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1. Philosophische Gesamtdarstellungen. Erkenntnislehre. Metaphysik.
Kulturphilesophie

Pieper, J.; Was heiBt philosophieren? Vier Vorlesungen. 80 (120 S.) Miinchen
1948, Kosel. — Die vier Vorlesungen der Bonner Hochschulwoche 1947 bieten
selber eine kostliche Probe des lebendigen Philosophierens, das sie schildern
wollen, und ziehen darum den Leser von der ersten bis zur letzten Seite in
ihren Bann. Die erste Vorlesung zeigt, wie im Philosophieren die alltdgliche,
auf den ,,gemeinen Nutzen“ ausgerichtete Arbeitswelt iiberschriiten wird; eine
Philosophie, die wirtschaftlichen oder politischen Zwecken dienen soll, hort
auf, Philosophie zu sein. Die zweite Vorlesung kennzeichnet den Bereich, der
im Uberschreiten der Arbeitswelt eréffnet wird, als die Gesamtheit alles Seins.
Sie ist die Welt des Menschen als eines geistisen Wesens. Freilich ist der Mensch
nicht reiner Geist und findet darum den Weg zum allumfassenden Sein nicht
in der Abwendung von der alltiglichen Umwelt, sondern gerade in einer tie-
feren Zuwendung zu ihr. Diese Zuwendung weckt, wie die dritte Vorlesung
zeigt, das Staunen, das einerseits ein Nicht-Wissen angesichts der Geheimnis-
tiefe des Seienden, anderseits das Verlangen nach Wissen und die frohe Hoff-
nung, es zu erlangen, in sich schlieft. Aus diesem Staunen kommt die Philo-
sophie nie heraus und kennzeichnet sich so als etwas unterscheidend Mensch-
liches. Die letzte Vorlesung arbeitet die Bedeutung der vorphilosophischen,
religiosen Weltdeutung fiir die Philosophie heraus; an ihr entziindet sich das
philosophische Fragen; so war es schon bei den Vorsokratikern, bei Platon und
Aristoteles. In unserm Kulfurkreis aber kann die Philosophie nur als christliche
Philosophie zur Vollendung kommen. Freilich ist christliche Philosophie nicht
durch die Méglichkeit glatterer Losungen, sondern durch die tiefere Erfassung
des Geheimnischarakters der Welt gekennzeichnet. — Ein kleines Bedenken:
Gewil3 bleibt die Philosophie stets unvellendet, eine Wahrheit, die der Dogma-
tist zu vergessen geneigt ist. Aber ist dieser Dogmatismus die Gefahr unserer
Zeit? Besteht nicht viel eher die Versuchung, das philosophische Staunen als
Zweifel miBzuverstehen, wie P. selbst bemerkt (69f)? Wire es darum nicht
angebracht, auch ganz niichtern auf die Moglichkeit hinzuweisen, zu sicheren
philosophischen Erkenntnissen zu gelangen ? de Vries,

v. Rintelen, F.J., Dimonie des Willens. Eine geistesgeschichtlich-philo-
sophische Untersuchung. gr. 80 (XVIII u. 186 S.) Mainz 1947, Kirchheim, —
Ders., Unsere geistige Lage im Lichte christlicher Kultur. gr. 80 (32 S.) Trier
1948, Cusanus-Verlag, DM 0.90. — Ders., Von Dionysos zu Apollon. Der Aufstieg
im Geiste. gr. 80 (XVI u. 122 S.) Wiesbaden 1948, Metopen-Verlag, DM 6.50, —
,:Die Wiiste in uns ist gewachsen, ebe die Verwiistung kam, und sie belegte alles
¢ mit ihrem  gefdhrlichen, einebnenden, zerstérerischen Schatten.“ Das Buch
»Dédmonie des Willens® ,,soll nichts anderes versuchen, als diesen einen Satz zu
groBerer Bewulitheit und Klarheit zu erheben, um die Gefahrenzone durch-
Schreiten zu helfen®. Mit diesen Worten kennzeichnet der Verf. die geistige
Lage der Gegenwart und den Beitrag seiner Arbeit zu ihrer Uberwindung. Wie
ist die Lage entstanden? Die beiden ersten Schriften zeigen den falschen Weg,
der zum Heute fithrte. Die Entwicklung ist nicht zufdllis gekommen, »DEr
Fortschritf der Wissenschaft steht in direktem Verhiltnis zum menschlichen
Riickschritt* (Francois Mauriac). Der Mensch hat sich ganz den Kriften der
Erde und der eigenen, jenseifs aller geistigen Bindungen sich durchsetzenden,
trotzenden Tat, der Ddmonie des Willens, hingegeben. Der reine Dynamismus
kennt nur die mechanischen und vitalen Prozesse des Werdens. Er setzt nicht
Geist vor Wille und Kraff, sondern Leben und Wille vor Geist, Dynamik vor
Statik, Damit werden alle Wahrheiten relativiert. Als einziger Wert erscheint
die Tat, der Kampf, die Leistung, der Erfolg. Erkenntnis wird zur subjektiv
sinngebenden Setzung durch den Willen. Der Werdensgedanke im Gottes—
-begriff nimmt diesem seine Echtheit. Macht steht vor Recht. Der Mensch ist
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verschlossen in die Endlichkeit. Seine geistige Lage ist erschiitternd ernst. Die
fiefsten ethischen und religiosen Begriffe und' Wahrheiten sind sikularisiert
und aufgeltst. Die beiden Schriften orientieren zuverldssig iiber die innern
Griinde und die Wege, die zur systematischen Zerstérung, die wir vor Augen
sehen, gefiihrt haben. Sie sind ein dringender Ruf an unsere verwirrte und
angsterfiillte Zeit, dal} sie wieder in die natiirliche Ordnung, welche die Ord-
nung der gottlichen Schopfung ist, eintrete. Vom Kreuz Christi aus wird eine
Kraft lebendig, welche die Damonen des Irdischen in Schach zu halten vermag.
— Die dritte, eindrucksvolle, von hohem Ethos erfiillte Schrift begriindet einen
neuen Ansatz zur Philosophie des Geistes. Sie zeigt in st@ndiger, vornehmer
Begegnung mit wichtigen Bestrebungen der Gegenwart, da Geist etwas ganz
anderes ist als niederer, berechnender, formaler, nur auf das Quantitative aus-
gerichteter Intellekt. Sinnhafte Natur-:iund Weltliebe wvermag zwar reiche
naturhafte Werte zu vermitteln. ,,Uberantworten wir uns aber ganz dieser Well,
dann kann alle hohere, eigentlich menschliche Existenz verzehrt werden.”* Der
menschliche Geist ist zwar wesensméBig naturverbunden, ebenso aber auch den
intelligiblen Seinszusammenhéngen und den geistigen Werten zugewandf,
welche die inneren seelischen Kriafte in der Bereitschaft des Liebens freilegen.
Die geistige Stufenordnung ist ein ordo bonorum, seine Spitze und sein Ziel
aber ist das summum bonum. Nach diesem strebt unser Geist. Die Schrift stellt
den Geistbegriff christlicher Philosophie wirkungsvoll in die zerrissene geistige
Lage der Gegenwart. Heilung ist moglich nur in der Riickkehr zum wahren
Wesen des auf der Erde stehenden, aber zutiefst ursprung- und zielhaft gotf-
verbundenen Menschen. Nink.

Wust, P, Der Mensch und die Philosophie. Einfiilhrung in die Existenz-
philosophie. Hrsg. v. A. Borgolte O.F.M. kl. 80 (151 S.) Minster 1946, Regens-
berg. DM 4.80. — Alle Freunde Peter Wusts (f 1940) werden dem Herausgeber
dankbar sein, daB er diese trotz ihrer skizzenhaften Form héchst wertvollen
Vorlesungen des edlen Denkers veroffentlicht hat. Das 1. Kap. sucht die Grund-
begriffe aller Existenzphilosophie klarer zu umgrenzen. Dasein oder Existenz
meint hier nicht das Sein sehlechthin, sondern das Sein des Menschen, insofern
er ,,um- sein Sein ringen muB, sei es im Wissen um sich selbst oder im Ge-
stalten seiner selbst”, also den Menschen als ,,Wesen der Spannung und der
Gefdhrdetheit. Existenzielles Denken bedeutet daher ,lebendiges Denken des
konkreten Menschen, im Gegensatz zum unlebendigen, abstrakten Denken des
unwesentlichen Menschen, der beim Philosophieren von sich selbst abstrahiert®.
Die folgenden sechs Kapitel sind ganz der Frage gewidmet, in welchem Sinn
philesophisches Denken, um echt zu sein, jexistenziell” sein mufl; es geht also
nicht um eine inhaltlich ausgefiihrte Existenzphilosophie. Philosophie ist im
Gegensatz zu Mathematik, mit der sie die rationale GewiBheit gemein hat, nicht
nur Wissenschaft, sondern auch Weisheit. Die positivistischen Verfechter einer
Philosophie: als bloBer Wissenschaft mdchten die Beziehung zwischen dem
Menschen und der Philosophie zerstoren und geben damit den wesentlichen
Menschen um der Wissenschaftlichkeit willen preis. Die Philosophie artet so in
eine Wissenschaft ohne Ehrfurcht vor dem Geheimnis aus; der Geist des Pdbels
gelangt in ihr zur Herrschaft. Freilich gibt es eine storende Subjektivitdt in
der Philosophie; das ist der Geist des willkiirhaften, niedern, egoistischen Den-
kens; die ideale Subjektivitdt aber, der Mensch in seinem hochgesinnten Stre-
ben nmach Wahrheit, ist fiir die Philosophie unentbehrlich. Das Denken der
Philosophie ist gekennzeichnet durch die Spannung zwischen ,,heimkehrendem*
und ,abenteuerndem® Denken, zwischen Fragen und Antworten, zwischen
reflexio® — geistig wachem, kritischem Denken — und ,,devotio* — liebender
Hingabe an das Sein. Im philosophischen Akt verbinden sich Wissenschaft und
., Willenschaft®, Erkenntnis und Bekenntnis. (Den letzten Punkt wiinschte man
noch mehr geklirt und deutlicher abgegrenzt gegen die ebenfalls von W. ver-
teidigte Forderung: Die Philosophie darf keinerlei vernunftblinde Voraus-
setzungen dulden [48].) Die Philosophie darf keine Seite der genannten Gegen-
sétze unterdriicken, sondern muB sich in der fruchtbaren Spannung erhalten —
ihr dialektischer Charakter. Sonst verfillt sie entweder einem starren Dogma-
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tismus oder der zerselzenden Zweifelsucht einer , hasardierenden Vernunft®.
Die ',,Ungesichertheit’ (insecuritas) der Philosophie, die in der wesentlichen
Ungesichertheit des Menschen selbst wurzelt, meint also nicht Mangel an ratio-
naler GewiBheit, sondern die Gefdhrdung aller metaphysischen Einsicht durch
skeptische Anwandlungen, die immer wieder einbrechen kénnen (114); es gibt
keinen ein fiir allemal kampflos gesicherten Besitz der Wahrheit, solange der
Mensch ,,viator® ist (63). Ebensowenig bedeutet das ,,Wagnis** der metaphysi-~
schen Entscheidung eine blinde Wahl, sondern den Mut, alles daranzusetzen,
was den Menschen zum Gemeinen der ,,Welt* hinablockt (112). — Der Heraus-
geber hat der Schrift ,ein Wort zum Gedéchtnis des Philosophen* (117-140)
hinzugefiigt. de Vries.

Miunzhuber, J., Eine Einfilhrung in die Philosophie. gr. 8% (389 S.) Niirn-
berg 1948, Die Egge. DM 12.80. — Dieses Buch will Fiithrer sein im philosophi-
schen Denken fiir die Schiiler der Oberklassen hoherer Lehranstalten, fiir Uni-
versitdtsstudenten und tiberhaupt fiir Gebildete. In sechs Hauptstiicken erfolgt
die Einflihrung, von der Mathematik, von Natur- und Sprachwissenschaft sowie
von der Geschichte her. Behandelt sind das Schone und die Philosophie; am
umfangreichsten die Philosophie des Sittlichen und Religitsen. Im Anschluf
an N. Hartmann wird neben der; dem zeitlichen Wandel unterworfenen Real-
weltl eine Welt zeitloser und idealer Wesenheiten angenommen, die aber nicht
als Zweiheit getrennter Welten gefalBt ist. Vielmehr beherrschen ideale Wesens-
gesetze das reale Seiende in weitem AusmaB. (Wie ?) Sie bestimmen die Gegen-
stinde der Mathematik und das Allgemeine im Sosgein der Naturerscheinungen.
Das Individuelle, perstnliche Haltung und Entscheidung entziehen sich der
restlosen Bestimmbarkeit durch Generelles. Sie werden in Einfiihlung, beson-
ders in Herzensanteilnahme am Wesen und Schicksal eines Menschen ver-
standen. Das Ding an sich, wie es unabhiingig von jeder Erkenntnis ist, er-
fassen wir nie. Ein Beweis fiir das Dasein Gottes ist ebenso unméglich wie ein
Beweis dagegen. Daher brauchen Wunder- und Gottesglaube seitens der Onto-
logie keinen Widerspruch zu beflirchten. — Die aristotelisch-scholastische
Philosophie ist dem Buch vollstindig fremd geblieben. Insbesondere sind die
zahlreichen systematischen und historischen Spezialarbeiten, die innerhalb der
letzten Jahrzehnte im In- und Ausland von scholastischer Seite liber das Wesen.
des Seienden und seiner Erkenntnis, {iber die ersten Prinzipien des Seins und
Denkens, iiber den Ausgangspunkt der Metaphysik, liber die Grundlagen und
den Sinn der Gottesbeweise erschienen sind, nicht berilicksichtigt. Das Studium
dieser Arbeiten hétte den Inhalt des Buches wesentlich geindert, und zwar
nicht erst in der Sinnbestimmung der Mathematik und in der Gotteserkenntnis,
sondern gleich am Anfang der Philosophie, im Begriff des Seienden und seiner
Erkenntnis; vgl. vom Ref., Sein und Erkennen, Leipzig 1938. Nink.

_Nishida, K, Die intelligible Welt. Drei philosophische Abhandlungen, hrsg.
u. eingel. von R. Schinzinger. 8 (VIII u. 216 S.) Berlin 1943, de Gruyter.
— Diege drei Abhandlungen mit ihrer dankenswerten, ausfiihrlichen Ein-
leitung durch Schinzinger sind ein treffliches Exemplum fiir die Art, wie fern-
ostliche Philosophie abendléndische Philosophie aufnimmt und doch nicht auf-
nimmt. Schinzinger bemiiht sich, den fiihrenden japanischen Philosophen in
innere Beziehung zum Abendland zu bringen, bis in die Konfrontierung seines
»,Nichts” mit dem ,,Nichts*“ Heideggers (26 ff.). Aber er selbst mubB sichten, wie
dieses Denken vielmehr von den drei japanischen Urkomponenten getragen ist:
dem Shinto als der ,,ewigen Gegenwart der Vergangenheit (8), dem Konfuzia-
nismus als dem Grund einer beherrschenden Sozialethik, und der Zen-Mystik
des Buddhismus® (7 ff, 18). Das ist noch unvergleichlich deutlicher in den Ab-
handlungen des Philosophen selbst. Er handhabt fraglos das Werkzeug des
neuzeitlichen Transzendentalismus mit einer Virtuositit, die einen Hegel iiber-
steigt. Aber es ist im Grund eine logische Mathematik um ihrer selbst willen:
die alte sakrale Mathematik des Fernostens. Er spricht bestindig vom Selbst
und seiner inneren Entsprechung zwischen Noesis und Noema, also fach-
phdanomenologisch im echtesten Sinn. Aber dies zuletzt nur, daB klarer die
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Mystik des buddhistischen Zen durchbreche. Die abendlandische Transzenden-
talitdt verschwindet lautlos in die buddhistisch negativ passive: ,,dall das Selbst
auf dem Grund des Selbst das Selbst transzendiert (110), in dem Sinn, daf
es ,nur durch Vernichtung des Selbst mdglich (ist), in Gott zu leben' (119).
,»Sich selbst verneinend gestaltet das Individuum die Umwelt, und die Umwelt
gestaltet sich selbst verneinend das Individuum* (151). Die Welt ist fiir N. gewil
hegelisch, eine , Einheit der Gegensdtze” (151) und ,,Selbstidentitdt im abso-
luten Widerspruch* (141). Aber diese ,Einheit* und ,,Selbstidentitét ist die
Welt ,,nicht in sich selbst®, sondern ,,transzendent‘ (209). Es ist ,,Selbstidentitat
in der Transzendenz® (213), da Gott allein in Sich das ,transzendental Eine®
ist (210). Ja, gerade hier wendet es sich einfach um. Zeit ist ,,Selbstbegrenzung
des ewigen Nun® (126), und Geschichte ist ,,dauernder Umschwung im ewigen
Nun® (187). So kann es zuletzt keinen schéarfereh Unterschied geben als den
zwischen dem ,,Nichts® Heideggers und dem N.s. Denn das ,,Nichts* Heideggers
ist die letzte Voraussetzung eines demiurgischen ,Ringens trotzdem'. Das
»Nichts* N.s aber ist das ,,absolute Nichts“, das den ,,Sturz in den Abgrund*
verlangt, — weil es fir das Ineffabile Gottes steht. Durch Gott als Nichts ,,ist
der Berg gerade Berg, das Wasser gerade Wasser, und das Seiende gerade so,
wie es ist** (119£.). Das Abendland in seiner neuzeitlichen Form ist Pantheismus
eines vergottlichten Ich, der asiatische Osten aber Theopanismus, von dem her
Welt und Ich nur Erscheinung Gottes sind. Vgl. hierzu vom Ref. , Gott“ und
..Religionsphilosophie®. Przywara.

Vetter, A, Die philosophischen Grundlagen des Menschenbildes. 8¢ (64 S.)
Leipzig (1943), Klotz. — Man ist zunichst liberrascht, unter dem Titel dieser
Schrift zwei ihrem wesentlichen Inhalt nach geistesgeschichtliche Abhand-
lungen zu finden, von denen die erste ,, Wandlungen des philosophischen Be-
wuBtseins“ im abendlindischen Denken, die zweite die ,,Philosophie im Be-
wuBtsein unserer Zeit“ behandelt. V. will dadurch den geistesgeschichtlichen
Hintergrund des Menschenbildes unserer Zeit sichtbar machen (6). Zugleich
aber soll die geschichtliche Entwicklung selbst als eine Wesenserscheinung des
Menschen aufgewiesen werden (33); denn von der Biologie allein her 146t sich
eine Wesensbhestimmung des Menschen nicht gewinnen, vielmehr bedarf es
dazu einer philosophischen Grundlegung, die den Geist als das auszeichnende
Wesensmerkmal des Menschen hervortreten 1d8t; zu dieser eigentlich philo-
sophischen Betrachtungsweise soll die geistesgeschichtliche den Weg bahnen.
Zugleich werden so die Griinde fiir die heutige Entwertung philosophischen
Denkens und die Bedingungen seiner Wiedergeburt sichtbar gemacht. Die
erste Abhandlung gipfelt in einer Auslegung der drei groBen Zeitalter euro-
paischer Geistesgeschichte: Das Alterfum ist durch die Vorherrschaft des
Wissens gekennzeichnet; dieses Wissen wendet sich den Urgriinden alles Seien-
den und damit der Vergangenheit zu. Die Neuzeit bliBt diese SeinsgewiBheit
mehr und mehr ein, sie wendet sich dem Willen zu; sie richtet sich vor aliem
auf die Ziele des menschlichen Tuns und damit auf die Zukunft. Das Mittel-
alter aber darf nicht als Einbruch einer fremden Macht in die naturgemiBe
Entwicklung aufgefaft werden, sondern es ist notwendiges Bindeglied, ja
mehr als das. Sofern es vorwiegend im Glauben wurzelt, der Glaube aber an die
Menschwerdung Gottes das Ewige in die Zeit hineinleuchten 148t, ist es in
besonderer Weise der Gegenwart als der Mitte der Zeit zugeordnet und sichert
den unlésbaren Glaubenszusammenhalt von Wissen und Wollen (31). Aber was
so dem mittelalterlichen Denken in besonderer Weise sein Gepridge gibt, ist
im Grunde doch -Voraussetzung der gesamten philosophischen Entwicklung
des Abendlandes: ,,ein im Kern ungebrochenes, kultisch gesichertes Glaubens-
leben“ (43); insofern hatte Nietzsche nicht ganz unrecht, wenn er die Philo-
sophen alle ,verkappte Theologen* nannte., Erst die Entwicklung seit dem
vorigen Jahrhundert bringt die véilige Abwendung von dieser Grundlage.
Damit tritt an die Stelle von Philosophie ,,Weltanschauung*, die ihrem Gegen-
stand nach auf ,,Welt“, ihrer Erkenntnisform nach auf ,,Anschauung® ein-
geschrinkt bleibt. Die Abwendung vom geistigen Schopfergott 148t nun aber
die unbewuBte Lebensschicht im Menschen als vollig geistfremd erscheinen.
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So kommt es schlieBlich zum feindlichen Gegensatz von Geist und Leben, und
die leidenschaftliche Zuwendung zu der von der Bewultseinsphilosophie ver-
nachlissigten Lebensschicht fithrt zur Abwendung vom Geist und von der
Philosophie. So ist der Zweifel an der Bedeutung philosophischer Erkenntnis
fiir das Menschenbild letztlich begriindet in der ,dngstlichen Selbsteinschrin-
kung der philosophischen Einsicht®, die ,nicht mehr die Transzendenz in
gehaltvoller Seinsgewiliheit zu ergreifen wagt®, obwohl sich aus der Tran-
szendenz allein die Eigensténdigkeit des Geistes, die die Philosophie retten
will, herleitet (60). — Die kenntnisreiche und geistvolle Schrift, aus deren ver-
schlungenen, stets anregenden, wenn auch nicht in allen Einzelheiten tiber-
zeugenden Gedankengidngen hier nur einige Hauptlinien herausgehoben werden
konnten, bedeutet eine klare Ablehnung der nationalsozialistischen , Welt-
anschauung® noch zur Zeit der Macht des INationalsozialismus. Aus katholischer
Sicht wiirden wir freilich klarer unterscheiden zwischen natiirlicher und tiber-
natiirlicher Gotteserkenntnis und ihrer verschiedenartigen Beziehung zur Phi-
losophie. de Vries.

