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Neomodernismus?
von Adolf Kolping, Freiburg/Br.

Zum 50. Todestage G.Tyrrells gibt Friedrich Heiler dessen
Buch ,Christianity at the Cross-roads“! neu heraus. AuBer
einem Geleitwort des Herausgebers und einer Einleitung des
Ubersetzers iiber ,George Tyrrells religiose Entwiddung®
enthélt das Buch, wie auf der Umschlagklappseite zu lesen
ist, Tyrrells , geistiges Testament®, vollendet kurz vor seinem
Tode. Das ,Vorwort des Verfassers® trdgt als Datum den
Peter- und Pauls-Tag, 29. Juni 1909. Beigegeben ist ein Na-
men- und Sachverzeichnis und ein Verzeichnis fremdsprach-
licher Ausdriicke und Zitate, bei dem man aber teils Frage-
zeichen hinsichtlich der Richtigkeit der Formulierung machen
kann (vgl. z. B. S. 189, wenn dort Apokalypse als Enthiillung,
Offenbarung der endzeitlichen Ereignisse, ,wie sie z. B. im
Johannesevangelium vorliegt®, definiert wird). Der Name des
Ubersetzers ist nach dem Geleitwort Heilers (7) wohl ein
Pseudonym; es handele sich um ,die selbstlose Arbeit eines
ungenannt bleiben wollenden rémisch-katholischen Theo-
logen*.

Das Buch Tyrrells, der ,an die Méglichkeit einer Synthese
zwischen dem Wahrheitsgehalt seiner Religion und dem
Wahrheitsgehalt der modernen Wissenschaft (mit dem gan-
zen Engagement seines Herzens) glaubt® (48), umfaBt zwei
Teile. Der erste ,Christentum und Katholizismus® will zei-
gen, wie die religiése Idee in Jesus (recht verstanden, d. h.
nicht an den zeitgebundenen Ausdrucksformen dem Buch-
staben nach héngen bleibend) ihre ,héchste unwillkiirliche
Entwidklung® (173) erreicht und die katholische Religion ,die
authentische Uberlieferung (dieses) Christentums* (154) dar-
stellt. Der zweite Teil ,Christentum und Religion“ handelt
von dem Verhéltnis, in dem das Christentum zu den anderen
Religionen steht. Nicht alle Religionen zusammen bilden oder

1 Tyrrell, George: Das Christentum am Scheideweg.. Eingeleitet
u. ibersetzt v. E. Erasmi. Zum 50. Todestag G. Tyrrells (15. Juli 1909)
hrsg. v. Fr. Heiler, Miinchen/Basel: Ernst Reinhardt-Verlag 1959.
192 S.; Ln DM 13,—.
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stellen dar die wahre Idee der Religion, d. h. der ,, Anpassung
unserer Lebenshaltung an die iiberirdische Welt* (173), son-
dern das Christentum ist ,die héchste unwillkiirliche Ent-
wicklung der religiésen Idee® (173); es ist deshalb ,eher dazu
fihig, sich den Forderungen der Religionswissenschaft gemifB
zu entwickeln als irgendeine jener verengten Religionsfor-
men, die nur ein Einzelelement des Katholizismus, und sei
es auch das wertvollste, ausgebildet haben® (184). Die Reli-
gionswissenschaft oder besser noch die von ihr in den Blick
genommene ,religidse Idee*, wie Tyrrel sie versteht,
ist ,das einzige Kriterium und Korrektiv® (76).

Ohne den reichen Inhalt dieser 186 Seiten referieren zu
wollen — insbesondere iibergehe ich, wie Tyrrell sich mit den
bisherigen Auffassungen der Dogmenentwicklung ausein-
andersetzt —, sollen die Grundgedanken iiber die Offenbarung
(die ,religitse Idee*), ihre hichste Entwidklungsstufe in dem
Jesus des apokalyptischen Milieus und die authentische Uber-
lieferung der religissen Idee Jesu im Katholizismus darge-
stellt werden, um sie von dem Selbstverstdndnis der
rémisch-katholischen Kirche skizzenhaft abheben zu kénnen.

