleuchtet und gefiihrt. Der innere
Mensch (Gewissen oder Herz) aber irrt auch noch so im Dunkeln umher, bis Gott
sich ihm in Christus und in der in ihm gegebenen Fortdauer des Schopfungswirkens
offenbart (vgl. 200). Nie also kann der Mensch selber zu Gott aus den geschaffenen
Dingen ganz kommen: ,Die Einheit von Schépfung und Schépfer bzw. Schopfung
und Erl6sung ist also nicht rational, sondern von Gott bewirkt und deshalb nur
als ein Werk Gottes im Herzen des Menschen erkennbar® (ebd.; Hervorhebungen
durch den Verf.). Daher ist Versshnung Vollendung der Schépfung (240), weil im
Sieg des Herrn am Kreuz zugleich im weiterschaffenden Schopferwillen Gottes zu-
nachst in Christus das Schopfungsziel, der Dienst, vollendet erreicht wird, dem
dann der Christ im bleibenden Schopferwirken nun auch dem des Erlosers bis zur
eigenen Vollendung angegliedert werden kann. Das aber geschicht aus dem Grund-
wirken der Schépfung heraus. Daher ist nicht umsonst gut vom Verf. auch das
menschliche Tun dazu herangezogen, wenn auch nicht als Grund, so doch als Ziel
und als gleichartig mit dem Wirken der Menschheit in Christus. So vollzieht sich
die Vollendung der als Aktualitit gedeuteten und aufgefafiten creatio ex nihilo. —
Man wird vom katholischen Standpunkt aus auch hier das Betonen des Schopfer-
gedankens dankbar begriiflen sowohl als echte Deutung der erlosenden Tat des
Gottmenschen in seiner Menschheit wie als Wegweisung fiir unser ernstes christ-
liches Leben. Schade nur, dafl die Darstellung des Verf. alleinig in der Aktu-
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alisation der Schépfung kulminiert. Es ist selbstverstindlich, dafl Schépfung fort-
dauerndes Wirken Gottes ist. Ja man kann sagen, dafi zu viel vielleicht der einzelne
Schépferakr, sei es der Welt, sei es des einzelnen Geschopfes, in unserer theologischen
Betrachtungsweise hervorgetreten ist. Verursacht mag das teilweise sein durch die
Gfter zu getrennt vorgelegte Lehre der conservatio mundi. Aber mit Recht hebt der
Verf. mehrmals hervor, dafl der Schépfer ist. Dieses ist gilt in dhnlicher Weise auch
vom Geschopf, das dadurch Geschépf wird, dafl es nun ist und seiend getragen bleibt
vom ewigen Gott. In der Lehre von der analogia entis ist dem Unterschied ewigen
und zeitlichen Lebens Rechnung getragen. In dem Werden des Seins von einem
anderen Sein aus aber ist Kausalitit eingeschlossen, und gerade aus dem dadurch
entstandenen tiefen Abhingigkeitsgefithl und -bediirfnis ist der Dienst Gottes ge-
gegriindet, wie die Liebe zur Vater- und Muttersorge gerade vom Seienden ausgeht,
in dem sich Aktualitit offenbart. Eine Erkenntnis aus dem Sein der Liebe mag man
rational nennen, aber im letzten ist sie geschenkt und Dienst und wiedergeschenkte
Liebe. H. Weisweiler

Robertus a S. Teresia a Jesu Infante, O.C.D., De inhabitatione SS.
Trinitatis Doctrina S. Thomae in Scripto super sententiis. Praefatio A. Combes
(Bibl. Carmelitica, II, 1). gr. 8° (XL u. 328 S.). Roma 1961, Facultas Theologica
O.C.D. 2500.— L. — Es macht einen irgendwie seltsamen Eindruck, wenn die
Lehre des hl. Thomas iiber die Einwohnung der allerheiligsten Dreifaltigkeit im
Menschen ausschlieflich nach dessen Sentenzenkommentar dargestellt werden soll.
Von der vorausgehenden theologischen Entwicklung ist gar nicht die Rede, aber auch
nicht von der weiteren Entfaltung, die Thomas selbst in seinem tibrigen Schrifttum,
besonders in seiner Summa Theologica vorgenommen hat. Der Verf. sucht seine
Methode zu rechtfertigen: ,Quod Scriptum elegerim, ratio est tum quia ibi magna
amplitudine S. Thomas materiam versat, tum quia est primum fundamentale opus
eius incomparabilis ingenii, tum etiam quia non satis a theologis illud opus ex-
ploratur et adhibetur, cum tamen ditissimum fontem theologiae ibi Angelicus prae-
stiterit® (XXXV). Indes werden diese Griinde kaum iiberzeugen, zumal des Gfteren
der Mangel an einer bestimmten, klaren Sprache im Sentenzenkommentar hervor-
gehoben wird, was dann naturnotwendig die Frage nach einer etwaigen Erginzung
durch die Summa Theologica aufkommen lassen mufl. Wenn man sich aber einmal
mit dieser allem Anschein nach willkiirlichen Beschrinkung des Themas abgefunden
hat, ist kaum etwas an der fleifligen, auf jeden Text eingehenden Arbeit zu bean-
standen, es sei denn, dafl manches vielleicht knapper und damit wirkungsvoller
hitte gesagt werden kénnen. Die Einteilung ist systematisch, nicht nach der chrono-
logischen Reihenfolge der Belegstellen: I. Adumbratur tractatio de inhabitatione in
scripto (1—25); II. De actione Dei supernaturaliter animam Trinitati assimilante
(27—118); III. De habitibus animam Trinitati assimilantibus et unientibus (119 ad
192); IV.De inhabitatione SS.mae Trinitatis ex operationibus supernaturalibus
animae (193—298); es folgt zum Abschluff ein Epilogus syntheticus (299—312),
der leider nur schwer die entscheidenden Punkte zu erkennen gibt. Mit Recht wird
betont, dafl im Sentenzenkommentar des hl. Thomas der Begriff des letzten, iiber-
natiirlichen Zieles die Hauptrolle spielt und dafl die Gnade und die anderen habi-
tuellen Gnaden auf die actus notionales in Gott bezogen sind. Am besten scheint
die Quintessenz des Ganzen durch den folgenden kurzen Abschnitt zum Ausdruck
gebracht: ,Itaque gratiam conciperem uti imitationem et participationem naturae
divinae prout est principium et fons vitae trinitariae; sapientiam uti participationem
intellectualitatis exprimentis foecunditatem qua divina essentia generatione intel-
lectuali communicatur; caritatem participationem bonitatis divinae prout actu
notionali amoris communicatur® (311). So ist irgendwie die Verbindung des Men-
schen mit dem dreipersénlichen Gott gewahrt, ohne daf} eine unio hypostatica in
Frage kime. — Die vom Verf. angewandte Latinitit 1iflc leider manches zu
wiinschen tibrig; insbesondere muf} sich der Leser daran gewdhnen, daf8 die verba
deponentia falsch gebraucht werden und dafl der Konjunktiv des Imperfekts keinen
Irrealis, sondern einen Potentialis bedeutet. J. Beumer

Giulioda Nembro, O.F. M. Cap., La definibilitd dell’Tmmacolata Concezione
negli scritti e nell’attivitd di Giovanni Perrone S. J. (Centro Studi Cappucini Lom-
bardi, 4). gr. 8° (XVI u. 140 S.) Milano 1961, Centro Studi Cappucini Lombardi.
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1300.— L. — Eine zwar in der gestellten Frage beschrinkte, aber in der Durch-
fithrung recht griindliche Arbeit iiber den Einflufi des bekannten romischen Jesuiten-
theologen Perrone auf die Definition der Unbefledkten Empfiangnis Mariens. Dieser
Einflufl wird zunichst aus den mariologischen (besonders: De immaculato conceptu
an dogmatico decreto definiri possit, Disquisitio theologica, Taurini 21854) und den
methodologischen (De locis theologicis, Romae 21842) Schriften Perrones nach-
gewiesen, wobei nacheinander dessen biblische, patristische, liturgiegeschichtliche und
spekulative Argumente zur kritischen Erdrterung kommen (3—68). Der 2. Teil
(71—131) befaflt sich dann mit dem positiven Beitrag, den derselbe Theologe durch
seine Titigkeit zum Zustandekommen der Definition selbst geliefert hat, indirekt
durch die Einwirkung seines Schrifttums auf die pipstlichen Konsultoren, aber auch
direkt durch das von ihm ausgearbeitete Schema ,Deus omnipotens® (Angaben
nach: V.Sardi, La solenne definizione del dogma dell’immacolata concepimento
di Maria Santissima, Atti e documenti, Roma 1904—1905). Dieses wird schliefilich
im einzelnen mit der Definitionsbulle ,Ineffabilis Deus“ verglichen. Besonderer
Nachdrudks ist auf den Umstand gelegt, dafl Perrone in dem einmiitigen Konsens
der lehrenden und der horenden Kirche die volle Garantie fiir den wenigstens
implizierten Offenbarungscharakter der neuen Lehre gesehen hat, und das stimmt
ganz mit dem Ergebnis iiberein, das W. Kasper in seinem Werk ,Die Lehre von
der Tradition in der Rémischen Schule® (Freiburg 1962, 231—259; siche die Be-
sprechung oben) ein wenig spiter, indes unabhingig von dem Verf., vortrigt. Nur
ein kleiner Unterschied besteht darin, dafl Kasper, entsprechend seinem weiter
gesteckten Rahmen, dem Einfluf Passaglias mehr Aufmerllzsamkeit schenkt.
J-"Bleumet

Nicolas, J.-H., O.P., La Virginité de Marie. Etude théologique (Collectanea
Friburgensia, 34). gr. 8° (86 S.) Fribourg 1962, Editions Universitaires. 7.— sfr. —
Die vorliegende Arbeit will die Eigenart der Jungfriulichkeit Mariens herausstellen,
indem sie thre Verwurzelung in den Quellen des Glaubens, ihren theologischen Sinn
und ihre Beziechungen zu den anderen Privilegien der Gottesmutter darlegt. Dabei
sind gut die traditionellen Ansichten mit der Aufgeschlossenheit fiir neue Erkennt-
nisse vereinigt. Die Kritik des Verf. richtet sich mit Recht vor allem gegen A. Mit-
terer, Dogma und Biologie (Wien 1952). Wir vermissen nur, daff dessen Weiter-
filhrung durch K. Rahner S. J. (Virginitas in partu, in: Kirche und Uberlieferung,
hrsg. von ].Betz und H. Fries, Freiburg - Basel - Wien 1960, 52—80) nicht mitein-
bezogen ist. Erfreulicherweise wird das erste biblische Marienwort (Lk 1, 34) wieder
im Sinne eines Vorsatzes bestindiger Jungfriulichkeit verstanden, und die Berufung
auf die Qumrantexte scheint uns durchaus berechtigt. Wenn hingegen N. auch ein
Geliibde, allerdings befreit von allen ,notions juridiques®, damit gegeben sicht (57 f.),
so diirften wohl auf historischer Grundlage einige Zweifel am Platze sein, es sei
denn, man faflt das Geliibde derart, dafl es sich nicht mehr wesentlich von einem
Vorsatz unterscheidet. Besonders ansprechend ist, wie die Jungfriulichkeit Mariens
in den groflen Zusammenhang des Mariengeheimnisses hineingestellt wird (Virginité
et maternité divine, Virginité et maternité spirituelle, Virginité et immaculée con-
ception, Virginité de Marie et assomption); aber konnte nicht da auch eine Ver-
bindungslinie zur Gnadenvermittlung gezogen werden, und zwar zu einer solchen,
die iiber die geistige Mutterschaft hinausginge? J. Beumer

Galati, Lic,, S.S.P.,, Maria la Regina (Mater Dei, Collana Mariologica 12).
8° (360 S.) Roma 1962, Edizioni Paolini. 1000.— L. — Trotz der dufleren Auf-
machung, die eher an ein populires Buch denken laft (Umschlag mit einem Marien-
bild in Buntdruck, mehrere beigefiigte Kunsttafeln), handelt es sich hier um ein
durchaus wissenschaftliches Werk, das eingehend und griindlich die Wiirde der
Gottesmutter als Konigin zum Gegenstand hat. Nach einer lingeren Einleitung
(11—34) bringt der 1.Hauptteil die historischen Zeugnisse: die Auflerungen des
kirchlichen Lehramtes bis zur Enzyklika Pius’ XII. ,Ad caeli reginam® (37—72),
die Lehre der Heiligen Schrift (73—95) und der Tradition von den patristischen An-
fingen bis Peter Canisius und Alphons von Liguori (96—133), die Liturgie (134 bis
160), die schone Literatur der verschiedenen Linder, Ttalien, Frankreich, Deutsch-
land, Spanien, Ungarn, Polen, Portugal und England (161—187) und endlich die
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christliche Kunst (188—199). Die Ubersicht ist zweifellos gut; nur tritt der Einfluf}
des nicht immer objektiven Mariale, das einem ,Pseudo-Alberto® zugeschrieben
wird, etwas zu stark hervor, der hiufig zitierte Sermo 6: De Assumtione, des
hl. Bonaventura hitte als unecht oder mindestens als zweifelhaft gekennzeichnet
werden sollen, und es fragt sich, ob die Vertreter der deutschen Literatur (Marien-
lied von Melk, Goethes Faust, Novalis und Brentano) auch richtig gewihlt sind.
Der 2. Abschnitt (203—247) untersucht die dogmatischen Grundlagen der Konigs-
wiirde Mariens, die gottliche Mutterschaft und die Beteiligung am Erldsungswerk,
und dieses Thema wird dann im 3. Teil (251—308) weitergefithrt, der sich dem
Wesen der Kénigswiirde zuwendet (Das ewige Reich, Die Konigin des Reiches, Die
Macht der Konigin). Damit ist zwar der Nachdruck auf den entscheidenden Punkt
gelegt, dafl nidmlich die Konigsherrschaft Mariens ein blofler Titel bleibt, wenn sie
nicht einen wirklichen Anteil an der Herrschaft Christi besagt, aber zugleich wird
auch deutlich, daf} erst die anderen vorausgesetzten Fragen geklirt und beantwortet
werden missen( Maria als Mittlerin und ,Miterlgserin®). Am Schlusse befindet
sich u. a. eine wertvolle und, soweit ich sehe, vollstindige Bibliographie; wenn die
deutschsprachigen Schriften beinahe ausnahmslos darin fehlen, so ist das nicht die
Schuld des Verf. Weniger allgemein wird interessieren, zu héren, dafl die Maria-
Konigin-Bewegung sich fiir die Weihe der Welt an die Regina mundi und fiir die
Beifligung des entsprechenden Titels in die lauretanische Litanei einsetzt.
J.Blewmer

Schmaus, Mich.,, und Forster, Karl (Hrsg.), Der Kult und der heutige
Mensch. 82 (355 S.) Miinchen 1961, Hueber. 18.— DM. — Dem Eucharistischen
Weltkongrefl in Munchen ging der wissenschaftliche Kongrefi voraus, dessen Vor-
trige hier vorgelegt werden. Die 31 Beitrige verteilen sich auf drei grofie Themen-
kreise: Die nichtchristlichen Kulte — Der christliche Kult — Kult und Welt. Natur-
gemifl birgt das knappe Dutzend Referate iiber den auflerchristlichen Bereich die
am meisten interessierende Information (,Information® — vielleicht ist das eine der
Schwiichen dieses Teils, dafl manchmal das Niveau einer Berichterstattung kaum
tiberschritten wird? Wenn die geographischen Ridume nicht gleichmifig bedacht wer-
den — unverhiltnismifig stark ist die Beriicksichtigung Japans —, dann diirfte das
wohl auf die Schwicrigkeiten zuriickzufiihren sein, fiir andere Bereiche Referenten
zu finden). Was man im einzelnen hért, ist oft ebenso erstaunlich wie erschreckend:
soviel fortschreitende Sikularisierung in Japan, soviel leerer Raum. .. Es ist sicher
ein grofles Verdienst dieser Uberschau, dafl nicht nur ,Mission® mit all ihren Pro-
blemen in vielfiltig neues Licht gestellt erscheint, sondern ebenso dringlich die Frage
nach dem ,Adventlichen® der nichtchristlichen Religionen nach Aufarbeitung ruft. —
Fiir den weiten Ansatz auch im zweiten Themenkreis sei hingewiesen darauf, daf}
von den jeweiligen Theologen auch iber den Sinn des Kultes in der evangelischen
bzw. orthodoxen Theologie gehandelt wird. — Im 3. Teil ,Kult und Welt“ weist
die vielfdltige Verhaftung des Kults in Psychologie, Soziologie, Kultur iiberhaupt
auf ebenso viele Gefihrdungen hin (im Stichwort: Technik, Massengesellschaft,
totalitire Systeme...). Aber andrerseits erweist sich damit das Kultische auch als
Grundvollzug menschlicher Existenz; wie denn auch allerorts sikularisierte kultische
Ersatzformen entstehen. Das besagt bleibende Chance. Die Beitrige des letzten
Themenkreises verleihen dieser Verdffentlichung grofie Aktualitit, A. Stenzel

Kohlhaas, Radb., O.S.B., Jakobitische Sakramententheologie im 13. Jahr-
hundert (Liturgiewiss. Quellen u. Forschungen, 36). gr. 8° (XII u. 118 S.) Miinster
1959, Aschendorff. 12.50 DM. — Es liegt hier der erstmals herausgegebene und er-
lduterte Liturgickommentar des Gregorius Barhebracus vor. Damit ist nicht nur der
Name des letzten grofien Theologen der syrischen Jakobiten genannt, bevor die
Tiirkenherrschaft das syrische Geistesleben derart lihmte, daff man die Folgen bis
heute spiirt. Damit ist der Reprisentant jakobitischer Tradition genannt, der dem,
was fiir uns im Westen durch die Chiffre ,13. Jahrhundert® heraufbeschworen wird,
erstaunlich synchron war. Man hat ihn hinsichtlich der Vielseitighkeit seines Schaffens
und seiner Einflufnahme mit Albert d. Gr. verglichen: das in Baumstarks ,,Geschichte
der syrischen Literatur® gebrachte Verzeichnis seiner Werke weist Schriften von
Theologie und Philosophie bis zu Astronomie und Medizin auf. Auch sein ,Buch
der Leuchte des Heiligtums® (dessen 6. ,,Fundament® hauprsichliche Stoffquelle des
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vorliegenden Kommentars ist) will bewuft enzyklopidisch sein. Aristotelische Philo-
sophie ist ihm vertraut und das Reden von einer syrischen ,Scholastik® nicht ab-
wegig. Sehr verstindlich bleibt er dem Strom seiner Uberlieferung verhaftet und
hingt daher auch beziiglich seiner Sakramentslehre stark von Ps.-Dionysius ab; die
Abhingigkeit von ,De ecclesiastica hierarchia® schlage besonders klar bei der Be-
handlung derjenigen Sakramente durch, die nicht sein spezielles bischéfliches Inter-
esse wachriefen (Taufe, Eucharistie). Aber abweichend von den neuplatonischen
Schemata seines Meisters (etwa: triadische Schichtung allen Seins usw.) versucht er
eine sachbedingte Systematik an den Stoff heranzutragen, versucht zu handeln von
»De sacramentis in genere“, um dann erst die Behandlung ,in specie® anzupacken.
Gewifd hat sein Sakramentsbegriff nicht die Prizision abendlindischer Scholastik.
Immerhin: ,Geistmitteilung durch einen bestimmten, bezeichnenden Ritus, der von
Christus eingesetzt ist®, fithrt auch er schon auf. — Diese Verdtfentlichung ist also
unter mancherlei Riicksicht bedeutsam. Sie bietet zuerst eine Einleitung iiber den
Autor, sein Leben und Werk, iiber Handschriften und Ausgaben des ,Buches der
Leuchte des Heiligtums®, {iber den Aufbau des vorliegenden Traktats. Es folgt die
Ubersetzung, der Kommentar und der handschriftliche Text mit Apparat. Den
Schlufl bildet ein Sachregister und ein Register liturgisch-theologischer Fach-
ausdriicke zum syrischen Text. A Stenzel

Natalini, Val,, O.F. M., De natura gratiae sacramentalis iuxta s. Bonaven-
turam (Stud. Antoniana, 17). gr. 8° (XIV u. 175 S.) Rom 1961, Pont. Athenaeum
Antonianum. 1500.— L. — Man konnte a priori versucht sein, von einer solchen
Arbeit nicht allzuviel Neues zu erwarten: bei einem Groflen der Scholastik, in einer
doch gewiff nicht unbedeutsamen Frage! Tatsichlich ist das vorzeigbare Ergebnis
auch mager. Der junge akademische Lehrer, der sein ,Commentarium® abfafite %und
erstaunlicherweise spiter nicht mehr auf dieses Thema zuriidcgekommen ist), fand
wenig Vorarbeit vor und konnte kein gerundetes Ergebnis weitergeben. Aber des-
ungeachtet ist die Arbeit interessant. Sie zeigt die einschligige Ahnenreihe des doctor
seraphicus, steckt das diirftig bestellte Vorfgeld ab und weist dann den Eigenbeitrag
auf. Zum Formalen: die Arbeit ist iibersichtlich aufgebaut; die Sprache ein gutes
(manchmal schon etwas ambitidses) Latein; die Anmerkungen bringen die in Frage
stehenden Stellen in extenso und erlauben so leicht den kontrollierenden Nachvoll-
zug; die Benutzung der Sekundirliteratur ist knapp, aber durchaus hinreichend. Das
Thema wird in zwei Teilen abgehandelt. In einem 1. Teil (9—94) wird versucht, die
sakramentale Gnade gewissermaflen a posteriori in den Griff zu bekommen, nimlich
von ihren Wirkungen her. Dafl sie alle unter dem grofien Stichwort ,curare, sanare®
stehen, ist nicht verwunderlich, hat doch der Lombarde schon das Bild vom gott-
lichen Samaritan in diesem Zusammenhang gebraucht. Es ist nicht wenig, was iber
die sakramental vermittelte ,medicina® zusammengetragen werden kann — sei sie
»praeservativa® (Ehe), ,curativa® (Taufe, Bufle, Letzte Ulung), ,confortativa®
(Firmung, Eucharistie, Ordo). Anders aber wird es, wenn im 2. Teil (95—166) nach
dem Grund dieser Wirkungen gefragt wird, eben nach der gratia sacramentalis als
von der gratia communis unterschieden. Hier setzt das geringe Maf§ an Fragestellungen
und Losungsversuchen auch Bonaventura enge Grenzen. Die Grundiiberlegung, ob
und wie die gratia sacramentalis von der gratia virtutum et donorum unterschieden
sei, stand erst seit etwa 20 Jahren zur Verhandlung. Verstindlich, dafl zunichst die
Meinung iiberwog, hier sei wesentlicher, realer Unterschied anzunehmen; schien doch
eine rein logische Unterschiedenheit schon der betont infralapsarischen, exklusiv
médizinalen Eigenart der durch die Sakramente vermittelten Gnade nicht hin-
reichend gerecht zu werden. Hier setzt nun der vermittelnde, Ansitze Alexanders
v. Hales ausziehende Beitrag Bonaventuras ein: eine Gnade, aber von ihren effectus
her differenziert (B. kommt also ohne Vervielfiltigung der habitus aus); ,Effekte®
der gratia gratum faciens kraft ihrer effizienten Kausalitit. Da die gratia actualis
noch kaum ein handhabbarer Baustein ist, mufl alle Begriindung aus der gratia
gratum faciens hergeleitet werden. Schwichen und Grenzen der Spekulation sind
nicht zu iibersehen: Nirgends findet man bei Bonaventura eine zusitzliche Modifi-
zierung der Gnade, kraft deren sie diesen unterschiedlichen zusitzlichen Effekt be-
griinden und aus sich entlassen kénnte. Als Auskunft mufl der Riickgriff auf eine
pactio, ordinatio divina herhalten. — Diesen mehr sichtenden als schépferischen
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Beitrag Bonaventuras in seinen Kontext hingesetzt und daraus verstdndlich gemacht
zu haben ist das Verdienst dieser sauberen Studie. A.Stenzel

Camelot, P. Th., O.P., Spiritualité du baptéme (Lex Orandi, 30). 8° (283 S.)
Paris 1960, Cerf. 10.— NF. — Man muff durchaus nicht der Einleitung wider-
sprechen: es werde hier dem Fachmann (der Theologie, der Liturgie, der Spirituali-
tit) nichts Neues gebracht; aber diese Bescheidung ist um so mehr Anlafl, von einem
tiefen, schonen, niitzlichen Buch zu reden. Wie sehr es eine Liicke ausfiillt, braucht
wohl nicht eigens betont zu werden. Die groflen Traktate iiber das geistliche Leben
des Christen kommen mit erstaunlich sparsamen Riidkgriffen auf die Sakramente
aus, und die Taufe ist gegeniiber Eucharistie und Bufle noch einmal stiefmiitterlich
zuriickgesetzt. — Aus langem Umgang mit den Texten der Schrift, der Liturgie, der
Viter (und selbstverstindlich: aus genauer Vertrautheit mit der diesbeziiglichen
neuesten Forschung) werden hier Herrlichkeit und Fruchtbarkeit christlicher Taufe
zum Leuchten gebracht, die lebenslang nie iiberholbarer, stets neu auszutragender
Anfang ist. Und dies nicht etwa nur in hymnischer Preisung, sondern die Prisenz
des ein fiir allemal gelegten Grundes wird bis in die Alltaglichkeit sehr durch-
schnittlichen Christenlebens aufgewiesen; etwa wenn von der Aktualitidt der Absage
an den Teufel und seine Pracht die Rede ist, wenn von da her Verbindungslinien
zur Beicht und dann auch zur hiufigen Andachtsbeicht gezogen werden. — Wir
deuten den Inhalt an: (I) Sacramentum fidei, Bekenntnis und Engagement, Kirch-
lichkeit; (IT) Tod und Auferstehung, dazu der Exkurs ,Taufe und Riickkehr ins
Paradies®; (III) Taufe und Heiliger Geist, wo tiber das Verhiltnis von tauflicher
und firmlicher Geistgabe gesprochen wird, wo die Schliisselworte ,Siegel® und
»Salbung® helfen, die Taufe der Christen von der Taufe des Christus her zu sichten.
Selbstverstindlich finden auch alle anderen hier einschldgigen Topoi ihre Behand-
lung, wie Taufe und Martyrium, Taufe und Jungfriulichkeit, Taufe und Ordens-
stand usw. Der wissenschaftliche Apparat ist bewuflt knapp gehalten, weist aber
verliflich auf die mafigebliche Literatur hin und orientiert hinreichend tiber die
lebendige Diskussion unserer Tage. A. Stenzel

Cody, Aelr., O.S.B., Heavenly Sanctuary and Liturgy in the Epistle to the
Hebrews. 8° (XIII u. 227 S.) St. Meinrad (Indiana) 1960, Grail Publications.
5— $. — Die in der Uberschrift beschlossene Frage nach dem ,ob“ und ,wie®
einer himmlischen Interzession und, genauer noch, nach einem himmlischen Opfer
steht im Mittelpunkt dieser Arbeit. Zu Recht ist sie von der Christian Research

Foundation preisgekront worden: umfingliche Literaturverwertung — weit
ausholend und zugleich bedachtsam im Aufbau —, sorgfiltig darum bemiiht, nicht
etwa willig sich anbietende Schemata aus der Dogmatik einzutragen. — In einem

1. Teil wird hinsichtlich ,himmlisches Heiligtum, himmlische Liturgie® ein weiter
Hintergrund abgeschritten. Befragt werden die kanonischen Biicher des AT, die
jidische auflerkanonische Literatur, die Biicher des NT vorerst ausschliefilich des
Hebrierbriefs, also vornehmlich die Geheime Offenbarung. Im 2. Teil geschieht die
thematische Behandlung des Hebrierbriefes unter den Kapiteliiberschriften: Himmel
und Himmlisches; (kiinftige) Zeit und Ewigkeit; die zwei Heiligtimer; die himm-
lische Liturgie. In den beiden letzten Kapiteln laufen die vielen Fiden zur These zu-
sammen: Ja, es gibt das, himmlisches Heiligtum und himmlisches Opfer. Nicht als
gerade noch mogliche Randaussage, sondern als Brennpunkt der Beziehungen zwi-
schen Gott und seinem Volk. Bedingung ist, daf man diese Aussagen vom axiologi-
schen Dualismus her faflt, der das Koordinatensystem des Briefes absteckt. Christi
des Hohenpriesters Sitzen zur Rechten des Vaters kann dann eine umfassende For-
mulierung sein. Einerseits besagt sie das Bleiben, die Dauer, die Giiltigkeit der im
irdisch-geschichtlichen Raum ein fiir allemal geschehenen und jetzt ,,aufgehobenen®
Liturgie, andrerseits kann sie die ,aktiven® Begriffe von Interzession bzw. Oblation
modigzieren: gemeint 15t das unabweislich vor Gottes Angesicht ,hinzugetretene®
und unverlierbar prisente totum simul des irdischen Heilswerks Christi, wie es
durch die Kraft des bleibenden Kons ,ewig™ geworden ist. — Was im einzelnen in
den Unterbau der These eingegangen ist, wird auch nach dieser Arbeit nicht auf-
héren, diskutierbar zu sein, etwa die Auslegung von Hebr 9, 11 (wo beispielsweise
Spicq, anders als unser Autor, eine Deutung des Zeltes auf den Leib Christi ablehnt).
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Ein Eigenname ist verdrudst: 157 227 muf} es heiflen Ungeheuer. 128 Mitte diirfte
zu schreiben sein: . .. something eternal® (nicht: external). A.Stenzel

H8dl, Ludw., Johannes Quidort von Paris O.P. (1 1306), De confessionibus
audiendis (Quaestio disputata Parisiis de potestate papae) (Mitteilungen des Grab-
mann-Instituts der Univ. Miinchen, 6). gr. 8° (50 S.) Miinchen 1962. Hueber. — Der
Streit der Mendikantenorden um die Méglichkeit der Spendung des Bufisakraments
iiber den Rahmen einer Pfarrei hinaus machte auch eine sehr bezeichnende und be-
deutsame dogmatische Entwicklung offenbar. Vom Weltklerus wurde, wie z. B. die
Adventsdisputation des Thomas von Bailly ( 1328) zeigt, stark auf die géttliche
Jurisdiktion des Pfarrers (ius parociale) hingewiesen. Sie werde zerstort und ver-
letzt, wenn der Papst, wie es z. B. in der Bulle Benedikts XI. vom 13.2. 1304 ge-
schah, den Bettelmdnchen unmittelbar Erlaubnis zum Beichthéren in den Pfarreien
gebe. Textus biblicus war dafiir Lk 10, 1, also die Aussendung der Jinger. Gegen
Thomas von Bailly hat nun der Dominikaner Quidort die Gegenansicht der Orden
verteidigt. Er falt zunichst in der hier behandelten Quaestio disputata die Ansichten
Baillys zusammen: Non potest papa privilegiare quemcumgque. Die am Schluf} von
H. auch ganz abgedruckte Quaestio Quidorts antwortet im wesentlichen darauf, dafl
der Papst ordentliche Jurisdiktion iiber die Gesamtkirche habe. Er leugnet dabei
nicht die gleiche iurisdictio ordinaria et divina bei den Bischéfen fiir ihren Sprengel,
wenn er sie auch in Unterordnung unter den Papst stellt. Sie ist de iure communi
statuta, tamen per papam. Abgestritten aber wird eine potestas ordinaria der Pfarr-
seelsorger. Von deren Vollmacht heifit es im Gegensatz zur potestas ordinaria: est
de iure privato, quod papa confert vel personae vel statui sicut religiosis et quan-
tum ad aliqua secundum quod sibi videbitur (19). Grund fiir diese Erlaubnis ist nach
Quidort die mangelhafte Betreuung der Gliubigen durch die Pfarrseelsorge. Mit
Recht weist H. in einem eigenen Schluflabschnitt auf die Problematik hin, welche
die starke Trennung der Hirtengewalt als Jurisdiktionsgewalt von der eigentlichen
sakramentalen Schliisselgewalt mit sich gebracht hatte. Wihrend bis in das 12. Jahr-
hundert, wie H. in seinem ausgezeichneten Buch tiber die Schliisselgewalt gezeigt hat
(vgl. Schol 36 [1961] 429 ff.), Schliissel- und Jurisdiktionsgewalt noch eine geistlich-
religidse Einheit bilden, wird nun die Jurisdiktionsgewalt immer mehr selbstindig
aufgefaflt, so dafd sie selbst Laien iibertragen werden kann. Dabei bleibt sie freilich
der eine der claves, der aber natiirlich einen etwas anderen Sinn erhilt. H. macht
darauf gut aufmerksam, dafl die Jurisdiktionsgewalt zur Schliisselgewalt nichts hin-
zufiige, was ,diese nicht schon inwendig und wesentlich besitzt (23). Ist die
Schliisselgewalt doch innerlich bereits forensisch. Somit ist die Jurisdiktionsgewalt
in der Schliisselgewalt gottunmittelbar wie diese. Man muff so den Satz des Aqui-
naten streng interpretieren: iurisdictio est actus clavium, und darf nicht zu sehr
trennen, wie es das Supplementum, der Zeit entsprechend, schon zu tun beginnt.
Dadurch wird aber m. E. die Darlegung von Quidort nicht direkt und grundsitzlich
getroffen. Denn von der engeren iurisdictio clavium gilt auch sein Beweis, dafl
sie in der Vollkommenheit dem Papst fiir die ganze Kirche zukommt. Man wird
jedoch die gingige Uberlegung, dafl die Ubertragung nur den subditus schaffe, nun
niher priifen miissen (vgl. schon Schol 36 [1961] 631). Es scheint vom Papst mehr
gegeben zu werden, nimlich die potestas clavium. H. Weisweiler

May, Georg, Die kirchliche Ehre als Voraussetzung der Teilnahme an dem
eucharistischen Mahle (Erfurter Theol. Studien, 8). 8° (XVIII u. 1318S.) Leipzig
1960, St.-Benno-Verlag. — Vielleicht ist es ein Zufall: im Jahre des Eucharistischen
Kongresses auf deutschem Boden erscheint dieser Beitrag, der einen bevorzugten
Gegenstand deutscher Kanonistik (und nicht von ungefihr, ist ja doch vom ger-
manischen Rechtsempfinden der ,Ehre“ ihr bedeutender Platz im Kirchenrecht ein-
gerdumt worden) in diesem Kontext behandelt. Es ist eine gewichtige Arbeit. Ge-
schrieben aus grofler Sachkenntnis, mit vorbildlicher Prizision, die sich keine Unter-
scheidung schenkt, und dann doch noch erstaunlich gut lesbar. Im 1. Abschnitt wird
vornehmlich die theologische Grundlegung geboten: ,Die Bedeutung und der Zu-
sammenhang von Kommunionempfang und Ehre in der Kirche® (1—52). Der
2. Abschnitt (53—127) ,Die Gewihrleistung der Einheit und Reinheit der Eucha-
ristieempfinger durch das Kirchenrecht® gibt zuerst Auskunft iiber die Rechtsmittel
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und behandelt dann besonders ausfithrlich die Frage des Ausschlusses von Katho-
liken wegen offentlicher Unwiirdigkeit und die Méglichkeit der Wiederzulassung. —
Die Fiille der angeschnittenen Fragen kann hier nicht weiter angezeigt werden:
Ganze sechs Seiten beansprucht das Inhaltsverzeichnis! Wir mochten aber die Be-
deutung der Arbeit tber die thematische Auskunft hinaus nicht zuletzt im Metho-
dischen sehen: Es ist diese Studie ein vorbildliches Stiick Durchexerzieren der Wahr-
heit, dafl Kirchenrecht wesentlich liturgisches, sakramentales Recht ist. Beteuerungen
dieser Art kann man ja wohl &fter einmal héren, aber kaum weniger oft [ific
dann die Durchfithrung nichts mehr von der Eigenart kanonischen Rechts als der
Ordnung der Kultgemeinschaft verspiiren. Sehr anders hier. Nicht nur sind die
50 S. theologischer Grundlegung dicht und sicher hingesetzt, sie sind dann jeweils
auch in der Einzeldiskussion fruchtbar. Die Arbeit ist nicht zuletzt wegen dieser prak-
tischen Ekklesiologie des Kirchenrechts nachdriicklich zu empfehlen. A. Stenzel

5. Moral- und Pastoraltheologie

Trémeau, H.,, O.P., Principes de morale chrétienne. kl. 8° (321S.) Paris
1959, Lethielleux. 9.— NF. — Das Buch ist hervorgegangen aus den Vorlesungen,
die T. vor Theologiestudenten gehalten hat. Dementsprechend wendet es sich zuerst
an sie, aber auch an Religionslehrer und gebildete Laien, wofern sie mit den Grund-
ziigen thomistischer Philosophie einigermaflen vertraut sind. In 28 Kapiteln wird
alles Wesentliche der ,Allgemeinen Moraltheologie® klar und iibersichtlich dar-
gelegt. Seit einigen Jahrzehnten wollen die Rufe nach einer Erneuerung der Moral-
theologie nicht mehr verstummen. T. verschliefit sich ihnen nicht, ist aber sehr darauf
bedacht, die Verbindung mit der grofien Tradition seines Ordens zu wahren, vor
allem mit Thomas von Aquin. Er liflt die Schrift ausfithrlich zu Wort kommen.
Besonders bemerkbar macht sich aber die Grundiiberzeugung des Verf., dafl alle Exe-
gese nicht die spekulative Durchdringung der Moraltheologie mit dem Instrumen-
tarium einer gesunden Philosophie entbehrlich machen kann. Vielleicht tut es not,
heute eigens darauf hinzuweisen. Das Postulat einer schriftnahen Moraltheologie
findet gliicklicherweise allgemeine Zustimmung. Dagegen scheint ein anderes manch-
mal etwas iibersehen zu werden: ,Nur wo ein Mensch mit seiner ganzen denke-
rischen Leidenschaft (auch als Philosophj) Theologie treibt, wird es gute Theologie
werden® (K. Rahner, LThK III 453). Allerdings scheint T. der Auffassung zu sein,
dafl uns die thomistische Metaphysik alle philosophischen Kategorien bereitgestellt
hat, mit deren Hilfe wir den heute aufgeworfenen Problemen beikommen kénnten.
So zeigt er beispielsweise wenig Verstindnis fiir die grundlegende Bedeutung einer
wissenschaftlichen Phinomenologie innerhalb der Moraltheologie. Keiner der sitt-
lichen Grundbegriffe l:if}t sich originir aus irgendwelchen metaphysischen Prinzipien
herleiten; wir werden ihrer nur inne in unserer unmittelbaren sittlichen Erfahrung,
miissen also zumindest in einer philosophischen Ethik mit einer Phinomenologie des
sittlichen Bewuf3tseins beginnen. Die Deduktion des Sittlichen aus seinen letzten
Griinden, aus dem finis ultimus des Menschen, ist systematisch erst der zweite
Schritt. Darum ist es nicht ganz so unverstindlich, wie T. es findet (53), dafl manche
Moraltheologen ihren Ausgang nehmen von der Analyse des sittlichen Aktes, wie
er sich in unserm Bewufltsein kundtut, zumal da sie die philosophische Ethik nicht
unbesehen voraussetzen diirfen. Im Gegenteil, man braucht etwa nur D. v. Hilde-
brands ,Christliche Ethik“ zu lesen, um zur Einsicht zu kommen: Die iibliche
moraltheologische Lehre vom actus humanus, von virtus und vitium, deren Grund-
lage die aristotelisch-thomistische Psychologie ist, wire einer Liuterung und Ver-
tiefung von seiten der Phinomenologie durchaus bediirftig. So glauben wir, T.s
solide philosophische Durcharbeitung der sittlichen Grundbegriffe hitte noch ge-
wonnen, wenn sie sich dafiir auch gesicherte Erkenntnisse philosophischer Phino-
menologie zunutze gemachr hitce. — Eine besondere Beachtung verdient der Ver-
such des Verf.,, die Wesensmerkmale einer spezifisch christlichen Sittlichkeit auf-
zuzeigen. Nur der Christ verstehe im Lichte des Glaubens seine sittliche Existenz
als theozentrisch und {ibernatiirlich, christozentrisch und eschatologisch, als eine
Bewegung aus der Stinde in die Rechtfertigung und Heiligung. In diesen iiber-
natiirTich-heilsgeschichtlidlen Rahmen ordnet alsdann der Verf. alle Einzeltraktate
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ein. Es sei uns dazu nur eine kritische Bemerkung gestattet. Aus der eschatologischen
Ausrichtung der Sirtlichkeit will T. den positiven Sinn des freiwilligen Verzichts
auf irdische Giiter und die Notwendigkeit des irdischen Scheiterns im Leben des
Christen verdeutlichen. Unser wahres Hoffnungsgut sei allein Gott im Himmel;
alle irdischen Giiter seien verginglich, begrenzt, miiffiten uns enttduschen: ,Il est
donc urgent de nous détacher des biens terrestres et de tendre & Dieu d’un amour
exclusif® (18). Aus dhnlichen Primissen wird gefolgert: ,I1 faut donc mépriser les
avantages humains et ne vivre quen vue du bonheur futur du ciel® (22). Eine solche
Ausdrucksweise ist mifiverstindlich und sollte besser vermieden werden. Die Liebe
zu Gott fordert nicht schon deswegen einen Verzicht auf irdische Giiter, weil Gott
allein uns geniigen kann; erst recht lehrt sie uns nicht, irdische Vorteile zu verachten.
Vielmehr ist gerade die sittliche Liebe zu den Geschdpfen eine notwendige Ver-
mittlung unserer Liebe zu Gott, wie der Verf. selbst sehr schén von der Nachsten-
liebe feststellt (23). Dafl Verzicht und Entsagung eine mégliche und notwendige
Form unserer Gottesliebe sind, rithrt wohl allein von der Siinde her, von der Tat-
sache, dafl die Welt im argen liegt. Das Leid hat auf Erden fiir den unbekehrten
Siinder den Sinn einer Besserungsstrafe (Zuchtmeister auf Christus hin), fiir den
gerechtfertigten Siinder zudem den Sinn der Bufie und Siihne; Verzicht und Ent-
sagung sind auflerdem Einiibung der seit dem Verlust des donum integritatis not-
wendigen Tugend der temperantia. Deshalb — so will es uns jedenfalls scheinen —
gehort die theologische Deutung des .renoncement® und der ,mystique de I’échec”
nicht zum Kap. IV: ,La morale chrétienne est une morale & dominante eschato-
logique®, sondern eher zum Kap. V: ,La morale chrétienne est une morale de la
conversion®“. B. Schiiller