Hartmann, N. Die Anfidnge des Schichtungsgedankens in der Alten
Philosophie. 40 (32 S.) Berlin 1943, de Gruyter. — Im Gegensatz zu den ein-
seitigen Versuchen, das ganze Sein des Menschen und iiberhaupt der Erfah-
rungswelt entweder allein aus dem Stoff oder allein aus dem Geist abzuleiten,
hat sich seit dem Aufkommen der neuen Ontologie die Uberzeugung von einem
Schichtenbau der Wirklichkeit immer mehr durchgesetzt. Dieser Schichtungs-
gedanke besagt nach H. zweierlei: 1. Die jeweils hohere Schicht wird von der
niedern getragen, ist von ihr im Sein abhéngig, aber 2. sie ist ihr trotzdem
wesentlich liberlegen, nicht auf sie zuriickfithrbar. H. will den Anfingen dieses
Gedankens in der alten Philosophie nachgehen. Nicht in Frage kommen hier die
fiinf Seinsstufen Plotins, weil sie mit Ausnahme einer der unsichtbaren Welt
angehoren und zudem im Sein von der jeweils héheren Stufe abhédngen. Auch
die Zweiweltenlehre Platons gehdrt nicht hierher, wohl dagegen die drei
Seelenteile Platons. Noch klarer erscheint der Schichtenbau bei Aristoteles,
zundchst in seinen drei Stufen der ,,Seele, die dem organischen, ,seelischen*
und geistigen Sein im modernen Sinn entsprechen. Nach unten setzt sich der
Schichtenbau im ,,physischen Koérper und schlieBlich in der ersten Materie
fort, obwohi die letztere entgegen dem ersten Grundgesetz H.s als unselbsténdig
aufgefallt wird, Namentlich aber die von Aristoteles angenommene ,, Trenn-
barkeit* des Geistes widerspreche dem Schichtungsgedanken und finde in den
Tatsachen keine Grundlage mehr. — Gewifl ist die ,,Trennbarkeit” des Geistes
keine unmittelbare Erfahrungstatsache, aber Aristoteles diirfte hier doch tiefer
gesehen haben, wenn er nicht um einer vorausgesetzten durchgehend gleich-
artigen Schichtungsgesetzlichkeit willen den Geist von der sinnlichen Ssele
vollig abhingig sein 14Rt. Gerade die mittelalterliche Philosophie, in der nach
H. der Schichtungsgedanke des Aristoteles unausgewertet liegen blieb (21), hat
sich in feinsinnigen Untersuchungen bemiiht, die Seinsunabhiéngigkeit (spiri-
tualitas, subsistentia) des Geistes aus den Erfahrungsgrundlagen, namentlich
seiner Offenheit fiir das Sein im ganzen, zu begriinden und sie anderseits doch
mit der ebenfalls in der Erfahrung begriindeten Hinordnung des menschlichen
Geistes (als ,.forma corporis®) auf die niedern Schichten zu vereinbaren.

de Vries,

Bochenski, I. M., On the Categorical Syllogism: DomStud 1 (1948) 35-57. —
Der bekannte Fachmann fiir mathematische Logik entwirff im ersten Teil des
Artikels ein formales System des assertorischen kategorischen Syllogismus, dem
im zweiten Teil die Diskussion einiger philosophischer Probleme folgt, die da-
mit verbunden sind. Veranlassung dazu waren die Fortschritte der neueren
formalen Logik und einige Einwiirfe, die gegen die traditionelle Theorie der
kategorischen Syllogismen (kurz: KS) erhoben wurden. Das System selbst wird
nach den Methoden der mathematischen Logik in der (aus mehreren Griinden
vorzuziehenden) Zeichensprache von Lukasiewicz so geboten, dafi auch der
Nicht-Logistiker, wenn auch nicht lesend folgen, so sich doch in die Deduktion
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einarbeiten kannm. — Im zweiten Teil stellt B. eine Reihe von Thesen auf, die
jedoch ohne Anwendung des logistischen Formalismus erklirt und bewiesen
werden. These 1-3 beireffen die Methode. Die erste verlangt die Anwendung
des strengen Formalismus auf die Theorie der KS, weil sie die leichteste,
strengste und sicherste Methode sei. Die zweite fordert die AusschlieBung jeder
stillschweigenden Voraussetzung, die dritte den AusschluB jeder metaphysi~
schen Voraussetzung in der Theorie der KS. These 4-T handeln von Tragweite
der KS. [hre Theorie bildet blof einen Teil der formalen Logik (4). Sie sind fiir
die Metaphysik zwar ein wichtiges (6), aber nicht das einzige logische Werk-
zeug (7). These 8-10 beziehen sich auf das sogenannte Problem der Null-Klasse.
‘Weder die traditionelle Theorie der XS (8), noch das peano-russellsche System (9)
enthélt Irrtiimer, Die Frage, ob das eine oder das andere zu verwenden ist, ist
eine Frage der ZweckméBigkeit (10). — Die Durchfiihrung dieser Thesen ist so
klar und iiberzeugend, daB sie die Beachtung weiter Kreise verdient. Zur
ersten These sei jedoch eine Bemerkung gestattet. B. beruft sich dabei w. a. auf
die Leichtigkeit und Sicherheit der Handhabung des Formalismus. Das sind
jedoch psychologische Kategorien. In der Tat muB der Streit um den Forma-
lismus auch einmal unter diesem Gesichtspunkt gesehen werden. Es gibt nun
einmal viele Menschen, auch unter den Philosophen, denen das Rechnen mit
Zeichen, von deren Sinn wihrend des Rechnens ganz abstrahiert werden- soll,
nicht leicht fallt und die das Verfahren mangels mathematischer Begabung
auch nicht mit Sicherheit handhaben kénnen. Das entbindet den wissenschaft-
liche Forschung treibenden Logiker natiirlich nicht davon, alle Mittel seiner
Wissenschaft, auch den Formalismus, anzuwenden. Anders diirfte der Fall aber
liegen, wenn es sich um den Schulgebrauch und um die Anwendung der Logik
Z.B. auf die Metaphysik handelt. Zur Nachpriifung eines strittigen Beweises
mag die Formalisierung niitzlich sein. Die durchgéngige Verwendung jedoch
wiirde das inhaltlich forschende Denken nur behindern. Brugsger.

Pérez Argos, B, S.J., La actividad cognoscitiva en los escolasticos del
primer periodo postomista: Pensamiento 4 (1948) 167-202 287-309. — Die Gleich-
formigkeit, die sich in den iiblichen Darstellungen der scholastischen Er-
kenntnispsychologie zeigt, konnte die Vermutung nahelegen, es handle sich um
Sitze, bei denen eine ernste Meinungsverschiedenheit kaum mioglich sei. Die
vorliegende Untersuchung beweist aber, wie sehr in diesen Fragen in den ersten
Jahrzehnten nach dem Tod des hl. Thomas, alles noch in FluB war, wie augu-
stinische Geistigkeit und aristotelische Sachlichkeit miteinander rangen und
sich erst allmihlich eine gegenseilige Angleichung der Auffassungen anbahnte.
Leider scheint ung dabei der Blick auf die innere Erfahrung, den man bei den
grofien Meistern immer wieder splirt, bei den Schiilern allzusehr zuriickzutreten,
so dafBl die Erkenntnislehre einseitig spekulativ aus abstrakten Grundsitzen ab-
geleitet wird, und so an Lebendigkeit verliert. Bei den atgustinisch gerichfeten
Denkern, wie Matthaeus ab Aquasparta, Marston, Olivi, Scotus, ist der beherr-
schende Grundsatz: Nobilius est agens passo; bei den Aristotelikern, von denen
besonders Gottiried von Fontaines, Thomas von Sutton, Aegidius Romanus und
Herveus Natalis beriicksichtigt werden, ist das ,,Omne, quod movetur, movetur
ab alio* oberster Leitsatz. Entsprechend betonen die Augustiner vor allem das
Innenwirken der Erkenntniskrifte, die nicht von einer ihnen gegeniiber niedern
Seinsebene her zur Erkenntnis bestimmt werden kénnen. Fiir die Aristoteliker
dagegen miissen die Erkenntnisfihigkeiten von aufien, letztlich vom Gegen-
stand her, zur Erkenntnis bestimmt werden; Erkennen ist ein , Erleiden®. Dar~
um kann nach den Augustinern der von aullen empfangene Eindruck (species
impressa) nur vorbereitenden Charakter haben, wihrend das eigentliche Er-
kenntnisbild, das mit dem Erkenntnisakt identisch ist, vom Erkenntnisvermégen
selbst hervorgebracht werden mufl. Freilich gibt man dem Aristotelismus inso-
weit nach, als man den alten Okkasionalismus fallen 148t und der Species im-
pressa einen durch die ,,Sympathie* zwischen Leib und Seele bzw. zwischen
den Seelenfihigkeiten ermoglichten untergeordneten Einfluf (causalitas mini-
sterialis) zugesteht. Bei den Aristotelikern dagegen ist zunfchst das vom duBern
Gegenstand bewirkte Sinnenbild bzw. die durch den wirkenden Verstand ab-
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strahierte und dem erkennenden Verstand (inteliectus possibilis) eingepragte
Form das eigentliche, bewuBte Erkenntnisbild. Unter dem Einfluf des Au-
gustinismus schreiben Aegidius und Herveus der passiv empfangenen Species
ebenfalls nur vorbercitenden Charakter zu, nehmen also auler ibr sowohl im
Sinn wie im Verstand eine zweite Species an, die erst das eigentliche Erkenntnis-
bild ist; dabei geht Herveus in der Betonung der Fremdbestimmung jeder Er-
kenntnisfihigkeit so weit, daB er sogar einen eigenen ,sensus agens” zur Her-
vorbringung des smnhchen Erkenntnisbildes einfiihrt. Das ,,innere Wort* (ver-
bum mentis), ein dem urspringlichen Aristotelismus fremdes Element, wird von
den Augustinern dem geistigen Erkenntnisbild gleichgesetzt, von den Aristote-
likern zunichst als ein zweites, wegen des Grundsatzes der Fremdbestimmung
ebenfalls vom wirkenden Verstand hervorgebrachtes Erkenntnisbild angesehen,
das gegeniiber der noch unbestimmten ersten Erfassung des Gegenstandes in
der Species die durch bewuBte Bemiihung ausgearbeitete Definition bietet. Bei
Aegidius dagegen wird das Verbum mentis das einzige Ziel der geistigen Er-
kenntnis. Verbindet sich damit die thomistische Auffassung, dall die geistige
Erkenntnis nur das allgemeine Wesen bietet, so wird sehr schwer begreifbar,
wie noch eine Hinordnung dieses abstrakten Wesens auf die konkrete Wirklich~
keit des Einzeldinges mdoglich ist. Man wundert sich in der Tat, daB die so ein-
fache aristotelische Formel: intellectus species intelligibiles in phantasmatibus
intelligit, nicht mehr Beachtung gefunden hat; es ist das wohl eine Folge des
Uberwucherns der abstrakten Spekulation. de Vries.

Barth, T.,, O.F M. De tribus viis diversis existentiam divinam attingendi.
Disquisitio historico-collativa inter S. Thomam, Henricum Gandavensem, Duns
Scotum: Ant 18 (1943) 91—117. — Thomas geht in seinen Gottesbeweisen von
Gegebenheiten der Erfahrungswelt aus und schreitet von da schluBfolgernd
zum Dasein Gottes vor. Dabei sieht B. einen Gegensatz zwischen dem ersten
Beweis (aus der ,,Bewegung®) und den iibrigen, da der erste im Unterschied zu
den iibrigen, metaphysischen, rein physischer Art sei und eben darum nicht
schlieBe; leider geht B. hier nicht auf die Griinde derer ein, die auch den ersten
Beweis, wenigstens wie er in der Summa theologica auf dle Akt-Potenz-Meta-
physik aufgebaut ist, fiir metaphysisch halten. Heinrich von Gent unterscheidet
sich in seiner augustinisch gerichteten Erkenntnislehre und Metaphysik in
doppelter Hinsicht von Thomas. Einmal geht er nicht von den Erfahrungs-
gegebenheiten aus, sondern von den reinen Wesenheiten der transzendentalen
Seinsvollkommenheiten, deren Begriffe nach ihm nicht der Erfahrung ent-
staramen, sondern bei Gelegenheit einer entsprechenden Erfahrung durch
gottliche Erleuchtung in ung entstehen. Heinrich zeigt dann, wie wir von diesen
Begriffen aus zum Gottesbegriff und von diesem zum Dasein Gottes gelangen;
dieser Fortschritt vollzieht sich nicht in eigentlich schluBifolgerndem Denken,
sondern mehr intuitiv; darin besteht der zweite Unterschied gegeniiber
Thomas. Natiirlich unterliegt dieser Weg zur Gotteserkenntnis denselben
Bedenken wie der anselmische Gottesbeweis. Skotus setzt sich mit Thomas und
Heinrich von Gent auseinander und sucht die Vorziige beider miteinander zu
verbinden. Mit Thomas geht er zunéchst von Erfahrungsgegebenheiten aus und
schlieBt a posteriori auf das Dasein Gottes. Doch sieht er bei den thomistischen
Beweisen — abgesehen von seiner Kritik am Bewegungsbeweis — darin einen
Mangel, daf die kontingenten Gegebenheiten der Wirklichkeit unmittelbar als
Ausgangspunkt dienen; das widersireite der Forderung des Aristoteles, ein
wissenschaftlicher Beweis miisse von notwendigen S#fzen ausgehen. Darum
betrachtet Skotus in der wirklichen Welt nur ihre notwendigen Wesensverhalt-
nisse, insbesondere ihre wesensnotwendige Moglichkeit, Darin liegt eine An-
niherung an Heinrich von Gent. Der Beweis geht dann — durch AusschluB} des
unendlichen Fortgangs in einer wesentlich geordneten Reihe — zunéchst auf
die Moglichkeit eines absoluten Wesens und erst von da auf sein wirkliches
Dasein. = Man kann sich aber fragen: Wird nicht so der Gedankengang nur
unnnitig verwickelt gemacht? Denn daB die Ordnung der Moglichkeiten als .
solche notwendig , besteht”, kénnen wir nicht a priori einsehen, sondern erst
dann mit Recht behaupten, wenn das Dasein Gottes bereits bewiesen ist; in-
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sofern die Moglichkeit aus dem tatsichlichen Dasein allein erkannt wird,
durfte sie fiir uns auch nur als Tatsache feststehen. Soll aber nicht aus dem
»Bestehen der Moéglichkeiten, sondern allein aus ihren notwendigen Wesens-
verhaltnissen geschlossen werden, so durfte der Fehler des anselmischen Be-
weises unvermeidlich sein, Man wird also wohl eher sagen miissen, daB die
Forderung der aristotelischen Wissenschaftslehre iiberspitzt ist, vorausgesetzt,
daB sie im Sinne des Skotus zu verstehen ist; sonst wére von der Welt als
wirklich bestehender {iberhaupt keine Wissenschaft moglich. de Vries.

Carosi, P., La serie infinita di cause efficienti subordinate: DivThom
(Pi) 46 (1943) 29—77. — C. gibt zun&achst einen geschichtlichen Uberblick iiber
die verschiedenen Ansichten zu der Frage, ob eine unendliche Reihe einander
untergeordneter Ursachen moglich sei. Mit Sertillanges hilt er dafiir, dafB3 die
Gottesbeweise von der umstrittenen Frage unabhingig gemacht werden
miissen, wie auch Gredt in der letzten Auflage seiner Elementa (trotz Aristoteles
und Thomas) es tue; fiir den Gottesbeweis geniigt die Einsicht, daB auch eine
unendliche Reihe von abhéngigen Ursachen keine letzte Erklarung geben kann.
Die Frage nach der Mdglichkeit unendlicher Reihen ist also von geringerer
Bedeutung. C. unterscheidet drei Denkméglichkeiten von Reihen einander
untergeordneter Ursachen. Im ersten Fall teilt die iibergeordnete Ursache der
untergeordneten die Wirkfihigkeit (den actus primus remotus) mit, im zweiten
Fall jene ,,Form®, kraft der sie die unmittelbare Bereitschaft zum Wirken hat
(den aclus primus proximus), im dritten Fall das Wirken selbst (den actus se-
cundus). Dieser dritte Fall scheint ihm aber im Verhiltnis geschopflicher Ur-
sachen untereinander ausgeschlossen; denn das Wirkende teile dem andern
seine dauernde Form mit, das sei aber beim Geschopf nie das Wirken selbst,
sondern hochstens eine Form, mit der die Bereitschaft zum Wirken gegeben ist.
In diesem dritten Sinn kann es also iiberhaupt keine ,,Reihen* untergeordneter
Ursachen geben. Daraus folgt weiter, daB das Wirken der einander folgenden
Glieder einer Reihe nicht gleichzeitig, sondern nacheinander erfolgt, da die
Moglichkeit der Wirklichkeit aueh zeitlich vorangehe. (Die entgegengesetzte
Auffassung, die auch Thomas S. c. gent. 1, 13 im Anschlufl an Aristoteles ver-
tritt, lehnt C. ausdriicklich ab.) Eine unendliche Ursachenreihe wiirde also
auch eine unendliche Zeit, ein Bestehen von Ewigkeit her und damit die Még-
lichkeit einer aktuellen unendlichen Zahl voraussetzen. Bis hierher scheint die
Beweisfiihrung im wesentlichen iiberzeugend, wenn auch nicht in allen bei-
gebrachten Einzelgriinden. Wenn C., wie er hier nur andeutet, nun die Un-
mdglichkeit einer aktuell unendlichen Menge — ausgehend von der um-
strittenen Definition des Unendlichen (auch des infinitum secundum quid)
als dessen, dem in seiner Ordnung nichts hinzugefiigt werden kann (47) — be-
weisen will, so wird ein solcher Beweis schwerlich iiberzeugen. Auch diirfte
es nicht angehen, die Griinde, die Thomas fiir die Mdglichkeit einer unendlichen
nicht wesensnotwendig geordneten Reihe bringt, nun von einer ohne Ende sich

in die Zukunft erstreckenden Reihe zu verstehen. — Mit der einschlégigen
Arbeit von P. Borgmann in FranzStud 25 (1938) setzt sich C. nicht auseinander.
de Vries.

Delp, A, Der Mensch und die Geschichte. 8% (80 S.). Kolmar, Alsatia.
— Die gedankenireiche Schrift behandelt in gedringter Kiirze die Haupt-
fragen der Geschichtsphilosophie, die in Zeiten geschichtlicher Not und Ent-
scheidung mehr als sonst die Gemiiter bewegen. Im Gegensatz zu jenen
diisteren Geschichtsauffassungen, denen alles geschichtliche Sein Folge der
Siinde ist, erkennt D. mit klarem Blick, daB die Geschichtlichkeit mit dem gott-
gewollten Wesen des Menschen gegeben ist. Sie besagt mannigfache Abhingig-
keit von Natur und Uberlieferung, aber in all dem zugleich schopferische
Freiheit, den Aufruf zu immer neuer Meisterung der gegebenen Verhiltnisse.
So stellt sich die Geschichte zugleich als Kampfraum fiir die ubergeschichtliche,
sittliche Bewihrung dar. GewiB kann aus fehlender Sacheinsicht eine sittlich
wertvolle Entscheidung doeh geschichtlich verfehlt sein; sie bleibt dann ge-
schichtlich unfruchtbar, wenn sie nicht gar zerstérerisch wirkt. Nur die zu-
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gleich metaphysisch wie geschichtlich echte Entscheidung ist im vollen Sinne
seinsgerecht, Ist so die Entfaltung der geschichtlichen Ordnung gotigewollt,
so untersteht sie auch der Vorsehung Gottes und kann darum nicht sinnlos
sein, Als Sinn der geschichtlichen Wirklichkeit erscheint in metaphysischer
Sicht vor allem die innerweltliche Darstellung des goéttlichen Urbildes; in-
wieweit diese Darstellung durch die gesamte Geschichte erreicht werden soll,
ist uns verborgen, weil wir das Ende nicht kennen; aber ,wenigstens strecken-
weise muB3 dieser Sinn greifbar sein® (76). Dem- scheint die gewaltige Macht
des Bosen in der Geschichte entgegenzustehen; sie ist fiir so viele das groBe
Argernis. Was D. zu dieser Frage zu sagen hat, ist wohl das Bedeutsamste der
Schrift. Das Bose ist deshalb oft geschichtlich (scheinbar) wirkkraftiger als
das Gute, weil seine Vertreler das, was die geschichtliche Lage fordert, mit
sicherem Gefiihl erspiiren und mit hartem Einsatz aller Kraft verwirklichen.
,Das ist die ddmonischste Macht des Bosen, dall es die gestellten Probleme
anpackt, den genuinen Fortschritt vertritt (und verdirbt) und im Namen des
Echten auch und zutiefst Unechtes tut und fordert (63); das Bose ,,ist fruchtbar,
weil das Gute so unfruchtbar ist, weil es Tradition als Schlifrigkeit und Ge-
wohnheit mifiversteht, ... weil es die Bewdhrung des Lebens so oft nicht in
den Raum des Lebens hineinverlegt, sondern daneben® (64). Trotzdem gibt es
keinen restlosen Verfall der Geschichte an das Bdse; denn da das Bése das
zutiefst Seinswidrige ist, werden die geschichtlichen Ordnungen, die von ihm
innerlich verderbt sind, auf die Dauer keinen Bestand haben. — Vielleicht hitte
bhier noch ausdriicklicher gesagt werden konnen, daB Gott auch das Bise in
seineh Weltplan einbaut. Vielleicht hétte auch mancher Leser beim Thema
»oinn der Geschichte” mehr erwartet. Doch darf man nicht tibersehen, daB3
sich der Verf. entsprechend dem Titel des Buches auf die philosophische Sicht
beschréinkt. Leider hat uns der Verf. die in Angriff genommene Schrift {iber
Wesen und Sinn der Geschichte in theologischer Sicht, die auch die Grenzen
einer rein philosophischen Betrachtung deutlicher hétte herausarbeiten koén-
nen, nicht mehr vollendet. Weil er den tapferen Einsatz gegen die geschicht-
liche Macht des Bosen, den er in der vorliegenden Schrift fordert, auch selbst
gelebt hat, muBlte er das Todesurteil iiber sich ergehen lassen und am Licht-
meBtag 1945 sein Leben opfern, de Vr1es

Klausen, S, Grundlinien der Kantischen Asthetik. Ein Beitrag zur
Bestimmung der Lage von Kants Theorie des ,,Geschmacks® in der neueren
asthetischen Forschung. gr.8% (37 S.) Oslo, Dybwad. Kr 250. — K.s Arbeit
verrit eine griindliche und genaue Kenntnis der Geschmackstheorie Kants.
Dies ermoglicht es dem Verf., die verschiedenen Einwendungen, die gegen die
Theorie Kants erhoben worden sind und vielfach auf Mifiverstindnissen be-
ruhen, richtigzustellen. Es kommen zur Sprache J. Cohn, Br. Christiansen,
J. Volkelt, E. Kiilhnemann, G. Th. Fechner, Le Corbusier, R. Sommer, M. Reischle
und Hegel. Da K., wie ‘es scheint, selbst auf dem Boden Kants steht, gelingt es
ihm gut, das Wertvolle und Richtige an dessen Theorie ins Licht zu stellen,
doch vermag er deren Grenzen nicht zu sehen. Das zeigt sich an der ungenii-
genden Polemik gegen Hegel. Dieser warf Kant einen einseitigen Subjektivis-
mus vor. Wenn man auch mit der Weise, mit der Hegel das Schéne im Abso-
luten verankern wollte, nichf einverstanden ist, so mufl man darin doch ein
wirkliches Anliegen der Philosophie sehen. Kants Auffassung vom Ideal des
Schoénen als der Vorstellung eines Einzelnen das der Idee addquat ist, steht
Uibrigens in enger Verwandtschaft zu Hegels Bestimmung des Schonen als einem
sinnlichen Scheinen der Idee. Von hier aus wird z. B. ersichtlich, warum nur
der Mensch eines Ideals der Schonheit fihig ist. Denn die von Kant hierfiir
angegebenen Griinde {iberzeugen nicht recht. Was unter dem Menschen ist,
erreicht nicht jenes HéchstmaB der 1dee, die zum Ideal erfordert ist; was hin-
gegen iber dem Menschen ist (das Erhabene), ist keiner angemessenen sinn-
lichen Erscheinung fihig. — Nochmals sei jedoch betont, daB K.s Schrift auf
kleinem Raum viel zur Richfigstellung verbreiteter Irrtiimer iiber Kants
Asthetik beitrigt. ‘ . Brugger.
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de Ruvo, V. L'estetica Kantiana e il suo valore (Problemi d’oggi 9).
gr.80 (77 S.) Padua, Cedam: L 12— — Wiahrend Klausen (vgl. die vorher-
gebende Besprechung) den Nachdruck auf eine genaue und griindliche Dar-
legung der Kantischen Asthetik legt, stellt sich R. als Ziel seiner Schrift deren
Beurteilung. Voraussetzung dafiir ist allerdings eine zutreffende Darstel-
lung der Lehre Kants. DalBl diese R. gelungen sei, wird man bei ndherer Kennt-
nis der Theorie Kants kaum zugeben konnen. R. glaubt, die Frage der aprio-
rischen Vermogen sei der Ausgangspunkt der &sthetischen Untersuchungen
Kants. Er hat sich dabei wohl tduschen lassen durch die Einleitung der Kritik
der Urteilskraft, wo diese Frage allerdings, um den Zusammenhang mit dem
Gesamtsystem herauszustellen, im voraus behandelt wird. Es ist richtig, daB
die Einteilung der Vermogen den Hintergrund der Untersuchungen Kants
bildet, aber Ausgangspunkt ist sie nicht. Das ist vielmehr das Geschmacksurteil
selbst und seine Eigenschaften, fur die es den Grund ihrer Moglichkeiten auf-
zusuchen gilt. R. stellt an die Einteilung der Vermégen Anforderungen, die
billigerweise gestellt werden konnten, wenn man diese als Seelenfiéhigkeiten
im metaphysischen Sinne betrachten wiirde, Das tut Kant jedoch nicht. Fir
ihn sind die Vermoégen bloB der Inbegriff apriorischer Bedingungen, Ob diese
Bedingungen in einer metaphysischen Beftrachtungsweise einem eigentlichen
Vermogen oder blo einer dauernden Eigentiimlichkeit eines Vermogens (einem
habitus) zuzuordnen wiren, mufl Kant von seinen Voraussetzungen aus nicht
entscheiden. R. vergiBt auch, daB3 schon in der Kritik der reinen Vernunft die
Rede von der Urteilskraft ist (allérdings nur ihrer bestimmenden Funktion
nach), diese also nicht erst jetzt eingefiihrt wird. — In der @sthetischen Theorie
Kants findet R. eine ganze Reihe evidenter Widerspriiche, die alle auf einer
ungeniigenden Auffassung Kants vom Schinen beruhen sollen. Kant identifi-
ziere das Schone mit dem Gefiihl. Gerade das ist aber der Irrtum R.s in der
Darstellung Kants. Das Gefiihl der Ubereinstimmung der Erkenntnisfdhigkeiten
in ihrem freien Spiel ist nach Kant zwar das Anzeichen der Schénheit, nicht
aber die Schonheit selbst. Schon ist der Gegenstand, sofern er geeignet ist,
jenes freie und dennoch harmonische Spiel der Fahigkeiten hervorzurufen. —
Auch die zahlreichen anderen Widerspriiche und Schwierigkeiten, die R. her-
vorhebt, haben ihren Grund zumeist in seinen eigenen Mildeutungen der
Kantischen Theorie. Diese hat gewill ihre Mangel. Aber es ist doch nicht so,
wie BR. am Schlusse meint: Kant habe kein einziges der vor ihm schon ver-
handelten ‘Probleme geldst, noch irgend ein neues Element zu ihrer Lésung
eingefiihrt, ja nicht einmal die Klirung der aufgeworfenen Fragen erleichtert.
Er habe blofi die Schwierigkeit des Problems sichtbar gemacht. Was R. am
meisten an einer unvoreingenommenen Beurteilung Kants hindert, ist seine
vorwiegend psychologische Einstellung, die der Methode Kants nicht gerecht
wird. Brugger.
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Bender, L, O.P., Philosophia Juris. 8% (233 S.) Rom 1947, Officium Libri
Catholici. — Der Wert des Buches besteht darin, dafl die Rechtsordnung hier
erscheint in ihrem natiirlichen Zusammenhang mit der Seinsordnung: auch das
Recht ist kausal und teleologisch auf Gott zuriickzufiihren, soll es nicht auf-
gehen in Willkiir. Das Recht ist, damit Ordnung sei im menschlichen Gemein-
schaftsleben und dieses sich so harmonisch einfiige in die Ordnung der ganzen
Schopfung. Das Personsein des Menschen allerdings scheint uns in der Dar-
stellung nicht gentigend zur Geltung zu kommen. Als Person steht der Mensch
unmittelbar vor Gott. Freilich fiihrt der Weg zum endgiiltigen Besitz Gottes
auch iiber die Gemeinschaft. Aber gerade weil so der Gemeinschaft fiir den
Menschen ein Dienstwert zukommt — der natiirlich ihren Eigenwert nicht
aufhebt, sondern zur Voraussetzung hat'—, {iberragt die Person die Gemein-
schaft. — In der Darstellung des Verf. ist mithin die soziale Funktion des
Rechtes gut zum Ausdruck gebracht. Doch 1#8¢ sich das Recht trotz dieser
wesentlichen sozialen Funktion wohl nicht als bloBe Beziehung auffassen, durch
die des andern Handlung oder Unterlassung als der Person geschuldet be-
zeichnet wird. ,,Jus est relatio inter personam et operationem vel omissionem
alterius, qua persona se habet ad hanc operationem vel omissionem tamquam
ad rem sibi debitam ex fine formaliter sumpto ad aequalitatem* (62). Bei dieser
Auffassung ist natiirlich kein Platz fiir das Recht als moralische Gewalf (po-
testas moralis). Und doch sieht der Sprachgebrauch — was der Vert. iibrigens
zugibt; ja gelegentlich muB er sich selbst der Definition des Rechtes als mora-
lischer Gewalt bedienen — gerade diese Gewalt als den Kern des Rechtes an.
Mit Recht; denn die Person bedarf dieser Gewalt, um ihre Ziele zu erreichen,
konkret gesprochen, um menschenwiirdig zu leben und so zu Gott zu gelangen.
Diese Gewalt hat allerdings zur Voraussetzung, daB das Objekt dieser Gewalt
der Perscn zugeordnet ist. GewiB wird das der Person zugeordnete Objekt zum
Rechts-Objekt, weil diese Zuordnung die andern von diesem Objekt aus-
schlieBt; mit andern Worten: von Recht sprechen wir nur, wenn es sich um
soziale Beziechungen handelt; aber das Objekt in sich ist der Person zugeordnet,
auch wenn es keine andern giibe, die von ihm ausgeschlossen sind. DaB auch
der hl. Thomas das Recht als moralische Gewalt kennt, dafiir sei verwiesen
auf den Artikel von H. Hering O. P., De jure subiective sumpto apud S. Thomam,;
Ang 1939, 295ff. — Die Darstellung des Werkes ist klar und iibersichtlich. Doch
wiirden manche Beispiele und Lrlduterungen, die in der Vorlesung gut ange-
bracht sind, auch in einem Textbuch — das soll das Werk nach dem Willen des
Verf. sein — wohl besser fortfallen. Bertrams.

Wolf, E., Der Rechtsgedanke Adalbert Stifters, 80 (144 S.) Frankfurt,
Klostermann. — Im Zuge einer ,,Darstellung des Rechisgedankens in der
deutschen Geistesgeschichte wendet sich E. Wolf auch »EroBen Dichtern*
(9) zu. Bei ihnen muB ,,eine verpflichtende Einsicht in das Wesen des Rechts zu
finden sein, weil Recht ,,zum Wesen des Menschen gehort und vom Wesen des
Menschen jede echte Dichtung bedeutende Aussagen macht® (9). Ja, hier wird
sich Recht in letzter Tiefe &ffnen, da ,,die Wahrheit des Dichterworts urspriing-
licher” (9) als jede andere ist. Eine bereits frither veréffentlichte Holderlin-
studie Uberschreitet die vorliegende Schrift dadurch, ,daB Stifter in einem
ausgezeichneten Sinne der deutsche Dichter des Rechts ist® 9), indem ,er
dichtend zeigt, wie im Recht das Menschenwesen sich selbst behauptet (18).
Wie das Recht ,,die Mitte des Lebens bildet* (24), so erscheint die Geschichte
»als Schauplatz der Rechtsverwirklichung” (21). Insofern das Recht Mal,
gestaligebende Schranke und Erwihlung bedeutet, bripgt es den Menschen
wahrhatt zu sich selbst®, sichert es ,seinen metaphysischen Stand® (24), ver-
leiht es ihm die Vollendung ,,wahrhaft vornehmen Daseins* (26). Von dieser
Grundanschauung her durchseelt Stifters Werke ,ein erstaunlicher Rechts-
glauben, der das Unrecht wie von der Tafel der Geschichte wegwischt oder
ihrem Gericht verfallen 138t (61). Fragen wir ,nach dem metaphysischen
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Grund® (61), aus dem all das hervorwichst, so ist es das ,,sanffe Gesetz™ (83),
.eine innere, alle erfahrbaren und erdenklichen Spannungen iibergreifende
und einigende Ordnung des Lebens selbst” (64). Darin liegt die ,,Uberzeugung
von der Welt als einem sinnvollen, eigenem Seinsgesetz gemiB sich gestaltenden
(zanzen'’; ,frei waltendes Schicksal nder gar blinder Zufall haben darin keine
Statte” (64). In Stifter lebt der jeder hoffnungslosen Tragik liberlegene ,,Glaiube
an die sich stets selbst wieder ordnende Substanz des Seins® (68). AuBerungen
des sanften Gesetzes sind das ,,welterhaltende* Gesetz der Natur und das
,,menschenerhaltende® (68) Gesetz der Geschichte, , Vernunft“ und ,Liebe“
herrschen in Gestalt ,.eines Seinsgesetzes”, welches ,,das Gesetz der Selbst-
vollziehung in den Bindungen, die ... jedem Sein wesentlich* mitgegeben sind,
vorab ,das Gesetz der Gestaltwerdung des Menschen (72) ist. Als Kroénung
seines Schaffens hat Stifter den ,,Held des Rechts, den , Erfiiller des sanften
Gesetzes” (82) gestaltet; der ,,Nachsommer* zeigt sein Werden, und der ,,Wi-
tiko* seine vollkommene Gestalt. Doch wird gerade hierbei klar, daB sich das
Recht ,,nicht einfach von selbst” verwirklicht; vielmehr muB es ,.immer wieder
erforscht und ergriindet” (89), ja ,,stets aufs neue erstritten werden® (91). Ebenso
zeigt sich, daB die Helden des Rechts nicht ,,bloS einsame und selbstgeniigsame
Tugendhelden* (43) sind; wie sie vielmehr ihre GrofSe erst ,im Strome des
Ganzen® (47) gewinnen, so geht auch von ihnen die ,,Griindung rechter Gemein-
schaft (43) aus. Da der Mensch ,nur unter anderen Menschen* (129) bestehen
kann, dringt das Recht zur Gemeinschait hin und ist schliefilich die ,,Lebens-
form des Volkes® (119). Diese Sicht des Rechts ndhrten in Stifter ,,die geistigen
Welten des Naturrechts und der Aufklarung, der antiken und deutschen Dich-
tung sowie der pidagogischen Bewegung der Zeit" (94). Besonders haben ihn
Herder und Goethe beeinfluBt. Keine Spuren hinterlieBen bei ihm die systema-
tische Philosophie und das romische Rechf, die katholische Geisteswelt nur
stark durch die Aufklirung verweltlicht. — Die feinsinnige Studie ist nicht
umsonst M. Heidegger gewidmet. Erscheint in ihr doch das Recht ,als Wesen
des Menschentums® (126) oder als die dem Menschen eigehe Existenzweise,
deren Volizug ihn erst ,,in allen Dimensionen seines Daseins als Menschen er-
scheinen 146t (128). Allerdings ist damit eine zu weitgehende Ver-rechtlichung
des Daseins gegeben, wie schon das Aufgehen der Sittlichkeit im Recht zeigt,
obwohl anderseits Recht in den umfassenderen Sinn von SeinsgemiBheit hin-
{iberschwingt. Unausgeglichen bleibt auch die Begriindung des Rechts einmal
im Sein und dann wieder im Herkommen. Vielleicht hitte W. auf solche Be-
grenztheiten noch mehr eingehen konnen. Lotz

Steinbiichel, Th., Ehrfurcht: Univ 1 (1946) 129-~145. — Einen Begriff, den
der englische Psychologe W. Mc Dougall schon vor fast 40 Jahren in seiner
Sozialpsychologie unter den komplexen Emotionen kurz, aber klar gezeichnet
hatte, entwickelt und vertieft St. hier weiter. Ehrfurcht ist ein spontaner Affekt
gegeniiber einem andern, der oder das gréBer und fern und zugleich nahe ist.
Was zu fern ist, weckt Furcht, was zu nahe, Ehrfurchtslosigkeit. Auch zwischen
Gleichen ist Ehrfurcht moglich, weil jeder andere etwas Fernes, ein Geheimnis
in sich birgt: das Individuelle, die Personlichkeit. Es ist menschlich gesehen der
Logos, der Geist, christlich gesehen die Ebenbildlichkeit mif Gott. Wo die
Ehrfurcht fehlt, wird der Mensch zum Raubtier, das nur zerstort. Auch der
Natur und dem eigenen Ich gegeniiber ist Ehrfurcht moéglich, weil beide Ge-
heimnisse tragen. Naturwissenschaft, die alles erforscht, Leibkultur und Ver-
massung sind Feinde der Ehrfurcht. Am tiefsten ist sie Gott gegeniiber, wo
Nihe und Ferne, nach R. Otto im Tremendum und Fascinans, nach der Scho-
lastik in der Analogia entis, sich am stirksten auspriigen. — Das hochste Vor-
bild der Ehrfurcht ist Gott selbst, der seinem Geschépf die Freiheit 146t und es
noch sucht, wenn es eine Dirne geworden ist. — Hier dréngt sich der Vergleich
mit der Weisheit und der Liebe auf. Beide umfassen auch alles Sein und ver-
binden Abstand und Nihe. Aber sie schauen mehr auf die Niihe, die Ehrfurcht
mehr auf die Ferne und endet daher im Schweigen. Raitzv. Frentz.
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Landsberg, P.L., Le probléme moral du suicide: Esprit 15 (1946) 800—821. —
L. stellt zuerst fest, daB eine wirkliche Versuchung zum Selbsimord besteh,
ohne die es kein sittliches Problem des Selbstmords giibe. Nur das Christentum
verurteilt den Selbstmord in allen Fillen; alle andern Ethiken machen ‘gewisse
Ausnahmen, ja schreiben ihn sogar fiir bestimmte Lagen vor. L. untersuchi
nua die Beweise, die christliche Philosophen fiir das Verbot der Kirche an-
fihren und findet, dafi diese rein philosophischen Beweise nicht fiir alle Fille
.durchschlagend sind. Es.ist nicht meist Feigheit, was zum Selbstmord treibt,
sondern, wie bei den Stoikern, der heldenhafte Wille zur persénlichen Freiheit
und Ehre, Noch weniger wirksam ist der Beweis des Aristoteles, den Thomas
aufgenommen hat, ,,chne, wie auch sonst oft, sich Rechenschaft zu geben von
dem dem Christentum so entgegengesetzten Geist, der das Denken des Stagi-
riten im ganzen wie im einzelnen inspiriert® (813), némlich, daB der einzelne
dem Staat gehort. Selbst der beste Beweis des hl. Thomas,; dal der Mensch
Eigentum Gottes sei, ist nicht durchschlagend gegen die Tatsache, daB Gott
mich so geschaffen hat, daB ich mir das Leben nehmen kann. Es bleibt nur die
christliche Auffassung des Leidens und seiner inneren Uberwindung, die ebenso
hoch iiber der heldischen Lebensauffassung steht als diese iiber der biirger-

. lichen. Leiden ist Liuterung und Aufstieg, und die Liebe zum Vater kann es
verwandeln in der Nachfolge des Gekreuzigten. Er, der allein unschuldig war,
ist dem Leiden nicht ausgewichen. — Der schéne Artikel wird zu einem er-
schiitternden menschlichen Dokument, wenn man die Bemerkung des Heraus-
gebers bedenkt, daff L. im KZ. Oranienberg gestorben ist. Noch 1940 trug er
Gift bei sich fiir den Fall einer Verhaftung durch die Gestapo. Hinter der
philosophischen Untersuchung steht somit das persénliche Ringen um das
Problem, und die Losung des Artikels ist durch den Verzicht auf den Selbst-
mord in die Tat umgesetzt worden. : E Brunner.

Algermissen, K., Das werdende Menschenleben im Schutze der chrisi-
° lichen Ethik. 80 (48 S.) Celle 1948, Giesel. DM 1.50. — In griindlicher, aus der
Natur und den Umstéinden der direkten Schwangerschaftsunterbrechung
schlieBender Beweisfithrung trigt der Verf. die christliche Auffassung vor und
setzt sich mit den verschiedenen Indikationen und den dafiir geltend gemachten
ethischen Motiven auseinander. Wo der Ernst der Forderung als Hirte er-
scheinen kann, wird auf die Wege hingewiesen, auf denen firsorgende Liebe
diese tragbar macht. — Es scheint mir notwendig, als den zentralen ‘Wert, um
den es hier geht, nicht so sehr den ,absoluten Wert des Menschenlebens® 12),
sondern den des unverzichtbaren Rechtes des unschuldigen Menschen auf sein
Leben herauszustellen. Denn mufB die Beweisfithrung im Fall der ethischen
Indikation bei der doch immer noch (z. B. neuerdings von Lanza, Niedermeyer)
vertretenen gestuft-sukzessiven Beseelung anders laufen. Bedenklich scheint
mir auch der Satz: ,Das sicher bestehende Recht der Mutter auf ihr Leben
geht einem zweifelhaften, vielleicht gar nicht existierenden Rechte (des Foetus)
vor‘ (31). Dieses Recht der Mutter scheint ohne gefihrliche Konsequenzen nicht
uber indirekte Unterbrechungen ausgedehnt werden zu kénnen.
Hirschmann,

Diesozialen Rundschreiben. Leo XIIL: Uber die Arbeiterfrage (Re-
rum novarum). Pius XI.: Uber die soziale Ordnung (Quadragesimo anno). Mit
Erlduterungen von P. Jostock. gr.80 (VIII u. 180 S.) Freiburg 1918, Herder.
DM 5.20. — Die Neuheit der heutigen sozialen Aufgaben verleitet manche dazu,
auch uberzeitliche Prinzipien in den Strudel der Entwicklung hineinzuziehan.
Auch im katholischen Lager fehlen nicht Auseinandersetzungen oft unerquick-
licher Art, die nicht nur auf periphere Fragen sich beziehen. Es ist darum
ein Verdienst J.s, daB er die liberzeitliche Prinzipienwelt der beiden wichtigsten
sozialen Enzykliken mneu ins Licht riickt und durch seine zahlreichen Erkli-
rungen mit den heutigen Fragestellungen in Verbindung bringt — sie aktuali-
. siert. (Die Leichtigkeit der ,,Ausmiinzung® wiirde noch erhéht, wenn im Index
auch die Inhalte der Einzelstellen kurz angedeutet wiirden. Auch konnte eine

spitere’ Auflage bei einzelnen wichtigen Punkten die einschligigen spiteren
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AuBerungen der Pipste miteinbeziehen.) J. hebt mit Recht die allem Extremen
abholde Ausgeglichenheit der pipstlichen Lehren hervor. Und wir mochten
beifiigen; Auch sein Kommentar empfiehlt sich — wie die iibrigen Verdffent-
lichungen J.s — durch eine #hnliche echt wissenschaftliche und echt christliche
Klarheit und Ausgeglichenheit. Die Bemerkung S. 138, die Berufsstande seien
Zwangsverbinde, wird von J. selbst S. 141 berichtigt. ; Gemmel.

v.Nell-Breuning, O, S.J., und Sacher, H., Beitrige zu einem Worter-
buch der Politik. Heft I: Zur christlichen Gesellschaftslehre. Heft II: Zur
christlichen Staatslehre. gr. &0 (81 u. 144 Sp.) Freiburg 1948, Herder. DM 3.20 u.
3.50. — Uber die Absicht dieses Werkes berichtet das Vorwort des Verlags. Es
soll Bausteine und Vorarbeiten zu einem kiunftisgen Worterbuch der Politik
bieten, und zwar auf der Grundlage einer gottgewollten Ordnung im ewigen
Gesetz Gottes und im natiirlichen Sittengesetz, wie sie fiir unsere Zeit richtung-
weisend dargelegt ist in den pipstlichen Weltrundschreiben, Rundfunkbotschaf-
ten und anderen Verlautbarungen. Die einzelnen Artikel, die nicht alpha-
betisch, sondern sachlich angereiht sind, wurden von Nell-Breuning verfafit
und von Sacher iiberarbeitet: Fiir das erste Heft wurden manche Artikel aus
den groBen Herderwerken Staatslexikon und Lexikon fiir Theologie und Kirche,
besonders von Gundlach und Schwer, bentitzt. Das 2. Heft bringt ein Literatur-
verzeichnis von Sacher. Das Schrifttum zum ersten Heft wird verbunden mit
dem des folgenden, dritten Heftes Uiber die soziale Frage. Die wichtigeren
Artikel behandeln die Gesellschaft, Gesellschaftslehre, Gesellschaftsordnung,
Soziologie, Gemeinwohl, Gemeinschaftsgeist, Sozialphilosophie, Berufsstindische
Ordnung, Kirchliche Vereinigungen (Heft 1), Staat, Staatsgewalt, Staatsraison,
Volkssouverdnitdt, Demokratie, Diktatur, Autoritdrer und totalitdrer Staat,
Politische Parteien, Stindestaat, Revolution und Widerstandsrecht, Vaterldn-
dische und staatsbiirgerliche Erziehung (Heft II). Die allgemeine Grundhaltung
erklart gleich der erste Arlikel iiber ,.Gesellschaft mit der Uberschrift: , Der
christliche Blickpunkt®. Der Mensch, von Gott geschaffen, trégt im geschopf-
lichen Sein auch die gottgewollten Ordnungsstrukturen fiir das gesellschaftliche
Sein. Das Wesen der Gesellschaft gewinnt man durch eine Betrachtung der
Wechselbezogenheit vom Glied zum Ganzen und vom Ganzen zum Glied. Die
sittlich verpflichtende Solidaritdt der Glieder fiihrt zum Solidaritdtsprinzip. —
Weil das Sozialgebilde nicht die Einheit eines biologischen Organismus besitzt,
bedarf es zum Vollzug des gesellschaftlichen Handelns eines physischen Prin-
zips oder einer ordnenden und leitenden Autoritdt. Diese ist nicht inneres
konstituierendes Prinzip, sondern notwendige Folge der gesellschaftlichen Ord-
nung. Im Artikel ,Berufsstindische Gesellschaftsordnung® ist auf kurzem
Raum mit fachménnischer Klarheit die heute bestimmbare Linie des Verstédnd-
nisses von Quadragesimo anno dargelegt. Berufsstand ist Leistungsgemeinschatt
von Berufs wegen fiir bestimmte gesellschaftlich wichtige Aufgaben, nicht
bloBe Interessengemeinschaft der Klasse, deren relative Notwendigkeit nicht
geleugnet wird. Der SchluBartikel ,,Kirchliche Vereinigungen® wégt in einer
gerechten Wirdigung Vorteile und Nachteile des Vereinswesens ab. — Im
9. Heft wird in einem ausgedehnten Artikel in guter Gliederung die Lehre vom
Staat geboten. Am Anfang und Ende wird die christliche Haltung betont. Trefi-
liches wird gesagt {iber den Staat als Personenverband in der Doppelseitigkeit
als Herrschafts- und Genossenschaftsverband, sowie als Anstalt (Amter, Be-
hérden). Kulturstaat besagt nicht, daB der Staat zum eigentlichen Schopfer
der Kultur berufen ist. , Demekratie® ist eine politische, keine staatsphiloso-
phische Angelegenheit. Die politischen ,,Parteien® kénnen ihren Sinn nur dann
erfiillen, wenn dic Staatsbuirger eine verantwortungsbewuBte politische Uber=
zeugung besitzen. Der ,Foderalismus” 148t eine staatsrechtliche und sozial-
philosophische Deutung zu, In den beiden Arfikeln ,,Revolution und ,,Widar-
standsrecht® wird unter Absehen von der traditionellen Fragestellung nach
dem tyrannicidium aus'dem Notrecht — natiirlich nur in sehr engen Grenzen —
die Erlaubtheit eines gewaltsamen Umstiurzes einer staatlichen oder gesell-
schaftlichen Ordnung gelehrt. Der SchluBariikel ,Vaterldndische und staats-
biirgerliche Erziehurig® betont auch die Erziehung zum Hinausschauen tiber

137



Aufsdtze und Biicheér

die Grenzen des eigenen Volkes und Staates, zum Mittragen der Verantwortung
auch um die Volkergemeinschaft. — Mogen die Herausgeber als Lohn fiir ihre
groBe Arbeit auch eine groBe Zahl von besinniichen und aufgeschlossenen
Lesern finden. Schuster.