Der Herausgeber, Friedrich Heiler, glaubt fiir dieses gei-
stige Testament Tyrrells heute in der katholischen Welt eine
bessere Aufnahme voraussagen zu konnen als unmittelbar
nach Tyrrells Tod. Heute kénnen sich gerecht urteilende
Katholiken, so sagt er, ,nicht mehr der Feststellung Séder-
bloms verschlieBen, daB der Modernismus in seinem Wesen -
-erzkatholisch ist* (8). Sicherlich werden im Zeitalter, wo
sich die Erkenntnis von den genera litteraria und besonders
von der apokalyptischen Struktur der christlichen Verkiindi-
gung Heimatrecht in der katholischen Theologie erworben
hat, bestimmte Elemente der einstigen Modernisten anders
beurteilt als zu Zeiten Tyrrells. Anderseits wer von der An-
erkennung solcher einzelnen Elemente hért, ohne ihre Ein-
ordnung in das katholische Dogma zu kennen oder zZu
iberschauen, mag aber auch von einer Gefahr des Neo-
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modernismus sprechen. Heiler selbst vermeint, mit der
Herausgabe dieses letzten Werkes Tyrrells, der sicherlich
einer der begabtesten Modernisten gewesen ist, den Bestre-
bungen auf dem Wege zur Una sancta einen erheblichen
Dienst tun zu konnen.

Dies alles rechtfertigt, so diinkt mir, eine ausfiihrlichere
Behandlung des vorliegenden Buches. Wir miissen uns wie-
der einmal vergegenwirtigen, was der Modernismus war,
den die Kirche einst — vielleicht, wie wir heute besser sehen,
in nicht immer gliicklichen Formulierungen — verurteilen
muBte, sollte sie sich nicht selbst aufgeben und sich in
den Strudel von Menschenmeinungen begeben. Die Verur-
teilung, die mit der pépstlichen, durch das Vaticanum I ge-
Kkliirten Autoritit vollzogen wurde, war ein wichtiger Meilen-
stein auf dem Wege, daB in unseren Jahrzehnten die Kirche
auch wieder ,in den Seelen erwachen® konnte. Vielleicht
iibersicht man das zu leicht. Eine Geschichte der moder-
nistischen Bestrebungen aus katholischer Feder wiére ein
Desiderat, zu dem diese Besprechung des Tyrrellschen Buches
aufmuntern mdchte.

E

Tyrrell geht aus von der religiosen Idee, wie er sie im Menschen
als diesem angeboren versteht. Idee ist ihm ein konkreter Endzweck,
der durch den Vorgang zielstrebiger Tétigkeit verwirklicht werden
soll (75), also eine Art aristotelischer Entelechie. Die re ligidse
Idee ,wird vom Menschen zundchst als ein unbestimmtes Bediirf-
nis erlebt, seine Tatigkeit dem All, von dem ihm nur ein kleiner
Ausschnitt gegeben ist, anzupassen, mit einer unsichtbaren und
geheimnisvollen Welt in Beriihrung zu kommen. Diese Idee ist die
Seele der niedrigsten und der hochsten Formen der Religion* (75),
kurz, ,die Anpassung unserer Lebenshaltung an eine iiberirdische
Welt" (173). ,Der Transzendentalismus oder die Jenseitigkeit gehort,
wenn auch in verschiedenen Graden, zur Idee der Religion als
solcher” (76). Diese Anpassung geht in der Menschheit, in ihrer
religiosen Aufwértsentwicklung, vor bis zu dem, daB die iiberirdi-
sche Welt als das erfaft wird, ,was gerecht und verniinftig ist" (174),
bis zum Eintritt der Sittlichkeit in die Religion. Aber Verselb-
stdndigung der Sittlichkeit, Loslésung von ihrem transzenden-
talen Grund, wére Zerstérung der Religion, wenn z. B. ,das Himmel-
reich (wie im liberalen Protestantismus) nur der ideale Ausdruck
der sittlichen Hoherentwicklung des Menschen auf Erden ist" (79).
,Die Stammwurzel der geistigen Religion miissen wir in den
Anfangen des moralischen Sinnes der Menschheit suchen”. Der
Mensch iibertrdgt, ihrer ansichtig geworden, ,die Eigentiimlichkeiten
der religiosen Verehrung auf jene héchste geistige Macht” (169).
.Auf ihrer geistigen Stufe bedeutet Religion die Entwicklung des
moralischen Sinnes und die Entfaltung aller seiner geistigen Anlagen
— seiner sittlichen, verstandesmé#Bigen und gefiihlsméBigen Kréfte —
sowie seines iiberindividuellen universalen Selbst* (169). ,Die
Religion beschdftigt sich also ... mit dem innigsten Leben der
Menschenseele, mit ihrem Suchen nach dem Wahren, Guten und
Schénen, nach Gott, der die Einheit von all diesem ist" (169 f). