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Zu dem gleichnamigen Buch von Yves Congar *

Christus, Maria, Kirche

von Joseph Brosch, Aachen

Vom Glaubensbekenntnis von Chalkedon ausgehend, er-
értert C. das christologische Dogma und nimmt von Anfang
an Stellung gegen monophysitische Irrtiimer bei Luther und
(angeblich) monophysitische Akzentuierungen bzw. Ver-
suchungen bei katholischen Theologen und in Frommigkeits-
formen von Katholiken. Es geht C. entscheidend darum, hin-
sichtlich der menschlichen Natur Christi zu betonen, daB
diese individuelle Natur mit der ganzen Fiille der Attribute
existiert, die den Tatbestand des Menschseins einbegreift,
mit Verstand und freiem Willem: ,Nur das geschaffene meta-
physische Prinzip der unmittelbaren Existenz, welches macht,
daB einer auf eine Weise ich sagt, wie kein anderer es auf
die gleiche Weise von dem Gesagten vermag, ist in Christus
von Anfang an ersetzt durch das ungeschaffene Prinzip,
kraft dessen die Person hier das gotiliche Wort ist* (S. 45).
Wenn C.’s Werk auch fiir weitere Kreise geschrieben ist, so
werden hier leider doch nicht die Begriffe von Substanz,
Subsistenz und Existenz niher erdrtert, werden nicht die
ganze Schulen und Frommigkeitsrichtungen auslésenden Auf-
fassungen, etwa von Thomas v. A. von Duns Scotus und
Suarez, um nur diese zu nennen, zu den genannten Begriffen
erwidhnt. In stirkster Form die menschliche Natur Christi
betonend, sucht C. zun&chst in Luthers Christologie sowohl
Nestorianisches wie Monophysitisches nachzuweisen. Durch
die Betonung eines sehr groBen Abstandes zwischen den
beiden Naturen (S. 29) und die Hervorhebung des opus Dei
sei Luther einer Art von Nestorianismus verfallen, durch
Entwertung der Rolle, die der menschlichen Natur Christi
zufalle, gelange er zu einer Art Monophysitismus oder Mon-
energismus. Bei einigen katholischen Theologen und auch in
gewissen Formen der Frommigkeit will C. monophysitische

* Matthias-Griinewald-Verlag, Mainz 1959. 81 Seiten. DM 4,20.
(Le Christ, Marie et l'eglise. Desclee de Brouwer 1955. Ubers. von
Hans Broemser.)
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Auffassungen, Haltungen oder wenigstens Versuchungen
aufdecken, ohne irgendwen verketzern zu wollen.

Was die vollkommene individuelle menschliche Natur
Christi betrifft, so hitte man von C. gern etwas mehr iiber
die absolute Vollkommenheit dieser Natur gehért in dem
Verstéindnis, daB sie in keine spezifischen menschlichen Kate-
gorien eingeordnet werden kann (Temperamente, Charak-
tere), es sei denn, daB man ihr, wie es, wenn es erlaubt wire,
mit groBer Vorsicht Lagrange tun méchte, einen gewissen
miitterlichen Zug zuschreibe (vgl. M. |. Lagrange, O.P., Das
Evangelium von Jesus Christus, iibers. von O. Kuss, Heidel-
berg 1949, S. 54). Weil Christi menschliche Natur aber die
vollkommenste menschliche Natur ist, klingt der Satz von C.
nicht gut: ,Jesus Christus ist, was sein Vermdgen angeht, ein
ebenso wirklicher Mensch wie wir; sein Wille ist, wenn wir
so sprechen diirfen, ebenso frei wie der unsere“ (S. 47). Das
kann ebenso richtig wie falsch verstanden werden, wenn
man bedenkt, daB sich Christi menschlicher Wille in héchster
Harmonie mit seinem géttlichen Willen befindet, daB seine
voluntas ut natura versucht wird, aber seine voluntas ut
ratio, seine ,Unsiindlichkeit”, eine ,unersdhiitterliche Festig-
keit besitzt, so wie sie keinem menschlichen Willen jemals
eigen war® (K. Adam, Jesus Christus, Augsburg 1933, S. 329).

C. scheint uns in seinem Buch jener Haltung verfallen zu
sein, die er selber mit folgenden Worten kritisiert: ,Es geht
einer solchen Theologie nicht so sehr darum, einer Gesamt-
schau und einem objektiven Gesamtaufbau zu dienen, indem
sie genauestens auf die relative Bedeutung jedes einzelnen
Elements achtet, als vielmehr darum, sich dieses oder jenes
in der Uberlieferung oder Theologie vorgegebenen Inhalts
zu bedienen, um eine besonders lebendige Erfahrung in Be-
griffe zu iibertragen oder den Bediirfnissen einer ebenso
lebendigen Frommigkeit zu geniigen® (S. 67).

DaB C. einer solchen Haltung verfallen zu sein scheint, dafiir
treten wir auBer mit dem schon Gesagten noch folgenden Beweis an:
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1. (S. 43) Um David, dem der Geist Gottes innewohnt, auf immer
als das Urbild einer Konstituierung des Volkes Gottes in Form
eines Konigreiches und die prophetische Voraussage fiir das Ein-
wohnen des Geistes Gottes in seinem Volke herauszustellen, wird
von C. die Institution und Bedeutung der Synagoge verkiirzt.

2. Die Institution der Kirche (S. 31) hat nach C, mit der durch
sie verwirklichten Vermittlung ein Daseinsrecht nur in der Zeit
zwischen den beiden Erscheinungen Jesu, zwischen der Auffahrt des
Herrn und seiner Wiederkehr. Hier wére zu sagen, daB die hierar-
chische Kirche, die ja nach ,Mystici Corporis” mit dem mystischen
Leibe Christi real identisch ist, auf Erden in statu viatoris ist, aber,
wenn auch nicht in dem von Felix Malmberg, Ein Leib — Ein Geist,
Vom Mysterium der Kirche, Freiburg. Basel, Wien, 1960, S. 99 ff.
prizisierten Sinn, als der mystische Leib ewig bestehen bleibt.
Auch scheint uns in diesem Zusammenhang das Bild von Quelle
und See nicht gliicklich, besser wdre von Quelle und Strom die
Rede, ohne daB damit méglicherweise einer Elongatur der mit dem
depositum Apostolicum definitiv abgeschlossenen Gottlichen Offen-
barung das Wort geredet wiirde.

3. Von seinem Kirchenbegriff her sagt C. (S. 36), daB durch die
Kirche als Institution ,zu einem entscheidenden Teil wenigstens
die Fiille der Gnade und Wahrheit aus dem fleischgewordenen Wort
und den Wunden des Gekreuzigten in die Menschheit stromt, die er
zu seinem mystischen Leib machen will”. Hier ist zu sagen:

a) daB nicht nur ein entscheidender Teil, sondern die ganze Fiille
der Gnade und jede Gnade direkt oder indirekt durch die Kirche
vermittelt wird, daB die Kirche und der mystische Leib des Herrn
identisch sind,

b) und daB es die Absicht des Herrn ist, durch das Wirken seines
Heiligen Geistes in der Kirche die Menschen oder die Menschheit
dieser Kirche einzugliedern. (vgl. dazu das instruktive Werk von
S. Tromp, S.J. Corpus Christi, quod est Ecclesia, III, De Spiritu
Christi Anima, Rom, Gregoriana, 1960, S. 49 ff)

4, Freilich kiindet C. eine Abhandlung iiber den Hl. Geist in der
Kirche an (S. 59), aber in diesem hier vorliegenden Werk vermiBt
man doch sehr eine wenigstens summarische Darstellung der Wirk-
samkeit des Hl. Geistes in der Kirche.

5. C. betont mit Recht, daB Herz-Jesu- und Christ-Koénig-Ver-
ehrung ein Gegengift gegen Versuchungen zum Monophysitismus
seien (S. 41), aber was er selber auf S. 48 dazu bringt, ist zu wenig.
Der die Herz-Jesu-Verehrung auslésende Gedanke der Sithne ist
nicht einmal erwdhnt,

6, S. 57 betont C. ,Christus ist auch in seiner heiligen Menschheit
vollig frei von Siinde und der Anbetung wiirdig.” Aber die An-
betungswiirdigkeit seiner heiligen Menschheit ist doch wiederum
nur bedingt durch die hypostatische Verbundenheit seiner mensch-
lichen Natur mit dem Logos. So weit geht aber im Kampf gegen
monophysitische Auffassungen die Betonung der wahren Menschheit
Christi und ihrer Anbetungswiirdigkeit, daB die Akzente bei C.
bisweilen nach der anderen Seite, nach der Seite der Menschheit
iiberbetont werden, wenn C. z. B, fiir seine Auffassung in Anm, 45,
S. 76 Ch. Moeller, En marge du quinziéme Centenaire du Concile de
Chalcédoine, in Collectanea Mechliensia, 36, Mai 1951, S. 216—21%
zitiert mit den Worten: , Form al ist in der Hostie gegenwirtig die
Menschheit Jesu in hypostatischer Union mit dem Wort, jene
Menschheit, die (durch die geschaffene Gnade) geheiligt ist und die

den ganzen mystischen Leib heilig macht”, DaB hier die Menschheit
des Herrn iiberbetont wird gegeniiber seiner auch gegenwartigen
Gottheit, ist schon aus der Konstruktion des Satzes zu erkennen. Auf
andere Fragen, die der zitierte Satz aufwirft, kann hier nicht ein-
gegangen werden.

7. S. 58 heiBt es: ,Jedoch ist Gott — das gottliche Wort, der
Heilige Geist, je nachdem — nicht von der Kirche getrennt”, er ist
zwar nicht in der Existenz mit ihr verbunden, aber er schwebt auch
nicht in seinem Himmel iber ihr. Er ist durch Bund und Ver-
heiBungen an sie gebunden”. DaB dies alles zu wenig besagt und
vor allem den Laien im Unklaren 14B8t, braucht kaum erértert zu
werden. Vgl. dagegen die herrlichen und lichtvollen Ausfithrungen
in dem o.g. Werk von S. Tromp, bes. S. 271 ff.: De compagine
ecclesiae Spiritu Christi organice animata.

8. Was C. iiber ,ein teilweises AuBerkraftsetzen des zweiten
mosaischen Gebotes” (S. 23) sagt, wo von ihm nicht zwischen An-
betung und Verehrung unterschieden wird, was er iiber Pius IX.
(S. 68) und seine Bedeutung fiir die Verehrung von Kirche und Papst
schreibt, was er iiber zeitgenossische Hagiographie und bildliche
Darstellung der Heiligen (S. 54 f) zu sagen weiB, sind personliche
Auffassungen C.s, die sicher nicht von allen geteilt werden, wie es
auch schwierig ist, zu beweisen, ob tatsdchlich in der Frommigkeit
des Volkes die Versuchung zum Monophysitismus vorhanden sei.
Die wiederholt von C. fiir die Menschlichkeit der Kirche beschworene
Liturgie, lehrt doch auch wieder, besonders die vom Volk so sehr
besuchte Karliturgie, an der es den lebendigsten Anteil nimmt, wie
sehr auch die wahre Menschheit des Herrn erkannt und geglaubt
wird.

Wenn F. Mauriac in seinem ,Leben Jesu® (Freiburg 1936,
S. VI,) einmal schrieb, daB die menschliche Natur des Herrn
bei manchen Christen zu versinken drohe vor der Herrlich-
keit der zweiten Géottlichen Person, und wenn Propst Ass-
mussen in seinem Vortrag auf der Weltkirchenkonferenz von
Minneapolis von einer Gratwanderung der katholischen
Kirche sprach, wobei hier ebenfalls im Sinne der von C. ge-
kennzeichneten monophysitischen Versuchung im Katholizis-
mus gesprochen wurde, so sind diese Gefahren bei C. doch
in einem Umfange gesehen, an den wir nicht zu glauben ver-
mogen.

Es ist sicher wahr, daB entgegen H. M. Koster Maria
keinen ,freien Raum“ zwischen dem dreifaltigen Gott und
den Menschen auszufiillen hat (S. 60). Von hieraus sind alle
Ausfithrungen vonC. iiber die Bedeutung der wahren Mensch-
heit Christi sehr zu begriiBen, besonders auch jene iiber die
barmherzige Liebe des Herrn. Es bleibt aber auch hier die
Frage, ob die Glidubigen, wenigstens was den deutschen
Raum betrifft, die Glaubenswahrheiten falsch sehen. Denn
gottlob ist doch d e r Glaube sehr klar und sehr lebendig, daB
Maria die Gottesgebérerin ist, weil sie den Sohn Gottes
seiner heiligen menschlichen Natur nach geboren hat, so daB
er ein Herz annahm, wie es die Kinder der Menschen haben,
ausgenommen die Siinde.

Zur ethischen Begriindung der Todesstrafe

von Karl Peters. Miinster*®

Die Todesstrafe ist in der Allgemeinheit wohl der hdu-
figste Gegenstand der Erdrterung strafrechtlicher Probleme.
Leider werden gegeniiber diesem Problem andere unmittel-
bar brennende Fragen des Strafrechts, auch Fragen des
christlichen Gewissens, wie etwa die Strafvollzugsprobleme,
nur allzu sehr in den Hintergrund geriickt. Das mag daran
liegen, daB keine andere Frage in dem gleichen MaB, wie
das Problem der Todesstrafe, in weltanschauliche Vorstel-
lungen hineinragt und die Beziehungen Mensch-Staat be-
rithrt. Emotionen und politische Auffassungen werden

* Ermecke, Gustav, Zur ethischen Begriindung der Todesstrafe
heute. Verlag Ferdinand Schoningh, Paderborn 1959. 41 S. 2,— DM.

durch die Themenstellung in Bewegung gesetzt. Damit er-
gibt sich die Gefahr einer unsachlichen Behandlung.

Um so dankbarer wird man sein, wenn das Problem der
Todesstrafe in niichterner wissenschaftlicher Form auf-
gegriffen wird. Die auBerordentliche Weite des Fragenkrei-
ses macht es erforderlich, daB sich die verschiedenen wis-
senschaftlichen Zweige seiner annehmen. DaB Ermecke die
Frage nach der ethischen Begriindung der Todesstrafe bei
seiner Rektoratsrede 1958 aufgeworfen hat, ist ein erfreu-
liches Zeichen geistiger Zusammenarbeit der verschiedenen
Fakultiten.

Ermecke beschrinkt sich auf die ethische Seite der Fragestel-
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lung. Er bejaht die Todesstrafe nach dem Prinzip der Rechisver-
wirkung. Er entwickelt den Gedanken, daB der Staat mit der
Todesstrafe nicht aus eigner Machtvollkommenheit iiber das Leben
verfiigt, sondern daB der Verbrecher sein Recht auf das eigene
Lebensgut mit der Lebensvernichtung verwirkt hat. Der Morder
hat durch die Tat sich selbst verneint, gleichsam ,sozialen Selbst-
mord” begangen (S. 32). Er hat sich durch seine Tat ipso facto
selbst aus der Gemeinschaft ausgeschlossen (S. 32). Im Ermordeten
hat der Morder die Gemeinschaft verneint und sein Recht auf
weitere Zugehorigkeit zu ihr verwirkt. Der Staat, der die Todes-
strafe dafiir verhdngt, realisiert nur, was der Verbrecher selbst
schon bewirkt hat (S. 33). Nach der Rechtsverwirkungstheorie
spricht sich der Verbrecher selbst das Gericht. Der Staat vollzieht
es nur in seinen Auswirkungen. Die Todesstrafe ist demnach nur
die Zwangsvollstreckung des Selbstauschlusses des Verbrechers
(S. 34). Aus diesen Erwdgungen leitet Ermecke die Erlaubtheit der
Todesstrafe her, soweit der Verbrecher ein todeswiirdiges Ver-
brechen begangen hat. Zu ihnen gehort nach Ermecke mit Sicher-
heit der Mord sowie der direkte Angriff auf den Bestand der Ge-
meinschaft selbst. Je nach den Zeitumstdnden sollen auch andere
Delikte wegen ihrer Bedeutung darunter fallen kénnen (S. 34).
Die Rechtsverwirkungstheorie schlieBt nicht aus, daB die Gemein-
schaft den todeswiirdigen Verbrecher durch Gnade im Einzelfall
oder durch generellen Verzicht auf die Todesstrafe der ganzen
Tragweite seiner Tat enfzieht (S. 35).

Die Rechtverwirkungstheorie ruht auf Vorstellungen der
Vergeltung und Siithne (S. 30 f.). Auch nach meiner Meinung
kann nur von diesen Vorstellungen aus die Todesstrafe an
sich grundsitzlich gerechtfertist werden. Uber ihre Not-
wendigkeit und ZwedkmaéBigkeit hic et nunc ist damit noch
nichts gesagt. Wie ich in der Zeitschrift Caritas 1959, 201—216,
dargelegt habe, halte ich die Anwendung der Todes-
strafe als Kriminalstrafe heute weder fiir notwendig noch
fiir zweckmiBig. Ob es Situationen gibt, in denen sie vom
Notwehrgedanken her getragen ist, bleibt dabei noch offen.

Allerdings habe ich Bedenken, ob der Gedanke der
Rechtsverwirkung eine Begriindung der Erlaubtheit der
Todesstrafe in der von Ermecke vorgetragenen Form bietet.
Nach meiner Ansicht wird die Rolle des strafenden Staates
zu passiv gesehen. Aus der Verbrechensbegehung folgt
lediglich das Recht zum Strafen. Aus der Schwere des Un-
rechts und der Schuld kénnen Umfang und Schwere der
Strafe ihre Berechtigung finden, ohne daB aber die Strafe
als ihrer Art und Form nach bestimmt von vorneherein ex
natura automatisch eintritt. Die Strafe ist keine selbst sich
vollziehende Reaktion, sondern eine soziale Antwort der
im Staat zusammengewachsenen Gemeinschaft. Welche Ant-
wort die gebotene und angemessene ist, kann die staat-
liche Autoritit nur unter Beriicksichtigung der jeweiligen
Zeitverhiltnisse (Notwendigkeit, Mdglichkeit anderer hin-
reichender Mittel, kriminologische Erkenntnisse und Erfah-
rungen, Einstellung zum Wesen der Strafe usw.) ent-
scheiden. Ordnung und Rechtssicherheit gebieten es, der
Staatsgewalt das Recht zu iiberlassen, die Strafe innerhalb
des ethisch Erlaubten zu bestimmen. Wenn er sich fiir die
Todesstrafe entscheidet, so ordnet er den Tod an. Er voll-
zieht mit der Vernichtung des Verbrechers einen Tétungs-
akt. Ich glaube, man sollte diesen Umstand in seiner gan-
zen Schwere erkennen. Die Rechtsverwirkungstheorie trégt
die Gefahr in sich, daB sie dem Staat seine Entscheidung
zu leicht macht. Sie wiirde auch dazu fithren, daB das
Strafrecht zweigeteilt wiirde, ndmlich in Strafen, die auto-
matisch eintreten, und solche, die, wie bei der Freiheits- und
Geldstrafe, erst festgesetzt werden miiBten. Bei den relativ
bestimmten Strafen wiirde die Verwirkungstheorie gekiin-
stelt wirken.