Fessard, G., Autorité et Bien commun (Théologie, Etudes publiées sous la
direction de la Faculté de Theéologie S.J. de Lyon-Fourviére, 5). 80 (121 S.)
Paris, Aubier. — Die Eigenart dieser originellen und nicht leicht versténdlichen
Studie liegt darin, daB sie die Begriindung der gesellschaftlichen Autoritédt
nicht nach der traditionellen, teleologischen Gesellschaftslehre der Scholastik
versucht, sondern neue Wege geht. F. betrachtet nicht bloB die abstrakte
Legitimation der Autoritdt aus dem iiberragenden Wert und Ziel des bonum
commune, sondern will mit der sogenanntien soziologischen Methode von der
tatsdchlichen Machtbildung ausgehen und ihr Wesen untersuchen. Zur philo-
sophischen Ergriindung dient dann insbesondere die Methode Hegels. Die zu-
nichst gegensitzlichen Momente werden in einer hoheren Einheit des Begriffs
dargestellt. Diese Methode ist letztlich inspiriert vom Glauben an eine alles
durchwaltende Sinnhaftigkeit und Teleologie. Daraus folgt, dall sich mit dieser
Methode manche iiberraschende Aufschliisse und Beziehungen iliber das Wesen
der Autoritdt, der gesellschaftlichen Macht, des bonum commune und der com-
munitas boni oder des eigentlichen Gemeinschaftserlebnisses gewinnen lassen.
Aber es dlurfen auch die Einwénde nicht verschwiegen werden. Schon die
Problemstellungen werden vermutlich nicht hinreichend aus den geistigen
Noten der Gegenwart, sondern aus der Schau Hegels oder eines modernen
Hegelverstdndnisses gewonnen. Sodann scheint es, dafl man die eigentliche
Schwierigkeit, ndmlich den Ausgleich zwischen Einzelperson und Gemein-
schaft, noch tiefer mit der Lehre der Sozialenzykliken durch das Prinzip der
Subsidiaritdt losen kann. Offensichtlich ist auch die Schau des Franzosen in
manchen nicht unwichtigen Dingen von der deutschen Auffassung, so beson-
ders in der Lehre von Staat und Gesellschaft, von der Trias Nation, Staat und
Gesellschaft, verschieden. Das Hegelsche Begrifispaar Allgemeinheit und Be-
sonderheit scheint weder besonders fruchtbar noch ausreichend zu sein fiir das
Problem der Legitimierung der Autoritdt. Die Studie hat im Rahmen einer
theologischern Sammlung letztlich auch eine theologische Absicht. Der Aus-
gleich zwischen dem bonum commune universale der Menschheit und den in-
neren Spannungen der partikuldren Gemeinschaften gelingt nur durch Gott,
und zwar den , Gott Abrahams, Isaaks und Jakobs®, nicht den Gott der Philo-
sophen. Die von Christus begriindete Gemeinschaft der Kirche offenbart eine
wahrhaft charismatische Macht, die die Glieder zur Gemeinschaft der Liebe
im dreieinigen Gott zusammenbindet, durch ein Band also, das zu gleicher Zeit
das universalste und das konkreteste ist. Die wichtigsten Anliegen des Verf.
betreffen folgende Punkte: Die innerhalb der Gesellschaft sich bildende Autori-
tat mulB ihr eigenes Ziel oder ihre Sinnhaftigkeit wollen, was durch eine etymo-
logische Besinnung auf das Stammwort augeo illustriert wird. Die Autoritit
wird Vermittlerin des bonum commune. Dies steht nicht blof im Gegensatz
zum bonum particulare, sondern muf3 vertiefend als communio bonorum gefaBt
werden. Eine subtile Dialektik will die Beziehungen und die innere Einheit von
bonum commune der Menschheit und der kleineren Gemeinschaft aufweisen.
Im Hegelschen Beispiel von Herr und Knecht wird der dialektische Ubergang
von der Anerkennung der Tatsache zur Anerkennung des Rechts dargestellt.
In den theologischen Jugendschriften Hegels finden sich nun Andeutungen,
daf} die Liebe als Einheit von Faktum und Recht ihre fundamentale Rolle be-
weist. Allerdings hat Hegel in seiner Staatsphilosophie keinen ausdriicklichen
Gebrauch von dieser Idee gemacht. Hier erweist sich der Verf. als einen guten
Kenner Hegels und offenbart zugleich ein gutes Gespiir fiir den Geist der
franzosischen und deutschen Sprache, wie die feinsinnige Anmerkung S. 84—85
iiber das Wort reconnaissance als An-erkennung und Dankbarkeit
zeigt. . Schuster.

Hoffner, J., Wirtschaftsethik und Monopole im 15. und 16. Jahrhundert
(Freiburger Staatswissenschaftliche Schriften 2). gr. 80 (VI und 172 S.) Jena,
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Fischer. — Die Arbeit greift zwar eine Einzelfrage aus der Geschichte der
Wirtschaftsethik heraus: die Beurteilung des Monopols im 15. und 16. Jahr-
hundert. Aber sie fithrt auf diese Weise in die Mitte damaliger Auseinander-
setzung; ,,Monopol* war ein Wort von #hnlichem Affektgehalt wie etwa in
neuester Zeit ,Kapitalismus®, und die Stellungnahme zu diesem Problem
muBte aus grundsitzlichen Auffassungen heraus erfolgen. So verbindet das
Buch in anziehendster Weise eine lebendige Darstellung der Wirtschaftsord-
nung und der mannigfachen Monopole der Zeit mit einer Einfiihrung in die
Wirtschaftsanschauungen, aus denen das Urteil iiber die Monopole hervorging.
Der wichtigste (und ldngste) Teil des Ganzen ist der Abschnitt iiber das
Monopolproblem in der Scholastik. Nach dem Bericht iiber die wirtschafts-
ethischen Grundlehren von der Hochscholastik an behandelt H. ausfiithrlich die
Scholastiker des 16. Jahrhunderts; als den Denker, der in der geistigen Be-
wiltigung der wirtschaftlichen Vorginge voranging, betrachtet er Ludwig
Molina. Die Ergebnisse der eingehenden Forschungsarbeit korrigieren bisher
verbreitete Urteile iiber die Stellung der Scholastik zu Wirtschaftsfragen
wesentlich. Schon allein der Nachweis, mit welcher Sachlichkeit die groBen
Denker jener Zeit sich um die genaue Erkenntnis des wirtschaftlichen Ge-
schehens als die Voraussetzung ethischer Wertung bemiiht haben, wird man-
chen Wirtschaftswissenschaftler iiberraschen. Am SchluB stellt H. fest, daB die
Wirtschaft sich weithin nicht an die ethischen, Forderungen der Scholastiker
gehalten hat. Es wird aber doch vielleicht den einen oder anderen Leser nach-
denklich machen: wie folgenschwere Umwege sind die Menschen gegangen,
um allméhlich die Erkenntnis zu gewinnen, die fiir jene Manner selbstverstind-
lich war, daB der Sinn des Wirtschaftens nicht das unbegrenzte Streben nach
Gewinn, sondern der Dienst ist, den der wirtschaftende Mensch der Gemein-
schaft zu leisten hat, — S. 35 mufi es wohl ,,casa' de contratacién® heiflen.
Hartmann.

Heylen, V. Voor meer rechtvaardigheid (Bibl.' Mechliniensis 2). 8°
(X und 182 S.) Briigge, Desclée. — Nach einer kurzen Darstellung der all-
gemeinen Grundsitze iber Recht und Gerechtigkeit wendet sich der Verf.
besonderen, durch die Zeitlage in den Vordergrund geriickten Einzelfragen zu.
Zunichst behandelt er die Frage der ,,Pliinderung®; genauer geht es um die
sittliche Beurteilung der Aneignung oder des Gebrauchs fremder Giter, die
von ihren gefliichteten Eigentimern zuriickgelassen wurden. Diese Giiter
kénnen im allgemeinen nicht als ,;aufgegebene Sachen’ (res derelictae) be-
trachtet werden, sondern sind eher verlorenen Sachen gleichzustellen. Beson-
ders heriicksichtigt werden die Fille der Aneignung aus Not und des Ver-
brauchs leichtverderblicher Lebensmittel. Andere Fragen wirft das Kapitel
iiber den ,,Schwarzhandel® auf. Die staatlichen Anordnungen lber Verteilung
und Preise der Lebensmittel in Notzeiten konnen, soweit sie zum Gemein-
wohl erforderlich sind, nicht als reine Pdnalgesetze betrachtet werden. Vor
allem aber ergeben sich hier die Fragen nach ,gerechtem Preis® und
., Wucherpreis®. Nachdriicklich ruft der Verf, in Erinnerung, daf nicht jeder
auf freier Ubereinkunft beruhende Preis schon als ,gerechter Preis” gelten
kann; eine ,sozial geordnete Ubereinkunft” wird gefordert (112). Die im
Schleichhandel iiblichen Preise als ,,Markipreis” anzuerkennen, wird abge-
lehnt, vor ilbertriebener Einrechnung des ,Risikos gewarnt. Das folgende
Kapitel behandelt die sittlichen Fragen der Unfruchtbarmachung im Sinn des
Rundschreibens ,,Casti connubii®, das letzte Kapitel Fragen des Erziehungs-
rechtes, namentlich das Zusammenwirken von Familie, Kirche und Staat im
der Erziehung, im Geist des Erziechungs-Rundschreibens Pius’ XI. — Die
Binzelentscheidungen des Verf, halten die rechte Mitte zwischen Uberstrenge
und Lockerung; so ist das Buch ein wertvolles Hilfsmittel zur rechten Urteils-
bildung in schwierigen Gewissensfdllen. de Vries.

* #* #*
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Biermann, B:, Der Kampf des Fray Bartolomé de Las Casas um die Men-
schenrechte der Indianer: Die Neue Ordnung 2 (1948) 27—39. — Was Vitoria
theoretisch fiir das Volkerrecht erstrebte, das hat de Las Casas — eine wahrhaft
prophetische Gestalt — in jahrzehntelangem Kampf in der Neuen Welt und
im spanischen Mutterlande zum Wohle der Indianer durchzusetzen gesucht und
schlieflich in der neuen Kolonialgesetzgebung zum Teil verwirklicht. Es ver-
dienen darum beide — ein bleibender Ruhm filir den Dominikanerorden —,
Bahnbrecher des neuen Volkerrechtsdenkens genannt zu werden. Die Vor-
sehung hatte de Las Casas, der zuerst Jurist und selbst driiben Eommenden-
und Sklavenbesitzer gewesen war, durch seine Erfahrungen und vor allem
durch erschiitternde Predigten von Dominikanermissionaren dahin gefiihrt, daB
er schlieilieh als Priester und Dominikaner und mit 70 Jahren noch als Bischof
der Retter und Vater ganzer unterdriickter Voélkerschaften wurde. Er ist zu
einem Symbol geworden in der Geschichte der Kirche und der Kultur. Die
Angriffe derer, die gegen seine unerbittlichen Entlarvungen die spanische Ehre

glaubten verteidigen zu miissen — ein Vorspiel der Paraguay-Tragtdie —.
wurden aufgewogen durch die stete Anerkennung und Unterstiitzung seitens
des damals noch unabhéngigen spanischen Hofes. Gemmel,

3. Theologische Gésamtdarstellungen; Fundamentaltheologie.
Degmatik und Doegmengeschichte

Schmaus, M, Vom Wesen des Christentums. 80 (232 S.) Westheim bei
- Augsburg (1947), Wiboradaverlag. Geb. DM 8—. — Diese Vorlesungen, fiir
Horer aller Fakultiten an der Universitit Miinchen im WS 1946/47 gehalten
und hier in etwas erweiterter Gestalt herausgegeben, rufen unwillkiirlich das
Bild jener Vorlesungen iliber das gleiche Themna in Erinnerung, die Harnack im
‘WS 1899/1900 an der Berliner Universitdt gehalten hat. Der Nachhall der Har-
nackschen Vortrige wirkt ja mit ihrem auBergewdhnlichen Bucherfolg von
75 Auflagen noch bis auf unsere Zeit herein, wenn er auch heute bei weitem
nicht mehr so aufmerksame Ohren findet. Die Zeiten haben sich gewandelt.
Gerade das hier anzuzeigende Buch, das den heutigen Menschen ganz anders
anzusprechen weifl, offenbart deutlich die verdnderte geistig-seelische Struktur
unserer Zeit. Etappen zu ihm hin sind Adam und Guardini, die ausdriicklich alg
solche namhaft gemacht werden. Es hilt sich fern vom herkémmlichen Tenor
der Apologetik und Schuldogmatik, Vor Horern aller Fakultiten entwickelt es
in flieBendem Zug und gefélliger Sprache ganz positiv die katholische Auf-
fassung vom Wesen des Christentums als geschichtlicher Heilsoffenbarung. mit
ihrer Wesensmitte im personalen Christus und seiner lebendigen Heilsgegenwart
in der Wirklichkeit der Kirche. Leider tritt die Untergliederung der einzelnen
Vorlesungen im Druckbild nicht hervor. In seiner christozentrischen Durch-
fithrung bietet das Buch ein dogmatisches Gesamtbild, dessen synthetische
Schau vorwiegend bibeltheologisch ausgerichtet ist. Vor allem dort, wo es aus
jlingeren Arbeiten zur Theologie des NT erntet, iilbernimmt es — mit still-
schweigendem Ubergehen dessen, was ihm unrichtig erscheint — auch die posi-
tiven Ergebnisse protestantischer Untersuchungen tiber das Wesen des Christen-
tums. Einer vergleichenden Religionsgeschichte gegeniiber, die bei einschlé-
gigen Fragen aufmerksam mitgehért wird, setzt es das Unvergleichliche am
Christentum jeweils tiberzeugend ans Licht. In den zentralen Ausfithrungen
tiber das Christusbhild, Menschenbild, Gottesbild (man beachte die vom Verf.
mit Bedacht gewihlte Aufeinanderfolge) bekundet der Verf. seine Vorliebe
fur die biblisch-patristische und liturgisch-kerygmatische Uberlieferung, dabei
deutlich auch der ostkirchlichen Theologie und Liturgie zugetan. Mehr ‘als
tragende Unterstrémung wirkt sich das Stammgut der scholastischen Theologie
aus. Die Vertrautheit mit der modernen Philosophie und Literatur gibt dem
Werk als Ganzem die Farbe des existentiellen Aktualismus mit und bestimmt
sein theologisches Kerygma vor allem in der Darstellung des Werkes Christi
und seiner Ausstrahlung in der Weltkirche. Die damit namhaft gemachten
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Hauptthemen — in Wahrheit ein Abrifi fast der gesamten Dogmatik, fiir dessen
wissenschaftliche Unterbauung sich der Verf. auf sein mehrbidndiges Lehrbuch
beruft — klingen aus in dem heilsgeschichtlichen Finale der Weltverwandlung
durch Weltuntergang und Neuschopfung bei der Wiederkunft des Herrn und
die Vollendung des Gottesreiches in der weltgerichtlichen Entscheidung. — Wir
haben hier ein Buch, das ein theologisch-wissenschaftliches Apostolat an un-
serer Zeit hervorragend erfiillt. Alle Vorziige der nun schon zum Begriff ge-
wordenen ,,Schmausschen Dogmatik® sind ihm eigen und fiir den noch erwei-
terten Leserkreis angepaBt. Mit einer meisterhaften Heraushebung des all-
gemein verstandlichen Lehrgutes der Theologie und der betonten Sicht des
Lebenswertes der christlichen Heilsdogmen verbindet sich ein zeitnaher Per-
sonalismus und Dynamismus der Darstellung, der bei aller gefiillten Prégnanz
des Abrisses durch seine gewinnende und gefillige Form ebenso erfreut wie
echf christlich auferbaut. Ternus.

Sohngen, G, Vom Wesen des Christentums: TheolSeelsorge 1944, 12—19. —
Schade, wenn dieser Aufsatz aus der Zeit des Kriegslirms und Zeitschriften-
schwundes ilibersehen oder vergessen wiirde. Er verdeutlicht nicht nur riick-
blickend, warum es die Frage nach dem Wesen des Christentums in ihrer neu-
zeitlichen Eigentiimlichkeif erst seit und aus der Aufkldrung heraus gibt, in-
dem er diese in den geistesgeschichtlichen Zusammenhang mit Renaissance,
Reformation, Barockzeit, Romantik (Tiibinger Schule) stellt und von dem Phi-~
nomen der ,geschichtlichen Entlastung” aus begreift: Geschichtliche Macht
wird als Last empfunden, darum Entlastungsversuche durch Rickgriff auf
Urspriingliches in der Geschichte (Renaissance und Reformation) und schlecht-
hin Urspriingliches, den Menschen selbst (Aufklirung). Es spricht hier der
Gegensatz von Idee und Existenz, der ,ProzeB der Vernunff gegen die Ge-
schichte*. Der Aufsatz gibt auch heutigem theologischen Denken Anregungen,
indem er davor warnt, die Aufkldrung fiir etwas ldngst Uberwundenes zu
halten; es sei durchaus zeitgemiB, sich ernst auseinanderzusetzen mit Fragen,
die von der Aufklirung erstmalig radikal gestellt wurden, wie z.B. die heils-
geschichtliche und urspriinglich menschliche Bestimmtheit des christlichen
Daseins. 8 Schoemann.

Zapelena, T. Problema theologicum: Greg 24 (1943) 24-47. — Unter
den vielen Fragen, die mit dem Begriff ,,das theologische Problem* aufgerufen
sind, ist die wichtigste die nach der Grundlegung der theologischen Methode. -
Thr hatte L. Charlier O. P. vor hunmehr sechs Jahren sein Buch ,Le Probleme
théologique” gewidmet. Das Buch wurde heftig umstritten und nicht lange
nach seinem Erscheinen indiziert. Diese MaBnahme des kirchlichen Lehramtes
will aber natiirlich keineswegs davon abhalten, da sich die Theologie mit den
von Charlier aufgeworfenen Fragen griindlich auseinandersetzt. Eine solche
leidenschaftsiose Stellungnahme will Z. bieten. Aus den drei Teilen des
Buches von Charlier wird der erste, der die Beziehung der Theologie zur
Offenbarung behandelt, herausgegriffen; und zwar geht es im vorliegenden
Artikel nur um die Einstellung der scholastischen (spekulativen) Theologie zu
diesem Problem. Ein weiterer Artikel soll von Charliers Kritik an der positiven
Theologie handeln. — Der scholastische Standpunkt wird von Charlier an der
Lehre der bedeutendsten Thomasausleger, Capreolus, Cajetan, Baifiéz und
Joannes a St. Thoma aufgewiesen. In fortschreitender Tendenz wird bei ihnen
Theologie immer ausschlieBlicher Wissenschaft von den theologischen SchiuBi-
folgerungen, bei denen mittelst einer der natiirlichen Vernunft entstammenden
Priamisse das nur virtuell Geoffenbarte zur Anschauung gebracht wird. Im
Hintergrund steht der aristotelische Wissenschaftsbegriff, fiir den ja echte
Wissenschaft wesentlich auf die Konklusionen bezogen ist, wiahrend die Prin-
zipien entweder in sich unmittelbar evident sind oder von einer iibergeord-
neten Wissenschaft vorgegeben werden. Wenn diese Anschauung auf die
Theologie ubertragen wird, ist es unvermeidlich, daB man der Theologie als
eigentlichen Gegenstand die Konklusionen zuweist, wiahrend die-Offenbarungs-
wahrheiten selbst nur Ausgangspunkt, nicht aber Gegenstand der theologischen
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Beweistiihrung werden., Daraus ergibt sich aber eine Reihe von verhidngnis-
vollen Konsequenzen, die sich alle auf diese eine zuriickfiihren lassen, daBl da-
mit die Theologie ihrem ureigensten Gebiet, dem Aufweis der Glaubenswahr-
heiten, entfremdet und statt dessen der Beschiftigung mit rein natiirlichen
Wahrheiten zugewiesen bzw. dort, wo es umr den Aufweis der Glaubenswahr-
heiten selbst geht, den Hilfswissenschaften der Exegese und Dogmengeschichte
untergeordnet wird. — In seiner Kritik an Charliers Ausfiihrungen macht Z.
zundchst geltend, daB Charlier den scholastischen Standpunkt nur unvollstéandig
wiedergebe, da ja nur Vertreter der engeren themistischen Richtung beriick-
sichtigt seien. Anderseits gehe es nicht an, das, was Charlier an Beschwerden
gegen die Scholastik anmelde, einfach beiseite zu schieben. DaB die spekulative
Theologie bei den klassischen Scholastikern dem Aufweis der Glaubens-
wahrheiten ein zu geringes Interesse entgegengebracht und daB sie
der philosophischen Spekulation einen viel zu groBen Raum gewdhrt hitte,
diese und andere Gravamina seien durchaus berechtigt. Aber Charlier gehe
Zu weit, wenn er behaupte, daB die Scholastik jede Art der Beweistiihrung bzgl.
der Glaubenswahrheiten ablehne; vielmehr sei dort nur die Beweisfithrung
nach Art der wissenschaftlichen SchluBfolgerung abgelehnt. — Wenn er weiter
der Scholastik vorwerfe, daB sie dem kirchlichen Lehramt in der theologischen
Argumentation keinen Platz anzugeben wisse, so beachte er nicht, ‘'da doch
gerade nach den Thomisten durch die Bindung der fides divina an die Vorlage
durch das Magisterium Ecclesiae die Stellung des kirchlichen Lehramtes eher
ubersteigert werde. — Und wenn er von einer schmihlichen Abhingigkeit der
Theologie von der Dogmengeschichte, Exegese usw. spreche, dann iibersehe er,
daB doch diese Wissenschaften durchaus im Sinne einer theologischen Disziplin
unter stidndiger Beriicksichtigung der ganzen Breite theologischer Erkenntnis-
quellen arbeiten konnten und miiiten, und daB es sich somit nicht um eine
unwirdige Abhiéngigkeit, sondern um eine sachlich naheliegende Arbeits-
teilung handle, — Der Vorwurf der Vivisektion des wissenschaftlichen Be-
triebes, wie sie durch die Teilung in spekulative und positive Theologie un-
vermeidlich sei, sei auch in der Schirfe, wie sie von Charlier intendiert sei,
nicht richtig. Wohl sei dafiir zu sorgen, daB die kiinftigen Theologen sowoh!
in der spekulativen wie in der positiven Theologie eine moglichst gediegene
und solide Ausbildung erhielten. Dazu seien eben die Cursus Magisterii da,
die an manchen Universitdten schon mit Erfolg eingerichtet seien. — Z. bemiiht
sich ehrlich, Charlier gerecht zu werden. Seiner Kritik wird man sich durch-
gehend anschliefen. Seine Methode ist aber wohl noch zu ,apologetisch®. Es
wire gut, wenn das, was aus dem Buch von Charlier an Mahnung zu kritischer
Selbstbesinnung und Methodeniiberpriifung an die Theologie ergeht, vom Verf.
in den nachfolgenden Artikeln nicht zu schnell sausgeglichen®, sondern noch
mehr innerlich weitergefiihrt wiirde. Bacht.