Quarello, Er, S.D.B., Peccato e Castigo nella Teologia Cattolica Con-
temporanea (Biblioteca del ,Salesianum®, 51). gr. 8° (116 S.) Torino 1958, Societa
Editrice Internationale. 600.— L. — So selbstverstindlich sich fiir unser sittliches
Bewufitsein Schuld und Strafe miteinander verbinden, so schwierig ist es fiir die
ethische Reflexion, den genauen Sinn und den inneren Grund dieser Verbindung
aufzuweisen. Schon die geliufige Definition der Strafe als eines malum physicum
pro malo morali filhrt uns in die Problematik. Inwiefern kann eine innere Ent-
sprechung bestehen zwischen sittlicher Schuld und dem Erleiden eines physischen
Ubels? Liegt hier nicht eine Vermischung zweier inkommensurabler Ordnungen vor?
Um diesem naheliegenden Einwand zu iegegnen, mufl man versuchen, das Erleiden
des Strafiibels als eine innere Konsequenz der schuldhaften Tat aufzuzeigen: Was
der Stinder als Strafe erfihrt, ist nur der innere Widerspruch, in den er sich selbst
durch seine Slinde mit Gott und der sittlichen Ordnung versetzt hat. Die Strafe
ist die natiirliche Frucht der Siinde. Aber indem wir auf diese Weise die Strafe als
der sittlichen Ordnung innerlich zugehdrig erkannt haben, scheinen wir sie zum
Resultat einer der Siinde immanenten Gesetzlichkeit gemacht zu haben, so daff
der Siinder sich eigentlich selbst bestraft und nicht von Gott bestraft wird. Dem
scheint jedoch unser sittliches Bewufitsein ebenso zu widersprechen wie die Schrift.
Die sittliche Ordnung ist grundgelegt durch das personale Gegeniiber von Schépfer
und Geschopf. Gott ist es, der mit seinem Gebot den Menschen beansprucht, den
Gerechten belohnt und den Siinder bestraft. Stehen wir hier vor einem echten
Dilemma? Qu. ist dieser Frage sorgfiltig nachgegangen bei den katholischen Theo-
logen und Philosophen, die sich seit dem 1. Weltkrieg zum Thema ,Strafe“ geduflert
haben. Er konstatiert eine wachsende Tendenz, die Strafe als notwendige Aus-
wirkung der Siinde zu verstehen, ohne daff zu ihrer Erklirung noch ein besonderes
Eingreifen Gottes fiir notig erachtet wiirde. U. a. erklidren sich Maritain, Sertillanges
und A. Marc in diesem Sinne. Hier wirkt sich, wie Qu. zeigt, eine bestimmte, von
thomistischer Metaphysik geprigte Sicht der Siinde aus. Wird die Siinde primir als
Verletzung der Seinsordnung betrachtet, dann liegt es nahe, die Strafe als spentan
eintretende Riidewirkung der verletzten Ordnung zu verstehen. Gott ist Ursache
der Strafe nur insofern, als er der Urheber jener Ordnung ist, die sich aus eigenem
%egen Angriffe strafend zur Wehr setzt. Faffit man die Siinde primdr als eine Be-
eidigung Gottes auf, so erscheint die Strafe eher als Antwort Gottes, der seiner
nicht spotten lifit. Aus der Art und Weise, wie ich Siinde und Schuld fasse, ergibt
sich, wenn ich folgerichtig vorgehe, mein Verstindnis der Strafe. Deshalb ordnet
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Qu. die verschiedenen Straftheorien in vier Kapiteln nach dem Siindenverstindnis,
das ihnen vorwiegend zugrunde liegt: 1.La pena e la reintegrazione dell’ordine
violato, wobei der Verf. sich der schwierigen Frage widmet, inwiefern denn durch
die Strafe die sittliche Ordaung iiberhaupt ~wiederhergestellt“ werden miisse und
konne; 2. La pena e la violazione della legge divina; 3. La pena e la riparazione
dell’offesa di Dio; 4. La pena e I’,inordinata conversio ad creaturas®. Dabei fithre
Qu. uns immer wieder von einem anderen Ausgangspunkt an dieselbe Frage heran:
Ist die Strafe ,il semplice meccanismo oggettivo® der Siinde oder auch ,il frutto di
una risposta cosciente di Dio ad un atto cosciente dell'uomo® (29)? Er kommt
schlieflich zu dem vorsichtigen Ergebnis: Die Strafe aus einem besonderen Ein-
greifen Gottes zu erkliren, stofle auf Schwierigkeiten spekulativer Art, deren Lé-
sung noch ausstehe (107). Dem mufl man hinzufiigen, daff die Untersuchung eine
gute Einfilhrung in die vielfiltige Problematik der Sinndeutung der Strafe ist und
manche Anregungen fiir eine weitere Diskussion enthilt. Ob allerdings die Alter-
native, welche die ganze Untersuchung durchzieht, zu einem groflen Teil nicht
durch die verschiedene Begrifflichkeit bedingt ist, mit der man an die Deutung
der Strafe herangeht? Die bildhafte Sprechweise der Schrift vom strafenden Zorne
Gottes ist zweifellos vorziiglich geeignet, das Verhiltnis zwischen Gott und Siinder
als ein personales zu kennzeichnen. Aber man darf sich nicht dazu verleiten lassen,
aus metaphorischen Analogien (mit ihrem echten und unentbehrlichen Erkenntnis-
wert) Folgerungen metaphysischer Art zu ziehen. Das scheinen diejenigen zu tun,
die den personalen Charakter des Verhiltnisses zwischen Gott und Sitnder nicht
anders wahren zu kdnnen glauben als dadurch, dafl sie die Strafe als einen ,neuen®
Akt Gottes gegen den Siinder verstehen, Sowenig das persénliche Verhilenis Gottes
zum Menschen dadurch beeintrichtigt wird, dafi der Wille Gottes durch die ob-
jektive Vermittlung der Natur an den Menschen ergeht, so wenig hoért die Strafe
auf, von Gott personlich verhingt zu sein, wenn sie auch Ergebnis einer der Siinde
immanenten Gesetzlichkeit ist. Goreliche und geschdpfliche Kausalitit stehen eben
nicht in einer Konkurrenz, so daf} sie einander notwendig verdringten.

B. Schiiller

Katechetik heute. Grundziige und Anregungen zur Erneuerung der Ka-
techese in Mission und Heimat. Herausgegeben von Job. Hofinger S. J. 8°, 368 S.
Ereiburg-Basel-Wien 1961, Herder. 19.80 DM. — Das Buch, das die auf der Inter-
nationalen Studienwoche in Eichstidt 1960 gehaltenen Referate und Ergebnisse ver-
offentlicht, gibt nicht nur einen weltweiten Uberblide iiber den Stand der kate-
chetischen Bemiihungen durch qualifizierte Autoren, es fiihrt auch in die allgemeine
und wieder besondere Problematik der katechetischen Heilsverkiindigung ein. Dabei
ist der Blick nicht eingeengt auf die ,Mission® im herkémmlichen Sinn, vielmehr
wird das Missionarische an jeder Katechese gesehen. In einem einleitenden »kate-
chetischen Programm® werden Grundprinzipien fiir Katechese, praktische Regeln
fiir den Katecheten und Empfehlungen fiir katechetische Texthiicher aufgestellt
und erliutert. Dann folgen 27 Referate, denen sich allgemeine und besondere Emp-
fehlungen anschlieflen. Als Anhang ist ein Uberblick iiber katechetische Zentren und
Zeitschriften der ganzen Welt beigegeben. Ein Personen- und Sachregister erleichtert
das intensive Studium. Wer immer die weltweite Verschiedenheit und Verschrinkt-
heit und die trotzdem vorhandene prinzipielle Ahnlichkeit der Probleme studieren
will, kann an diesem griindlichen Werk nicht vorbeigehen. K.Erlinghagen

Katechetisches Worterbuch. Herausgegeben von Leop. Lentner, Wien,
in Verbindung mit Hub, Fischer, Fr. Biirkli und Ger. Fischer. gr. 8%, XVI Seiten,
822 Spalten und 17 Seiten Register, Freiburg - Basel - Wien 1961, - Herder.
28.— DM. — Obwohl es der Handbiicher — auch der Pidagogik — wahrlich
genug gibt, gibt das vorliegende ,Katechetische Worterbuch® Antwort auf ein
dringendes Bediirfnis. Kommen doch die den Katecheten und Religionserzicher
angehenden Fragen fiir gewthnlich in anderen Werken zu kurz. Hier ist in knappen,
ausreichenden, ibersichtlich gegliederten Artikeln alles Wissenswerte zusammen-
getragen. Dabei hilt sich das Worterbuch von positivistischer Kompilation frei,
geht vielmehr im Rahmen des erlaubten Umfangs in die Tiefe der Problematik.
Da es sich u.W. um den erstmaligen Versuch eines katechetischen Worterbuches
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handelt, wird man bei weiteren Auflagen die fiir manchen Beitrag zu knappe
Literatur erginzen miissen. Folgender Anliegen hat sich das Werk besonders an-
genommen: Historische Aufarbeitung, Pastoraltheologie, Problembehandlung, Ver-
gleich mit anderen Lindern, Psychologie der religiosen Erziehung, Religionspid-
agogik. Das Werk wird sich bald als unentbehrlich erweisen. K. Erlinghagen

Padberg, R., Glaube und Erziehung. Ein konfessionskundlicher Beitrag zur
Beziehung zwischen Theologie und Pidagogik (Konfessionskundliche Schriften des
Johann-Adam-Mahler-Instituts, 3). Paderborn 1959, Bonifaciusdruckerei. 4.80 DM.
— Die protestantische Padagogik hat seit ihrer Geburt einen Weg durchlaufen, wie
er widerspriichlicher nicht sein kénnte: Von der urspriinglich rein religiésen Position
der Reformatoren, die sich aber schon zu ihren Lebzeiten den Bildungsanliegen
dieser Welt 6ffnen mufite, iiber den Kulturprotestantismus und seine idealistische
Erziehungslehre bis zuriidk zur reformatorischen Grundlegung der jiingeren prote-
stantischen Pidagogik, die sick aber als solche nicht mehr verstanden wissen will.
Die protestantische Gegenwartspidagogik ist auf die Bibel ausgerichtet und in ihr
grundgelegt (25—31). Sie distanziert sich vom traditionellen protestantischen Hu-
manismus, der iiber den 1.Weltkrieg hinaus herrschend war (131.), lehnt eine
»normative® Pidagogik ab (16ff.) und kann sich nicht mehr zur Forderung einer
»Bekenntnisschule® verstehen (19 ff.). Diese Haltung gegeniiber dem Erzieherischen
hat ihre Grundlage in den Thesen des Barmer Bekenntnisses (32ff.). Padagogik
und Verkiindigung klaffen weit auseinander, diese ist biblisch-theologisch, jene
kann es nichc sein (50ff.). P. weist auf die Denkschwierigkeiten einer so verstan-
denen Pidagogik hin, die sich in .manchen profilierten Vertretern klar von der
katholischen absetzt. In einem 2. Teil stellt der Verf. dem die ,Erzichung und
Bildung in katholischer Schau® entgegen. Beide Teile faflt er kurz und iibersichtlich
zusammen, wobei er die Kontroverspunkte herausstellt. ,Eine ausfithrliche kritische
Auseinandersetzung auf kontroverstheologischer Grundlage ist einer spiteren Arbeit
vorbehalten® (Vorwort). Leider fehlt der sehr gediegenen Arbeit ein Personen-
und Sachverzeichnis. K. Erlinghagen