Die Verwirkungstheorie wiirde aber auch zu untrag-
baren Folgerungen fithren. Wenn der Vebrecher wirklich
sein Lebensrecht verwirkt hitte, sein Urteil tatsdchlich iiber
sich selbst gesprochen hitte, so wiirde der Selbstmord des
Verbrechers oder die Toétung des Verbrechers durch das
Opfer kein Mord mehr sein. Man konnte dann nicht mehr
von einem Delikt gegen das Leben, sondern héchstens von

einem Delikt gegen die staatliche Ordnung sprechen, da ein
Unzustdndiger die Verwirkungsfolge vollzogen hitte.

Ist die Todesstrafe ein Akt der Tétung, so ist geboten,
das Recht zum Téten fiir den Staat herzuleiten. Diese Her-
leitung kann prinzipiell nur der vornehmen, der sich zum
Siihne- und Vergeltungsgedanken bekennt. Aber auch fiir
diesen bleibt die Frage, ob, wenn sich andere StrafmaB-
nahmen mit Vergeltungscharakter und der Siithnemdglich-
keit finden lassen, wie die gesicherte lebenslange Freiheits-
strafe, infolge Wegfalls der Notwendigkeit auch das Ent-
fallen der Erlaubtheit ergibt.

Insofern entsteht die Frage, ob das Problem iiberhaupt
allein von der ethischen Fragestellung an sich gelést wer-
den kann. Was ethisch erlaubt ist, hingt auch vom Erfor-
derlichen und Angemessenen ab. Das wiederum ergibt sich
aus den jeweiligen tatsdchlichen Verh&ltnissen. Insofern
kénnte man gegen die AusschlieBung der positiv-juristischen
Betrachtungsweise (S. 11) Bedenken haben, da gerade sie
in unmittelbarer Beziehung mit den tatsédchlichen Gegeben-
heiten steht. Diese Gegebenheiten sind keineswegs nur
Randerscheinungen.

Die Beschrdnkung auf die ethische Betrachtungsweise, wie
sie Ermecke in seinem Vortrag vorgenommen hat, ist aber
noch in anderer Hinsicht bedauerlich. Ich meine, daB gerade
die Laien vom Theologen auf die sie bedringenden Fragen
unter dem iibernatiirlich-theologischen Aspekt, eine Ant-
wort erwarten. Im Hinblick auf die Todesstrafe sind hier
vielerlei Fragen offen. Es wire theologisch zu iiberpriifen,
ob die in der Moraltheologie zugunsten der Todesstrafe
aus dem Alten und Neuen Testament angefithrten Einzel-
stellen wirklich iiberzeugend sind. Es wire etwa fiir das
Alte Testament zu priifen, inwieweit sich entgegengesetzte
Stellen darbieten, inwieweit es sich bei einzelnen Stellen
um jiidische Rechtsauffassung, nicht aber um fiir alle Zei-
ten geltende Anordnungen Gottes handelt. Auch der Ge-
halt des 5. Gebots bedarf der Klirung (vgl. S. 15, Anm. 16).
Es wire zu untersuchen, inwieweit die Stellen des Neuen
Testamentes im Hinblick auf die im sozialen Raum erfol-
gende Todesstrafe allgemein Bindendes dartun wollen. Es
wire zu priifen, ob iiberhaupt die neutestamentliche Liebes-
ordnung unmittelbar geltende Rechtsgedanken ausdriicken
will. Es wiire die Frage aufzuwerfen und zu behandeln,
inwieweit der Geist des Neuen Testamentes eine bestimmte
Losung der Frage nahelegt. Das Hiniibergleiten aus dem
rein theologischen Raum in den Raum der Ethik und des
Naturrechts, wie es so hiufig geschieht, erweckt in so man-
cthem Menschen die Besorgnis, daB damit der Geist des
Neuen Testaments allzuleicht ins Unverbindliche verscho-
ben wird. Die in Angst und Zerrissenheit aufgewiihlte Welt
hat heute mehr als je die Sehnsucht nach der iibernatiir-
lichen-theologischen Antwort.

Wenn auch die christliche Tradition die Todesstrafe hin-
genommen hat, so glaube ich doch, daB betont werden
sollte, daB immer wieder die Todesstrafe in ihrer Unvoll-
kommenheit gesehen worden ist. Die Bedenken, die Augu-
stinus vorgetragen hat, habe ich in meinem Caritas-Aufsatz
angedeutet. Ich glaube, daB dem Can. 984 n. 6,7 (Irregula-
ritiit des Richters und des Henkers) eine grundsitzlich er-
heblichere Bedeutung zukommt, als sie Verf. S. 14, Anm. 13
zugesteht. Wer die Tradition zugunsten der Todesstrafe
anfiihrt, wird sich der auch in ihr sichtbar gewordenen Un-
gewiBheit nicht entziehen diirfen. Wenn Diihsing in sei-
nem Buch Abschaffung der Todesstrafe 1952, S. 52, aus-
fithrt, daB in der Frankfurter Nationalversammlung hohe
geistliche Wiirdentréiger der katholischen Kirche gegen die
Todesstrafe gestimmt haben, so diirfte auch diese Mittei-
lung mit in Rechnung zu stellen sein. Es wind damit die
vielfach in katholischen Kreisen herrschende Selbstver-
stindlichkeit doch in etwa in Frage gestellt.
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So bleibt trotz der anregenden und sorgfiltigen Aus-
fithrungen in der Rede Ermeckes noch manches offen. Da-
mit mindert sich nicht das Verdienst. Es zeigt sich viel-
mehr, wie schwer lésbar das Problem fiir den Sach-
kenner ist.

Eine Bemerkung in der Rede darf freilich nicht un-
widersprochen bleiben, weil sie geeignet ist, in die Dis-
kussion einen falschen Klang hineinzubringen. Das ist der
Satz (S. 22): ,Nicht ohne Grund hat man allerdings darauf
hingewiesen, daB in dem MaBe, wie man das Strafrecht
humanisierte, das Kriegsrecht entartete, wie man die Todes-
strafe abschaffte, die Kindesmorde im Mutterleib zunah-
men.“ Wer die Geschichte des Strafrechts, seine Uber-
dehnung und die massenweise Vernichtung von Leben
(nicht nur zur NS.-Zeit, sondern auch in anderen Zeit-
rdumen) und die graunenerregenden Strafvollzugszustinde
bis in die heutige Zeit kennt, wird Gott von Herzen dan-
ken, daB die Humanisierung des Strafrechts ein Stiick
menschlicher Grausamkeit und menschlichen Wahns einge-

démmt hat. Wieso die Entartung des Kriegsrechts etwas
mit der Humanisierung des Strafrechts zu tun hat, ist nicht
ersichtlich. Hier wird iibersehen, daB die heutige Kriegs-
technik andere Moglichkeiten als frither gibt. Soweit die
Entchristlichung der Welt uns heute vor ungeahnte Zer-
stérungen stellt, 1Bt sie sich wohl kaum auf das Konto:
Humanisierung des Strafrechts buchen. Schief wird m. E.
auch das Verhiltnis Todesstrafe und Abtreibung in der
angefiihrten Bemerkung gesehen. Ich weiB nicht, wie viele
Kinder in fritheren Zeiten getttet worden sind. Das wird
kaum je zu kldren sein. Die Frage der Abtreibung ist der-
art komplex, daB sie nicht in den Zusammenhang mit der
Frage der Todesstrafe gebracht werden kann, wie es hier
geschieht. Im iibrigen: wer kann es ermessen, wieviele
Verbrechen tiberhaupt durch die Humanisierung des Straf-
rechts verhindert worden sind? Uber jedes Stiick echter
Humanisierung, wo auch immer es geschieht, sollten wir
uns alle freuen. Wir sollten auch nicht vergessen, daB die
Beseitigung der Todesstrafe in Art. 102 GG. als Ausdruck
der Achtung vor dem Leben gedacht war.

Sohngen, Gottlieb, Der Weg der abendlindischen Theologie.
Grundgedanken zu einer Theologie des ,Weges”. (Biicherei der
Salzburger Hochschulwochen), A. Pustet, Miinchen, 1959, 117 S.
DM 8,80.

Sohngen nennt seine ,Grundgedanken® bescheiden ein
~Referat® (81); was er bietet, ist freilich klassische Vor-
lesung ,groBen Stils* (Schutzumschlag).

Die Grenzfragen zwischen Theologie und Philosophie,
die auf den Verfasser schon in den Anfingen seiner akade-
mischen Lehrtitigkeit grofe Anziehungskraft ausgeiibt
haben, werden hier mit iiberragendem Weitblick auch {iber
den engeren Raum der abendlidndischen Theologie hinaus
gesehen, in einer groBartigen Dichte eine geniale Exposition
der Vorlesungen entfaltet, die auf vier Stunden bemessen,
diesem ,Grundsatzreferat® folgten. Gegeniiber der Salz-
burger Vorlesung sind ein ldngerer, wichtiger Zusatz ,Kriti-
sche Bemerkungen zum Begriff der Denkform* und umfang-
reiche Belege in Anmerkungen hinzugekommen, rheinischer
Humor, gewiirzt durch die Spezialititen des salzburgischen
Genius loci und zu letzter Reife gemildert durch die Weis-
heit nahenden Alters, ist geblieben.

Nach einem Vorwort prézisiert Sohngen sein Thema im
Hauptstiick ,Der gottmenschliche Weg der christlichen
Theologie* und entwickelt es nach zwei Vorbemerkungen
zu seiner Terminologie in drei Hauptabschnitten:

A) ,Der Weg im methodologischen Begriff als wissen-
schaftliche Denkform* (20—41),

B) ,Der Weg im soteriologischen Begriff als religigser
Heilsweg und heilsgeschichtliche Weg* (42-71),

C) ,Der Weg im spezifisch theologischen Begriff als Syn-
these des geoffenbarten Weges mit den Methoden der
systematischen und der historischen Wissenschaften® (72-77).
Breit angelegte Anmerkungen (81—112) belegen die Darstel-
lung, unter denen einige (sie werden S. 80 genannt) Exkurs-
charakter haben; das Biichlein mit einem Register aller
Autoren und der wichtigsten Lehrsysteme bereichert zu
haben (114-117), ist eine besonders dankenswerte Hoflich-
keit des Autors.

Sohngen faBt sein Thema nicht historisch, sondern me-
thodologisch und grundsitzlich als Frage nach dem Ver-
héltnis von Weg und Ziel in der abendlindischen Theologie
(17). Dies ermdglicht ihm, aus einer groBartigen Beherrschung
des Stoffes, aber auch mit der glinzend gehandhabten
»theologischen Scheidekunst® (18) lebendig und vielgestaltig

die Probleme darzulegen und einer Lésung néherzubringen.
Wir glauben solche Anerkennung vor allem den kritischen
Bemerkungen iiber den Begriff der Denkform schulden zu
miissen, die wesentlich dazu beitragen kénnen, die Spreu
vom Weizen auch in sich gelehrt gebenden Publikationen der
Gegenwart zu scheiden, falls man nur iiber genug Mut verfiigt,
sich solcher Kritik zu stellen; Bemerkungen, deren hoher
Wert auch darin liegt, die Gefahren der Extreme zu signa-
lisieren, die in jedem Dogmatismus schlummern, mag er sich
nun auf theologischem Gebiet aus der Bibel zum Biblizis-
mus, auf philosophischem aus der Scholastik zu einem Scho-
lastizismus ausgewachsen haben; Darlegungen, die auch ge-
eignet sind, das kindische gegeneinander Ausspielen ,der
menschlichen Welterfahrung mit der Gotteserfahrung durch
Offenbarung” (38) von der Ebene ernsthaften Forschens und
Denkens auszuschliefen. Nicht minder bedeutsam scheint
uns schlieBlich ein anderes Ergebnis der Stéhngenschen Ar-
beit, daB ndmlich die Frage nach dem Wege die Unterschei-
dung des Geistes herbeirufe und damit entscheidend fiir
die Begriffsbildung sei. Denn nur in dieser Unterscheidung
wird sie vom ,wahrhaft kritischen Gespiir fiir die Qualitét
der Fremdreligionen“ mitbestimmt sein (69). Hier wiirden
die Hoffnung Israels und der Christen und die Sehnsucht
und das Seufzen der Geschépfe nach der Offenbarung der
Herrlichkeit Gottes (69) zu einer Concordia gefiihrt, die
Quelle kraftvoller Segensstrome ist.

Neben solcher Anerkennung haben unsere kleinen Aus-
stellungen fast nichts zu bedeuten. So glauben wir, daB in
der Anmerkung 15, die letztlich der Erkldrung von Jo 14,6
dient, iiber die Zitation des Th Wb NT V und des Bibel-
theologischen Wérterbuchs von J. B. Bauer hinaus ein Hin-
weis auf die alttestamentliche Theologie des Weges (unter
EinschluB der von F. Nétscher untersuchten theol. Termino-
logie der Qumrantexte) deshalb wichtig gewesen wiire,
weil an ihr die biblisch-altchristliche Theologie iiber das
Verhiltnis von Schépfungs- und Heilsordnung besonders
anschaulich gemacht werden kann. Fiir das NT scheint es
uns ferner nicht ohne Bedeutung, auf:die spirituelle Potenz
der Theologie des christlichen Weges hinzuweisen, die we-
sentlich mit der Aufforderung zur Nachfolge Christi ver-
bunden ist. Viele Dokumente der mystischen Theologie und
wichtiger spiritueller Entwicklungen innerhalb der Kirche
sind ein Ergebnis des ,Ineinanderwachsens® johanneischer
Theologie und platonischer Philosophie im schépferischen
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Geiste Augustins (88), aber sie bekunden auch deren Le-
bensfrische und Lebenskraft fiir die Gegenwart. In der zum
Exkurs ausgeweiteten Anmerkung 29 iiber die Frage nach
der Offenbarungsqualitdt der heidnischen Religionen wére
gerade im Hinblick auf die Ergebnisse F. Melzers in seiner
Studie iiber Christus und die indischen Erl6sungswege (Tii-
bingen, o0.].) eine Anmerkung iiber die Verschiedenheiten
im Denken iiber Individualitdt und Person sehr dienlich ge-
wesen — nicht zuletzt wegen der biblischen Lehre vom ,mit"
und ,in Christus“-Sein, und wegen des in der Gegenwart
oft bedenklich starken Einflusses ,ostasiatischer Denkweise”
auf abendldndische Meditationsbemiithungen.

Aber — angesichts des groBen Entwurfs wollen wir nicht
Moglichkeiten aufzihlen, die Sthngen gewiB weit mehr
sieht als jeder andere, da ja seine Theologie ,des Weges*“
eine Theologie ,aus dem Ganzen“ ist.

Maria Laach, E. v. Severus OSB.

Visionen und Prophezeiungen. Zweite, unter Mit-
arbeit von P. Th. Baumann SJ. ergdnzte Auflage (Quaestiones
disputatae 4). Freiburg 1958. 108 S. 6,80 DM,

Dieses Buch, dessen erste Auflage 1952 erschienen und
dann auch ins Italienische und Spanische iibersetzt wor-
den war, versucht eine Aufgabe zu erfiillen, der sich die
Theologie zweifellos allzu lange verschlossen hat. Inmitten
der anwachsenden Flut von Erscheinungen und Prophezei-
ungen aller Art hat sie sich bislang in der Hauptsache damit
begniigt, die Echtheitskriterien und damit die Grade mog-
licher Glaubensverpflichtung abzustecken, welche von einer
Privatoffenbarung ausgehen kann, eine positive Aussage
iiber ihre reale Stellung im Gesamtgefiige der Heilsgeschichte
jedoch kaum gegeben. Die Ansiitze, die es dazu in der Theo-
logie des Aquinaten geben mag (vgl. L. Volken in Freibur-
ger Zeitschr, f. Theol. u. Phil. 6 [1959] 4341f), sind jedenfalls
in der neueren Theologie nicht zum Tragen gekommen. Rah-
ner stellt sich dieser Aufgabe und deutet den Sinn der
Privatoffenbarung von der Kategorie des Prophetischen her,
das auch in der Kirche des Neuen Testaments neben der
Ordnung des Amtes, des Hierarchischen seine Bedeutung
behdlt. Damit wird auch die geschichtliche Bedeutung der
Privatoffenbarung sichtbar: Sie erschlieBt nicht neue Wahr-
heiten und kann es nicht, weil in Christus das Ende der
Geschichte, ihr erfiillender Sinn schon erschienen und des-
halb mit dem apostolischen Zeitalter die Offenbarung in
einem wahren Sinn abgeschlossen ist. Sie formuliert viel-
mehr Imperative, ,wie in einer bestimmten geschichtlichen
Situation von der Christenheit gehandelt werden soll“; sie
ist ,wesentlich keine neue Behauptung, sondern ein neuer
Befehl® (27). ,Der von Gott einem Glied der Kirche inspi-
rierte Imperativ fiir das Handeln der Kirche in einer be-
stimmten geschichtlichen Situation — das scheint uns das
Wesen einer prophetischen ,Privatoffenbarung’ nachchrist-
licher Art zu sein“ (28). Von da aus ergibt sich auch die be-
sondere Bestimmtheit solcher Prophezeiungen, die im Gegen-
satz zur parapsychologisch bedingten, d.h. auf rein natiir-
lichen Kriften beruhenden Zukunftsschau weniger den Cha-
rakter des ,Gesichtes, der vorweggenommenen Reportage,
als den des ,Wortes“ an sich haben, das nicht auf die Neu-
gier antwortet, sondern inmitten einer dunklen und dunkel
bleibenden Welt dem "gliiubigen Dasein Wegweisung gibt
(95; 108).