Lang, A, Die Gliederung und die Reichweite des Glaubens nach Thomas
von Aguin und den Thomisten. Ein Beitrag zur Klérung der scholastischen
Begriffe: fides, haéresis und conclusio theologica: DivThom (Fr) 20 (1942)
207—236, 335-—346; 21 (1943) 79—97. — Verf. bietet uns hier einen dankenswerten
Beitrag zu einer Frage, die zumal seit dem Erscheinen des Buches von
L. Charlier, Essai sur le probléme théologique (sieche vorhin) wieder akut
geworden ist. L. entwickelt in der Einleitung die Problematik der Thomas-
interpretation, die zu einer wirklichen Aporie geworden ist: Durch die Be-
rufung aller Richtungen innerhalb der katholischen Theologie auf die Autoritét
des Aquinaten ist die paradoxe Situation geschaffen, daB zu fast jeder syste-
matischen Kontroverse auch noch ein Streit um die Stellungnahme des
hl. Thomas zu der betr. Frage getreten ist. Gleichwohl ist kein Grund zur
Resignation gegeben. Denn seit man mehr und mehr dazu iibergegangen ist,
die geschichtliche Betrachtungsweise auch an das Werk des Doctor angelicus
anzulegen, d. h. seit man schérfer auf die Entwicklungen in seinen An-
schauungen, auf die Quellen und Abhéngigkeiten seines Denkens und auf die
aus der bestimmten geistesgeschichtlichen Situation sich ergebenden Ab-
zweckungen seiner Ideen achtet, ist man einer einheitlicheren Auslegung doch
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schon nahergekommen. Vor allem muB sich der Thomasausleger immer wieder
sagen, daB es gefihrlich ist, bei einem fritheren Autor Losungen fiir Fragen zu
suchen, die dieser sich gar nicht gestellt hatte, oder seine Terminologie in
einem Sinne zu deuten, den sie bei ihm noch nicht hatte, Dies wird dargelegt
an der Kontroverse um die Gliederung und Reichweite dessen, was nach
Thomas zur fides divina gehort, ob also die Conclusio theologica darunter zu
begreifen ist oder micht. Bekanntlich ist diese Kontroverse kurz nach dem
Weltkrieg von zwei bedeutenden Thomisten, R. Schultes und F. Marin-Sola,
ausgetragen worden und hat jetzt in dem oben genannten Buch von Charlier
ihren Niederschlag gefunden. Wihrend fiir Schultes nur das formell (explicite
oder implicite) Geoffenbarte zur fides divina gehort, will Marin-Sola auch das
virtuell Geoffenbarte, also die Conclusio theologica, wenigstens nach der
kirchlichen Definition darunter begreifen. Beide berufen sich natiirlich auf
Thomas. Wer von ihnen hat recht? L. fithrt zunéchst die wichtigsten Thomas-
texte an und zeigt, wie Thomas den Glaubensbereich ausgegliedert in das, was
per se, directe, principaliter zu glauben ist, und das, was nur per consequens,
indirecte, secundario dazu gehort. Sodann wird in sorgsamer Analyse heraus-
gearbeitet, was unter den beiden Kategorien zu verstehen ist. Vor allem wird
die Reichweite des indirecte credendum genau gepriift. Thomas kennzeichnet
sie mit den Worten: ea, ex quibus negatis consequitur aliguid contrarium fidei.
Aber dieser Gegensatz zum Glauben (= directe credendum) bezieht sich nicht
nur auf das, was logisch mit den Glaubensartikeln zusammenhéngt, sondern
auch auf das, was ,,durch andere Bande, etwa des positiven Gebotes, der prak-
tischen Konsequenz oder des christlichen Brauches, so innig mit dem Glauben
an die Artikel verbunden ist, daB ihre Ablehnung eine Gefihrdung des leben-
digen Bekenntnisses der Glaubensartikel zur Folge haben miite®. Fiir Thomas
ist Glaube eben nicht nur Glaubens-wahrheit, sondern das ganze Glaubens-
leben. Wenn also gefragt wird, ob die indirecte credenda unter die fides divina
fallen, so ist das durchaus zu bejahen. Aber — und das ist die entscheidende
Erkenntnis, auf die in der Kontroverse nicht geachtet wurde — Thomas hat hier
einen weiteren Begriff von Glauben (und dementsprechend von Héresie). Der
Glaubensbegriff ist bei ihm noch nicht ausschlieflich vom Moment der logi-
schen GewiBheitsbegriindung her gesehen. ,Die Frage nach den objektiven
Grenzen der fides divina und nach dem theologischen GewiBheitsgrad der Kon-
klusionen hat, wie ‘alle erkenntniskritischen Probleme, die Scholastik noch
nicht beschiftigt.“ Vielmehr sind es Griinde der religiosen und moralischen
Verantwortung fiir das Glaubens-leben, die die Zuordnung der indirecte
credenda zu fides divina bestimmen. Man darf also aus dieser Zuordnung nicht
folgern, daB das indirecte credendum an der spezifischen GewiBheit der fides
divina teilnimmt, Wo die Grenzen der unmittelbaren GlaubensgewiBheit ver-
laufen, dariiber hat sich Thomas nicht gedufBiert. Man darf ihn darum auch nicht
fiir die eine oder andere Partei in Anspruch nehmen. — In einem 2. Teil wird
durch Untersuchung der beiden Hauptvertreter des spanischen Thomismus,
M. Cano und D. Baiiéz, eine wertvolle Bestidtigung dieser Ergebnisse gefunden.
Bacht.

Brinktrine, J., Offenbarung und Kirche. Fundamental-Theologie. 1. Bd.:
Theorie der Ofienbarung. 2. Aufl. gr. 80 (VII u. 314 S.) Paderborn 1947, Scho-
ningh. DM 10.—, — Der Verf. hatte 1938/39 den Inhalt des vorliegenden Bandes
in drei Einzelheften erstmals als Manuskript drucken lassen (vgl. Schol 14
[1939] 279 600; 15 [1940] 276f). In der 2. Aufl. sind vor allem manche Stellen
klarer gefaBt, lateinische Wendungen vielfach durch deutsche wiedergegeben,
manche Abschnitte neu gearbeitet oder ergidnzt worden. Neu ist auch, daB der
Verf. jetzt durchgehends die dialektische Theologie von K. Barth und z.T. auch
von E. Brunner beriicksichtigt und auch sonst hin und wieder neuere Literatur
nachtrégt, soweit sie ihm erreichbar war. Es wire wiinschenswert gewesen,
wenn die sogenannte ,,Théologie nouvelle in Frankreich, vor allem vertreten
durch H. de Lubac S.J., Surnaturel. Etudes historiques. Aubier 1946, Beriick~
sichtigung gefunden hitte, aber die Ungunst der Zeit wird dem Verf. die ent-
sprechende Literatur vorenthalten haben. Wenn S. 204{. und 288 M. Blondel mit
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Laberthoniére zu den Seminaturalisten bzw. Semiimmanentisten gerechnet
‘wird, mag das fiir Blondel in seinen fritheren Werken gelten, die der Verf.
oﬁenbar allein im Auge hat, da er S. 204 nur das Werk I’Action (ohne Jahr;
gemeint ist offenbar die These von 1893) und das Werk von Fr. Taymans d’Ey-
pernon, Le Blondélisme, Louvain 1933 zitiert. Inzwischen hat sich aber offenbar
bei Blondel nach Auswcm seiner spateren Werke (Pensée, Paris 1934, 2 Bde.);
L'Etre et les étres, Paris 1935; I’Action, Paris 1936/37, 2 Bde.) ein Wandel voll-
zogen; denn gerade in dem 1etztgenannten Werk betont er nachdriicklichst:
»N0Us ne sauvegardons notre pure idée d'une transcendance véritable gu’en
affirmant en elle un surnaturel essentiellement inaccessible & la saisie de notre
pensée et a la conquéte de notre action!. Kurz darauf heilt es: ,,Sous son aspect
rationnel, le mot surnaturel désigne ce qui dans le transcendant nous est essen-
tiellement inaccessible. Mais 'affirmation rationnelle de Dieu transcendant, a
la fois principe et fin de toute réalité, ouvre cependant aux étres spirituels, en
face de I'insondable mystére, un sens de T’infini, un désir — vague et inefficace,
mais réel — une hypothése sur les rapports éventuels de I’étre contingent avec
Ia Souveraine Perfection. Nach Blondel bezeichnet das Wort ;,surnaturel® bald
;€8 gui est en Dieu et absolument inaccessible a toute nature créée” und das so
»l'inaliénable secret de l1a Déité” bildet; bald dagegen bedeutet es ,,ce qui, par
hypothése, peut étre charitablement communiqué par don gratuit aux ‘étres
spirituels, tout incapables qu’ils sont de prévoir, de postuler, d’assimiler par
leurs propres forces cette mystérieuse condescendance qui ne peut étre sire-
ment connue que par révelation et effectivement employée que par une grace
auxiliatrice du vouloir et de Paction® (a.a.O. 519 ff). — Br. bekennt sich als
Schiiler von Garrigou-Lagrange O.P. ausdriieklich zur thomistischen Schule,
‘was sich bei seiner Auffassung von Theologie, Offenbarung und Glaube durch-
gehends bemerkbar macht. Im Unterschied zur gewohnlichen Auffassung rech-
net er die positive Theologie (Exegese, bibl. und patristische Theologie) zur
Fundamentaltheologie bzw. Apologetik, so daf fiir die Dogmatik auBer der
Feststellung der Glaubenslehren, welche die Kirche uns durch das magisterium
ordinarium und extraordinarium vorlegt, nur die spekulative Theologie iibrig
bleibt (12ff.). Auch wer im einzelnen den Standpunkt des Verf. nicht teilt, wird
ihm dennoch fiir seine griindlichen, abgewogenen und {ibersichtlichen Aus-
fiihrungen dankbar sein. Brinkmann.

. Seiterich, E., Die Glaubwiirdigkeitserkenntnis. Eine theologische Unter-
suchung zur Grundlegung der Apologetik, 80 (112 S.) Heidelberg 1948, Kerle.
DM 3.70. — Die Schrift behandelt klar und griindlich den Fragenkreis um die
sogerannte Glaubwiirdigkeitserkenntnis. Vor allem will S. die Auffassung
Rousselots und anderer, denen zufolge die Glaubwiirdigkeit der Offenbarung
nur im ubernaturhchen Licht des Glaubens sicher erkennbar ist, an den For-
derungen der Vernunft und den AuBerungen des kirchlichen Lehramtes auf
ihre Berechtigung priifen, Es fragt sich also, welchen Anteil die natiirlich er-
kennbaren Griinde und welchen die Gnade am Zustandekommen des Glaub-
wiirdigkeitsurteils habe. Gegeniiber der Auffassung, die Zustimmung hinge
allein vom Wert der Beweisgriinde ab, betont S. mit Recht den EinfluB des
freien Willens. Schon dadurch wird nahegelegt, daB auch die Gnade mitwirkt.
Nach den Lehrentscheidungen der Kirche ist es zwar nicht unbedingt sicher,
aber doch sehr wahrscheinlich, daf das Glaubwiirdigkeitsurteil normalerweise
seinshaft libernatiirlich ist. Die eigentliche Frage ist aber, ob die Gnade auch_
psychologisch als Erkenntnisgrund mitwirken miisse. Ein solcher EinfluB der
Gnade ist nach S. in dreifacher Weise moglich: Es kann ein eigentliches
Gnadenwunder vorliegen, das fiir den einzelnen alle duBern Kennzeichen der
Offenbarung, wie sichtbare Wunder usw., entbehrlich macht. Hiufiger diirfte es
vorkommen, daf gnadenhafte innere Erfahrung, ohne den naturgesetzlichen
Zusammenhang offenbar zu durchbrechen, doch die duBere Bezeugung erginzi.
Schlieflich kann der EinfuB der Gnade sich darauf beschridnken, die Leucht-
kraft der #ufleren Kriterien zu verstirken. Eine Notwendigkeit derartiger
Gnadenhilfen ist aber nicht anzunehmen, da sonst die allgemeingiiltigen Griinde
fiir sich allein, entgegen der Lehre der Kirche, als unzureichend zu bezeichnen
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waren. Fiir die wissenschaftliche Apologetik, die sich nur auf die allen zu-
ginglichen Griinde berufen kann, kommen die innern Gnadenerfahrungen als
Beweisgrund nicht in Betracht. Die Seelsorge aber muf3 mit ihnen rechnen.
Die wissenschaftliche Apologetik ist natiirlich fiir den einzelnen nicht not-
wendig, wohl aber fiir den Glauben der Kirche als ganzer. Erst recht ist sie fiir
die Theologie notwendig; diese wiirde aufhoren, Wissenschaft im" Sinn des
heutigen Sprachgebrauchs zu sein, wenn sich die Tatsache der Offenbarung
nicht beweisen lieBe. S. versucht, mit dieser Auffassung die Lehre jener Theo-
logen zu vereinigen, die die Theologie als Wissenschaft nicht auf der Apologetik
aufruhen lassen wollen: Threm allgemeinen Wissenschaftscharakter nach setzt
die dogmatische Theologie die Apologetik voraus, ihrer besondern Eigenart als
Glaubenswissenschaf{ nach beruht sie dagegen als dem Wissen Gottes selber
»Subalternierte’ Wissenschaft (Gardeil) nur auf der Autoritit des offenbaren-
den Gottes. de Vries.
* # *

Vranken, G. Der gottliche Konkurs zum freien Willensakt des Men-
schen beim hl: Augustinus. gr. 80 (88 S.) Rom, Herder. — Eine Dissertation
der Gregoriana. Wertvoll und anregend ist vor allem das erste Kap., das sich
auf keine Vorarbeiten stiitzen konnte. Es wird den iiberraschen, der nach Titel,
Inhaltsverzeichnis (I. Concursus generalis. II. Gratia sanans. III. Gratia ele-
vans) und Sprachgebung (arguieren, prideterminierender Beistand, futuribile
Faktoren ...) zu vermuten begann: Hier wird wohl wieder einmal Augustinus
in ein vorgegebenes spekulatives System hineingezwiingt. Ein solches Vorgehen
lehnt V. in der Einleitung ausdriicklich ab. Er will nicht eine grofe Menge
einzelner Texte aus ihrem Zusammenhang loslésen und nach einem gedank-
lichen Schema zusammenstellen, vielmehr will er von der jeweiligen Frage-
stellung Augustins selbst ausgehen und versuchen, seinen Gedankengingen
nachzugehen. Dies gelingt auch im 1. Kap., in dem V. die schon 388 begonnene
Schrift ,,De libero arbitrio® eingehend und genau auszulegen unternimmt. Eines
der Ergebnisse dieser Einzeluntersuchung durfte kaum neu sein: Augustin
wei3 nichts von einer ,,Pridetermination®, und die Annahme einer ,scientia
media“ ist die natiirliche Voraussetzung zu einer ungezwungenen Erkld-
rung des augustinischen Gedankenganges, wenn man auch nicht erwarten darf,
sie ausdriicklich bei ihm formuliert oder gar bewiesen zu finden. Wichtiger ist
ein anderes Ergebnis: Der weitaus grofite Teil dieser Schrift spricht von dem
Menschen vor dem Siindenfall. Wer also aus diesem Teil Stellen anfiihrt, um
zu beweisen, der gefallene und erldste Mensch bleibe trotz der gratia efficax
frei, hat die Fragestellung des Werkes nicht durchschaut. Anderseits kann man
deshalb auch keinen Widerspruch aufstellen zwischen dieser Friihschrift, die
.geneigt ist, dem freien Willen einen groBeren Spielraum zu lassen, und die
weniger besorgt ist, die Allbeherrschung und Allursichlichkeit Gottes zu kurz
kommen zu lassen®, und der Art, wie Gott nach den spiteren Werken den zum
ewigen Leben pridestinierten Menschen zum Ziele fiihrt. — Weniger iiber-
zZeugen kann das 3. Kap. (gratia elevans), in dem V. das wirklich auslegende
Verfahren verlaBt, um einzelne Stellen zu sammeln, in denen der Begriff einer
gratia elevans actualis zu finden ist. Nur eine Frage: Wenn sich Augustin in den
wesentlichen Punkten seiner Gnadenlehre, wie V. betont, von De libero arbi-
trio bis zu den Retractationes treu geblieben ist, und wenn er in jener Friih-
schrift vor allem von dem Menschen vor dem Siindenfall spricht, wie das
1. Kap. nachzuweisen sucht, wie kann er dann dort dem Menschen soviel Eigen-
méchtigkeit zugestehen, wenn ihm reflex bewufit 'war, was gratia elevans
actualis ist? — Aus dem nur sechs Seiten umfassenden 2. Kap. (Gratia sanans),
dem das kleine Werk ,,De correptione et gratia‘ als Hauptquelle dient, sei nur
dies als wichtig fiir die Terminologie Augustins hervorgehoben: Man darf bei
ihm nicht einfach gleichsetzen: Auxilium quo — gratia efficax; auxilium sine
guo non — gralia mere sufficiens. Auxilium quo ist die Gnadenfilhrung Gottes
bis zur Endbeharrung einschlieBlich; auxilium sine quo non ist die Gnade
Adams, die auch eine Gnade zur Beharrung war, die aber nicht die Beharrung
selbst, sondern nur die Méoglichkeit zur Beharrung gab. Schoemann.
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Rahner, H., Strome fiieBen aus seinem Leib. Die aszetische Deutungs-
geschichte von Jo 7, 37 38: ZAM 18 (1943) 141--149. — Uberrraschend, wie in
diesem lebendig geschriebenen Aufsatz eine trockene Anmerkung in den text-
kritischen Ausgaben des NT Leben gewinnt (vgl. A. Merk, 6. Aufl. 1948 zu Jo 7, 37).
Nur eine Interpunktion, gesetzt oder nicht gesetzt, und die Stelle ist anders zu
tibersetzen und auszulegen. Setzt man mit den besten Hss hinter mivé-e die
Interpunktion, so heiBlen die Verse: ,,Wenn jemand Durst hat, so komme er zu
mir und irinke. Wer an mich glaubt, wie die Schrift sagt, Strome lebendigen
Wassers werden aus seinem Leibe flieen.” ,,Leib" ist dann zu beziehen auf den
an Christus Glaubenden; ,,Strome flieBen‘ aus seinem Innern, wenn er von
seiner Christusverbundenheit, von dem Reichtum seines geistlichen Wissens
auch andern mitteilt (Origenes, Gregor von Nyssa, Ambrosius) oder wenn er
mit liebender Gesinnung dem Néchsten hilft (Augustinus, Thomas von Aquin).
Dies ist die in der exegetischen und frommen Literatur der Neuzeit geldufige,
durch Jo 4, 14 bestdtigte, durch eine alte Uberlieferung geheiligte Auslegung. —
Sie wird aber ergédnzt und vertieft durch eine noch idltere Deutung, die R. auf
Johannes selbst zuriickfithren moéchte. Diese setzt die Interpunktion nicht und
liest darum: ,,...es trinke, wer an mich glaubt. Wie die Schrift sagt: Strome
lebendigen Wassers...“ Der ,Leib* ist der Leib Christi, die Kirche, aus der
das Evangelium, die Wasser des Geistes, liber die ganze Erde ausstromen ([re-
naus, Hippolyt) cder das Herz Jesu, aus dem wie aus himmlischer Quelle das
lebendige Wasser auf den Martyrer herabfloB (Passio Martyrum Lugd.; dhn-
lich Justinus, Apollinaris von Hierapolis). Alle diese Zeugen weisen nach Klein-
asien, auf die Johannestradition. Darum darf man fragen: Hat vielleicht Johan-
nes selbst durch andere Stellen seiner Schriften das geheimnisvolle Herrenwort
stilischweigend gedeutet? Die Frage scheint bejaht werden zu diirfen, wenn
man folgende Stellen miteinander verbindet: Was Jesus vorherverkiindet hatte
(Jo. 7, 37f), das erfiillte sich in dem geheimnisvollen Vorgang bei seinem
Kreuzestod (Jo 19, 34f.) — dies bezeugt Johannes feierlich und wiederholt dies
Zeugnis in seinem Brief ( Jo 5, 6f.) —, das vollendet sich an den Wassern der
Ewigkeit, die vom Throne des Lammes ausflieSen (Apc 22, 1; vgl. 7, 17). Gegen-
iiber einem héiretischen Spiritualismus hat Johannes wie auch Irendus und
Hippolyt verkiindet: Wir haben den Heiligen Geist nur diurch den blutigen
Kreuzestod Jesu Christi. Ob es darum nicht ein Fingerzeig ist, wenn diese zweite
uralfe Auslegung von Jo 7, 37 38 wie neu belebt erscheint durch die Form, in
der uns die Kirche heute die Herz-Jesu-Verehrung vorlegt? Vgl. z. B. das Ende
aller Hymnen des Herz-Jesu-Festes: Qui Corde fundis gratiam.

- @ Schoemann.

Strdater P, S.J., Katholische Marienkunde: I. Maria in der Offenbarung;
II. Maria in der Glaubenswissenschaft. gr. 80 (383 u. 359 S.) Paderborn 1947,
- Schoningh. je DM 10— — Ein gliicklicher Gedanke findet sich in diesem Werk
verwirklicht: Theologen verschiedener Spezialgebiete von ihrem Fach aus die
mariologischen Fragen behandeln zu lassen. So findet sich hier manches Ge-
wichtige zur Vertiefung der Marienkunde zusammengetragen. Der erste Band
dient der Erhebung der mariologischen Offenbarungszeugnisse in Schrift und
Tradition. Nach einer wertvollen Einleitung {iber das geschichtliche Fort-
schreiten der gottlichen Offenbarung aus dem Dunkel der Andeutung bis zum
hellen Licht klarer Aussage und iiber die Entwicklung der Offenbarungs-
erkenntnis in der Kirche stellen zwei Artikel das Marienbild der Heiligen
Schrift heraus: A. Bea S.7. gibt eine umfassende Zusammenstellung dessen, was
das Alte Testament liber Maria sagt, bei den Propheten, in den auf Maria an-
gewandten Weisheitstexten, in der alttestamentlichen Gottesbrautmystik und
den mannigfaltigen Typen Mariens. Dagegen begniigt sich der Artikel von
A. Merk S.J. tiber das Marienbild des Neuen Bundes mit dem historischen
Marienleben, wie es auch in der Frémmigkeit lebt. Die marianische Theologie
findet sich hier nicht sehr bereichert. Sehr wertvoll sind die Artikel iiber
Maria in der Patristik, die I. Ortiz-de Urbina S.J. fiir den Ostlichen, H. Rah-
ner S.J. fiir den lateinischen Bereich mit mancherlei wenig oder gar nicht
bekanntem Material darlegen. Auch die Ausfithrungen iiber Maria in der
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ostlichen (H. Engberding O.S.B.) und der lateinischen (Ph. Oppenheim O.S.B.)
Liturgie bieten wichtigen Stoff. Der 6stlichen Liturgie hitte man ihrer reichen
Fiille entsprechend eine ausgedehntere Darstellung gewiinscht. Den fast un-
erschopflichen Reichtum mittelalterlicher Mariologie stellt M. Miuller C.F.M.
unter klaren Gesichtspunkten zusammen, die das Charakteristische gut er-
kennen lassen. — Der spekulativ-theologischen Darlegung der.Ergebnisse bis—
heriger marianischer Theologie dient der zweite Band, der allerdings mehr
Zusammenfassung als Weiterfithrung ist. Trotz der Grilindlichkeit, mit der die
Artikel gearbeitet sind, zeigt sich hier bisweilen auch, daBl wichtige Fragen
marianischer Theologie noch auf ihre Klérung warten. Immerhin ist es dankens-
wert, wie klar die Verfasser die wverschiedenen Gegensténde spekulativer
Mariologie dargelegt haben, die Gottesmutterschaft und Gnadenausstattung
Mariens (beide von C. Feckes), Maria als Mutter der Christenheit (J. Beu-
mer S.J.), die Mittlerin aller Gnaden (A. Stolz O.S.B.), Mariens Mitwirkung
beim Erlosungsopfer und Maria als Konigin (beide von P. Striter S.J). In
einem dritten Band lber die Ausstrahlung der marianischen Theologie auf die
Frommigkeit soll das Werk seine Erganzung finden. Bei allem Positiven, das
iber das Werk zu sagen ist, wird man nicht leugnen kénnen, daf fiir den un-
geheuren Umfang von behandelten Fragen, erst recht, wenn sie von verschie-
denen Spezialisten behandelt werden, auch drei Bénde ein allzu geringer
Raum sind. Semmelroth.