Muller, Fr. 1, O.F. M., De paroecia domui religiosae commissa. (X und
85 S.) Washington (D. C.), Holy Name College. — Diese Doktorarbeit bietet eine
Darstellung der rechtlichen Verhilenisse einer Pfarrei, die, wie dies heute immer
der Fall ist, einer religitsen Gemeinschaft anvertraut ist. Diese Rechtsverhilenisse
finden hier eine klare und iibersichtliche Darstellung, soweit sie sich aus dem
Codex Iuris Canonici ableiten lassen. Dafiir wird namentlich die Praxis dem Verf.
dankbar scin. Von einer weiteren Vertiefung der vielen hier sich ergebenden Fragen
ist aber bewuflt abgesehen worden. Das aber diirfte z. B. in einer so grundlegenden
Frage wie der nach der Pfarrei als Rechtssubjekt wohl nicht geschehen. Jedenfalls
folgt aus der Tatsache, dafl in der Pfarrei sich die Elemente finden fiir mehrere
Rechtssubjekte, noch nicht, daff mehrere Rechtssubjekte anzunehmen sind. Vor allem
aber bleibt die Frage, was denn das Rechtssubjekt bildet, der Pfarrei als solcher;
sicherlich kommt hier — weder nach dem alten noch nach dem neuen Recht —
nicht die Personengemeinschaft in Frage. Ohne Zweifel sind auch verschiedene
Arten materieller Giiter in der Pfarrei zu unterscheiden; doch geniigt die Zwedk-
bestimmung der verschiedenen Vermogensarten und eine entsprechende Verwaltung,
um ein Ineinanderfliefen zu vermeiden. Deshalb mehrere Rechissubjekte annehmen
ist ganz unnptig. W.Bertrams

Hamelin, A.-M., O.F. M., Pour lhistoire de la théologie morale. L’Ecole
Franciscaine de ses débuts jusqu’d l'occamisme (Analecta Mediaevalia Namur-
censia, 12). gr. 8° (VI u. 78'S.) Louvain-Montréal-Lille 1961, Nauwelaerts, Libr.
Franciscaine, Libr. Giard. — Ein wertvolles Hilfsmittel fiir das Studium der mittel-
alterlichen Moraltheologie wird uns hier in iibersichtlicher Aufmachung geboten,
eine kurze Einfithrung in das auf diesem Gebiet existierende Schrifttum der Franzis-
kanerschule (von deren ersten Anfingen bis zum Odchamismus, also praktisch bis
auf Duns Scotus und seine Zeitgenossen). Es kommen nacheinander zur Darstellung:
Alexander von Hales, Johannes von La Rochelle, Odo Rigaldi, Robert Grosseteste,
Bonaventura, Richard Rufus von Cornouailles, Walter von Briigge, Wilhelm de la
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Mare, Matthius von Aquasparta, Richard von Mediavilla, Gilbert von Tournai,
Petrus von Falco, Roger Marston, Nikolaus von Ockam, Johannes Peckam, Petrus
Johannes Olivi, Johannes von Muro, Roger Bacon, Raymond Lullus, Wilhelm von
Ware, Duns Scotus, Gonzalve von Spanien, Alexander von Alexandrien, Franz
von Mayronis. Jedesmal wird ein knapp gehaltener Einblick in das Leben und die
Schriften der einzelnen Theologen gegeben, und im Anschlufl hieran erscheint eine
gut abgewogene Auswahl der einschligigen Literatur (meistens so gegliedert: Réper-
toires, Editions critiques, Etudes critiques, Etudes doctrinales). Die Einschzinkung
auf die Franziskanerschule ist verstindlich, ebenso die zeitliche Begrenzung, weil
mit Ockham eine einigermaflen neue Sicht der Probleme auftritt. Weniger will uns
indes gefallen, dafl die Moral aus dem Zusammenhang der Gesamttheologie her-
ausgerissen wird; denn die Behandlung der betreffenden Fragen in der damaligen
Zeit legt in keiner Weise einen derartigen Unterschied nahe. — Leider sind bei
den Titelangaben der deutschsprachigen Literatur vielfach unschéne Druckfehler
unterlaufen. In der Reihe der Ubersetzungen der Bonaventuraschriften ,en allemand*
wird auch eine niederlindische (von L.Kerkhove) angefiihre (25). J. Beumer

Schmeing, Cl, Studien zur Ethica Christiana Maurus von Schenkls OSB und
zu ihren Quellen (Studien zur Geschichte der kath. Moraltheologie, 8). gr. 8° (172 S.)
Regensburg 1959, Pustet. 12.— DM. — Wer nicht gerade ein griindlicher Kenner
der Geschichte der Moraltheologie ist, wird wahrscheinlich mit dem Namen Maurus
von Schenkl keine Vorstellung verbinden kénnen. Seine ,Ethica Christiana“ gehdrt
der Aufklirungstheologie an, und diese scheint uns heute ein wenig lohnendes Feld
wissenschaftlicher Forschung. Was hat man schon von einer Theologie zu erwarten,
die das christliche Mysterium in eine Summe rationaler Einsichten aufzulésen trachtet
und sich dadurch selbst ihr Daseinsrecht vor der Philosophie nimmt? Wenn man
Schmeings Studie gelesen hat, weil man, dafl dieses Urteil jedenfalls nicht fiir das
Werk Maurus von Schenkls zutrifft. Im Gegenteil, mag Schenkl auch nicht in allem
dem aufklarerischen Zeitgeist widerstanden haben, so ist er doch mit Sailer und
Hirscher zu jenen Theologen zu zihlen, die sich am Ende des 18. und zu Beginn des
19. Jahrhunderts auf den streng theologischen Charakter der katholischen Sitten-
lehre besonnen haben. Um zu begreifen, welch eine geistige Leistung das damals
bedeutete, braucht man nur den exakten Analysen nachzugehen, in denen Schenkl
theologische Auseinandersetzung mit seinen Vorgingern und Zeitgenossen aufzeigt.
Das interessanteste Kapitel dabei ist zweifellos ,Schenkl und Kant®. Heute nach
150 Jahren wissenschaftlicher Arbeit ist es verhiltnismifig leicht, die kantische Ethik
fiir die theologische und philosophische Reflexion christlicher Sittlichkeit fruchtbar
zu machen, ohne dabei etwas vom Gehalt christlicher Offenbarung zu verfilschen.
Schenk] war Zeitgenosse Kants. Es ist eindrudssvoll, sich von Sch. in gewissenhaften
Textvergleichen zeigen zu lassen, wie Schenkl trotzdem der zweifachen Versuchung
zu widerstehen gewufit hat: um der Rechtgldubigkeit willen sich vor der sikularen
Leistung Kants zu verschlielen oder unter Preisgabe christlicher Substanz davor zu
kapitulieren. Schon allein wegen dieses Kapitels ,,Schenkl und Kant® ist die Studie
lesenswert. B. Schiiller
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