Diese theologischen Aussagen, die zugleich ein bedeut-
sames Stiick einer Theologie des Charismatischen und einer
den Faktor der Geschichtlichkeit einbeziehenden Theologie
der Offenbarung entwerfen, werden durch eine Analyse der
psychologischen Struktur der Visionen erweitert und er-

ginzt, Das Hauptergebnis ist dabei dieses, daB echte Visio-
nen im allgemeinen ,einbildlich® (visiones imaginariae), d. h.
Vorginge nicht der dubBeren, sondern der inneren Anschau-
ung sind, selbst wenn der Visionidr von der gegeniiberste-
henden Korperlichkeit des Gesehenen fest iiberzeugt ist
(381.). Diese sorgfiltig unterbaute und an einem reichen Ma-
terial von Beispielen illustrierte Erkenntnis ist auBerordent-
lich wichtig, weil sie hilft, mit einer Reihe von Fehlurteilen
aufzurdumen, und erméglicht, in der Kriterienfrage klareren
Blidk zu gewinnen. Wenn némlich damit gesichert ist, daB
alle diese Vorgénge in der inneren Anschauung spielen, daB
also der Aktverlauf nicht von auBen nach innen, sondern
von der BewubBtseinstiefe in dessen periphere Schichten vor
sich geht, dann gilt zunédchst einmal, daB der handfeste Ob-
jektivititseindruck, den der Visionir hat, noch keinerlei
Echtheitskriterium abgibt. Es gilt weiterhin, daB am Zu-
standekommen der konkreten Bildgestalt die psychologischen
Mechanismen des Betreffenden in hohem MaB mitbeteiligt
sind und daB so die faktische Vision jeweils nicht nur Bild
der eigentlichen géttlichen Beriihrung ist, sondern auch Bild
dessen, der sie empfingt (64). Damit ist deutlich, daB die
iiblichen Alternativen Betrug— Echtheit, ganz falsch—ganz
wahr nicht zutreffen. Was kein Betrug ist, muB noch lange
nicht echte gottgewirkte Vision sein, und was von einem
echten zentralen géttlichen AnstoB herkommt, muB noch
lange nicht in allen Einzelheiten der konkreten Bildgestalt
gottgewirkt und richtig sein. Rahner belegt an einem langen
Katalog von Beispielen, daB auch ,echte* Visionen von Hei-
ligen ,historisch Unrichtiges, theologisch Schiefes und Fal-
sches, Einseitiges, Geschmadkloses” enthielten (62—75). Diese
Erkenntnis diirfte gerade in unserer Zeit wichtig sein, um
der unbesehenen pauschalen Ubernahme von im Kern als
echt zuzugebenden Privatoffenbarungen einen Riegel vor-
zuschieben.

Die Kriterienfrage ist damit insofern wesentlich gefor-
dert, als klargestellt ist, daB Wahrnehmungsevidenz und
guter Wille auf seiten des Visionirs keine geniigenden Echt-
heitskriterien darstellen. Das einzig geniigende positive Kri-
terium ist nach Rahner das Wunder im strengen Sinn (81f.).
Ein negatives Kriterium entnimmt Rahner der psychologi-
schen Analyse der Vision, Da sie periphere Ausstrahlung
eines urspriinglich viel tiefer liegenden Erlebnisses ist, hat
die Vision immer den Charakter des Sekundiren, ihr Rang
héngt an der vorausgehenden inneren Berithrung des Gei-
stes mit Gott, von der sie nur ein Abglanz ist. Deshalb kann
— wie Rahner mit Hock urteilt — eine Vision normalerweise
nur dann als echt gelten, wenn ihr die mystische Verlobung
vorausgegangen ist (59f.). Hier konnten freilich von Rahners
eigenen Prinzipien her Bedenken angemeldet werden. Bei
der Frage nach der Mbglichkeit von Privatoffenbarungen
unterscheidet er ndmlich mit Recht zwischen bloB mystischen
und prophetischen Visionen (18). Dazu wird wenig spiter
bemerkt, man kénne mit einer kleinen Ubertreibung viel-
leicht sagen, daB die Geschichte der Theologie der Mystik
eine Geschichte der theoretischen Abwertung des Propheti-
schen zugunsten einer Aufwertung der unprophetischen
sTeinen”, ,eingegossenen Beschauung' sei (21). Diese Bemer-
kung ist insofern hochst bedeutsam, als sie geeignet ist, die
allzu exklusive Normierung der Theologie der Mystik an
der spanischen Mystik aufzulockern, in deren Gefolge das
prophetische und inkarnatorische Moment nicht hinldnglich
ins Blickfeld treten konnte (vgl. dazu die wichtigen Aus-
sagen in Anm. 12 S. 15f). In der vorliegenden Frage nun
scheinen mir die Folgerungen aus dieser Einsicht nicht ener-
gisch genug gezogen zu sein. Zwar unternimmt Rahner auch
hier eine gewisse Trennung zwischen individueller und pro-
phetischer Mystik, wenn er erklirt, dab man bei ausgespro-
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chen prophetischen Visionen vielleicht etwas milder urteilen
diirfe (60), also wohl nicht unbedingt die mystische Verlo-
bung im Vollsinn verlangen miisse. Aber aufs Ganze ge-
sehen, ist die Frage nach Eigenart und Eigengesetzlichkeit
des Prophetischen gegeniiber der Individualmystik hier doch
nicht bis zu ihrer vollen Schirfe gefithrt. DaB im Fall der
letzteren ein Nichtbeachten einer imaginativen Vision gar
nicht das eigentlich von Gott Gewirkte ablehnt und hindert
(58), ist klar; aber kann man das ohne weiteres auch auf die
prophetische Vision anwenden, oder muf man nicht sagen,
daB im Fall des prophetischen Auftrags die Lage ganz an-
ders ist, so daB hier gerade das Mitteilbare und Sagbare
das Eigentliche darstellt, worauf es ankommt? Da iiberdies
beim ,Propheten“ die Vision nicht sinnenhafter Reflex einer
in persénlichem Aufstieg gewonnenen Beriihrung mit Gott
ist, sondern Ergebnis eines ,Abstiegs® Gottes, der sich ein
Werkzeug nimmt, das er nach seiner freien Wahl zum
Dienst an der Mitwelt beruft, ist dabei die Ausgangslage
ginzlich anders; das Instrumentarium der Mystik versagt
vor dem Gott, der sich einen Abraham, einen Jeremias oder
einen Jonas zu Botschaftern erwihlt hat. In der Erarbeitung
der Kategorien, die hier angemessen sind, ist zweifellos
noch viel zu tun; der AnstoB, den Rahner gerade auch dazu
gegeben hat, ist nicht der geringste Vorzug dieses mutigen
und tiefen Buches.

Bonn. Joseph Ratzinger.

~——_Miiller, Karl, SVD, Geschichte der katholischen Kirche in Togo.

Veroffentlichungen des Missionspriesterseminars St. Augustin,
Siegburg. Nr. 4. Steyler Verlagsbuchhandlung Kaldenkirchen,
Rhld. 1958, Brosch. 28,— DM.

Ein halbjihriger Studienaufenthalt des Verfassers in
Togo mag dazu beigetragen haben, daB aus dem reichen
Quellenmaterial des erzbischoflichen Archivs in Lome (Briefe
und offizielle Berichte der Missionare und Missionsobern)
sowie aus dem Archiv der Gesellschaft vom gottlichen Wort
in Rom (Berichte in den ersten Steyler Missionszeitschriften)
ein so lebendiges Bild vom Werden der katholischen Kirche
unter den Ewe und anderen Stimmen entstand.

Als die Steyler 1892 das Missionsgebiet der deutschen Kolonie
Togo iibernahmen, hatten vorher schon vereinzelt Missionare dort
gearbeitet, Seit 1857 waren es Lyoner Missionare (SMA) gewesen,
von denen einer 1887 als Martyrer gestorben ist. Die eigentliche
Missionsarbeit beginnt mit der Ankunft der ersten Steyler Missio-
nare in Togo 1892. Der Anfang war sehr bescheiden. Unerfahren
und mit wenig Mitteln versehen mufiten sie sich ihre Missions-
methode erst erarbeiten. Jeder versuchte es auf seine Weise, Threr
zdhen, aufopfernden Titigkeit blieben die Erfolge nicht versagt.
Unter Msgr. Biicking SVD (1896—1907), einem energischen und ziel-
bewuBten Mann, weitete sich die Missionsarbeit zusehends. Leider
muBte der Ap.Prifekt wegen Schwierigkeiten mit der Regierung
das Feld rdumen. Seinem Nachfolger, Msgr. Nikolaus Schénig SVD
(1908—1914), haftete unverdienter Weise die Prasentation durch die
Regierung an. 1914 wurde Togo Ap. Vikariat. Aber fiir die Missio-
nare und die Mission begann eine bittere Leidenszeit, die 1917 mit
der Ausweisung aller deutschen Missionare (32 Patres und 12 Brii-
der) ihren Hohepunkt erreichte. DaB die deutschen Schwestern
(SSpS) bleiben durften, war nur ein kleiner Trost.

Der 2. Teil (S.287—496) handelt von den Lyoner Missionaren,
die 1918 (endgiiltig 1921) die Seelsorge in der ehemaligen deutschen
Kolonie iibernahmen. Die Wirren der Kriegszeit und der Wechsel
der Missionare waren auf die Haltung der Gldubigen nicht ohne
EinfluB gewesen. Mit einer Handvoll Missionare miissen die Lyoner
dort weitermachen, wo vor dem Krieg 44 Steyler standen. Sie
schlagen sich tapfer und konnen unter ihrem ausgezeichneten Ap.
Vikar, Msgr. Cessou SMA (1921—45), die Mission bald weiter aus-
bauen. 1937 wird der nérdliche Teil als Ap. Prafektur Sokode vom
Ap. Vikariat Lome, wie der Siiden jetzt heiBt, abgetrennt und
Msgr. Strebler SMA wird erster Ap. Priafekt. Auch dieser Teil ent-
wickelt sich trotz der zahlreichen Mohammedaner gut. 1955 wird in
Togo die ordentliche Hierarchie errichtet, und Lome wird Erzbistum.

Diese niichternen Daten bergen eine Fiille missionarischer
Probleme, die der Verfasser deutlich heraushebt. Die Be-
handlung der vielen theoretischen und praktischen Missions-
fragen macht den stattlichen Band besonders lesenswert:
Kirchlicher — religioser Oberer, Mission — Regierung, Ver-
héltnis zu den Europdern, Polygamie und Versuchsehe,
Aszese und Missionar, Missionskonferenzen, einheimischer
Klerus, einheimische Ordensschwestern und anderes kommt
zur Sprache. Es wurde nicht auf alle Fragen eine Antwort
gefunden, auf manche Fragen sogar eine falsche Antwort ge-
geben. Gerade das muB dem Verfasser hoch angerechnet
werden, daB er menschliches Versagen nicht verschwieg, wie
das leider noch oft geschieht. Im SchluBwort sagt er selbst:
,Der lichten Seiten waren so viele, daB er nicht zu scheuen
brauchte, auch die Schattenseiten zu nennen® (497). Wir sind
ihm dafiir dankbar.

Ein paar Anmerkungen seien gestattet. Im ersten Teil
tritt die Ausfithrung unbedeutender Kleinigkeiten einige-
male etwas hervor. Neu eingefiihrte Personen oder Begriffe
werden erst spiter ndher geschildert. Fiir Hinweise wiére
man dankbar. Von der Aktivitdt der ,Gegner” zu sprechen,
wenn damit protestantische Missionare gemeint sind, diirfte
heute nicht mehr vorkommen. Diese wenigen Bemerkungen
beeintrichtigen aber den Wert dieser Arbeit in keiner
Weise. Es sei noch vermerkt, daB in einem Anhang eine
Zeittafel, ausfiihrliche Statistiken iiber die Missionare und
die Mission, die wissenschaftlichen und publizistischen Ar-
beiten der Missionare sowie eine Reihe guter Photos ge-
boten werden. Sie ermdglichen mit einer Karte, Personen-
und Ortsregister eine schnelle und genaue Orientierung.
Méchte jedem Missionsgebiet eine so griindliche Behandlung
zuteil werden.

Miinster/W. ©P. Georg Lautenschlager CMM.

Thomas, D. Winton, Documents from Old Testament Times, trans-
lated with Introductions and Notes by Members of the Society
for Old Testament Study. London 1958, XXVI u. 302 S,
16 Taf., 18 sh.

Mit Unterstiitzung zahlreicher, fiir die einzelnen Fach-
gebiete zustiindiger Mitarbeiter hat Th. fiir Leser, die sich
iiber die Kreise der Fachgelehrten hinaus fiir die Beziehun-
gen zwischen dem AT und dem alten Orient interessieren,
pin brauchbares Werk geschaffen. Vollstindigkeit wie in
den groBteren Sammlungen von GreBmann, Altorientalische
Texte zum AT und Pritchard, Ancient Near Eastern Texts
wird nicht angestrebt. Daher vermiBft man manches, was
sich dort findet, z. B. die Geburtslegende Sargons von
Akkad, auch sind die Texte nicht in vollem Umfang, son-
dern nur in Ausziigen wiedergegeben. Andererseifs greifen
die Kapitel ,Siegel", ,Gewichte®, ,Miinzen" iiber GreBmann
und Pritchard hinaus. Einleitung und Anmerkungen zu
jedem Stiick bringen die nétigen Erliuterungen. Ausfiihr-
liche Register, besonders iiber die zu vergleichenden Bibel-
stellen ersparen dem Leser zeitraubendes Suchen.

Die erste Abteilung ,Cuneiform Documents® umfaBt auBer
babylonisch-assyrischen Texten auch solche aus Ras Schamra
(Ugarit), geschrieben in alphabetischer Keilschrift. Die beiden
groBen babylonischen Epen werden nur auszugsweise wieder-
gegeben: von Enuma elisch Stiicke der 1., 4, 5. und 6. Tafel mit
verbindendem Text, vom Gilgamesch-Epos das Ende der 10. und
die Sintfluterzahlung der 11. Tafel. Es folgen ausgewihlte Para-
graphen des Codex Hammurabi, zwei Briefe Abdihebas von Jeru-
salem aus der Amarna-Korrespondenz und Berichte assyrischer
Kbnige iiber ihre Feldziige gegen Syrien und Paldstina, weiterhin
Ausziige aus Chroniken, darunter die von Wiseman verdffentlichte
mit der Nachricht {iber die Eroberung Jerusalems vom Jahre 597,
Von religivsen Texten sind ausgewdhlt die sog. babylonische
Theodizee, Weisheitsspriiche, die Hymne an Schamasch und das
Gebet an jeden Gott, fiir die Félle bestimmt, wo der von Leiden
Verfolgte, insbesondere der Koénig, nicht weiB, welchem Gott er




253

1960 Jahrgang 56 THEOLOGISCHE REVUE Nr.6

254

sein Ungliick verdankt und womit er gegen ihn gesiindigt hat. Es
schlieBen sich aus Ugarit die Legende von Keret, Aghat und die
Baalsmythen an. Hethitische Texte fehlen.

Aus der dgyptischen Literatur sind beriicksichtigt: die Israel-
stele Merenptahs, der Hymnus auf Aton, Weisheitslehren, darunter
besonders ausfiihrlich die Spriiche des Amenemope, die Geschichte
von den zwei Bridern und die Liebeslieder, an das Hohelied er-
innernd.

Der paldstinische Bereich kommt zu Worte mit der Mescha®-
und Siloah-Inschrift, dem Kalender von Gezer, den Ostraca aus
Samaria, den Briefen aus Lachis und mit den Siegeln, Gewichten
und Miinzen.

Das letzte Kapitel ,Aramaic Documents” bringt die Milqart-
und Zakir-Stele, den 1942 gefundenen Brief aus Saqqarah, einige
Texte aus Elephantine und die Spriiche Achikars.

Die Ubersicht iiber den Inhalt hat gezeigt, daB das Werk
fiir eine erste Orientierung von Nutzen sein kann und eine
Empfehlung verdient. Wer freilich mehr verlangt, wird zu
den groBeren Sammlungen greifen miissen. Die Uber-
setzung ist gut und zuverldssig. DaB bei den Texten aus
Ugarit noch einige Unsicherheit einzukalkulieren ist, ist
bekannt. Das liegt nicht am jeweiligen Ubersetzer, sondern
daran, daB die Wissenschaft noch nicht weit genug fort-
geschritten ist, um an allen Stellen zu einer endgiiltigen
Deutung zu gelangen. Die ersten Verse von Enuma elisch
werden S. 5 iibersetzt: ,When the heaven(-gods) above
were as yet uncreated, the earth(-gods) below not yet
brought into being . . . Ob nicht die unkomplizierte Uber-
setzung Himmel und Erde ohne Deutung auf die Gétter
besser ist? Die Zeittafel folgt der héheren Chronologie
(Hammurabi 1792—1750). Eine Unstimmigkeit ergibt sich
S. 38, wo Zimrilim von Mari, der im 32. und 34. Jahre
Hammurabis besiegt wurde, auf 1730—1700 angesetzt ist.

Miinster. Friedrich Schmidtke.
Kopp, Clemens, Die heiligen Stidtten der Evangelien. Pustet, Regens-

burg 1959. 405 S. 66 Abb. DM 35—.

Das umfangreiche und gut ausgestattete Buch stammt von
einem wirklichen Kenner des hl. Landes, der sich lange
dort aufgehalten und die behandelten Ortlichkeiten mehr-
fach besucht hat. Mit groBem Fleif hat er auch die Quellen
und Reiseberichte ausgiebig verwertet.