Faller, O, S.J., De priorum saeculorum silentio circa Assumptionem
B.M.V. (Anal. Greg. 36). gr. 80 (XII u. 135 S.), Pontif. Univ. Gregoriana. —
Es klafft eine Zeugnisliicke in der frithen Viterzeit — wie in der Immakulata-,
so auch in der Assumptatradition —, die den theologischen Uberlieferungs-
beweis erschwert. In der vorliegenden Untersuchung tritt der Verf., als Fach-
patrologe vor allem durch seine Ambrosiusstudien bekannt, den Beweis an, dalB
in der Assumptaiibérlieferung 1.die Zeugnisliicke tatsé@chlich nicht tUber finf
Jahrhunderte sich erstreckt, wie meist behauptet wird, sondern nur iiber zwei
bis drei Jahrhunderte; 2. dal3 dieses ,,Schweigen‘ der frithesten Jahrhunderte
kein ..absolutes Schwelcen" ist, wie ebenfalis meist angenommen wurde, son-
dern viel mehr der Fruchtbarkeit einer schépferischen Stille gleicht, in der
echte Keime aus der Offenbarung und apostolischen Uberheferung langsam die
Scholle durchbrechen und zur ausgesprochenen Uberlieferung des Assumpta-
geheimnisse werden; 3. daf nie ein positiver Zweifel an der leiblichen Himmel-
fahrt Mariens in frither oder spater Viterzeit laut geworden ist, auch von Epi-
phanius nicht, der zwar den leiblichen Tod, aber nicht die leibliche Verherr-
lichung Mariens in Zweifel zieht; 4. dafl es in der Véterzeit eine reine Linie
der Assumptaiiberlieferung gibt, die vom triiben Strom der spét einsetzenden
Apokryphen unabhéngig ist; 5. daB die erst nach der eigentlichen Vaterzeit
einsetzenden Zweifel bedingt waren einerseits durch das MiBtrauen in die
Apokrypheniiberlieferung, anderseits. durch den zeitgeschichtlichen Umstand,
daB bei der wachsenden Kluft zwischen Ost und West der lateinische Westen,
des Griechischen unkundig, nicht in Fihlung stand mit der im Osten sich
kléarenden ausdriicklichen Assumptaliberlieferung, bis der ps.-augustinische
Traktat ,,De Assumptione B.M.V.“ (PL 40, 1141ff)) im Mittelalter die Verbin-
dung mit der griechischen Uberlieferung aus dem Damaszener aufnahm und
die mariologischen Prinzipien fiir die Assumptatheologie thematisch im Sinne
der iliberkommenen Véteriiberlieferung zusammenstellte. Der Verf. bekennt,
daB seine Untersuchung z.T. gegentypisch bestimmt ist durch die jlingste Mono-
graphie von M. Jugie, La mort et I’Assomption de la Sainte Vierge (Studi e
Testi 114), Citta del Vaticano 1944. In der Tat befaBt sich Fallers Untersuchung
auf weite Strecken hin ausdriicklich oder stillschweigend mit der Widerlegung
von Thesen bei Jugie. Die Studie gliedert sich in drei Teile. Der erste befafBt
sich mit dem zeitlichen Ansatz und dem Inhalt der wichtigsten Assumptazeug-
nisse in der Viterzeit. Der zweite untersucht die Griinde fiir das Schweigen in
der Zeugnisliicke jenseits des 4. Jahrhunderts. Der dritte arbeifet die Keim-
prinzipien der Assumptatbeologie heraus und geht ihrer Entfaltung im patristi-
schen ,ReifungsprozeB“ nach. E¢ handelt sich um die der spédteren Assumpta-
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theologie vertrauten fiinf Prinzipien: 1. der Umkehrungsparallele Eva—Maria,
2. der Mutterschaft, 3.der Jungfrauschaft, 4.der bleibenden Verbundenheit
zwischen Mutter und Sohn, 5. der Sohnespflicht Christi gegen seine Mutter.
Wihrend die drei ersten Prinzipien sich bis ins zweite Jahrhundert zuriick-
verfolgen lassen, treten die beiden letzten erst im 4. Jahrhundert hervor, als die
Person Mariens sich kultdogmatisch stirker von der Kultperson Christi abhob.
Die Auswahl der entscheidenden Textbelege, die hier geboten wird, ist fiir die
dogmatische und kultische Entwicklungslinie von mariologischem Interesse,
auch iiber die spezielle Assumptafrage hinaus. Der assumptionstheologische
Ertrag aber ist ein doppelter: es zeigt sich, daB die Véteriiberlieferung vom
2. bis 6. Jahrhundert (,seges maturescens®) immer nidher herankommt an die
klar entwickelte Assumptalehre der Viter des 7. und 8. Jahrhunderts (,,seges
matura®). Aus den ‘ausdriicklich geoffenbarten mariologischen Grundwahr-
heiten entwickelte sich die ,einschlufweise mitenthaltene Wahrheit der leib-
lichen Aufnahme Mariens in den Himmel. Warum aber vor dem 5. Jahrhundert
kein liturgisches und kein kultisches Zeugnis Uberhaupt, vor der Mitte des
4. Jahrhunderts auch kein ausdriickliches Viterzeugnis fiir die leibliche Himmel-
fahrt vorliegt, sucht der 2. Hauptteil der Studie aus dogmen- und kultgeschicht-
lichen Griinden verstindlich zu machen. Erst muBten die trinitarischen, christo-
logischen und soteriologischen Grundlagen im Kampf mit der Hiresienfolge
zum unangefochtenen Besitz erhoben sein, bevor man erwarten konnte, dal
sich die Viterzeit mit dem Assumptaprivileg im Marienbild kultisch und dog-
matisch befaBte. Das eigentliche Schwergewicht der Untersuchung liegt aber
wohl im ersten Haupiteil, der dem Nachweis gewidmet ist, dafi sich tatséichlich
eine ausdriickliche Assumptaiiberlieferung bis in die Mitte des 4. Jahrhunderts
nachweisen lasse, ja daB Spuren davon sich vielleicht sogar bis ins 2..Jahr-
hundert zuriickverfolgen lassen. Die Untersuchung geht vom sichern Bestand
der spiteren Uberlieferung (vom Anfang des 8. Jahrhunderts ab) ruckwirts.
Jugies Auslegung der ,Hypothesenphilosophie® bei Andreas von Kreta wird
eingehend dargelegt und widerlegt. Ebenso die These von Jugie, daf vor Ende
des 6. Jahrhunderts kein Fest des Heimgangs Marid nachweisbar sei. Es geht
dabei vornehmlich um die richtige heortologische Bestimmung der ,,Memoria
Deiparae®, die F. als ein Assumptafest nachweisen will, dessen Ursprung sich
bis in die Mitte des 5. Jahrhunderts zuriickverfolgen lasse. Man wird seine
diesbeziiglichen Ausfithrungen auch dann noch im Auge behalten miissen,
wenn man sich der inzwischen weitergehenden neueren Forschung zuwendet,
aus der ich hier nur Folgendes erwihnen will. Schon in einer Arbeit aus dem
Jahre 1943 hatte Dom Capelle O.S.B. (La Féte de la Vierge a Jérusalem: Le
Muséon [56] 1-33) den Nachweis erbracht, daB man in der Gethsemanikirche bei
Jerusalem nach einem allgemeineren Brauch in palidstinensischen Klostern
urspriinglich ein Gedichtnis der allerseligsten Jungfrau auf den 15. August
feierte, in dem vom Heimgang und dem Grab Mariens liturgisch noch nicht die
Rede war. Es sei also nicht unwahrscheinlich, daB aus dieser zeitortlichen Ok-
kurrenz die spitere Verbindung mit dem Heimgang und der leiblichen Himmel-
fahrt Mariens in die Liturgie eingegangen wire. Die koptische Liturgie hin-
gegen — wie A, Raes S.J. in seiner neueren Studie ,,Aux origines de la féte
de I’Assomption en Orient* (OrChrPer 12 [1946] 274) zu dem Befund von Capelle
anmerkt — scheint auf einem anderen Entwicklungsweg zur Assumptafeier am
15. August gekommen zu sein. Das selisame Zusammentreffen harre noch der
weiteren Aufkliarung. Desgleichen die merkwiirdigen Befunde iiber Zeit und
Ort, Festidee und Festtranslation in der Kathisma-Kirche zwischen Jerusalem
und Bethlehem, wie sie uns durch das ,Rituale Armenorum® fiir die Mitte des
5. Jahrhunderts bezeugt ist (vgl. bei Raes a.a. 0. 262f). Auch das Zeugnis fiir
die Assumptaliturgie aus der geistlichen Dichtung des Syrers Jakob von Saroug
aus dem Ausgang des 5. bzw. Anfang des 6. Jahrhunderts, das F. als vigillitur-
gisches Zeugnis fiir ein eigentliches Assumptafest am 15. August im syrischen
Bereich in Anspruch nimmt, will Raes (a.a.0. 271f.) nicht als beweisend an-
erkennen, weder fiir eine Festidee der leiblichen Himmelfahrt, noch auch als
direktes Zeugnis fiir -ein Marienfest iiberhaupt. Wie diese wenigen' Hinweise,
die sich mehren lieBen, schon erkennen lassen, muf} der weiteren Eingzel-

148



Aufsdize und Bucher

forschung das Wort verbleiben. F. geht sodann dem Viterzeugnis am Ausgang
des 4. Jahrhunderts nach, also jenes Jahrhunderts, das in der mariologischen
Entwicklung dogmengeschichtlich die erste groBe Zisur darstellt. Der Jerusa-
lemer Presbyter Timotheus und Epiphanius von Salamis werden mit dem Auf-
gebot der dem Verf. so vertrauten Textkritik als Zeugenpaar fiir die Assumpta-
iiberlieferung gewiirdigt. Jugie hatte sie auseinanderreien wollen: ein kleiner
Jerusalemer Kreis habe offenbar — wie aus dem Zeugnis des Presbyters Timo-
theus zu erschlieffen sei — eine alte miindliche Assumptaiiberlieferung ge-
kannt, wahrend sie fur den aus Palédstina kommenden Metropoliten der Insel
Salamis, wie aus seiner Berufung auf das Schweigen der Schrift iiber das
Lebensende der Mutter des Herrn hervorgehe, eine Assumptaiiberlieferung
nicht gekannt habe. F. hingegen kommt nach genauer Textanalyse zu dem
Schluf: Epiphanius stellte zwar nicht die leibliche Himmelfahrt Mariens als
sicher hin, rechne aber mit ihrer Moglichkeit und duBlere einen Zweifel nur
iiber die aus der Schrift nicht zu beantwortende Frage, ob Maria den Tod habe
erleiden miissen oder nicht. Uber Epiphanius noch zuriick fiihrt die Uber-
lieferungsspur, die F. als Abschluf dieses Hauptteiles eingehend priift: die
Apokryphenliteratur der &lteren Zeit (zum Unterschied wvon der , Historia
Euthymiaca®, deren Ursprung noeh ganz im Dunkeln liegt, wenn sie auch &lter
ist als der Damaszener, in dessen Werk sie nachtrédglich eingeschoben worden
ist). Es geht in der Haupfsache um die syrische, griechische und lateinische
Uberlieferung des ps.-melitonischen Traktats ,Transitus Mariae“. Die von
Wright im Jahre 1865 herausgegebene syrische Handschrift, dem Ausgang des
5. Jahrhunderts angehodrend, bezeugt das Bestehen einer damals umgehenden
Uberlieferung der lzsiblichen Himmelfahrt. F. hilt, im Gegensatz zu Jugie, den
lateinischen ,,Transitus” fiir dlter und schreibt ihn dem Ausgang des 4. Jahr-
hunderts zu, ohne die Frage entscheiden zu wollen, ob er vielleicht von einer
noch &lteren griechischen Vorlage abhingig sei. In der Handhabung der dulleren
und inneren Kriterien kommt dem Verf. seine Vertrautheit mit der zeitgends-
sischen Literatur sicher zustatten. Doch bleibt die Gestalt des Leucius, gegen
den sich Ps.-Melito richtet, noch allzusehr im Dunkeln. Verf, hilt es nicht fiir
ausgeschlossen, dal Leucius eine historische Personlichkeit aus dem 2. Jahr-
hundert und Verfasser eines , Transitus Mariae’* gewesen sei. Ohne hier auf
die Einzelheiten niher einzugehen, darf ich vielleicht fiir die grundsitzliche
Bewertung der Assumpla-Apokryphen und die damit verquickte Frage nach
dem Mariengrab auf meine Untersuchung iiber den gegenwirtigen Stand der
Assumptafrage (Habbel, Regensburg 1948, 27ff. 33fi.) hinweisen.
Ternus.

Balic, C, O.F. M. De definibilitate Assumptionis B. Virginis Mariae in
caelum. gr. 8¢ (VI u. 71 S.) Rom 1945. — Die Studie gliedert sich in drei Teile,
von denen der erste sich mit der Methode, der zweite mit den Assumptabeweisen,
der letzte mit dem Assumptaobjekt befat. Im einfithrenden Teil iiber die Me-
thode stellt Verf. der ,,via antiqua® eine ,,via moderna“ gegeniiber, jene als den
erprobten Weg der theologischen Uberlieferung, diese als Fehlweg eines sub-
jektiven Kritizismus nach kartesischer Manier. Dem verdienten Patristiker
und Dogmengeschichtler M. Jugie, mit dessen Assumptaforschung sich grofen-
teils die Studie befaBt, wird eine ibertrieben negative Kritik und gewagte
Hypothesenfreudigkeit vorgeworfen. Verharre man aber beim Verfahren der
bewéhrten theologischen Uberlieferung, dann miisse man, meint Verf., zu fol-
genden Aufstellungen kommen: 1. eine Wahrheit kann definiert werden, auch
wenn filir die Tatsachen ihres Geoffenbartseins nur eine im weiteren Sinne
moralische GewiBheit vorliege (17); 2. sie kann auch dann definiert werden,
wenn sie nur virtuell geoffenbart ist, vorausgesetzt, daB mit moralischer Ge-
wiBheit ein objektiv metaphysischer (also nicht nur physischer oder mora-
lischer) Zusammenhang erkennbar ist (17f.; 41f). Man koénne aber den dariiber
unter den Theologen obschwebenden Kontroversen in der Assumptafrage da-
durch aus dem Wege gehen, daB man sich auf die Grundsitze der Spezial-
kommission berufe, die seinerzeit in Rom fiir die Untersuchung der Immakulata-
frage eingesetzt worden war. Stehe es doch fest, daBl die Assumptafrage ver-
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gleichsweise giinstiger dastehe als ‘die Immakulatafrage vor 1854, im tbrigen
aber durch die Immakulatadefinition selbst und die mit ihr bekriftigten bib-
lischen, patristischen und spekulativen Grundlagen mitgetragen werde (181,
42), — Was im 2. Teil nach der ,via antiqua® an Beweismomenten fiir die
Wahrheit und fiir die Definierbarkeit der leiblichen Himmelfahrt Marid ge-
bracht wird, hilt sich im ganzen an die herkémmliche Begriindung. Der 3. Teil,
der sich mit dem Objekt der angesirebten Definition befalit, richtet sich wieder
vor allem gegen Jugie, der — mit wenigen Autoren — die Ansicht vertritt, die
leibliche Himmelfahrt Marid sei ohne Durchgang durch den leiblichen Tod
erfolgt. Nach B. hingegen ist der Tod Mariens schon rein geschichtlich gesehen
hochst wahrscheinlich, moralisch gewill aber angesichts einer fast einhelligen
Uberlieferung von anderthalb tausend Jahren. [In diesem Zusammenhang
werden zum Teil neue theologiegeschichtliche Einzelheiten vorgelegt, vor allem
solche aus der skotistischen Uberlieferung. Man wird gut tun, dazu den frii-
heren Aufsatz des Verf. ,, Uber Tod und Himmelfahrt Maria* (WissWeish 5 [1938]
183 ff.) herbeizuziehen. Und dem Verf. diirfen wir verraten, daB er dort S. 188
und 190 auch den hier von ihm selbst vermiften und vergeblich gesuchten Beleg
zu S. 54 finden wird.] Zum Unterschied etwa von der ,Praesentatio” sei die
iiberlieferte ,,Dormitio” wegen ihrer Verkniipfung mit dogmatischen Wahr-
heiten eine ,dogmatische Tatsache®. Verf. 148t die Tatsache des wirklich er-
folgten Marientodes als ,,terminus a quo® ins Geheimnis der leiblichen Himmel-
fahrt selbst, wenn auch nur ,,in obliquo*, miteinbeschlossen sein. Jugies Ver-
such, fiir die Gottesmutter auf Grund ihres Immakulataprivilegs einen strengen
Rechtstitel zu érweisen, wonach sie vom Gesetz des Todes enthoben gewesen
sei, wird einer eingehenden und ablehnenden Kritik unterworfen (44fi.). Sein
Urte11 iiber die einschligige heortologische Uberlieferung — Gegenstand ‘vieler
Kontroversen bis auf den heutigen Tag — faBt der Verf. in die Sétze: ,,Obiec-
tum liturgici festi,dormitionis’ seu ,assumptionis® fuit guidem primario mors
Beatae Virginis et caelestis cum Filio glorificatio animae eius, at simul —
guamvis secundario veluti loco — glorificatio quogue eiusdem Deiparae cor-
pons de qua quidam dubitarunt. Inde vero a saec. XIII. obiectum illius festi
est in recto caelestis glorificatio corporis Beatae Virginis, et oblique eius mors,
quam naturaliter postulat resurrectio eius” (62). Ternus.

Sanders, N, O.F.M, Duns Scotus over materie en vorm der sacramenten:
StudCath 19 (1943) 271—276. — Skotus unterscheidet eine doppelte Materie und
Form der Sakramente. Im strengen Sinn (proprie loguendo) kommt sie allen
Sakramenten zu und besagt hier als Form die Beziehung als Zeichen der
Gnade (relatio’ signi); wihrend die Materie die gesamte &uBere Handlung, also
einschlieBlich der Worte, bezeichnet. Bei jenen Sakramenten, in denen die
Materie zusammengesetzt ist (si in fundamento ista sunt plurima), 188% sich eine
Form und Maferie im weiteren Sinn (als quasi forma und quasi materia) unter-
scheiden: Materie als das niher zu Bestimmende, das durch die Form erfolgf.
Somit ist die:Form das Determinierende, das Aktivere (actualius), das Gei-
stigere (spiritualius), was bei der Zusammensetzung aus materiellen Elementen
und Worten zweifellos die letzteren sind (Ox. IV d. 3, 1, 2, n. 3; Sanders 272£).
S. glaubt, daB diese Unterscheidung die schwierige Frage der Forderung des
Trienter Konzils nach der Zusammensetzung aller Sakramente aus Materie
und Form leicht lése. Man braucht nur die erste Unterscheidung anzuwenden,
nicht die letztere. Ob der Skotismus der Trienter Zeit nicht doch mehr der
zweiten Unterscheidung zuneigte? Das wire ein interessantes Thema fiir eine
Dissertation. — Eine zweite wesentliche Erleichterung durch den ersten Begriff
der Form als relatio signi sieht S. in dessen Anwendung auf das tridentinische
»salva illorum substantia®, alsoe fiir die Frage nach dem Umfang der Gewalt
der Kirche auf die Zusammensetzung der Sakramente. Der Verf. glaubi hier
eine Stiitze der Ansieht etwa Janssens zu sehen, nach der die ,,Substanz® den
Zeichencharakter angibt. ,,Anderung der Substanz“ wire also Anderung des
Zeichencharakters. Solange dieser der gleiche bleibt, ist die Substanz unver=
#ndert (etwa Handauflegung mit oder ohne Uberreichung der Instrumente als

\
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gleiches Zeichen, also gleiche ,,Substanz®). Es ist wohl sicher, daf hier bei
Skotus und der Erkldrung Janssens eine gleiche Grundauffassung der Sakra-
mente vorliegt, die den Zeichencharakter sehr hervorhebi. Nur bleibt die
Frage, ob das konkrete Zeichen nicht doch stirker in Christi Einsetzung
selbst griindet. Dariiber gibt jedenfalls des Skotus Unterscheidung keine Ent-
scheidung, da ihm diese Frage fern lag. — Der Artikel ist ein beachtenswerler
Beitrag zur scholastischen Auffassung von Materie und Form der Sakramenie.
Weisweiler,

" Masi, R.,, La teoria suaresiana della presenza eucaristica. 80 (167 S.) Rom,
Arzienda libraria catt. italiana. L. 14— — Zweck des Buches ist, die Theorie
des Franz Suarez iber die ortliche eucharistische Gegenwart darzulegen als
real verschiedenen, innerlichen und absoluten Modus im Gegensatz zur Lehre
des Am-Ort-Seins als blofier Beziehung des Korpers zu anderen Gegenstinden.
Es ist im vorliegenden Teil zunidchst nur eine mehr geschichtliche Zusammen-
stellung der Lehre beabsichtigt; der kritische Teil soll folgen. Ein 1. Kap. legt
die philosophische Theorie dar: Ortsein der Materie, des Geistes, des belebten
Korpers in seiner Zusammensetzung aus Materie und Geist. Kap. 2—4 ent-
wickeln das theologische Problem. Es kommt u. a. zur Sprache das Verhilinis
der eucharistischen tibernatiirlichen ortlichen Gegenwart zur natiirlichen, die
Beziechung des Koérpers Christi zu den Species, das Werden der Gegenwart
{durch productio, nicht adductio), ihr Subjekt, die Unteilbarkeit, die Vielort-
lichkeit, die Art der Zerstorung der ortlichen Gegenwart. Aus diesen erorterten
Teilfragen schon ersieht man das Bestreben des Verf., die Theorie des Suarez
in ihren Auswirkungen auf fast alle eucharistischen Probleme herauszuarbeiten..
Obschon M. seine Darstellung eng an Suarez anschlieBt, ohne sich viel in der
Umwelt umzusehen, wird vielleicht gerade dadurch deutlich, daB sein Streben,
die Moduslehre wirklich als einen der Zentralpunkte der Eucharistielehre des
Suarez aufzuweisen, kein Hineintragen eigener Gedanken ist, sondern es sich
wirklich um einen Grundgedanken des Suarez handelt. Um nur ein Beispiel zu
nennen: das Hervorbringen der ortlichen Gegenwart durch productio statt
durch adductio entspricht ganz der in der Modustheorie liegenden groferen
Selbstindigkeit des Ortseins und tragt wie diese die Gefahr der Trennung des
himmlischen Christus vom eucharistischen in sich. Ob freilich diese Betrach-
tungsweise ,,nominalistisch® ist, da Suarez das Partikuldre vor dem Universalen
betrachte und dadurch zur starken Realitdtsbetrachtung hingefiihrt werde, ist
wohl zu bezweifeln. Wie Fr. Pelster in dieser Zeitschrift schon mehrmals aus-
gefiihrt, hat man sich gewohnt, unter ,,Nominalismus* alle moglichen Theorien
zusammenzufassen, die mit anderen Systemen, bes. dem thomistischen, nicht
zusammenpassen. Liegt nicht einfach eine in-der Entwicklung der Zeit gegebene
Entwicklung vor, die durch die wirtschaftlichen Fortschritte mitbedingt war?
Noch weniger aber diirfte die vom Verf. von Billot u. a: itbernommene Kritik
das Wesen des Streites treffen: ,,il concetto di modo ... denota senza dubbio
una decadenza nella metafisica® (161). Es ist doch so, dall Suarez seine Theorie
gerade mit metaphysischen Erwidgungen begrindet. Eine stiarkere Hin-
neigung zur Realbetrachtung konnte nur dann als eine Schwichung meta-
prhysischen Denkens hingestellt werden, wenn man Metaphysik im Sinn einer
vollig abstrakten Wissenschaft auffaBt, ohne die von der echten Scholastik aus
immer beigeordnete fortdauernde Beriicksichtigung der realen Welt. Es:soll
damit nicht die Richtigkeit der -Modustheorie in sich behauptet werden — Ref.
glaubt auch, daBl die bloBe Relationsauffassung geniigt —; aber eine so -ein-
fache Aburteilung in Bausch und Bogen 16st die Problematik gewiB nicht. M
hat selber einen anderen, Suarez immer wieder durch ein solch allgemeines
Verdikt gemachten Vorwurf widerlegt. Der ,,Eklektizismus® des groflen Spa-
niers sieht nach diesem Buch so aus: Eine systematische tiefe Linie geht
durch die gesamte Eucharistielehre.. Die Grundziige werden freilich teilweise
verdeckt durch Abschweifungen und Erweiterungen, wie sie die Beriicksichti~
gung der damaligen Philosophie, Theologie und Geisteslage erforderte, also aus
dem Streben nach einer zeitgenotssischen Wissenschaft. Sie kann.zwar nie so
eindeutige feste Linien zeichnen wie eine jahrhundertealte, lang durchgearbei-
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tete. Sie hat aber den Vorteil, der Zeit etwas zu sagen oder wenigstens mehr
zu sagen. — Theologisch ist die Arbeit vor allem dadurch wichtig, daB sie eine
Reihe von Sonderansichten des Suarez in ihrer tieferen Grundlage aufklért.
So wvor allem seine Auffassung, dafl die Wesensverwandlung nicht nur eine
Anderung an Brot und Wein sei, sondern auch den Leib Christi selbst angeht,
eben im neuen Ortsein als innerer realer Form, natiirlich nicht als Anderung
aus dem Innern des Subjekts (ex praesupposito subiecti) wie in einer natir-
lichen Anderung, sondern nur als neuer, realer Modus zum Ort, womit zugleich
als Erklidrung die enge Verbindung der Zerstérung der Brotsubstanz mit dem
ortlichen Hervorbringen des Leibes Christi gefordert ist. Weisweiler.

Kerkvoorde, A, O.S.B, Le mystére de I’Eucharistie d’aprés Scheeben:
NouvRevThéol 68 (1946) 257-265. — K. hat bereits in mehreren Artikeln die beiden
Mysterien Menschwerdung und Kirche behandelt, in die Scheeben die Euchari-
stie einordnet: Le mystére de 'Homme-Dieu d’aprés Scheeben: La Vie Spirituelle
1839, 167—180; La mystérieuse économie de I’'Homme-Dieu d'aprés Scheeben:
ebd. 42—58 85—106; Position mystigue de ’Homme-Dieu eomme médiateur: ebd.
1940, 26—39; Le mystére de I’Eglise d’aprés Scheeben: ebd. 1939, 113—131, Im
vorliegenden Beitrag entwickelt K. im Nachfolgen der tiefen Gedanken Schee-
bens zunéchst das Wesen des Eucharistiemysteriums, in dem sich Scheebens be-
sonderer Mysteriumbegriff am deutlichsten entwickeln 148t. Mysterium ist ihm
ja das eigentliche Objekt der Theologie, deren Aufgabe es ist, in jeder theo-
logischen Wahrheit das herauszustellen, was die Vernunft iibersteigt und ins
Gottliche transzendiert. Da eine solche Wahrheit nie bloBe verstandesmiBige
Offenbarung sein kann, sondern zugleich unter sichtbarer Form Gabe und
Gnade ist, ergibt sich als zweite Aufgabe, neben dem transzendierenden Wesen
auch diese gnadenhafte Zeichenbedeutung (signification) herauszuarbeiten.
Das Wesen, also die Existenz Christi unter den Gestalten, ist in einer dreifachen
Analogie gegeben, deren jede transzendent ist. Christi Leib ist zunéchst, obwohl
materiell, gegenwartig nach Art einer geistigen Substanz, ganz und in allen
Teilen. Dariiber hinaus aber iibersteigt diese Gegenwart noch die rein geistige
eines geschaffenen Wesens. Denn sie ist ja an vielen Orten gegenwirtig: I1 faut
donc dire qu'il est présent a la maniére d’une substance supérieure, de ia
substance divine (259). Und dennoch ist sie nicht allgegenwirtig wie diese,
da sie tiberall dort, wo sie ist, umschrieben ist in den Gestalten wie eine mu-
terielle Substanz: I1 est donc aussi présent & la maniére, apparemment infé-
rieure, d'une substance purement matérielle, de la substance du pain (ebd.).
Damit ist, wie K. mit Scheeben stark hervorhebt, keine Verdemiitigung fiir
den Korper gegeben, da er auch in dieser letzten Daseinsform nicht die Geistig-
keit und die Géottlichkeit seiner Existenzform verliert und damit die Broi-
substanzform nicht in Passivitit, sondern in Aktivitit erfiillt. Dadurch ist zu-
gleich die Parallele zur hypostatischen Vereinigung ausgesprochen. — Die
Zeichenbedeutung (signification) ist noch leichter wie bei den anderen Glaubens-
mysterien, da die Eucharistie das Wunder der unsagbaren Liebe Gottes auf dem
Weg seiner Vereinigung mit dem Menschen ist. Scheeben weist dabei darauf
hin, daB man dies Geheimnis freilich nur dann ganz in seiner Bedeutung
schétzen kann, wenn man die volle iibernatiirliche Bestimmung des Menschen
mithineinzieht. Wenn man seine Wirkung auf die Siindennachlassung oder auf
die Gnadenhilfe beschrinken wollte, kénne man weder seine Konvenienz noch
vor allem seine Notwendigkeit erfassen. Man mache dann die Eucharistie zu
einem alleinstehenden Werk. Wie die Menschwerdung innere Mitteilung der
gottlichen Natur nach aufien ist und Aufnahme einer menschlichen Natur in
die Personeneinheit, dariiber hinaus Aufnahme der menschlichen Natur als
solcher, wenn auch in einem einzelnen Korper, in die Vereinigung mit der gott-
lichen Natur, so lebt in der Eucharistie Christus in der Menschheit, die sein
mystischer Leib ist, und in dessen einzelnen Gliedern. Einkérperung in Christus
ist der passendste Ausdruck der Zeichenbedeutung und der Gabe der Eucha-
ristie. Dadurch wird auch die Einwohnung des Heiligen, Geistes, also eine der
Grundlehren Schecbens, vertieft. Denn unsere Einheit mit Christus in einem
Leib wird das Instrument unserer geistigen Vereinigung in Einem Geist. Wie
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dariiber hinaus in der Menschwerdung die Ehre Gottes nach auBen ausgedehnt
wurde, so gibt auch die Eucharistie die Méglichkeit, daB Christus diese Ver-
herrlichung nun auf seine Glieder erweitert. Vor allem ist es nach Scheeben
das Opfer, an dem so die Seinen immer auch ontisch teilhaben. Damit sind
Menschwerdung und zugleich Eucharistie als deren Voliendung erst die Grund-
bedingungen fiir einen ganz echien Kult und eine ganz tiefe Verehrung, wie sie
Gott nun von uns verlangt. — Die ganze GréBe des Denkens des Koélner Theo-
logen tritt so in einem Einzelpunkt vor uns mit der religitosen Tiefe wie mit
der religiosen Problematik — in positivem Sinn — etwa des letzten Punktes,
in dem vielleicht der Slihnegedanke des Opfers gegeniiber dem der Verehrung
etwas zu stark zuriicktritt aus dem wohlzuverstehenden Zeitanliegen, die posi-
tive Seite mehr hervorzuheben. Es ist das aber wohl in noch gréBerer Art durch
Paulus geschehen im Gedanken des auch siihnenden ,,Ersetzens” dessen, was
dem Leiden Christi abgeht. So wird ja erst ganz die Menschwerdungstat und
das Leben des Menschgewordenen auf seinen Leib bis zum Opfer ausgedehnt.
Weisweiler.

Jungmann, J. A, Accepit pahem. Liturgiegeschichtliches zur Eucharistie
als Opfer im Abendmahlsaale: ZAM-ZKathTh 1943, 162-165. — J. unter-
sucht den Sinn der Worte des Einsetzungsberichtes unserer romischen Messe:
accepit panem in sanctas ac venerabiles manus suas. Er findet in den MeB-
formularen des Morgenlandes diesen hier so schlicht beschriebenen Vorgang
breiter dargestellt. So heiBt es in der byzantinischen Basiliusliturgie, daf der
Herr das Brot auf seine heiligen Hinde nimmt und es dem Vater entgegen-
hilt. Ebenso schon in der #dltesten Gestalt des Basiliusformulars, der dgyptischen
Basiliusanaphora (in Palistina vor 379 gebraucht), in der Jakobusanaphora,
dem MeBformular von Jerusalem (mindestens 1. Hilfte des 5. Jahrh.). Das
ooy dproy des biblischen Berichtes hat sich also die kappadezisch-palésti-
nensische Kirche konkret als eine Darbringungsgebirde Jesu vorgestellt, der
vor der Wandlung die Gestalten dem Vater opfert. Diese so sinnvolle Auffas-
sung findet sich bis heute in allen Ostliturgien mit Ausnahme der byzanti-
nischen. Eine Parallele dazu stellt J. fein im frithmittelalterlichen Westraum
fest. Amalar schreibt schon um 820 vom Erheben der unkonsekrierten Hostie.
Ahnlich heiBt es in den von Monch Bernhard um 1068 beschriebenen Zister-
ziensergewohnheiten: usque contra pectus levat et dicto ,,gratias agens” ponit.
Anderswo hielt man die Hostie mit der linken Hand hoch und segnete sie mit
der rechten oder sprach die Konsekrationsworte iiber die erhobene Hostie und
den erhobenen Kelch. Honorius Augustodunensis deutet dies in der 1. Hilfte
des 12. Jahrhunderts eindeutig als Nachahmung der Tat des Herrn im opfernden
Sinn: Exemplo Domini ... elevat, ut sit Deo acceptum sicut sacrificium Abel
(Sacramentarium, cap. 83; PL 172, 793D; J. 163). Um die Wende des 12. zum
13. Jahrhundert wurde der Ritus verwischt, da das Volk nun die konse-
krierte Hostie, den Herrn, sehen wollte. So verschob man das Emporheben
auf die Zeit nach der Wandlung, ,,damit die Glaubigen kein Geschopf anbeten®,
wie es in den Verordnungen heiflt, — J. glaubt, daBf hier im Westen nur' ein
Ausbau eines natiirlichen Ansatzes vorliegt. Er untersucht fiir den Orient die
Frage nidher, ob dort eine dhnliche natiirliche Entwicklung stattfand oder eine
urspriingliche Tradition der Urgemeinde den Ritus seit der Abendmahlsfeier
iiberlieferte. Bei dem aus der Peregrinatio Aetheriae im 4. Jahrhundert sicher
feststehenden Bestreben Jerusalems, die Vorginge festzuhalten, wie sie ur-
spriinglich waren, ist die letzte Mdglichkeit durchaus gegeben. In der Aposio-
lischen Uberlieferung (um 215) sehen wir eine Agapeordnung, die vom jiidischen
Mahl herkommt und den Tischsegen mit Darbringung, besonders beim Kelch,
deutlich bringt, ja sie wortlich so bezeichnet. Das gleiche Bild zeigt das rituelle
feierliche juidische Mahl, das Sabbatmahl' und das Chaburamahl fiir den Kelch.
So ist es also wirklich ,,wenigstens sehr wahrscheinlich®, da hier eine von
Christus vorgenommene Darbringung vorliegt. — Ist aber dann der westliche
frithe Ritus vielleicht nicht doch auch nicht nur eine natiirliche Entwicklung,
sondern ebenso traditionsgebunden oder doch wenigstens in Anlehnung an den
traditionsgebundenen Ostritus deutbar? Die Verbindungen waren doch sehr
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zahlreich, Jedenfalls bringt uns die Arbeit nicht nur liturgisch weiter, sondern
auch dogmatisch als Hinweis auf die Opferung der Gestalten vor der Wesens-
wandlung durch Christus beim Abendmahl selbst. Weisweiler.

Callewaert, C., La finale du canon de la Messe: RevHistEccl 39 (1943)
5—21. — Einen Beitrag zur frithchristlichen MeBopferauffassung aus der lex
orandi bietet C. durch seine Erklirung der SchluBworte des rémischen Kanons:
Per quem haec omnia, Domine, bona creas, sanctificas ... et praestas nobis.:
Per ipsum et cum ipso et in ipso est Tibi.... Im Gegensatz zur gebriuchlichen
Erkldrung von Duchesne, der das ,,Haec” auf die in einzelnen Messen geseg-
neten Friichte u. 4. bezog, stellt Verf. fest, daB im ganzen Kanon dieses Pro-
nomen sich immer auf die Eucharistie bezieht: Hane oblationem, haec munera
usw. Nur so 188t sich das Wort auch im tagtiglichen Opfer recht deuten. Frei-
lich hat im heutigen Aufbau des Kanon dieses Beziehungswort keine rechte
Stellung, da vorher weder im Momento mortuorum noch im Nobis quogue
peccatoribus von den eucharistischen Gaben die Rede ist. Da diese Stiicke
jedoch erst im 5. Jahrhundert eingefiigt wurden, schloB sich urspriinglich der
Satz an die Bitte Supplices te rogamus, iube haec perferri und das Supra quae
an. Schwierigkeit konnte das auf das ,,Haec” folgende ,,omnia® machen, Schon
J. Krebs machte in der liturgischen Woche zu Tournai 1928 auf den Parallelis-
mus mit Kol 15—17 und 1 Kor 8, 6 aufmerksam: omnia per ipsum creata bzw.
€X quo omnia. Man konnte Gn 1, 31 beifligen: cuncta, quae fecerat, besonders

‘ da das im Kanon folgende bona ebenfalls daran anklingt: et erant valde bona.
Mit Recht belegt tibrigens C., daf ,,bona“ adjektivisch zu gebrauchen sei, wie
es schon seine Stellung getrennt von omnia fordert und die alten von der
romischen Formel abhiingigen Liturgien zeigen. Ideengeschichtlich diirfte dies
»bona“ als Gegenwort zum Manichidismus der Zeit zu verstehen sein (vel.
Leo I, sermo 42: Omnia bona bonus auctor instituit). Das Weitere: sanctificas,
vivificas, benedicis als synonyme Ausdriicke der Wesenswandlung und das
sich anschlieBende praestas nobis als Hinweis auf den Empfang der Opier-
Speise lassen in den Worten also das ganze Geschehen des MeBopfers von der
Opferung unserer von Gott geschaffenen guten Gaben iiber die Wandlung zur
Kommunion aufleuchten und geben so der frithchristlichen Opferiiberzeugung
wirklich tiefsten Realausdruck. Zugleich betonen sie durch das einleitende
»Per quem‘ die Mittlerschaft Christi am Ende des feierlichsten Gebetes der
Messe. Dartiber hinaus weist C. gut darauf hin, daB sonst im Kanon sehr die
Handlung der Kirche hervorgestellt wird: offerimus, rogamus. Hier aber ist auf
‘Gottes Handeln selbst hingewiesen: creas, sanctificas, praestas. So erhilt denn
auch das Mittlertum Christi im ,,Per quem dieser Zentralstelle seinen beson-
deren Sinn: durch ihn geschieht eigentlich alles, was wir hier geben und was
wir empfangen von Gott, nicht selbstindig durch die Kirche. — Zur folgenden
Doxologie ,,Per ipsum . .. ist bemerkenswert, dal nach Dom Botte die bessere
handschriftliche Uberlieferung hier keine Majuskel bringt, so daf nach ,,prae-
stas nobis*” kein Punkt, sondern nur ein Komma zu setzen wire. Damit gehort
die Doxologie ,Per ipsum® zum »Per quem® in einen einheitlichen Satz wo-
durch zweifellos die Mittlertitigkeit Christi des Hohenpriesters ihre hchste
Vollendung finden wiirde: durch ihn, mit ihm und in ihm ist dem Vater in der
Einheit des Geistes alle Ehre, aller Ruhm. Wenn auch diese letzte Folgerung
noch der genauen handschriftlichen Nachpriifung bedarf, bleibt die dogma-
tische Anregung aus diesen SchluSworten des Kanon reich genug. ;

Weisweiler.

Croegaert; Aug., Les rites et les priéres du saint sacrifice de la Messe.
Plans pour sermons et lecons. I.La Messe des catéchuménes. Malines (1948),
H. Dessain, — Der emeritierte Liturgikprofessor von Mecheln legt den ersten
Band seines groBen liturgischen Werkes in 2. Aufl. vor (1. Aufl. 1938); die beiden
weiteren Binde sollen bald folgen. Die Neuauflage ist bedeutend erweitert und
beriicksichtigt auch schon die Enzyklika »Mediator Dei*. — Entsprechend der
im Untertitel angezeigten Zielsetzung bietet der Verf. in scharf gegliederten
Kapiteln unter theologischer, geschichtlicher, liturgischer und aszetischer Riick-
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sicht eine vorziigliche Sammlung von liturgischen Dokumenten aller Jahr-
hunderte zu den einzelnen Teilen der MeBliturgie, Eingehende Literaturver-
zeichnisse aus verschiedenen Sprachbereichen treten als Ergdnzung hinzu. So
bildet das Werk eine reiche und leicht erschlieBbare Fundgrube in Fragen der
MeBliturgie und zugleich eine fachméinnische und abgewogene Einfithrung in
den theologischen, liturgischen, geschichtlichen und aszetischen Sinn derselben;
die liturgiegeschichtliche Forschung der letzten Jahrzehnte hat dabei weit-
gehendste Berlicksichtigung gefunden. Uberdies gibt der Verf. hie und da prak-
- tische Anregungen zu liturgischem Verhalten, liturgischer Predigt und liturgie- .
gemifler Frommigkeit. Auch dem Dogmatiker bietet das Werk manche wert-
wvolle Anregungen. — Der erste Band behandelt die Katechumenenmesse
(311-603) und einige Vorfragen (1-309: 5 Kapitel iiber den Altar; iiber Kreuz,
Glocken, Paramente, priesterliche Vorbereitung zur MeBfeier; iiber die Glie-
derung der heiligen Messe; Geschichtliches zur Katechumenenmesse und zum
Stationsgottesdienst). — Das Werk ist mit zahlreichen Heliograviiren aus-
gestattet; eine zuriickhaltendere Verwendung wvon Schlagzeilen, Fettdruck,
iibergroBen Typen u. dgl. wiirde einer vornehmeren und wiirdigeren buchtech-
nischen Gestaltung gedient haben. Fuchs.

4. Theologie des Alten und Neuen Testamentes

Féret, H. M., O. P, Apocalypse, histoire et éschatologie chrétienne (Dieu
vivant 2 [1945] 115—134). — Der Artikel verdient wegen seiner exegetisch wie
allgemein schrifttheologisch bedeutsamen Fragestellung eine eigene Anzeige.
Der Verf. mochte in der Auseinandersetzung mit dem Artikel von J. Huby S. J.
{Construire 15 [1944] 80—100) unter den verschiedenen literarischen Arten, die
in der Hl. Schrift und im besondern im NT Verwendung finden, die eschatolo-
gische als eine eigene abgehoben wissen. Wir finden sie nach ihm nicht nur in
der Apok, sondern auch in den eschatologischen Reden des Herrn und bei Petrus
und Paulus. Hier werden Symbole verwendet, die sich, wenn auch nicht aus-
schlieBlich, wie Huby meine, doch zum Teil auf zeitgendssische Ereignisse der
heiligen Schriftsteller beziehen mogen, aber gleichzeitig offen sind fiir die Zu-
kunft und etwas Zukiinfiiges vorausbedeuten (123). Auch in den Féllen, wo den
Symbolen als solchen keine zeitgenossischen Ereignisse zugrunde liegen, stiitzen
sie sich doch auf geschichtliche Tatsachen, z. B. die iiberzeitliche Anbetung des
Lammes (Apk 5) und der Triumph des Konigs der Konige (Apk 19) auf die
Apk 1, 5. 18 usw. erwidhnte Auferstehung Christi, oder das Erscheinen des
himmlischen Jerusalems (Apk 21) auf das Geheimnis von dem Weibe (Apk 12),
das selbst an die verfolgte Kirche erinnert, von der in den Briefen an die sieben
Gemeinden die Rede war (122). Wenn der néchstliegende Gegenstand' des pro-
phetischen Symbolismus auch ein zeitgenossisches Ereignis ist, z. B. das Straf-
gericht tiber einen Feind des Gottesvolkes, so kann doch die prophetische Per-
spektive durch dieses Ereignis auf konkrete Geschehnisse am Ende der Zeit
gehen, und nicht nur auf allgemein giiltige Wahrheiten, fiir die das geschicht-
liche Ereignis nur ein Beispiel ist (127). In dieser prophetischen Perspektive
kann es mehrere Etappen geben (130£f.). Dabei ist nicht anzunehmen, daf3 der
apokalyptische Seher die zukunftigen Ereignisse in ihrem konkreten Verlauf
gesehen hat, sondern der bleibt im Halbdunkel der Symbole, die darum in ihren
Einzelzligen nicht notwendig wortlich zu nehmen sind, z. B. wenn vom Welt- *
brand die Rede ist. Das ist der wesentliche Unterschied zwischen symbolischer
und konkreter Erkenntnis (129). Darum sind die symbolisch-prophetischen Aus-
sagen -erst klar und eindeutig zu verstehen in ihrer Erfiillung, wie es z. B. auch
bei den messianischen Weissagungen des AT der Fall war (130); aber sie sind
doch in den Symbolen vom heiligen Seher wirklich konkret geschaut und nicht
nur in dem Sinne darin enthalten, daBl die in den zeitgendssischen Ereignissen
sich offenbarenden Wahrheiten analog auf spiatere Jahrhunderte angewendet
werden konnen, wie die rein zeitgeschichtliche Deutung der Apk, z. B. Huby,
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wabr haben mochte (132). Die Ansicht des Verf., mit der sich u. a. auch P.Allo
Q. P. noch mehrere Wochen vor seinem Tode vollkommen einverstanden er-
klart hat, durfte der Wahrheit am néchsten kommen. Brinkmann.

Schildenberger, J., Weissagung und Erfillung: Bibl 24 (1943) 107—124
205—230, — Aus der Erfullung der Weissagungen des AT ergeben sich be-
kanntlich eine Reihe schwieriger exegetischer Fragen. Nicht die kleinste:
die vielen messianischen Prophetien, bei denen eine irdische Giliter- und
Segensfulle im Verdergrund steht, wurden, was diese so lebhaft geschilderte
irdische Seite angeht, anscheinend nicht erfiillt. Einen Uberblick tiber die
geduflerten Losungsversuche gab 1935 A. Meli in einem ldngeren Aufsatz der
Bibl: 1. nur aus besonderen erzieherischen Griinden liel Gott diese eindrucks-
kriftige Giiterfiille verkiinden; sie ist nur vorldufiger, nebensdchlicher und
innerlich hinfilliger Bestandtfeil der messianischen Prophetie, 2. sie war an
die Bedingung religidser Treue geknupft, 3. die irdischen Giiter sind nur
Bilder geistiger Giliter. Die Wahrheitsmomente dieser verschiedenen Losungs-
versuche nicht verkennend, wahlt Sch. nun einen neuen, und, wie mir scheint,
den einzig richtigen Ausgangspunkt, der auch vollkommen einer sauberen
exegetischen Methode entsprient: er sucht in die Eigenart der prophetischen
Ausdrucksweise tiefer einzudringen, Als Allerwichtigstes springt zunédchst
die prophetische Bildrede in die Augen, die im Alten Orient sehr beliebt war,
dem Dunkeln und UmriBhaften der Zukunftsvorhersagung im allgemeinen
und der hochgeistigen Struktur des messianischen Heiles und dem prophe-
tischen Erziehungswillen im besonderen sehr entsprach. Schon allein die Dar-
stellung (z. B. Is 10, 16—19; 26—27), noch mehr Zusammenhang, Idee und
geistige Einstellung des Propheten '(Is 2, 2—-5), auch ein Wechsel der Darstel-
lung, wie z. B. in der Vision Ez.s von der Tempelquelle (Ez 47, 1 ff), zeige die
bildlich-libertragene Bedeutung an. Was besonders den ,Nationalismus®
mancher messianischer Prophezeiung angehe, so gelange man noch weiter,
wenn man den einheitlichen Zweck, ferner Quelle, Art, Veranlassung der
Prophezeivngen beachte: das messianische Heil, dessen Hochgeistigkeit die
Propheten an zahlreichen Stellen lehrten, werde ganz mit Farben der israeli-
tischen Vergangenheit’ und Gegenwart geschildert, oft als Gegenbild einer
bestimmten Situation, und diese Farben wiirden noch iibersteigert, um dessen
unvorstellbare Grofie anzudeuten. SchlieBlich lasse sich in einem im wesent-
lichen erfiillten Weissagungszusammenhang auch rilickschlieBend wvon der
Erfiillung der iibertragene Sinn beweisen: wenn 1. der Text fiir sich die
Bildrede =zulasse, 2. eine ausdriickliche oder stillschweigende Bedingung
nicht vorliege, 3. die buchstibliche Erfiillung unmdglich, wihrend 4. die
Weissagung im iibertragenen Sinn - sich tatsichlich erfiillt hat oder erfiillen
wird. — Die zweite Eigenart prophetischer Ausdrucksweise bestehe in
dem Mangel zeitlichen Abstandes. Pragmatisch sihen die Propheten alle
Phasen des gottlichen Heilsplanes als eine Einheit: atl. Vorstufe, eigentliche
Verwirklichung in Christus und der Kirche und Endvollendung aller Dinge.
Aus diesem Fehlen der zeitlichen Perspektive ergebe sich, daB bald die atfl.
Vorstufe erstrahle in allen Farben des messianischen Heiles (z. B. Isaias’ Weis-
sagung der Riickkehr aus der bab. Gefangenschaft), die eigentlich messianische
Herrlichkeit gehiillt sei in atl. Gewand (z. B. Ez 40—48), Strafgerichte uiber
einzelne Volker sich weiteten zum Endgericht. Der Prophet habe da eine
wahre Erkenntnis von Gott erlangt, aber er stelle sie lebendig dar mit den
Mitteln seiner Phantasie, behaupte und beabsichtige gar nicht, daB alle
einzelnen Ziige der bildlichen Darstellung sich bewahrheitéten, weswegen
kein Gegensatz zur Irrtumslosigkeit der Schrift vorhanden ist. — An letzter
Stelle spricht mit Recht Sch. von bedingten Weissagungen: die Hauptsache der
messianischen Weissagungen sind n#miich unbedingte Weissagungen, die
nebensachliche irdische Guterfiille ist wirklich sowohl Bild der geistigen
Giiter .als auch Ausstrahlung dieser geistigen Giiter auf der Stufe der End-
vollendung. Im NT geht jeder Zusammenhang mit den atl. VerheiBungen nur
-iliber Christus. — "Sch. hat uns einen sehr lesenswerten, griindlichen und ab-
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sewogenen Beitrag zu dieser schwierigen Frage geliefert, dem man weithin
in die Einzelheiten folgen kann. Es sei noch hervorgehoben, dafi er auch einen
wertvollen Beitrag zum Verstdndnis der ntl. Parousietexte bietet. Nober.

Schumpp, M., O.P., Das Buch Ezechiel (Herders Bibelkommentar X, 1).
or. 80 (VII und 237 S.) Freiburg, Herder. Geb. DM. 10.60. — In gedrangter
Kiirze bietet S. nach einer gehaltvollen Einleitung in kenntnisreicher Kommen-
tierung einen gut lesbaren und infolge schonendster Textbehandlung eng an
den masoretischen angelehnten Ubersetzungstext. Ist dabei die Korrektur des-
selben bes. nach dem griechischen Text verdienstlich, so auch, daB S. moderne
Ezechielhypothesen — der kataleptisch Starrsiichtige, die parapsychologisch
erklirten Visionén, sein teils jerusalemisches Wirkungsfeld (so Bertholet in
FiBfeldts Handbuch zum AT 1936) — zur Widerlegung streift. Sein Haupt-
verdienst liegt aber gewiB darin, daB er ein fast landlaufiges Urteil liberwinden
hilft, nach dem selbst Seelsorger gestehen, ,mit Ezechiel nicht viel anfangen
su konnen*. Ezechiel war unter den schwierigsten Verhiltnissen eines natio-
nalen Zusammenbruches ein eifriger Gefangenenseelsorger, fiir solche Zeit ein
heldenmiitiger Zeuge und Kiinder des Gottesglaubens, ein ,,Theologe®, der sein
Volk mit einer Ehrlichkeit und Offenheit ohnegleichen aus der religiosen Ober-
flichlichkeit (,Widerspenstigkeit*y zur Umkehr rief, im Leiden aber trostete
durch die Entfaltung der Gottesherrlichkeit, ,der Seelsorger unter den
Propheten. Wenn also ,die Gerichte Gottes tiber die Vdlker dahingehen,
dann mag es auch noch heute reizvoll und lehrreich sein, zu sehen, wie ein
wirklicher Gottesmann in schwersten Zeiten sein Volk belehrt, getrostet und
aufgerichtet hat* (vgl. 6). Das geniigt, um darzutun, wie sehr S. es verstand,
eine wirkliche, und zwar nicht zu iiberbietende Zeitndhe Ezechiels nach-
zuweisen, so daB man beim Lesen oft den Eindruck hat: tua ipsius res agitur.
Vertieft wird dieser Eindruck durch die eingehendere Zeichnung des Cha-
rakterbildes Ezechiels, die der GréBe nicht entbehrt und ebenfalls einige
unserer Zeit gefallende Ziige aufweist. Verstandesmensch, niichtern und sach-
lich denkend, dabei weitschweifig, trocken schematisch — und doch mit einer
ohnegleichen willensstarken Seele begabt und von groBSer Leidenschaft, Eiferer
fiir Gottes Erhabenheit und GriBe, fiir die Reinheit und Bundestreue des
Volkes, findet er oft Worte von dichterischer Kraft und Warme und ist Redner
groBen Stiles. Dabei ist er durchaus eine einheitlich geprédgte, markige Per-
sonlichkeit, die in ihrer riicksichtslosen Offenheit und Ehrlichkeit einen gewiB
entfeinerten®, aber um so mehr ganzheitlich echten Eindruck macht. Von
da aus erkldrt sich die Kiihnheit seiner Bilder, seine ,harte* (vgl. 3 8), der
. Widerspenstigkeit” sieghaft troizende Einstellung, sein kraftvoller Realismus,
der auch in geschlechtlichen Bildern ,,unpriide” (vgl. 92) bis an die Grenzen
des Erlaubten geht, schlieBlich seine fast seltsame Freude an jenem Gott, der
in Gerechtigkeit sein Volk straft und furchtbar ziichtigt (vgl. Schwertlied 21,
19—22). Die symbolischen Handlungen dagegen lagen seiner symbolfreudigen
altorientalischen Umwelt nahe. — Was nun die im allgemeinen gut abgeteilten
Einzelperikopen betrifft, so mochten wir namentlich die Ausmiinzung der
groBen Eingangsvision in zweifellos einbeschlossene Gotteseigenschaften her-
vorheben. Denn auf diesem Wege miissen wir uns den Gehalt der prophetischen
Bilderrede ,handlicher” nahebringen, wenn wir iiberhaupt an Ezechiel theo-
logisch arbeiten wollen. So findet S. in dieser erhabensten Versinnlichung
der Herrlichkeit Gottes, die das Alte Testament enthilt, Gott, den Unaussprech-
lichen und Unbeschreiblichen, den Geistigen und Reinen, den Furchibaren
und Richtenden, den Uberweltlichen, Einzigen und Universalen, den All-
wissenden, den  Allgegenwirtigen und nicht zuletzt den Erbarmer aus-
gesprochen; das ist ein guter Fingerzeig auf die wirkliche Gottesidee des
AT. — In Kap. 6 bewahrt ihn sein auf die Ezechielgestalt gerichteter
Blick davor, einen argen Makel im Bilde dieses Seelsorgers anzunehmen, wie
vielfach die nichtkatholische Exegese es tut (Gunkel: Ezechiel sei ohne Mit-
leiden, grimmig, diister, ja grausam, durch den Kampf verbittert). Hinde-
klatschen und FiiBestampfen konnen auch Trauergesten sein. Uberdies ist
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auch ein hartes Wort Liebe, ja die ganze seelsorgerliche Harte, mit der Gott
den zwischen den Skorpionen Wohnenden bestiirkt. Ezechiel muB die Be-
schdmung (6, 8—10; bes. 16, 61—63; 36, 31, selbst 43, 11), die Folge der Siind-
haftigkeit und ihrer gerechten Bestrafung, tief in die Seelen seiner Zuhdrer
senken. — Auf vieles andere kénnen wir nur sehr kurz hinweisen: auf die
poetisch sehr schénen Schilderungen menschlicher Kulturherrlichkeit, die sich
selbst vergottet und darum unweigerlich dem Untergang verféllt (Tyrus cap.
26—28, Agypten cap. 29—32), denen S. einen gedankentiefen Kommentar bei-
gibt; auf die mit besonderer Liebe gearbeiteten cap. 33 und 37; auf die sym-
bolisch-endzeitliche Deutung von cap. 38 f.; schlieBlich auf die in den Grund-
zugen messianisch-allegorische Auslegung der wirklichen Vision cap. 40—48,
wobei auch die liturgischen Verwendungen von 44 2 (verschlossenes Tor) und
47, 111. (Tempelquelle und all ihr Segen) herangezogen sind. — Wenn man noch
einige Wiinsche #uBBern diirfte, wire es zuniichst, daB uns die poetisch so
schonen und so klar rhythmischen Gedichte iiber Tyrus in gebundener Rede
geschenkt worden wéren. Vielleicht hitte hier und da noch konkreter und
lebendiger libersetzt werden konnen, z. B. 22, 28 »Strichen Tiunche* statt des
abstrakten ,leisteten Vorschub®. Ob das reiche exegetische Wissen dem Verf.
nicht gelegentlich zu einer Gefahr geworden ist, den Text weniger genau ins
Auge zu fassen, z. B. bei 1, 28b—2, 7? Hier hiitte in der menschlichen Antwort
auf die groBe Gnade einer Gottesvision der Unterschied zu Is 6 (Reinigungs-
vision, Antwort: ein Ruf voll ehrfiirchtiger Scham — Bestarkungsvision, Ant-
wort: ein Niedersinken vor der Uberfiille der geoffenbarten Herrlichkeit und
eine wunderbare Bestdrkung der Seele) und erst recht zu Ex 20 hervorgehoben
und kriftiger das zum erstenmal machtvoll einsetzende Siindenbekenntnis des
Ezechielbuches (flinf Ausdriicke: Empérung, Abfall, freche Mienen, HaBwort,
versteinertes Herz) herausgestellt werden konnen, so daB bei der Umreilung
dieses Stindenportraits nicht so sehr Apg 7, 51, sondern viel mehr der Ezechiel-
text selber leitend gewesen wire, besonders seine anschauliche Aufgipfelung:
die Kerle mit so frechen Mienen, daB selbst ein so mannhatter Prophet er-
schrickt. Dabei wire Gelegenheit gewesen, gewaltiger den unbedingten Glaubens-
mut zu zeichnen, der den vielfiltigen Widerstandsarten der ., Widerspenstig-
keit” in prophetischem Gotteszeugentum sieghaft getrotzt hat. Im nichsten
Abschnitt wére es vielleicht angebracht gewesen, noch grofleres Gewicht dem
Worte zuzumessen: ,,Sei nicht widerspenstig wie das Haus der Widerspenstig-
keit*, der einzigen und darum alles enthaltenden, bestechend einfachen Er-
mahnung des Herrn (Jahwe) an Ezechiel, der seine so ernste Seelsorgsauffassung
entspricht (Kap. 3 u. 33). — S. hat es verstanden, uns Ezechiel von seiner theo-
logischen Gesamtstellung aus n3herzubringen und die Ezechielfremdheit zu
beheben. Gerade dieses macht das Buch wertvoll. Freilich weckt es so auch den
Wunsch nach einem ,,Mehr auf diesem Wege. Wir mochten anhand der feinen
¢ Grundlinien, die 8. zeichnet, glauben, daB ein noch systematischeres Heraus-
arbeiten der inneren Theologie Ezechiels als einer durch die Katastrophen-
tatsache und die Herrlichkeitsvorstellung wesentlich bedingten den Kommentar
noch etwas ,,ezechielischer gestaltet hitte. Nober.

Walter, E, Das Kommen des Herrn I: Die endzeitgeméfBe Haltung des
Christen nach den Briefen der heiligen Apostel Paulus und Petrus. 80 (185 S.)
Freiburg 1948, Herder. DM 7.80. — Diese in der Sammlung , Leben aus dem
Wort* herausgegebene Schrift erschien erstmalig 1941; wir haben hier die
dritte, nicht wesentlich veriinderte Aufl. vor uns, Verf. sucht in ihr die Texte
‘der Apostelbriefe, soweit sie sich mit dem eéschatologischen Thema befassen,
ans Licht zu stellen. So werden unter der genannten Riicksicht durchgesprochen:
1 Kor (3—57), die beiden Thess (58—86), die Gefangenschafts- und Pastoralbriefe
(87—121), der Rom (122—141), der Hebr (141—156), die beiden Petrusbriefe (161
bis 176). Andere hierher gehorige Texte, die in den iibrigen Briefen zerstreut
sind, werden bei passender Gelegenheit an die Haupttexte angeschlossen. Man
erhilt so einen guten Uberblick iiber den ganzen endzeitlichen Fragekreis, so-
weit er in den Apostelbriefen seinen Niederschlag gefunden hat. Es wird spiir-
bar, wie sehr der eschatologische Gedanke die Gemiiter der ersten Christen
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in Spannung hielt, wie sehr iiberhaupf die christliche Existenz darauf stehf.
Das vor allem méchte uns der Verf. sehen und greifen lassen, daB das christ-
liche Dasein nach dem Selbstversténdnis der Apostel und der ersten christ-
lichen Zeit wesensmiBig hinbezogen ist auf das Endziel, auf die Endvollendung,
und daB die christliche Haltung dementsprechend nur dann echt christlich sein
kann, wenn sie sich mit dem Blick auf die Vollendung entfaltet. Verf. zeigt an-
hand der Texte sehr packend, wie sehr z. B. ein hl. Paulus fast alle kleinen und
grofen Fragen des christlichen Lebens im Lichte der Eschatologie gesehen und
beurteilt hat. Wenn wir uns heute mehr angetrieben fiihlen, an unser person-
liches Ende im Tode zu denken, so diurfen wir doch auch nicht iibersehen, dafi
unser Leben mit seinem Ende auf eine Vollendung zugeht, und daf3 alles christ-
liche Sterben eine Bewegung ist hin auf die Vollendung des Ganzen ,,an jenem
Tage“. —Auch die Einzelerkldrung des Verf. verdient volles Vertrauen, weil
er sich tiberall als Kenner der ntl. Forschung erweist. Die willkommene Er-
ginzung zu diesem ersten Biéndchen bildet die folgende Schrift. Wennemer.

Walter, E.,, Das Kommen des Herrn. II: Die eschatologische Situation nach
den synoptischen Evangelien. 80 (144 S)) Freiburg 1947, Herder. DM 6.50. —
Als Zentralpunkt der eschatologischen Frage erscheint bei den Synoptikern
das Reich Gottes. Verf, stellt daher diesen Begriff von Anfang an in den Mittel-
punkt. Nachdem er in einem einleitenden Kapitel angedeutet hat, was in den
Horern Jesu an Vorstellungen beim Horen dieses Wortes geweckt werden
mufBite (1—8), stellt er die Person Jesu in den Vordergrund, insofern als nach
Jesu Wort das Reich Gottes mit ihm gekommen ist (9—21), und in seinem Namen
und durch seine gottmenschliche Person die Weise des Kommens des Reiches,
zuerst in Niedrigkeit, dann in Herrlichkeit, geoffenbart und verbiirgt wird
(22—40). Jesus ,,hilt die eschatologische Funkiion des Menschensohnes in vollem
MaBe aufrecht, aber als Menschensohn hat er zugleich ein irdisches Schicksal.
Er ist wesentlich das Ende der Geschichte und leidet doch ihre ganze Not* (32).
Es folgt die Frage nach dem Verhilinis von Kirche und Reich Gottes (41—52).
,,Die Kirche ist das Reich Gottes in seiner Jetztgestalt® (43). ,,War Christus als
Gottessohn ohne Vorbehalt, ,die Siinde ausgenommen’, eingegangen in das
menschliche Dasein, so kann er denen, die durch ihn Séhne Goties werden,
Anteil geben am Reiche, ohne sie einstweilen ihres geschichtlichen Daseins zu
entheben® (44). Man muf} in der Kirche ernsthaft das Reich Gottes verwirklicht
sehen, was freilich einschlieBt, daB man in ihr ,jene paradoxe Spannung und
Einheit von gegenwirtig und zukiinftig, von vorlaufig und endgiiltig sieht und
anerkennt (45). Abgelehnt werden alle Versuche, in der Kirche einen Bruch
mit Jesu urspriinglicher Verkiindigung zu sehen (46—50). ,,Die Kirche ist nicht
ein Ersatz fiir das Reich, sondern sie ist das einstweilen verhiillte Reich® (51).
In den Gleichnissen vom Gottesreich (53—85) wird sein verborgenes Dasein und
Wachstum jetzt und sein Offenbarwerden in Herrlichkeit sichtbar. Die Ethik
des Reiches (66—72) muf ,,jetzt schon verwirklicht werden; (sie) kann freilich
nur verlangt und verwirklicht werden ... durch die Kriafte des Reiches, die
uns also jetzt schon gegeben werden (70). Bezuiglich der Weissagungen des
Herrn fur die Zukunft des Reiches (synoptische Apokalypse 73—84) nimmt Verf.
folgenden Standpunkt ein: , Wir méchten annehmen, daB das — anerkannte —
Ineinander beider prophetischer Ereignisse (Untergang Jerusalems und der
Welt) sich nicht nur auf den einen oder anderen Zug erstreckt. .., sondern auf
das Ganze auszudehnen ist.... Notwendiger als die Trennung (der beiden Pro-
phetien) ist ihre Zusammenschau* (79). Dementsprechend wird Mt 24, 34 so-
wohl von den Zeitgenossen Jesu verstanden, die das Ende Jerusalems erleben,
wie auch von dem jiidischen Volk, insofern es das Ende der Welt sehen wird.
Im Lichte dieser Gesamtauffassung werden auch noch andere ,,eschatologische
Ritselworte” betrachtet und gedeutet (85--100). Sehr schén hebt Verf. die
eschatologische Bezogenheit der Eucharistie (101—111), der Taufe, BuBie und
des Gebetes (112—121) hervor. Im 11. Kap. werden die Stellen der Synoptiker
ans Licht gestellt, die die in spéterer Zeit im Vordergrund stehende indivi-
duelle Eschatologie unterbauen (122—130). Das Problem Eschatologie und Ge-
schichte, das im Laufe der Ausfithrungen immer wieder erértert oder gestreift
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wurde, wird im Schlufikapitel nochmals zusammenfassend betrachtet; es wird
im Lichte des Geheimnisses der Inkarnation gezeigt, dafl das eschatologische
Reich in gewissem Sinne geschichtlich werden konnte, so daBl wir es nicht nur
zu erwarten haben am Ende, sondern es auch schon gegenwirtig besitzen. —
Die Probleme der synoptischen Eschatologie sind hier aus einer griindlichen
Kenntnis der verschiedenen Fragestellungen heraus zusammengefalit worden
und werden mit einem gesunden exegetisch-theologischen Urteil einem wei-
teren Leserkreis nahe gebracht. Wennemer.

Merk, Aug., S.J., Novum Testamentum graece et latine, apparatu critico
instructum. 6. Aufl, kl.80 (44* u. 2 X 853 S. u. 4 Karten) Rom 1948, Pont. Inst.
Bibl. L 1800 (Dol 4). — Unermiidlich hat der inzwischen 1945 heimgegangene
Herausgeber an der Vervollkommnung seiner Kritischen Ausgabe des NT ge-
arbeitet. Seit ihrem ersten Erscheinen 1933 (vgl. Schol 9 [1934] 100ff.) hat er in
der schon 1935 notwendig gewordenen 2. Aufl. die Chester-Beatty-Papyri, so-
weit sie damals veroffentlicht waren, hineingearbeitet und den Apparat zur
Apk vollstindig neu gestaltet (vgl. Schol 11 [1936] 606). In der 3. Aufl.
1938 konnte der ganze P48 beriicksichtigt werden (vgl. Schol 14 [1939] 284f.).
Wihrend des Krieges erschien dann 1942 die 4. vollstdndig iiberarbeitete Aufl.
Wihrend M. in der 3. Aufl. mit von Soden fiir den Anfang des 4. Jahrh. haupt-
sdchlich noch drei parallellaufende Textgestalten oder Rezensionen annahm,
H (hesychianische, alexandrinische, dgyptische in B S A P45 46 47 usw.), I (pa-
listinensische, zu der er auch D W (9 zihlte) und K (Koine, lucinianische,
antiochenische, byzantinische), unterscheidet er jetzt flir den Anfang des
4. Jahrh. nur noch 2 Hauptformen, H (wie vorher) und K (wie vorher). Von
beiden Textformen heben sich eine Reihe von Familien ab, die untereinander
eine gewisse Verwandtschaft zeigen und ‘wohl schon bis in die erste Hilite
des 3. Jahrh. zuriickgehen, die M. jetzt wegen ihrer Verwandtschaft mit dem
Text des hl. Pamphylus von Césarea als césariensischen Text (C) bezeichnet und
von dem er den Hauptzeugen der palistinensischen Textform von Sodens, den
Kodex D, zusammen mit der alt-lateinischen und alt-syrischen Ubersetzung
wegen der vielen Zusitze als eigene Textform jetzt abtrennt. Dabei betont M.
zusammen mit Vogels, da auch die sonst von den Textkritikern ziemlich
gering bewertete Rezension XK, zu der auch die lat. Vulgata z&hlt, doch sicher
manche alte Lesart bewahrt habe, wie vor allem ein Vergleich mit den Chester-
Beatty-Papyri zeige. Aber fiir die Wiederherstellung des Textes sind ihm in
erster Linie die béiden Textfamilien H und C maBgebend. Im lateinischen
Text war in den fritheren Auflagen die Rechtschreibung wie auch die Satz-
und Verseinteilung der sixto-klementinischen Ausgabe von 1592 beibehalten
worden. Unter dieser Riicksicht wird jetzt ein verbesserter Text geboten. Die
1944 noch von M. selbst besorgte 5. Aufl. unterscheidet sich nur in wenigen
Punkten von der 4. Aufl. Nur die Apk wurde an Hand des groBen Werkes von
Hoskiér und unter Beriicksichtigung der neueren Untersuchungen von J. Schmid
eingehender iiberholt. Die erste nach dem Tode des Herausgebers erschienene
6. Aufl., die hier angezeigt wird, stimmt, abgesehen von der Verbesserung
einiger Druckfehler, mit der 5. Aufl. vollstidndig {iberein. Brinkmann.

* * e
Als letztes Heft erschien 1944 Heft 1 gemeinsam mit der Theologischen

Quartalschrift (Tiibingen). Wir werden es in das Gesamtverzeichnis des laufen-
den Jahrganges mit aufnehmen.
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