K. nimmt die hl. Statten der Evangelien in der Reihenfolge
ihres Vorkommens im Leben Jesu vor, beginnt also mit Bethlehem
und handelt zum SchluB von der Lokalisierung der Himmelfahrt.
Ein Verzeichnis der Schriftstellen, ein Quellenregister sowie eine
Liste der Orte, Personen und Sachen erschlieBen das Buch, Die
Abbildungen folgen der Buchanordnung. Bei Behandlung der ein-
zelnen Orte geht der Verfasser von den Angaben des NT aus,
verwertet dann aber vor allem auch die Tradition, die bei Kirchen-
vitern und in Pilgerberichten ihren Niederschlag gefunden hat.
Aus der Ortskenntnis des Verfassers erfahren wir dabei immer
manches iliber Baulichkeiten und Verhdlinisse an den hl. Stdtten.
Er hat das Bestreben herauszuarbeiten, inwieweit die Lokalisie-
rung der ntl, Ereignisse an den heutigen Heiligtiimern und Orten
begriindet ist,

Man kann anerkennen, daB K. weder mit Kritik um
jeden Preis noch mit vertrauensseliger Traditionsgldubigkeit
oder gar apologetischer Tendenz seine Untersuchung fithrt.
Er bemiiht sich, allen Fakten gerecht zu werden. Er bringt
diese freilich in solcher H#ufung, daB es fiir den Nicht-
fachmann bisweilen schwer ist, sich iiber ihre Aussage und
Beweiskraft klarzuwerden. Ware nicht ein eigenes Kapitel
iiber die Pilgerberichte angebracht gewesen, in dem sie nach
ihrem Quellenwert beurteilt werden? Dann wire es leichter
gewesen, hinsichtlich der einzelnen Urtlichkeiten den Be-
weisgang herauszuarbeiten. Auf die zahlreichen anzuerken-
nenden Ergebnisse wie die offen bleibenden Fragen einzu-
gehen, bediirfte umfangreicher wissenschaftlicher Ausein-
andersetzung. Es sei aber wenigstens darauf hingewiesen,
daB das Buch manchmal auch aufschluBreich ist fiir die neu-
gierigen Interessen der frommen Pilger wie auch fiir die

GroBziigigkeit der Traditionsentwiddlung, Es bietet dem
Leser eine Fiille von Material, von dem er sehr viel hat,
wenn er es nacharbeitend ausnutzt.

Minster. H. Eising.

Finé, H., S.J., Die Terminologie der Jenseitsvorstellungen bei Ter-
tullian. Ein semasiologischer Beitrag zur Dogmengeschichte des
Zwischenzustandes (Theophaneia 12) Bonn 1958, Peter Hanstein
Verlag. 252 S. 29,80 DM.

Die Sprache Tertullians, die in den letzten Jahrzehnten
immer wieder Theologen und Philologen beschiftigt hat, er-
schlieBt sich nur dem, der neben philologischer Schulung auch
ausreichende Kenntnis der frithchristlichen Kirchen- und
Theologiegeschichte besitzt; F. fordert dies nicht nur, sondern
erfiillt es auch. Das eigentliche Thema der Untersuchungen
gibt erst der Untertitel genauer an; vielleicht sollte man zu-
riickhaltend besser von Theologiegeschichte als von Dogmen-
geschichte sprechen, — In der Einleitung macht F. mit seinem
Thema und seiner Methode vertraut; es geht nicht um iso-
lierte Termini, nicht um Lexikographie, sondern um die Ge-
samtheit der zusammengehérigen Vorstellungen iiber Aufent-
halt und Los der vom Leib getrennten Seelen bis zur Auf-
erstehung. Mit Recht werden die gewagten Hypothesen ein-
zelner Religionshistoriker abgelehnt, die philologisch und
historisch nicht geniigend begriindet sind. F. legt ausfiihrlich
dar, welche Methode er seinen bedeutungsgeschichtlichen
Untersuchungen zugrunde legen will: es sind die modernen
Methoden der Semasiologie, besonders unterstiitzt durch die
Sprachpsychologie, die gerade bei einem so lebendigen
Schriftsteller wie Tertullian auf ihre Rechnung kommen
diirfte (22/31).

Auch ein so sprachschopferischer Theologe wie Tertullian
hat seine Vorgénger, zu denen vor allem Irenéus gehort, der
die leibliche Auferstehung gegen jeglichen Gnostizismus ver-
teidigt hat. F. zeigt, welche Elemente Tertullian aus Irendus
ibernommen und wie er sie systematisch-philosophisch aus-
gerichtet und polemisch zugespitzt hat (31/54). Das Schicksal
aller Seelen unmittelbar nach dem Tod (Seelengeleit und Ge-
richt) versucht Tertullian durch popularphilosophische Ge-
danken, die die Bibel erldutern und ergéinzen sollen, ver-
stéindlich zu machen (angelus evocator animarum): fiir das
Gericht werden Ziige aus der Lazarusperikope (Lc. 16, 19/31)
immer stdrker beniitzt (54/79). Die Beschreibung der Unter-
welt und die dafiir gebrauchten Bezeichnungen lassen gut er-
kennen, welche Prinzipien fiir die Wortwahl entscheidend
sind (79/94). Im Kapitel iiber die bosen Seelen in der Unter-
welt (94/112) kommt wieder die Wichtigkeit der Lazarus-
erzidhlung zum Vorschein; F. zeigt {iberzeugend, welches Ver-
héltnis der Abhingigkeit, der Unterschiede und der Umbil-
dung zwischen Tertullian, Hippolyt und Karpokrates besteht.
Das umfangreichste Kapitel (112/213) behandelt das Los der
gerechten Seelen in der Unterwelt. Eingehend werden fol-
gende wichtige Termini besprochen: sinus Abrahae, foveri,
solacium; requies besonders ausfiihrlich (profan, Bibeliiber-
setzungen, Inschriften, Liturgie); ein Lieblingswort Tertul-
lians ist refrigerium, dessen Bedeutungsumfang erschépfend
dargestellt wird. Weniger wichtig sind dagegen Ausdriicke
wie apud dominum, in pace, in caelis, vita aeterna, immor-
talitas. Da die Mirtyrer als ,privilegierte Seelen im Paradies"
gelten (213/231), war zu untersuchen, welche Paradiesesvor-
stellungen bei Tertullian nachweisbar sind. In einem theo-
logiegeschichtlichen SchluBkapitel (231/239) zeigt F., wie im
Spiegel der Sprache Tertullians erkennbar wird, daB durch
die Verzégerung der Eschata (Wiederkunft, Auferstehung,
Gericht) das Los der Seelen im Zwischenzustand immer stér-
kere Anteilnahme findet. Tertullian hat in seinem Bemiihen
um eine gedankliche Ordnung der eschatologischen Probleme
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eine christlich-lateinische Sprache geschaffen, die ebenso zur
Ausbildung einer begrifflich klaren Orthodoxie wie zu einer
stoBkréftigen christlichen Durchdringung des Westens ge-
fithrt hat.

Den besonnenen, immer gut belegten und begriindeten
Ausfithrungen wird man sich nicht verschlieBen konnen, und
man darf die Arbeit als einen wertvollen Beitrag zur Sprache
und Theologie bezeichnen. In Einzelheiten wird man natiir-
lich vielfach anderer Meinung sein. Leider scheint F. die wich-
tige Arbeit von G. Siflund, De pallio und die stilistische Ent-
wicklung Tertullians (Lund 1955) nicht mehr rechtzeitig be-
kannt geworden zu sein; die Uberlegungen S. 78 Anm. 59 sind
entsprechend zu korrigieren: De pallio steht nicht am Anfang,
sondern am Ende der Entwicklung Tertullians, der nicht nur
der Kirche, sondern auch den Montanisten und schlieBlich
selbst der Romanitas abgesagt hat, ganz Tertullian und erster
»Tertullianist* geworden! — S.17: Es ist seltsam schwierig,
Cyprian in die Entwicklung der eschatologischen Vorstellun-
gen einzuordnen. Cyprian scheint zu lehren, daB die verstor-
benen Gldubigen sofort in den Himmel aufgenommen wer-
den; er tut dies freilich — das ist verdidchtig — mit Ausfiih-
rungen, die mehr stoisch als christlich klingen. Irendus und
Tertullian versuchen fiir ihre Ansichten iiber den Zwischen-
zustand biblische Begriindungen zu geben; Cyprian geht auf
das Problem iiberhaupt nicht ein. Wenn Cyprian wirklich
einen Wendepunkt bedeuten soll, wie ist es dann zu ver-
stehen, daB Ambrosius und Augustinus geradezu riickfillig
werden, indem sie wieder die &lteren Vorstellungen vom
Weilen der Seelen in der Unterwelt vertreten? Augustinus
z. B. tut dies gerade auch in seinen reifen Alterswerken, wie
dem Enchiridion (109,29) und De trinitate (15,25, 45). — S. 112{:
Es ist kaum richtig, daB das Ruhen in Abrahams Schol mit
Mahlvorstellungen zu tun hat; viel niher liegt es doch, an
das Ruhen von Kindern im SchoB des Vaters zu denken; ge-
rade Lc 16,19/31 ist nicht die Endzeit, sondern die Gegenwart
bzw. fiir die Verstorbenen die Zeit vor dem Ende voraus-
gesetzt. — S. 179/83: Die Datierung der christlichen Inschriften
ist so unsicher, daB man kaum eine Inschrift mit gutem Ge-
wissen dem 2. Jh. zuweisen darf. — 5. 189f: Ist die wasser-
schipfende Samariterin altchristlicher Bilder wirklich Symbol
der Seele? Die meisten Bilder, die angeblich das Quellwunder
des Moses zeigen, sind in Wirklichkeit Darstellungen des
Apostels Petrus, der fiir die Taufe seiner Kerkerwéchter aus
einem Felsen Wasser schligt; es handelt sich also um ein
Taufbild, vielleicht nur zur Illustration des Petruslegende wie
bei anderen derartigen Bildern; vgl. Stuhlfauth, Die apokry-
phen Petrusgeschichten in der altchristlichen Kunst (Berlin
1925) und E. Dinkler, Die ersten Petrusdarstellungen (Mar-
burg 1939). — S. 208: Staviles in der Inschrift ILCV 2500 B ist
wohl stabilis zu lesen; vgl. Cypr. mortal. 3: illa stabilis et
firma et perpetua securitas. — S.216: Wird Luc. 23, 42f das
Reich Jesu mit dem Paradies wirklich ineins gesehen? Vgl
S.222 Anm. 13 die gegenteilige Ansicht des Ambrosius, nicht
zu reden von den modernen Kommentaren. — S.217: Iren.
haer. 1,1,9 Harvey ist odx zu tilgen. — S.226: Das Problem,
das im Johanneskommentar des Origenes (32,32,395) vorge-
legt wird, ist unabhingig von Markion oder Gnostikern und
ist selbst heute noch nicht befriedigend geldst: einerseits ist
Jesus nach seinem Tod in die Unterwelt hinabgestiegen, an-
drerseits ergibt sich aus der VerheiBung fiir den Rduber, daB
sich Jesus noch an seinem Todestage im Paradies befinden
wird. Wie ist dies miteinander zu vereinbaren, da sonst
niemals Unterwelt und Paradies am gleichen Ort angenom-
men werden? Durch Tilgung von Lec. 23,43 wollte man das
Problem gewaltsam aus der Welt schaffen.

Bonn. A.Stuiber.

Q

Linder, K., Grass, N., Klein-Bruckschwaiger, F., Beitrige zur Wirt- -

schafts- und Kulturgeschichte des Zisterzienserstiftes Stams in

Tirol. Schlern-Schriften Nr. 146, 1959, 243 Seiten mit 7 ganzseitigen

Bildern und verschiedenen Strichklischees. br. US 180.—, geb.

85 195—. < 4p X[ — 72204

Die Schlern-Schrift Nr. 146 (1959) des Universititsverlages
Wagner, Innsbruck enthélt als Hauptarbeit ,Beitrige zur Ge-
schichte der Klostergrundherrschaft Stams O.Cist. unter be-
sonderer Beriidksichtigung der Leiheformen®, verfaBt von
Dr. P. Konrad Linder O.Cist. (Stams) 1, fiir die Drudklegung
bearbeitet von Dr. Nikolaus Grass (Innsbrudk) und Dr. Franz
Klein-Bruckschwaiger (Wien). Dazu kommen die Beitrdge von
Universitidtsdozent Dr. Franz Grass, Die Bedeutung der jiing-
sten landwirtschaftlichen Operationen (Versuchsfeld) im
Raume von Stams. P. Hermann Josef Hoff (Stams), Die soziale
Bedeutung des Stiftes Stams in der Gegenwart. Univ. Prof.
DDr. Mr. Gustav Sauser (Innsbruck), Der Knochenstand der
Tiroler Fiirstengridber in Stams im Jahre 1950. Endlich Niko-
laus Grass (Innsbrucdk), Hanns Fuchs, Maler und Konvers zu
Stams.

Graf Meinhard II., Graf von Gorz und Tirol, griindete im
Jahre 1273 die Zisterzienserabtei Stams. Vier Stiftschronisten
ndmlich P. Paul Gay (t 1638), P. Wolfgang Lebersorg (t 1646),
P. Kassian Primisser (t 1771) und P. Casimir Schnitzer (1 1838)
haben nur handschriftlich erhaltene Beitrdge zur Kunst- und
Kulturgeschichte von Stams hinterlassen. Der Stamser Ge-
schichtsforscher P. Konrad Linder (f 1953) hat eine von der
Innsbrucker Philosophischen Fakultdt 1934 als Dissertation
angenommene Arbeit iiber ,Die Grundherrschaft Stams mit
besonderer Beriicksichtigung ihrer Leiheformen® verfalBt, die
aber nie verdffentlicht wurde. Um diese wertvolle Arbeit vor
einem #hnlichen Schicksal wie die vorausgehenden zu be-
wahren und sie durch Drucklegung einem breiteren Interes-
sentenkreis zuginglich zu machen, hat sich Univ. Prof. Dr.
Nikolaus Grass, unterstiitzt von Dr. Klein-Bruckschwaiger,
entschlossen, diesen wertvollen ,Beitrag zur Wirtschafts- und
Rechtsgeschichte einer altangesehenen Zisterzienserabtei nach
dem zu frithen Tode seines Verfassers durch Uberarbeitung
und Herausgabe vor dem Vergessenwerden® zu bewahren.
Welche Miihe sich die beiden Herausgeber — vor allem Niko-
laus Grass — hinsichtlich der Einarbeitung des in mehr als
zwei Jahrzehnten inzwischen erschienenen Schrifttums, ins-
besondere zur Rechts- und Wirtschaftsgeschichte anderer
Zisterzen, haben kosten lassen, zeigt ein Blick in das Litera-
turverzeichnis, in dem das von Konrad Linder noch nicht be-
niitzte, sondern erst von den Herausgebern herangezogene
Schrifttum durch ein beigesetztes Sternchen gekennzeichnet
ist. Die Arbeit Linders gliedert sich in drei Abschnitte: A.
Leihverhéiltnisse und Leihformen der Grundherrschaft Stams
bis zum Ausgange des 14. Jahrhunderts. B. Die Leiheurkunde;
ihre hauptséchlichen Vorschriften und Forderungen. C. Die
Hofmark Stams. Die ,Grundherrschaft Stams“ fand durch
die Grundentlastung (1848,1849) weitgehend ein Ende, wiih-
rend die alte ,Hofmark Stams“ durch die groBartigen Grund-
abtretungen von seiten des Stiftes in den Jahren nach 1949
sozusagen zum ,Rechtsaltertum” geworden ist. Damit hat das
Stift Stams bewiesen, ,daB es nicht nur Hiiter alter Kultur-
und Kunstschédtze ist, sondern ebenso aufgeschlossen den
Problemen und Erfordernissen der Gegenwart gegeniiber-
steht®, schreibt Nikolaus Grass, auf den vor allem die Ande-
rungen im Text zuriickgehen.

Uber die Grundabtretungen von seiten des Stiftes in den
letzten Jahren berichtet Franz Grass, wihrend wir durch die
Untersuchungen von Univ.-Prof. Dr. Dr. Mr. Gustav Sauser
iiber den ,Knochenbestand der Tiroler Fiirstengrdber in
Stams im Jahre 1950“ ein klares Bild iiber den ,Zustand
der menschlichen Uberreste der einstigen Tiroler Landes-
firsten“ in den Stamser Griiften gewinnen.
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Unsere ,Schlern-Schrift® Nr. 146 erschien zunéchst im
2, Bande derlgon Franz Grdss herausgegebenen Festschrift
fiir Hans G a m p e r (Universitdtsverlag Wagner 1959). Sie ist
eine duBerst wertvolle Arbeit, denn ,wir besitzen bisher
keine eingehendere Arbeit iiber das Wirtschafts- und Rechts-
leben einer tirolischen Grundherrschaft”, sagt Professor Wopi-
ner in seinem Dissertationsgutachten von 1934. Uber die
Pfarre Mais (Meran) erhielt das Stift Stams schon bei der
Griindung das Patronatsrecht vom Bischof Egno von Trient
(1272). Die Pfarre wird heute noch von den Zisterziensern
versehen.

Brixen. Johannes Baur.

Diese ,Ethik“ meint nicht eigentlich die so bezeichnete
philosophische Disziplin; im Grunde geht es um die Dar-
legung der Weltanschauung des Autors, die er wohl fiir sich
in der Auseinandersetzung mit philosophischen Systemen
gekldrt hat, die er jedoch nicht eigentlich begriindet. Das
Anliegen sei ein systematisches, kein historisches; diesen
Hinweis des V{. miissen wir ernst nehmen. Sonst geraten
wir in die Gefahr, die Geduld zu verlieren bei allzu eigen-
willigen Meinungen iiber die Lehren groBer Denker (z.B.
wenn Vi. S. 45 es ,wagt®, das System des Aristoteles in
einem Satz darzustellen). Diese Argernisse, denen der Leser
begegnet, sind aber nicht das Entscheidende.

Es geht um eine Weltanschauung als Heilslehre. Erlosung
von der Weltschuld durch Wesensverfassung. Welt-
schuld: die unvermeidliche Ungleichheit der Menschen
in ihrer soziologischen Stellung wird rechtlich sanktioniert
durch die Religion in der Antike (der Sklave ist — rechtens!
— keine Person!). In der Moderne hebt das Elend der groBien
hungernden Massen die formale Gleichheit der Menschen-
rechte seinsmiBig auf. Indem die moderne Gesellschaft die-
sen Zustand durch die Beruhigung bei der ,formalen” Gleich-
heit in ihrer Struktur praktisch sanktioniert, steht sie eben-
so in der Weltschuld. Weltschuld habe mit Siinde nichts
zu tun, weil sie sich auf die andern Menschen, nicht aber
auf die Gottheit beziehe.

Vi. 1Bt sich gelegentlich ziemlich hinreiBen von seinem
Affekt gegen die positiven Religionen; er kommt aber nicht
los von seiner inneren Abhidngigkeit vom Christentum (wie
er auch gegeniiber der Person Jesu eine ehrfiirchtige Hal-
tung beweist, obwohl er ihn nicht als Gottessohn erkennen
kann). Auch fiir ihn ist Liebe und Glaube Fundament des
Ethos, aber nicht religits, sondern ,transzendental”: die ge-
wohnliche Welt wird iiberstiegen, ohne daB doch das Intra-
Menschliche verlassen wiirde. Spekulative Liebe ist
geistige Nihe zum Partner, bei der doch die Distanz zum
Wesenskern gewahrt wird o hn e Tendenz zur Unio. Sie er-
wiichst so aus der Gegenseitigkeit, als ,Objektiv, nicht
Gegenstand, eine Weise zu sein, die sich mit den aristote-
lischen Kategorien nicht fassen 14Bt. Zu solcher Liebe ge-
hért Glaube in, d. h. Vertrauen in das Nichterfahrene,
um daraus die Kraft zu schopfen, die Liebe treu durchzu-
halten — also kein Glaube an irgend etwas Gegenstdnd-
liches. Vi. sieht klar, daB diese spekulative Liebe unter
Menschen auch in der Gefahr steht, an der Mangelhaftig-
keit der Wesen zu zerbrechen. Aber dennoch soll sie die
Quelle des eigentlichen Ethos sein: Anstand allen gegen-
iiber und Giite, nicht als Verpflichtung oder Gebot, sondern
als das dem Freien Selbstverstindliche, ohne Sollen.

Hier ist der Bereich, der von der Weltschuld unberiihrt
bleibt. Es gibt hier kein Recht auf etwas, nur die freie
Achtung des Ranges der Gehalte. Der Bereich echten Wertes
erscheint in konkreten Gehalten, in denen sich geistig Schop-
ferisches manifestiert; als Naturgehalt: Begegnis mit dem

eigentiimlichen Charakter einer Landschaft; als spekulative
Liebe; als Kunstwerk und im kongenialen Nachschaffen.
Dieser Bereich von Wesenheiten 14Bt den Menschen zur
Wesensbildung und im Endziel zur Wesensverfassung ge-
langen. So verspricht die Heilslehre nicht nur negative Er-
l6sung von der Weltschuld, sondern auch positive Erldsung
als Hingelangen zur Unsterblichkeit in dieser transzenden-
talen Wirklichkeit, zu der neben den Menschen auch andre
geistige Wesen (keine ddmonischen Michte, die durch das
Mortifikatorische gekennzeichnet sind!) im freien Mitein-
ander beitragen mégen. Aber der V. will keine Geister-
lehre.

Zweifellos hat der Autor einen gewissen Bereich hoheren
geistigen Lebens im Auge. Bedenken melden sich aber gegen
die Beschrinkung dieser Schau. Es scheint doch eine zu
diinne Luft dort zu sein, wohin der Mensch aufsteigen soll.
Finige Fragen mdgen in der 1957 erschienenen Anthropolo-
gie erneut zur Sprache kommen. Aber wie ist die These
von der ,Leere* des Wesenskernes, an den nicht geriihrt
werden darf, zu vereinen mit der Wesens-bildung?

Erschredcend bleibt die ungeheure AnmaBung in diesem
Versuch, die Zeichen des Gottesbildes im Menschen von Gott
zu losen und sie als Mal einer goti-losen Selbsterlosung
aufzustellen.

Miinster. Gerda v. Bredow.

Cencillo, Luis, SJ., Hyle. Origen, Concepto y Funciones de la
Materia en el Corpus Aristotelicum. Instituto ,Luis Vives®,
Madrid, 1958. XX und 197 S. 60,— ptas.

Die Arbeit von Dr. Luis Cencillo iiber Ursprung, Begriff
und Funktion der Materie im Corpus Aristotelicum ist eine
duBerst griindlich gearbeitete Studie iiber dieses schwierige
Problem der aristotelischen Philosophie. Der Verf. schreibt
aus einer groBen Vertrautheit mit Aristoteles und einer aus-
gebreiteten Kenntnis der vorliegenden Literatur.

Nach einem kurzen AufriB der aristotelischen Wissen-
schaftslehre und des Substanzproblems, verfolgt der Ver-
fasser den Ursprung des Terminus 61y in der Philosophie vor
Aristoteles und geht dann ausfiihrlich dem verschiedenen
Gebrauch des Wortes im Corpus Aristotelicum nach. Die
klare und sachliche Sprache sowie die sehr gemau durch-
gefithrten Einteilungen verfithren in diesem Abschnitt ein
wenig dazu, den Materiebegriff in den einzelnen philoso-
phischen Disziplinen oder gar in verschiedenen aristotelischen
Biichern zu prizis und distinkt verstehen zu wollen. Allein
diese Einteilungen ergeben nicht nur genaue Einzelanalysen,
sondern gruppieren die Aussagen schlieBlich auch um ein paar
Hauptaspekte, die Aufgabe und Funktion der ¢, bei Aristo-
teles deutlich machen. Das zeigt sich in der ,semantischen Er-
klirung® des Kap. IV., das die wichtigsten Ergebnisse der
aristotelischen Materiebedeutungen fiir die Problemkreise der
Abstraktion, Individuation und Spezifikation in seiner Philo-
sophie erhebt.

Da jedes Philosophieren am aristotelischen Text bei der
heutigen Lage der Forschung notwendig auf Authentizitéts-
und Datierungsfragen sttBt, ist ein chronologischer Anhang
angefiihrt, der die angesehensten Vertreter der Aristoteles-
Forschung mit ihren oft stark divergierenden Meinungen zu
Wort kommen 148t und einen guten Uberblick iiber die be-
stehenden Auffassungen gewihrt. Ein ausfiihrliches Stellen-,
Autoren- und Sachregister rundet die Arbeit zu einem ge-
schlossenen Ganzen.

Im einzelnen verdienen folgende Punkte besondere Be-
achtung und Diskussion:

Klar wird von Anfang an unterschieden zwischen einem
doppelten Materiebegriff:

a) Materie als Substrat von Verdnderungen,

b) als eine der vier aristotelischen Prinzipien. --

Py

ot

{
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Warum wird aber ein und dasselbe Wort fiir so verschie-
dene Bedeutung wie Subjekt und Substanz gebraucht? Sicher
ist die Potentialitéit der Schliissel zum Aristotelesverstindnis
auch fiir den in -Begriff (S. 55). — Aber ist die Polaritit von
Materie und Form nicht ein wenig zu weit getrieben, wenn
wegen der volligen Intelligibilitit des <I80¢ die )y im Letzten
unerkennbar bleiben muB (S. 78)? — Ausfiihrlich ist bewiesen,
daB Materie als Potenz fiir etwas Bestimmtes zu verstehen
ist, und im Sinne des Stagiriten nicht auf jedes Beliebige hin-
geordnet werden kann. Dabei scheint aber ungeklért zu blei-
ben, welche Art von ,Realitit* dann dem Akt als vorgege-
bener Struktur zukommen soll. —

Wie 14Bt sich die Lehre von der @iy vonrs (S. 85—88) mit
der schlieBlichen Unerkennbarkeit der Materie vereinbaren,
und wie kann der negative Gegenpol der Form so ontologisch
bedeutsame Funktionen wie Werden und Individuation iiber-
nehmen (S. 102), wenn zwischen Materie und Form das starke
Wert- und Seinsgefille besteht, das Aristoteles immer wieder
betont? —

Wenn L. Cencillo auch sehr exakt darstellt, kann er doch
mit seinem wohl abgewogenen, eher zuriidkhaltenden Urteil
diese Probleme bei Aristoteles nicht vollig auflésen. Aber er
ist in jedem Falle informativ und anregend, auch wenn man
eine tiefere Durchdringung der philosophischen Voraus-
setzungen wiinschen mdéchte (was heifit etwa ,formale Ab-
straktion” bei Aristoteles, S. 967). — Zweifellos ist der Um-
stand richtig gesehen, daB bei Aristoteles zunichst ein zwei-
facher Substanzbegriff vorliegt (S. 124, vor allem S. 131), der
dann auch auf die Einstufung der 8in im aristotelischen Den-
ken jeweils verschieden wirkt. Und durchaus zuverldssig
diirfte das SchluBurteil sein: auch der Materiebegriff iiber-
steigt bei Aristoteles bereits den Bereich der sinnlichen Er-
fahrung.

Ein Beitrag zur Aristoteles-Forschung, der auch im deut-
schen Sprachgebiet seine volle Beachtung verdient!

Koénigstein. A Krempel ().

Pozo, Candido, La teoria del progresso dogmatico en los te6logos
de la escuela de Salamanca (Bibl. Theologica Hispana, Serie 1a,
tom 1), Madrid 1959, XVIII u. 269 S.

Das Problem der Dogmenentwiddlung hat seit der Defi-
nition der assumptio B.M.V. noch bedeutend an Aktualitit
gewonnen. Um die geschichtliche Entfaltung des Problems,
das weithin mit der Frage der Definierbarkeit der theolo-
gischen SchluBfolgerungen zusammenfillt, hatten sich be-
sonders F. Marin Sola und R. Schultes in ausgedehnten
Untersuchungen bemiiht. Da sie aber teilweise zu direkt
entgegengesetzten Ergebnissen gelangten, ist eine kritische
Uberpriifung ihrer Forschungen seit langem im Gang. Die
Schule von Salamanca, von der die Erneuerung der Theolo-
gie ausging, bedeutet auch fiir die Frage der Dogmen-
entwicklung eine entscheidende Wende, da sie ihr zuerst
reflexe Beachtung geschenkt und die bis heute richtung-
weisenden Gesichtspunkte herausgestellt hat. So ist es zu
begriiBen, daB die angezeigte Arbeit der Frage gerade in
dieser wichtigen Periode nachgeht, und zwar in so griind-
licher und solider Weise, daB ihr reicher Ertrag durch kei-
nerlei Einwendungen gefihrdet werden kann.

Der Verf, verfolgt das Problem durch drei Generationen
der Salamanca-Schule hindurch, von Franz Vitoria u. Domi-
nikus Soto iiber Barth, Carranca u. Melchior Cano bis zu
Petrus Sotomayer, Dominikus Bafies, Barth. v. Medina u.
Joh. a sancto Thoma. Er befragt aber auch auBer diesen
fiihrenden Theologen die weniger bekannten und beachteten
Lehrer der Schule und gewinnt so eine breite Grundlage
und eine kontrollierende und ergiéinzende Sicherung fiir
seine Aufstellungen. Besonders wertvoll ist, daB er dabei
ein reiches, nur handschriftlich iiberliefertes Material her-
anzieht.

Der Kern der Untersuchung gilt der Frage: Welche dog-
matische GewiBheit wurde den conclusiones theologicae
zuerkannt, vor, besonders aber nach einer Definition durch
das kirchliche Lehramt? Pozo beschrinkt sich aber nicht auf
eine isolierte Behandlung dieses Problems. Die Stellung-
nahme der Theologen dazu war ja wesentlich bedingt durch
die Auffassung, die sie vom Wesen, der Grundlage und
Tragweite der kirchlichen Unfehlbarkeit hatten, ob und wie-
weit sie zwischen der bibl. Inspiration und der dem Lehr-
amt zukommenden assistentia unterschieden, wie sie die
Geltung des Traditionsarguments begriindeten. Pozo forscht
auch diesen Fragen nach und bringt dazu viele klidrende,
durch reiche, in den Anmerkungen gebotene Texte belegte
Ausfiithrungen.

Der Wert und der Fortschritt der vorliegenden Arbeit
liegt aber vor allem darin, daB sie sich nicht damit begniigt,
die Kategorien anzugeben, nach denen die theologischen
conclusiones jeweils bewertet wurden, sondern daB sie
eingehend priift, in welchem Sinn diese Benennungen ge-
meint waren und welche Tragweite ihnen zukam. Denn ge-
rade mit der theologischen Reflexion iiber diese Probleme
vollzog sich ein tiefgreifender Bedeutungswandel in den
wichtigsten Begriffen der theologischen Erkenntnislehre.
Die Ausdriicke ,Glaube* und ,Haeresie® wurden im Mittel-
alter bis {iber das Konzil von Trient herab vielfach in einem
weiteren Sinn gebraucht. Der Bereich des ,Glaubens® wurde
oft nach den noetischen Gesichtspunkten der Evidenz bzw.
Inevidenz oder nach den moralischen Gesichtspunkten der
Verbindlichkeit einer konsequenten Glaubenshaltung abge-
steckt. Besonders wurde das Gebiet der ,Haeresie” nach den
fiir die Glaubendisziplin geltenden kanonischen Normen
umgrenzt. Auch andere termini erfuhren damals eine be-
achtenswerte Préizisierung.

Der Verfasser kennt aus eingehendem Studium dieser
Frage und ihrer Literatur — sie wird ausgiebig verzeichnet,
oft mit treffenden ergdnzenden oder korrigierenden Bemer-
kungen — die sich aus diesem Bedeutungswechsel ergeben-
den Schwierigkeiten. Mit kritischer Sorgfalt hat er bis-
herige MibBverstindnisse aufgezeigt und mit nie ermiiden-
der Wachsamkeit die stets lauernde Gefahr der Fehldeu-
tung bei der Erklirung der Texte zu vermeiden gewubt.
Trotzdem wagt der Rezensent nicht zu hoffen, daB die fal-
schen Interpretationen nunmehr verschwinden, weil sie sich
bei einer raschen Einsichtnahme in isolierte Texte gerade-
zu aufdridngen sich und in den theologischen Nachschlage-
werken eingewurzelt haben.

Einige gesicherte Ergebnisse der Arbeit seien darum hier
kurz angemerkt: Die Theologen scheiden fast ohne Aus-
nahme klar zwischen Glaube und Theologie. Wenn sie
trotzdem einmiitig die Ablehnung einer conclusio theolo-
gica als Haeresie betrachten, so nur deshalb, weil fiir sie
auch die Ablehnung einer fides mediata unter Haeresie
fallt. Melchior Cano hat die theologischen Folgerungen, auch
die definierten, nicht zur fides divina gerechnet. Pozo hat
dafiir eindeutige Belege auch aus den ungedruckten Vor-
lesungen zu 2 II STh aus dem Jahre 1544 beigebracht. Auch
Franz von Vitoria und Barth. Carranza vertraten diese An-
sicht, die spdter L. Molina verteidigt hat. Bei Petrus Soto-
mayor und Dominikus Bafiez gewinnt die Ansicht, daB der
definierten conclusio theologica theologische Glaubens-
gewiBheit zukomme, das Ubergewicht, aber die gegenteilige
Meinung wird als probabel bezeichnet. Die Lehre Molinas
war also keine revolutionierende Neuerung; die heftige
Reaktion, die sie ausldste, hatte andere Griinde. Die These
von Marin Sola, bis Molina habe kein Theologe die Defi-
nierbarkeit der conclusio theologica geleugnet, muB also
ersetzt werden durch die These: Bis Bafiez hat kein Theo-
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loge die Definierbarkeit der conclusio eindeutig vertreten.
Auch auf andere Fragen, z.B. die Verwendung der ,loci
theologici* vor Cano, die steigende Hochschdtzung der po-
sitiven Theologie, fdllt kldrendes Licht.

Hoffentlich findet die Arbeit die ausgiebige Beachtung
und Verwertung, die sie verdient.

Bonn. A. Lang.

Schilléheeckx, Edw. H., O.P., De Christusontmoeting als Sacrament
van de Godsontmoeting. Theologische begrijpelijkheid van het
heilsfeit der Sacramenten. 'T Groeit, Antwerpen. O. J., 169 Seiten.

Der Dogmatikprofessor der Katholischen Universitidt Nij-
megen unternahm ein zweibédndiges Werk iiber ,De sacra-
mentale heilsekonomie.* Der erste Band erschien 1952 (Ant-
werpen). Von dem zweiten Band, der in Vorbereitung ist,
bietet das vorliegende Werkchen eine Inhaltsskizze in ge-
dringter Form. Es ist darin abgesehen worden von dem
Schrift- und Traditionsbeweis und von allem gelehrten
Apparat, um so eine brauchbare Hilfe fiir weitere Kreise,
insbesondere fiir die Seelsorge zu schaffen.

Die Arbeit gliedert sich in 11 Hauptstiicke. Die Grundlage bilden
die beiden ersten: 1. Die christologische Grundlage der Sakramente;
Christus als das Ursakrament; das sakramentale Lebenswerk Christi
als das heiligende Kultmyterium; die Heilswerke des verherrlichten
Christus. 2. Der kirchliche Charakter der Sakramente: Das Myste-
rium der Kirche, des irdischen Leibes des Herrn; die Kirche als das
innerweltliche Ursakrament des verherrlichten Christus; die Sakra-
mente als kirchliche Mysterienfeier des Lebensmysteriums Christi.
Darauf aufbauend behandeln die folgenden Hauptstiicke die Struk-
tur der Sakramente als ,Sakrament und Wort”, die Einsetzung
durch Christus, die Fruchtbarkeit und die Wirkungen der Sakra-
mente, die sakramentale Mystik. Man spiirt den EinfluB der My-
sterienlehre Odo Casels, obwohl dessen ,nonchalante” Textexegese
und unklare Theologie abgelehnt wird (S. 43). :

Die Arbeit zeichnet sich aus durch klare, eingehende Glie-
derung und verstindlichen Stil. Auf das Erscheinen des
Hauptwerkes darf man gespannt sein.

Telgte (Westf). B. Nisters.

Journet, Charles, Professeur au Grand Séminaire de Fribourg, La
Messe, Présence du sacrifice de la croix (Textes et Etudes théo-
logiques). Bruges 1957, Desclée de Brouwer. 376 S.

Die vorliegende Arbeit des bekannten Schweizer Theolo-
gen ist wohl, wenn es auch nicht ausdriicklich gesagt wird,
fiir weitere Kreise bestimmt. Sie beabsichtigt, die inneren
Beziehungen zwischen der hl. Messe und dem Kreuzesopfer
aufzudecken und damit der Glaubensverkiindigung und dem
religisen Leben neue Anregungen zu bieten. Der gottliche
Erlésungsplan bildet den Ausgangspunkt der Untersuchung,
und das Ergebnis gipfelt in der These, daB die Messe die
Erlésungstat Christi gegenwiirtig setzt, zwar nicht in ihrem
Sein, das nun einmal der Vergangenheit angehort, aber in
ihren Wirkungen: ,Le sacrifice non sanglant ni ne se juxta-
pose ni se substitue au sacrifice sanglant, il se subordonne
a lui pour en véhiculer la vertu jusqu'a nous. Multiplier les
Messes, c’est multiplier les points d’application parmi nous,
les présences réelles opératives parmi nous de l'unique
sacrifice rédempteur® (11).

Die Ausfiihrung gliedert sich in neun groBe Kapitel. Das erste
davon ,Das einzige Erlésungsopfer” entwickelt die theologischen
Zusammenhinge zwischen Siinde, Menschwerdung und Kreuzes-
opfer (17—44). In dem zweiten, das den vollen Titel tragt »Die
unblutige oder sakramentale Gegenwart des einzigen Erlosungs-
opfers beim Abendmahl und in der Messe, geoffenbarte Wahrheit
und protestantische Neuerung” (45—67), geht schon mehr auf das
eigentliche Thema ein. Die beiden folgenden Kapitel stellen je das
unblutige Opfer des Abendmahles (68—79) und das der Messe fiir
sich heraus (80—128). AnschlieBend werden die Fragen nach dem
Opferpriester und der Opfergabe der hl. Messe genauer beantwor-
tet (129—160). Die letzten Kapitel sind eher zusétzlicher Art und
befassen sich mit dem unendlichen Wert der Messe (161—182), der
Transsubstantiation (183—250), der Kommunion (251—285) und dem

historischen Rahmen der Liturgie (286—324). Zwischendurch ist aber
eine Fiille — man mdchte beinahe von einer Uberfiille sprechen —
von Einzelheiten exegetischer, liturgiegeschichtlicher, kontrovers-
theologischer und vor allem dogmatischer Natur beriihrt, die wir
hier nicht sdmtlich aufzdhlen oder auch nur andeuten koénnen.

Damit ist aber schon ein erstes Wort zur Kritik ausge-
sprochen. Ohne jeden Zweifel muB die Griindlichkeit der
Darstellung Schaden leiden, wenn gar zu viele und zu viel-
gestaltige Probleme gelést werden sollen. Zudem geschieht
es dann meist in duBerster Kiirze, so wenn z B. die Frage
nach der Heilsnotwendigkeit in einer Anmerkung von vier-
zehn Zeilen abgemacht wird (274f), und etwas Ahnliches
gilt inbezug auf die recht schwierig zu beweisende Aussage,
die eucharistische Realprisenz Christi verlange ,metaphy-
sisch® notwendig die Transsubstantiation (206). Das Vor-
gehen des Verf. befremdet um so mehr, als er genug Raum
dazu hergibt, um — gewiB in Unterordnung unter seine gro-
Beren Themen — Texte von Mystikerinnen zu bringen, deren
Namen selbst dem Durchschnitt des theologisch gebildeten
Lesers in Frankreich unbekannt sein diirften (z. B. Margue-
rite Veni d’Arbouse, ohne die geringste biographische No-
tiz, nur die Ausgabe ihres ,Traité de l'oraison mentale” ist
verzeichnet). Die nachteilige Auswirkung zeigt sich am stérk-
sten darin, daB so das eigentliche Anliegen des Buches
.Messe und Kreuzesopfer® in den Hintergrund gedréingt
wird und die irgendwie neue Erkldrung des gegenseitigen
Verhéltnisses unbefriedigend bleibt; denn, so méchte man
fragen, wie kann der Opferakt der Erlésung zugleich ,in
der Zeit und fiber der Zeit* (93) sein; und: Ist die von ihm
ausgehende Kraft wirklich zu trennen von dem ihr zugrunde
gelegten Sein? Erst am SchluB erfahren wir in einem An-
hang (,Approches théologiques du mystére"; 333—355) etwas
iiber die verschiedenen Opfertheorien (leider zu summarisch
und schematisch), wobei J. aber keine endgiiltige Stellung
bezieht. Endlich miissen wir beanstanden, daB, wie in den
fritheren Werken des Verf, die Literatur in deutscher
Sprache kaum herangezogen wird; nur J. A. Jungmann ist
mehrere Male genannt (aber dessen ,Missarum Sollemnia®
sind ins Franzésische iibertragen!), O. Casel wird zweimal
kurz erwihnt, von den Weiterbildungen und Korrekturen sei-
ner Theorie, die iibrigens J. nicht zu der seinigen macht, horen
wir nichts, es sei denn, daB man die von G. Rohner dazu
ziihlen will. Das ist zu bedauern, weil ein Fortschritt in der
Theologie allein durch lebendigen Kontakt und durch posi-
tive Auseinandersetzung mit der zeitgendssischen Forschung
erzielt werden kann, zumal auf einem schwierigen Gebiet.

Also lohnt es sich nicht, das Buch zu studieren? Trotz
des Gesagten mochten wir das keineswegs behaupten. Der
Verf. vereinigt in einer gliicklichen Weise die Treue zur
thomischen Systematik mit der Aufgeschlossenheit fiir
aktuelle Fragen, und allenthalben wird dem Leser deutlich,
daB er theologisch zu denken und neue Gesichtspunkte auf-
leuchten zu lassen versteht.

Frankfurt (Main), St. Georgen.
Johannes Beumer S.J.

Schauf, Heribert, De Corpore Christi mystico sive de Ecclesia Christi
Theses. Die Ekklesiologie des Konzilstheologen Clemens Schra-
der S.J. an Hand seines verdffentlichten und unveréffentlichten
Schrifttums zusammengestellt, herausgegeben, kommentiert und
mit dem 1.Schema De Ecclesia Christi verglichen. Verlag Her-
der Freiburg 1959, GroBoktav, XIII u. 483 S., Ln. 38,50 DM.

Prof. H. Schauf hat wiederholt auf die bedeutsame Stel-
lung hingewiesen, die Clemens Schrader in der Geschichte
der Theologie des 19. Jh. einnimmt, besonders in seiner
Monographie iiber die Einwohnung des Heiligen Geistes
(Freiburg 1941). Es ist darum zu begriiBen, daB er uns in
dem vorliegenden Band, dem noch ein zweiter folgen wird,
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dic Ekklesiologie Schraders vorlegt. Es handelt sich nicht
um eine Monographie iiber Schraders Lehre von der Kirche,
sondern, wie schon der Titel anzeigt, um eine kommentierte
Ausgabe. Die Grundlage und das Geriist der Textausgabe
bilden die Theses de Corpore Christi mystico sive de Ec-
clesia Christi, die Schrader im Jahre 1866 seiner Vorlesung
an der Universitit Wien zugrundelegte und die im Archiv
der Pipstlichen Gregorianischen Universitit handschriftlich
fiberliefert sind (APUG 1534). Die handschriftlichen Thesen
stimmen mit den gedruckten Theses de Ecclesia Christi
(Wien 1869), die im Kommentar beigegeben sind, inhaltlich
vollstindig iiberein; die sprachliche Form ist jedoch in den
gedruckten Thesen hdufig verbessert (vgl. z.B. These 24).
Was den Herausgeber bestimmte, die sprachlich weniger
vollkommenen handschriftlichen Thesen zur Grundlage sei-
ner Edition zu wihlen, war vor allem der Umstand, daf den
handschriftlichen Thesen, wenn auch nicht allen, so doch
einem gréBeren Teil, Erlduterungen beigegeben sind, die in
den gedruckten Thesen von 1869 fehlen. Haufig bestehen sie
allerdings nur in kurzen Dispositionen oder in Hinweisen
auf Schrift- und Viiterstellen. Um ein méglichst vollstdndiges
Bild der Kirchenlehre Schraders zu gewinnen, hat der Her-
ausgeber auch Texte aus anderen Werken Schraders, die
zum Thema der jeweiligen These etwas beisteuern, aufge-
nommen, vor allem Texte aus dem groBen und bedeutenden
Werk De Ecclesia Christi, das Schrader gemeinsam mit
Carlo Passaglia ausarbeitete (Regensburg 1853/56), aus De
unitate Romana (I Freiburg 1862, II Wien 1866), aus dem
Commentarius de hominum societate generatim (Wien 1869),
den er vollstindig in die Thesen 10-15 und 25 aufnahm,
und aus mehreren Manuskripten Schraders.

An die Textausgabe der einzelnen Thesen schlieBen sich
Anmerkungen des Herausgebers an, z.T. von betrdchtlichem
Umfang. In diesen Anmerkungen liegt der Schwerpunkt der
Arbeit des Herausgebers. Er ist darin sorgfiltig den Quel-
len nachgegangen, auf die Schrader in seinen Texten Bezug
nimmt, sei es in zustimmendem, sei es in ablehnendem
Sinne. Man ist dem Herausgeber dankbar, daB er von den
betreffenden Autoren, deren Werke heute nicht mehr allge-
mein zuginglich sind, umfangreiche Texte aufgenommen hat,
z. B. von R. Bellarmin, den Briidern Adrian und Peter Walen-
burch, J. A. Méhler und H. Klee, von Febronius, van Espen,
]J. V. Eybel, E. Richer und J. H. Béhmer, den Schrader als
Hauptvertreter der protestantischen Lehre iiber das Verhalt-
nis von Staat und Kirche betrachtet. Ein besonderes An-
liegen war es dem Herausgeber, die Lehre Schraders mit
dem 1. Schema De Ecclesia Christi des Vatikanischen Kon-
zils (Mansi 51, 539—638) zu vergleichen; denn es ist eine
bekannte Tatsache, daB Schrader als Thecologe des Vatika-
nums, als Mitglied der theologisch-dogmatischen Kommis-
sion und als Mitglied einer aus vier Theologen bestehenden
Spezialdeputation maBgebenden Anteil an den Vorarbeiten
zum Vatikanischen Konzil hatte. Schauf konnte nachweisen,
daB der erste Teil des 1. Schemas De Ecclesia Christi, der
besonders dadurch bemerkenswert ist, daB er die Kirche als
Corpus Christi mysticum darstellt, im wesentlichen auf
Schrader zuriickgeht. Mit Erlaubnis der Segretaria di Stato
di Sua Santitd und des Archivio Segreto Vaticano konnte
er die unveroffentlichten Voten und Schemaentwiirfe der
Theologen zum 1. Schema De Ecclesia Christi beniitzen. Aus
dem Votum des rémischen Theologen G. Perrone S.J. De
ecclesia eiusque iuribus (A—2a) werden umfangreiche Aus-
ziige geboten. Auch aus dem Entwurf Schraders De ecclesia
Christi (A—2b), der sich schon stark der bei Mansi gedruck-
ten Fassung nihert, werden einige Mitteilungen gemacht.
Das Votum Schraders De societate civili tum in se tum in
suis ad ecclesiam relationibus spectata (A—3a), das sehr ein-

gehend iiber das Verhiltnis von Staat und Kirche handelt,
wird vollstindig verdffentlicht (S.346—364), ebenso auch der
aus den Beratungen des genannten Votums hervorgegangene
Entwurf Schraders De relatione inter ecclesiam et societa-
tem civilem (A—3b). Dieser Entwurf fand jedoch nicht die
Billigung der Theologenkommission und wurde schlieBlich
durch den Entwurf Franzelins (A—3e) ersetzt, der sich teil-
weise an den Entwurf des Amerikaners Jakob Corcoran
(A—3d) anlehnte. Der Entwurf Franzelins fithrte zum zwei-
ten Teil des 1.Schemas De Ecclesia Christi. Der Entwurf
Corcorans wird vollstindig mitgeteilt, ans dem Entwurf
Franzelins das 1.Kapitel. Der Herausgeber spricht als seine
persénliche Meinung aus, ,daB keiner der Entwiirfe, auch
jener Schraders A—3b nicht, den klaren logischen und um-
fassenden Gedankengang des Schraderschen Votums A—3a
eingefangen und in die entsprechende konziliare Form ge-
gossen hat® (S. 410). Weiter richtet der Herausgeber sein
Augenmerk darauf, die Lehre Schraders zu den Problemen
der modernen Ekklesiologie in Beziehung zu setzen. Diesem
Zweck dienen nicht bloB sehr zahlreiche Literaturhinweise,
sondern auch kritische Stellungnahmen, die zu férmlichen
Exkursen ausgestaltet sind. Erwéhnt seien eine Auseinan-
dersetzung mit verschiedenen Vertretern einer realistisch-
somatischen Auffassung des Leibes Christi bei Paulus
(S. 87ff), eine Abhandlung {iber das Verhiltnis von Leib und
Seele der Kirche (S.176ff), eine Erérterung iiber den Begriff
der societas perfecta in der kanonistischen Literatur des 19.
und 20. Th. (S. 195ff), eine Untersuchung iiber den Kirchen-
begriff R. Sohms (S. 267ff), eine kritische Priifung der Auf-
fassung K. Rahners itber das Verhdltnis von Primat und
Episkopat (S. 805ff). Wiederholt kommt auch die Frage der
Kirchengliedschaft zur Sprache. Mit Recht lehnt Schauf die
von Perrone in seinen weitverbreiteten Praelectiones theo-
logicae vertretene Unterscheidung einer Zugehdrigkeit zum
Leib der Kirche und einer Zugehorigkeit zur Seele der Kirche
ab, weil sie zur Annahme einer doppelten Kirche fithrt, und
tritt fiir die Unterscheidung einer Zugehorigkeit (in) re (actu)
und einer Zugehbrigkeit (in) voto ein, die in einem vielleicht
auf Schrader zuriickgehenden Dokument des Vatikanischen
Konzils (A—7b: Decreto de ecclesia Christi inserendum.
Caput VII. Extra ecclesiam salvari neminem posse) verwen-
det wird und die auch durch die Enz. ,Mystici Corporis® in
dem Ausdruck ,desiderio ac voto® (n. 101) nahegelegt wird.
Mit Entschiedenheit vertritt er den Standpunkt, daB der hae-
reticus formalis occultus nicht Glied der Kirche ist, weil
der Leib Christi kein toter Leib, sondern ein lebendiger
Leib ist, der geheime formelle Hiretiker aber in keiner
Weise vom Geist Christi, dem Heiligen Geist, belebt ist
(S. 58ff, 1781f).

Der vorliegende 1. Band enthilt die ersten 28 Thesen von
insgesamt 86. Die ersten 9 Thesen bieten als Einleitung zum
Kirchentraktat eine ausfiihrliche Darstellung der Lehre vom
mystischen Leib Christi im AnschluB an die Lehre des
hl. Paulus. Erst in der 7. These erfolgt die Gleichsetzung des
mystischen Leibes Christi mit der Kirche. Der Gedanke des
Corpus Christi mysticum bildet die Leitidee des ganzen
Kirchentraktates. Daraus allein erhellt die Bedeutung Schra-
ders fiir die Ekklesiologie der Gegenwart, die den paulini-
schen Gedanken wieder in den Mittelpunkt geriickt hat, be-
stirkt durch die Enz. ,Mystici Corporis® Pius’ XII. Die The-
sen 10—15 enthalten eine Voruntersuchung iiber die mensch-
liche Gesellschaft im allgemeinen und ihre verschiedenen
Einteilungen. Zu diesen Thesen gibt Schrader keine Erldu-
terungen, sondern begniigt sich mit einem Hinweis auf sei-
nen Commentarius de hominum societate, der eine kurzge-
faBte Soziologie darstellt. Die Thesen 16-28, die iiberschrie-
ben sind: De vi ac ratione Ecclesiae, entfalten den Begriff
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der Kirche nach der soziologischen Seite, in bestdndiger Aus-
einandersetzung mit den ,Neuerern®, vor allem J. H. Béh-
mer, Die folgenden Thesen, die dem 2. Band vorbehalten
werden, handeln iiber die Ursachen, die Eigentiimlichkeiten
und die Kennzeichen der Kirche. Die Thesen des vorliegen-
den 1.Bandes entsprechen in etwa dem 1.Band (Buch 1-2)
des von Passaglia und Schrader gemeinsam verfaften Wer-
kes De Ecclesia Christi. Die Thesen iiber die Ursachen der
Kirche (29-71) entsprechen dem umfangreichen 2. Band
(Buch 3), den Schauf separat in einem photomechanischen
Neudruck zu verdffentlichen gedenkt. Die weiteren Thesen
bieten eine Fortfithrung des auf 5 Biicher berechneten, aber
nach Vollendung des 3. Buches nicht mehr fortgesetzten Wer-
kes, das Schauf zusammen mit den Schriften Mohlers und
den Theses de Ecclesia Christi Franzelins zu den bedeu-
tendsten ekklesiologischen Werken des vergangenen Jahr-
hunderts zghlt (S. 5f).

Der Textausgabe und dem Kommentar geht eine Einlei-
tung voraus, die iiber den Standort und das Ziel der Arbeit,
iiber das Leben Schraders, iiber die Quellen seiner Kirchen-
lehre und iiber seinen Stil und seine Methode im Urteil
seiner Zeitgenossen, vor allem Scheebens, unterrichtet. Un-
ter den Quellen werden neben seinen gedruckten Schriften,
soweit sie fiir die Kirchenlehre in Betracht kommen, auch
5 Manuskripte aus dem Archiv der Gregoriana aufgefiihrt,
darunter die der Ausgabe zugegrundegelegten Thesen von
1866 (APUG 1534). Das Manuskript APUG 1544b fillt, wenn
die angegebene Datierung (vor 1846) richtig ist, noch in die
Studienjahre Schraders, diirfte darum kaum eine selbstdndige
Arbeit darstellen. Bei dem Ms. APUG 1542, das den Ver-
merk ,P.P.—1855* trigt, scheint mir die Autorschaft Schra-
ders nicht gesichert zu sein, da die Abkiirzung P. P. vielleicht
in ,Pater Perrone® oder wahrscheinlicher in .Pater Passa-
glia® aufzulésen ist. Zum Unterschied von den iibrigen Ma-
nuskripten ist bei diesem vom Herausgeber nicht bemerkt,
daB es ein Autograph Schraders ist. Anscheinend ist es von
anderer Hand geschrieben. Von Passaglia oder von einem
Schiiler Passaglias?

Die Textausgabe ist mit Sorgfalt ausgefiihrt. Die Treue zum Ori-
ginal ging so weit, daB manche offensichtliche Fehler der Textvor-
lage unverdandert ilibernommen wurden, statt sie zu korrigieren.
Neue Fehler sind durch Versehen hinzugekommen. Die Liste der
Berichtigungen (S. 483) kénnte noch sehr betrdchtlich erweitert wer-
den, Es wire zu empfehlen, im 2. Band eine Liste von Corrigenda
nachzutragen.

Die aus der Lebensskizze von Aug. Ferretti iibernommene Grab-
inschrift Schraders auf einem Friedhof zu Poitiers (S.9) gibt ein
falsches Geburtsdatum an: III Kal. Dec. (= 29. November) statt X
Kal. Dec. (= 22. November). Geht das Versehen auf Ferretti zu-
riick oder auf den Verfasser der Grabinschrift? J. Fr. v. Schulte, des-
sen ungerechtes, abwertendes Urteil iiber Schrader mitgeteilt wird,
wird zu Unrecht als Theologe bezeichnet (S.10); er war Jurist,
nicht Theologe. Die Vermutung, daB das Werk De Ecclesia Christi
von Passaglia-Schrader (Regensburg 1853/56) deswegen in Regens-
burg verlegt wurde, weil dort Willibald Apollinaris Maier, ein
Schiiler Passaglias und Mitschiiler Schraders, ansdssig war und sich
um die Drucklegung kiimmern konnte (S.238), beruht auf einem
Anachronismus; denn der aus der Didzese Eichstdtt stammende W.
A. Maier kam erst 1858 als Sekretir des neuernannten Bischofs
Ignaz v. Senestrey nach Regensburg. Trotzdem scheint es aber rich-
tig zu sein, daB W. A. Maier die Drucklegung des genannten
Werkes betreute; denn in dem gut unterrichteten anonymen Nachruf
auf W. A, Maier im ,Pastoral-Blatt des Bisthums Eichstatt*, 21. Jahr-
gang, 1874, Nr. 22, S. 92, ist zu lesen: ,In dieselbe Periode féllt die
Ausgabe der umfangreichen Werke P. Passaglia’s “de Primatu S.
Petri’ und ‘de Ecclesia’, welche er besorgte.”

Dem Herausgeber und Kommentator der Ekklesiologie
Schraders gebiihrt aufrichtiger Dank dafiir, dab er uns das
Werk eines bedeutenden Theologen des vergangenen Jahr-

hunderts erschlossen hat. Es ist zu wiinschen, daB der

2. Band bald folgt. Im Hinblick auf das bevorstehende Kon-
zil, das sich auch mit Fragen der Kirchenlehre befassen wird,
gewinnt das Werk Schraders und die Arbeit seines Kom-
mentators erhthte Aktualitét.
Eichstatt. Ludwig Ott.
Fries, Albert, C.Ss.R., Die Gedanken des heiligen Albertus Magnus

iiber die Gottesmutter, (Thomistische Studien Band VIL) XI,
Freiburg/Schweiz, Paulus-Verlag 1958. 412 S. Fr./DM 26,—.

Der Verfasser offenbart sich in seinem Werk als ein
hochst sorgfiltiger und fleiBiger Sammler, der mit den Schrif-
ten und Gedanken des hl. Albertus vorziiglich vertraut ist.
Trotz der klaren Ausscheidung aller unechten mariologischen
Werke des Kirchenlehrers ist die Fiille dessen, was in den
echten Werken noch zu finden ist, erstaunlich. Sie wird vom
Autor in Vollstindigkeit erfaBt, mit gewissenhafter Ge-
nauigkeit zahlloser Einzelheiten dargestellt und manchmal
auch mit einer ermiidenden Breite wiederholt, so daB der
Leser dem Verfasser jeweils fiir die kurze Zusammenfassung
am SchluB einzelner Kapitel und vor allem fiir die iiber-
sichtliche Gesamtdarstellung der Mariologie Alberts am
SchiuB des ganzen Buches sehr dankbar ist.

Untersucht werden in der Reihenfolge ihres Entstehens
alle echten Werke Alberts, zunichst die systematischen, als-
dann die exegetischen, und sozusagen Satz fiir Satz wird
aus ihnen herausgezogen, was in ihnen an marianischem
Gehalt zu finden ist. Entwicklungen in Alberts Lehre, z. B.
beziiglich der unbefleckten Empféngnis Mariens bzw. ihrer
Reinigung im MutterschoB, werden aufgezeigt. Das alles in
einer geradezu erdriickenden Fiille, so dafl man beim Lesen
wiinscht, der Verfasser hitte von der historisch-kritischen
Methode bei der Darstellung abgesehen und stattdessen
jede Teillehre der Mariologie fiir sich behandelt und somit
das System seiner vorziiglichen Zusammenfassung, die er
am SchluB gibt, auf das ganze Buch iibertragen.

Unter den dargestellten Lehren Alberts zeigt das immer
wiederkehrende Miihen um die Erkenntnis der vorgeburt-
lichen Heiligung Mariens und um die Art ihrer Befreiung
von der Erbsiinde die Unsicherheit, die noch bei den grofen
Scholastikern iiber diese Frage herrschte, wenn es galt, ihre
Einzelheiten genau zu bestimmen. AuBerordentlich erfreuend
unter den Ergebnissen des Verfassers ist die Tatsache, daB
Albert seine ganze Mariologie aus der Christologie ent-
widkelt und jene immer wieder in diese einmiinden ldBt,
somit als Theologe jenes Marienbild entwickelt, das die
vom Heiligen Geist erfiillte Elisabeth uniibertrefflich in die
Worte kleidet: ,Mutter meines Herrn".

Obwohl in sachlich forschender Form geboten, kénnen
des Verfassers Darlegungen auf mancher Seite, zumal in
seinen Abschnitten {iber den Lukaskommentar, viele Anre-
gungen zu fruchtbaren Betrachtungen und Predigten vermit-
teln, dieses vor allem dadurch, daB in jedem Satze Alberts
iiber die GroBe und Herrlichkeit Mariens seine unbegrenzte
Liebe zur Mutter unseres Herrn offenbar wird.

Neuburg b. Heidelberg, Albert Ohlmeyer O.SB.

]

Pfiirtner, Stephanus O.P., Triebleben und siitliche Vollendung.
Ein moral-psychologische Untersuchung nach Thomas von Aquin.
Studia Friburgensia 22. Freiburg-Schweiz 1958. XXVI u. 366 S.
DM 18,—.

Der Verfasser erortert zunidchst die Grundlagen und
Methoden der Triebpsychologie (S. 1—120). Dann legt er
die Lehre des hl. Thomas dar und verteidigt besonders die
Unterscheidung zwischen concupisciblem und irasciblem
Strebevermogen (121—228). S. 228 beginnt das eigentliche
Thema: Die Bedeutung des Trieblebens fiir die sittliche Voll-
endung.
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Der Verfasser tritt an Thomas heran mit den Erkennt-
nissen der modernen Triebpsychologie. Er will keineswegs
die heutigen Anschauungen in die alten Texte hinein inter-
pretieren, sondern zeigen, daB die Lehre des hl. Thomas
fiir die moderne Auffassung ,zum mindesten Raum gelassen
hat* (165), daB ,seine Trieblehre durchaus fiir moderne
Ergebnisse offen ist“ (211), ,der inhaltlichen Erweiterung
offen und ihrer natiirlich auch bediirftig ist® (228).

Abzulehnen sind die beiden extremen Einstellungen:
.Man verneint das Geistige, um sein eigentliches Lebens-
gliide in der Erfiillung der Triebanspriiche zu suchen; man
flieht die Sinnlichkeit aus Furcht vor ihrer elementaren Ge-
fihrdungsmacht, . . . man mdochte sein Mensch-Sein rein
geistig verwirklicht sehen“ (230). Der Mensch ist aber vor
die Aufgabe gestellt, ,die Polaritit zwischen geistig-per-
sonalem Ich und dem leib-sinnlichen Untergrund des eigenen
Wesens in einen giiltigen Einklang zu bringen“ (229). ,Die
Wahrheit unseres Mensch-Seins liegt in der Bejahung sei-
ner Gesamtwirklichkeit“ (230). ,Die Angst vor der elemen-
taren Gefahr”, die jedem Menschen aus der Triebsphire
droht, darf ,das Vertrauen auf ihre ursprunghafte Giite
nicht iiberwuchern® (311). Thr kommt es zu, ,die Anliegen
der Vernunft und des Willens auszufithren, ja sogar der
gittlichen Giite des Menschen die letzte abrundende Fiille
zu verleihen® (254). Wenn Thomas sagt, daB die Kardinal-
tugend der temperantia die Triebe ,zuriickddmme® und
qziigle®, so ,handelt es sich stets um die Einschrdnkung der
Triebiibermacht, nie aber um ein Ausmerzen der Trieb-
emotion als solcher. Fiir ihn wiirde das kurzum der mensch-
lichen Natur widersprechen und somit ein ,Vitium’, und
zwar im moralischen Sinn des Wortes darstellen” (266).
Das gilt nicht bloB fiir den Nahrungstrieb, sondern auch
fiir den Geschlechtstrieb (265—268; 299f.; 3086).

Aber in diesem Punkt kann man dem Verfasser bei aller
Anerkennung seiner Ausfithrungen doch nicht zustimmen.
Pfiirtner schaut von heute auf das Mittelalter zuriick. Die
Theologen der Scholastik aber kamen nicht von der mo-
dernen Psychologie, sondern von der augustinischen Tra-
dition her. Sie iiberwanden diese zwar Stiick fiir Stiick
durch die miihevolle Arbeit mehrerer Generationen, waren
aber auch in der Mitte des 13. Jahrhunderts noch nicht zu
einer unbefangenen Beurteilung des Sexus gelangt.

Pf. bringt zwar S. 267 Anm. 7 einige historische Hin-
weise; aber er verwertet nicht die Ergebnisse von J. Fuchs,
Die Sexualethik des hl. Thomas (Kéln 1949) und M. Miiller,
Die Lehre des hl. Augustinus von der Paradiesesehe und
ithre Auswirkung in der Sexualethik des 12. und 13. Jahr-
hunderts (Regensburg 1954). (In dieser Anmerkung findet
sich ein Druckfehler. Es muB heiBen: Leo d. Gr., Sermo 22, 3.
Der Satz: ,Voluptas ipsa esse sine culpa nullatenus potest*
stammt aus der fdlschlich Gregor dem Gr. unterschobenen
Epist. ad Aug. M. G. Ep. 2,340

- Augustinus hatte die sexuelle Erregung mit ihrer Lust als Folge
des Siindenfalls bezeichnet, sie als einen Fehler (vitium) der
menschlichen Natur gewertet und erkldrt:; Der Christ gibt sich der
geschlechtlichen Erregung nicht hin, sondern beniitzt sie lediglich
als das unvermeidliche Mittel zur Fortpflanzung. So spricht Augu-
stinus von einem ,uti uxore”, ,uti libidine". Von dieser An-
schauung aus muB die von Pf. 266 zitierte Weisung des hl. Thomas
verstanden werden: ,Ut homo intantum huiusmodi delectationibus
utatur, quantum necessarium est . . . ad conservationem speciei.”

Nach der Lehre des Aquinaten ist der eheliche Akt nur dann
frei von Siinde, wenn die Gatten das 1. ,Gut . der Ehe”: proles
oder das 2.: fides erstreben und diese Intention auch wihrend
des Verkehrs aktuell festhalten. ,Die Ehegatten verkehren ohne
jede Siinde einzig in diesen beiden Féllen, ndmlich zur Erzeugnis
von Nachkommen und zur Leistung der Pflicht; sonst liegt stets
eine zum mindesten léBliche Siinde vor.” (In 4. Sent. 3Iqu, 2 a. 2.)
Die Erkldrung seines Lehrers, des hl. Albertus’ Magnus, der im
AnschluB an das 3. Gut der Ehe: sacramentum auch die christliche

Gattenliebe als gutes Motiv zur ehelichen Hingabe anerkannt
hatte, lehnt Thomas ausdriicklich ab.

Zwar bezeichnet er die Geschlechtslust als eine von Gott ge-
troffene Einrichtung zur Sicherung der Fortpflanzung — die gegen-
teilige Behauptung Augustins hatten schon die Theologen der vor-
ausgegangenen Generation widerlegt —, aber er verbindet mit der
Anerkennung dieser Tatsache keine offene Billigung des Willens
zur Lust. Er zitiert den Satz des Aristoteles: ,Das Urteil iiber die
Lust ist dasselbe wie das Urteil iiber die Handlung.” Pf. ver-
weist auf diesen Text. Aber welche Folgerung zieht Thomas aus
diesem Grundsatz? Er verwirft die erste These der Rigoristen: Lust
Suchen ist stets Todsiinde; aber auf die 2. These der Rigoristen:
Einwilligen in die Lust ist l4Bliche Stinde, und die 3. These:
Nur Abscheu von der Lust bleibt siindelos, geht er iiberhaupt
nicht ein. Die Belastung durch den augustinischen Sexualpessimis-
mus verhinderte eine konsequente Durchfithrung des aristotelischen
Grundsatzes.

Pf. schreibt sehr schén vom ,Menschen der Temperantia“: ,Wie
seine geschlechtliche Betatigung gleichsam fleischgewordene Geste
der personalen Liebe zum ,Du’ ist, so tendiert seine geschlecht-
liche Hingabe von sich aus darauf zu, sinnlicher Ausdruck dieser
humanen Liebe zu werden” (300). Aber an diese Deutung des
ehelichen Aktes hat Thomas sicher nie gedacht. Er hat die Unter-
scheidung Alberts zwischen actus naturae und actus hominis nicht
tibernommen. Er gibt zu: ,Homo in coitu bestialis efficitur” (I 98,2
zu 3.). Ja er behauptet, daB die Frau fiir den Mann, »als Indivi-
duum kein Gut” ist (in 1 Cor 7. 1. 1). Wenn also Pf in einer
Anmerkung von der thomistischen Lehre sagt: ,Man wird kaum
eine positivere Wertung der sinnlichen Lust finden" (186), so
trifft das auf die Geschlechtslust gewiB nicht zu.

Das Verdienst Pf. liegt einerseits in der Zusammenschau
der thomistischen und der mneuzeitlichen Triebpsychologie,
anderseits in dem Nachweis, daB die sinnliche Sphére in
das christliche Vollkommenheitsstreben eingebaut werden
mub.

Bamberg. M. Miiller.
Hernegger, Rudolf, Volkskirche oder Kirche der Gliubigen? Ideo-

logie und Glaube, eine christliche Ideologienkritik in 3 Béanden.

1. Bd. Niirnberg, Glock und Lutz 1959, 608 S. 19,80 DM.

Das umfangreiche Werk, dessen erster von drei geplanten
Binden nicht weniger als 600 Seiten zihlt, vertritt die These,
daB an die Stelle einer ,Volkskirche* nicht eine ,Kirche
der Reinen®, — das Ideal vieler Irrlehren — sondern sicher-
lich eine ,Kirche der Glidubigen“ treten solle. Der Verfasser
predigt also die Riidkkehr zu solcher Briiderlichkeit, die die
Bergpredigt ernst nimmt und die persénliche Bekehrung und
persénlichen Glauben sucht. Seine Ausfithrungen beruhen
auf griindlichen biblischen und theologischen Kenntnissen
und nicht auf bloBer Phinomenologie. Sie vernachlissigen
auch die Geschichte nicht. Im Gegenteil ist ihr Leitmotiv die
Feststellung, daB sich die konkrete Kirche seit dem Tole-
ranzedikt Konstantins von ihrer Berufung, das Heil zu
bringen, entfernt hat.

Das erste Kapitel beginnt mit der Beschreibung der »Versuch-
barkeit der Kirche”. Der Verfasser geht vom Neuen Testament
aus. Da ergibt sich die grundsétzliche Frage: ,Ist es aber mit
dem Hirtenamte und seinem gottlichen Beistande vereinbar,
daB die Kirche iiber lange Perioden und Zeitrdume hinweg auf
der existentiell-christlichen Ebene auf Grund ihrer Siindhaftigkeit
eine Fehlentwicklung durchmacht, der Welt gegeniiber eine Kom-
promiBhaltung einnimmt, den Glauben fir weltliche Ziele mib-
braucht, den Versuchungen zur Macht und Herrschgier unterliegt,
eine beinahe unentwirrbare Vermischung mit der Welt eingeht,
ihren Interessen und Geliisten verfédllt und die christliche Lebens-
form der Bruderschaft aufgibt, um sich in der Welt als Biirger-
schaft einzurichten? Hier handelt es sich nicht um einen Glaubens-
abfall, wohl aber um einen praktischen Abfall von der Botschaft
Jesu, der sich also nicht auf der Ebene des ,depositum fidei“, son-
dern auf der Ebene des existentiellen Glaubens vollzieht, indem
z.B. die Bergpredigt iiberhaupt nicht mehr als alle Gldubigen
bindende Norm angesehen wird. Ist es mit dem Beistand des
Hl. Geistes vereinbar, daB das Hirtenamt nicht nur in einzelnen
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Entscheidungen, sondern durch ganze Jahrhunderte hindurch ver-
sagte und seiner Sendung untreu wurde?” (S. 38 f).

Diese Frage muBB wohl bejaht werden. Die Unfehlbarkeit ist ja
wohl dem Sakrament und der Lehre verbiirgt, aber nicht dem
Handeln bei Ausiibung des Hirtenamtes, ,nicht weil der Geist
nicht fiilhren wollte, sondern weil die Trdger des Amtes sich vom
Geist nicht haben fiihren lassen” (S. 44). Es gibt ja im SchoBe der
Kirche Charismatiker, die, von Gott angetrieben, die amtlichen
Trdger und die Christenheit aus ihrer Entartung zuriickrufen (47).
Sie hindern die siindige Kirche (52) daran, ihren Siindenfall zu
vollenden (58), und diesem ,Rest” ist es zu verdanken, daB das
Christentum nicht in der Ideologie aufgehen wird (60).

Im zweiten Kapitel wird die ,Pilgerkirche” der ,Alten Welt"
gegeniibergestellt, und zwar zunédchst dem profanen Bereich. Hier
trifft der Verfasser die &uBerst wichtige Unterscheidung zwischen
der Kirche als Heilsanstalt und ihren Gliedern. Dem Staat gegen-
iiber die Stimme zu erheben ist Aufgabe der christlichen Staats-
biirger; die Kirche braucht nicht ihr Recht zu verteidigen (146).
Wendet sich die ,Volkskirche” an die staatliche Autoritdt, so
kehrt sie zur Theokratie zuriice (140), und ihre Hinwendung zur
Welt fiillt ihr ganzes BewuBtsein aus (142). Eine Verchristlichung
der profanen Strukturen ist unmdéglich (155). Man muB sich vor
Utopien hiiten und die Autonomie des Irdischen mit Hilfe sach-
gerechter Motive bewahren. Indem wir die Alternative ,Welt-
flucht oder Sakralisierung der Welt" ablehnen, diitfen wir nicht
ungeduldig sofort den eschatologischen Zustand verwirklichen wol-
len (163), sonst wird durch die Schuld der Kirche (167) ,die Uber-
bewertung des Milieus” die Zerstérung des Glaubens bewirken (169).

Mit der ,Leidensgestalt der Kirche" beschéftigt sich das dritte
Kapitel, das sich ebenfalls auf Untersuchungen von Schriftstellen
stiitzt. Die Kirche hat ihre Knechtsgestalt und ihre Wehrlosigkeit
aufgegeben. ,In diesem ihrem Selbstbehauptungswillen hat die
Kirche im Laufe der Jahrhunderte Abertausende von Menschen
getotet oder durch den Staat in ihrem Namen toten, morden oder
quélen lassen® (197). Sie sollte sich ohne UnterlaB ihrer Diaspora-
situation bewuBt sein (207) und die briiderliche Gemeinschaft pfle-
gen, statt daB die Volkskirche die Reinigung ablehnt, die sie
dringend noétig hat.

Das vierte Kapitel, das sich dem hierarchischen Element in der
Kirche zuwendet, ist besonders charakteristisch. Der Anspruch des
.Kirchenfiirsten” hat einen maBlosen Umfang angenommen: ,In
der zentralisierten und diktatorisch geleiteten Kirche gab es nur
ein ohnmichtiges Sichaufbdumen und schlieBlich fiir jene, die
diese Spannung nicht zu ertragen vermochten, die Trennung von
der Kirche" (290). ,In der heutigen konkreten Gestalt des katho-
lischen Hierarchen hat sich der Charakter des Fiirsten oder des
hierokratischen Herrschers institutionalisiert” (291). Es wird Zeit,
zu einer kollegialen Ausiibung der Autoritdt zuriickzukehren (297),
wie sie in der HI. Schrift erscheint. Leider geht sie schon in der
nachapostolischen Entwicklung verloren. Was den Oberhirten an-
geht, so wird festgestellt, daB ,die autoritdre, zentralistische Re-
gierungsform des Papsttums ... gegen die ausdriickliche Forderung
des Herrn verstéBt” (358). ,Die Volkskirche kann nur zentralistisch,
autoritdir und absolutistisch regiert werden. Diesem autoritdren
Regime entspricht auf der anderen Seite der geforderte blinde
Gehorsam” (402).

Im fiinften Kapitel endlich ist die Unterscheidung zwischen
Glauben und natiirlicher Religiositdt von Bedeutung. Das seit
Konstantin iibliche Werben der Kirche um neue Mitglieder paBt
nicht zu der Bekehrung und zu dem Glauben, die der Herr fordert
(413), Die duBerlichen religidsen Brduche machen, selbst wenn sie
mit christlichen Vorzeichen versehen sind, den Hirten zum Litur-
gen einer auBerchristlichen Religiositit und Frémmigkeit, die nur
in christliches Gewand gehiillt sind, ohne daB man sich dariiber
Rechenschaft gibt (430). Die Kirche fordert diesen Verfall und
Krypto-Paganismus. Unter dem Vorwand, die innerlich unbekehr-
ten Massen an sich zu binden hat sie jahrhundertelang ihre in-
nere Christianisierung verhindert (461). Die Keime der natiirlichen
Religiositdt sind verdorben worden (462), und mit den heidnischen
Formen und Symbolen hat sich deren Geist in die Kirche einge-
schlichen (467). Die Differenz der grundlegenden Kategorien ver-
rdt sich noch stdarker bei der Gegeniiberstellung der beiden Kulte.
Die christliche Liturgie vertrdgt weder den Pomp noch die Ver-
menschlichung (496). Die Theorie Casels vom Kultmysterium ge-

fahrdet die Idee von der hl. Messe als eines Mahles. Die prunk-
haften Zeremonien der Papstmesse in St. Peter filhren den Zu-
schauer nicht zur Vereinigung mit Christus, sondern wermitteln
ihm ein Erlebnis nach Art eines Konzerts oder einer Theater-
auffilhrung (536). In unserer Seelsorge ersetzen wir selbst den
echten Glauben durch die Illusion eines vagen religiosen Ge-
fiihls (565).

Die Kirche muB in der Geschichte eine immer neue Form ihrer
Inkarnation suchen und ihren kairos niitzen, auch wenn sie be-
laden ist mit der Last ihrer Vergangenheit, derer sie sich wohl
kaum entledigen kann. Das ist die SchluBfolgerung des sechsten
und letzten Kapitels.

Die wissenschaftlichen Vorziige dieser schmerzhaften
Analyse sind unbestreitbar, und ihre exegetischen und dog-
matischen Ausfithrungen muB man wohl anerkennen, be-
sonders wo der Verfasser die von oben herabkommende
Linie der Kirchengnade darstellt. An der Rechtgldubigkeit,
soweit man darunter das Festhalten der antiprotestantischen
Lehrbestimmung der Katholischen Kirche versteht, ist nichts
auszusetzen. Der Verlagsprospekt bezieht sich auf die Zu-
stimmung von Karl Rahner. Nun aber schreibt dieser in
seiner Studie ,Das Dynamische in der Kirche“ (Quaestiones
disputatae 5) Freiburg 1958, S. 42, daB man nicht annehmen
diirfe, ,es sei so ungefihr alles verkehrt (die feierlichen
Glaubensentscheidungen der Kirche ausgenommen), was die
Kirche in ihrem praktischen Tun im Lauf der Geschichte
getan habe, als sei das Leben der Kirche so ungefihr nichts
als lauter Siindenfall und Abfall vom Geiste Christi. Solche
Leute konnen meinen, eine heroische Liebe des ,Trotzdem"
zur Kirche zu besitzen, sie halten sich doch fiir Besitzer
eines (besserwissenden) Geistes, den sie der konkreten
Kirche des durchschnittlichen Alltags absprechen...”.

Die ganze Kirchengeschichte seit der Zeit Konstantins
soll also vom Verfall gekennzeichnet sein! Nach mehr als
15 Jahrhunderten soll sich endlich jemand erheben, um uns
das in einer vernichtenden Form zu sagen! Herr Hernegger,
der das offene Wort nicht scheut — eine durchaus lobens-
werte Eigenschaft! — wird gerne gestatten, daB man offen
zu ihm spricht, da er zur Diskussion auffordert. Er schreibt
kein Wort gegen die offiziellen definierten katholischen
Grundsitze, aber bei dem Diskussionscharakter seines Wer-
kes glaubt er sich von der gewthnlichen Zensur dispensie-
ren zu konnen. Wenn sein Buch auch Komplexe des Unbe-
friedigtseins aufzeigt, so bringt er doch anregende Meinun-
gen und gibt reichlich niitzliche und vielleicht notwendige
Anregungen. Er stellt uns ausfiihrlich die schwachen Punkte
der Christenheit vor Augen.

All das ist richtig in den sachlichen Einzelheiten und
doch falsch in solch massiver Verallgemeinerung und in der
Unbedingtheit der Behauptungen. Bei der Analyse kommt
der Glauben der einfachen Menschen, der Tiefen echter
Wahrheit birgt, schlecht weg. Die Beanstandungen gegen
das herkommliche Christentum in Frankreich mehren sich,
aber sie sind im allgemeinen mehr nuanciert. Sobald das
deutsche Gemiit sich einmischt, droht die Ernsthaftigkeit
uns zu erdriicken. Die Vorteile, die sich aus den Vertrdgen
zwischen Kirche und Staat ergeben, kdénnen Verdacht er-
regen; doch der Verfasser sollte einen gewissen Umstand
bedenken: Wenn er einige Kilometer weiter dstlich wohnte,
hitte er zwar vielleicht dasselbe denken kénnen, doch es
wire ihm wohl nicht moglich gewesen, sein Buch zu ver-
offentlichen, es sei denn, die Herren von driiben hitten
gehofft, sie konnten es dazu gebrauchen, die Position der
Kirche zu schwichen. Wenn alle christlichen Staatsbiirger
Anspruch auf religitse Freiheit haben, ist nicht einzusehen,
warum sie sich nicht zusammenschlieBen sollten, um diese
Freiheit wirksam zu garantieren. Sollte dies dann nicht der
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religitsen Gemeinschaft ein ,Recht” verleihen, selbst wenn
diese nur als faktisch bestehende Vereinigung gesehen wére?
Diese freundschaftlichen Bemerkungen hindern uns kei-
neswegs anzuerkennen, daB die Kirche bestindig einer
wachsamen Kritik und einer disziplinierten Reform bedarf.
Der Ton vieler Seiten dieses Buches droht dieses willkom-
mene Ergebnis zu gefdhrden. Das aber wire doch sehr
schade. Die Kirche, die wir alle im Glauben und in der
Freiheit lieben, verdient den eifrigen Dienst aller ihrex
Sthne, und man diirfte niemand dabei entmutigen.

Léwen. G. Philips.

Schwarz, Richard, Wissenschaft und Bildung. Verlag Karl Albert,
Freiburg/Miinchen 1957. VIII u. 336 S. Ln. 19,50 DM.

In unserer Zeit, in der der Ruf nach einer Reform unse-
res Bildungswesens von Berufenen und Unberufenen laut
erhoben wird, verdient das Werk von Richard Schwarz be-
sondere Beachtung. Schwarz will eine ,systematische Grund-
legung einer bisher kaum angegangenen Hochschulpddago-
gik® (S.3) vorlegen. Wie bereits ein Blick auf das Inhalts-
verzeichnis zeigt, geht das Werk jedoch nicht nur den Hoch-
schulprofessor an, sondern es untersucht fast alle Grund-
fragen unserer augenblicklichen Bildungsproblematik unter
dem im Titel angegebenen Gesichtspunkt , Wissenschaft und
Bildung®, wobei der groBte Teil der bisherigen Literatur —
iiber 60 Seiten Anmerkungen mit Literaturhinweisen! — in
die Uberlegungen einbezogen wird. Dabei geht es Schwarz
immer wieder um die Frage: Unter welchen Voraussetzungen
kann Wissenschaft iiberhaupt bilden? Das erscheint durch-
aus nicht selbstverstiindlich. Denn Wissenschaft zielt jeweils
mit einer Methode auf ein bestimmtes Objekt, wihrend
,Bildung besagt, daB die Beziehung des ganzen Menschen
zur ganzen Wirklichkeit im Ansatz verwirklicht wird" (S. 40).
Schwarz legt iiberzeugend dar, daB sich das Problem mit
einem bloBen Hinweis auf sogenannte ,philosophische Ver-
tiefung® (S.141) nicht l6sen l4Bt. ,Die Erfahrung des ,typi-
schen’ Einzelnen mag bestimmte Wesensmomente des Gan-
zen aufleuchten lassen. Allein iiber eine solche wesenhafte
Merkmaligkeit fithrt kein Weg zum integralen Sinnbezug
des Ganzen, aus dem allein der Einzelne seine Sinnerhel-
lung und Wertmarkierung herleiten kénnte® (S.127). Folge-
richtig miindet daher ,die Frage nach der wissenschafts- und
bildungstheoretischen ,Mitte* (S. 134) in die ,Frage nach der
Verhéltnisbeziehung von Wissenschaft und Weltanschauung*
(S.175). SchlieBlich zieht Schwarz in einem praktischen Re-
formvorschlag mégliche Konsequenzen seiner Untersuchung
fiir die Universitdt und die AbschluBklasse der Hoheren
Schule. Das letzte Kapitel untersucht den Anspruch der
Gegenwart an Wissenschaft und Bildung, wobei die letzte
Teiliiberschrift die vielsagende Uberschrift ,Eine neue Ge-
sinnung?* (S. 248) trigt.

Sicher ist mit dem Werk von Schwarz nicht das letzte
Wort gesprochen. Die praktischen Vorschlige sind so, wie
sie dastehen, kaum realisierbar. Auch die theoretische Kla-
rung konnte bei einigen Fragen noch weiter vorangetrieben
werden. Insbesondere wire es sicher moglich, die weltge-
schichtliche Einmaligkeit des Christentums ernster zu neh-
men und es nicht unter den Begriffen Weltanschauung, My-
thos und Religion gewissermaBen einzuebnen. Vielleicht er-
gibe sich dann auch vom Gedanken des rationabile obse-
quium her ein weiterer Ansatz zur Losung der Grundirage.
DaB es jemals eine ,endgiiltige Losung® fiir das Thema gibt,
wird man allerdings bezweifeln miissen. Somit steht das
Werk von Schwarz also als ein Beitrag in einem permanen-
ten Ringen, und man muB ihm trotz der angefiihrten Ein-
schriankungen sehr dankbar bestdtigen, daB er die Proble-
matik wissenschaftlicher Bildung tiefer sieht, als es gemein-

hin geschieht, und daB er zahlreiche Erkenntnisse mutig und
Klar ausspricht, die bei einer kiinftigen Bildungsreform be-
riicksichtigt werden sollten. In diesem Sinne wire zu wiin-
schen, daB das Werk von Schwarz recht viele aufgeschlos-
sene und verantwortungsbewuBte Leser findet.

Werl i. W. Hugo Staudinger.
Hiirlimann, Gebhard, Das Rheinauer Ritual (Ziirich Rh 114, Anfang

12. Jh.) (Spicilegium Friburgense 5), Universitdtsverlag, Frei-

burg Schweiz 1959, XVI u. 179 S. 18 sir.

Zu den Reihen, die der Edition liturgischer Handschrif-
ten dienen (Henry-Bradshaw-Society, Texte und Arbeiten,
Rerum Eccl. Documenta) tritt erfreulicherweise seit 1957
das Spicilegium Friburgense. Der Freiburger Liturgiker
A.Hinggi, der dort bereits den Rheinauer Liber Ordinarius
vorziiglich edierte und in Bélde das Rheinauer Sakramentar
vorlegen will, ist auch Anreger und Mentor der vorliegen-
den dankenswerten Ausgabe des Rituale, das mit dem von
St, Florian (ed. A.Franz 1904) eines der éltesten Dokumente
dieser Art und dessen vollstindige moderne Edition daher
von besonderer Bedeutung ist.

Bisher ediert waren bei M. Gerbert, Mon. vet, lit. Alem., II
(St. Blasien 1779) 36 f; 71 f; 75 f; 93—95 nur die Visitatio infirmo-
rum, die Texte zu LichtmeB, Aschermittwoch und Palmsonntag und
die Ordines ad clericum und ad monachum faciendum, sowie bei
A. Franz, Die kirchl. Benediktionen im MA, I (Freiburg i. B. 1909)
633—644 die Texte zur sonntdglichen Prozession; bisher véllig un-
bekannt scheint nur Formel 105 (S. 141) Ad vineam, woraus frei-
lich nicht zu folgern ist, daB diese Segnung .als Eigengut Rhein-
aus betrachtet werden” darf (S. 80).

Die gut erhaltene und lesbare Handschrift ist nach H.
(S. 19-22) zwischen 1105 und 1114 geschrieben. Die dafiir
S. 19-22 angefithrten beachtlichen Griinde kénnen m.E.
jedoch das Hauptargument der u.a. von Mohlberg vertre-
tenen Datierung zwischen dem 28. 3. 1123 und 26. 11. 1124
(Bischof Konrad von Konstanz, der in einer Litanei als Hei-
liger verehrt wird, wurde am 28. 3. 1123 kanonisiert] nicht
ganz aufwiegen. Das Rituale wurde sicher fir Rheinau
geschrieben, ob auch in Rheinau, wie H. unterstellt, ist
damit noch nicht streng bewiesen.

Neben den im Kloster selbst benétigten Teilen enthélt
die Handschrift auch Texte fiir den pfarrlichen Bereich, so
den Tauf- und Firmordo, wohl auch einige der Segnungen
(z.B. fiir Pilger), nicht jedoch den Braut- und Muttersegen.

Fiir die monastischen Teile weist H. die Abhingigkeit
von den Consuetudines Cluniacenses (ProfeB, Kranken-
tlung und Begrdbnis) iiberzeugend nach. Leider stellt er
aber S. 28—34 den Text der Handschrift neben die Fassung
der Consuetudines, wie sie PL 149, 713 und 770—775 bietet,
obwohl er die davon z.T. abweichende Fassung im Rhein-
auer Codex Ziirich Rh 54 als Quelle des Rituals ansieht.
Gerade weil der Text der PL allen zugénglich ist (5. 35
Anm. 2), wire man fiir eine Gegeniiberstellung mit der
(nach H.) eigentlichen Quelle Rh 54 dankbar gewesen. Fiir
die iibrigen Teil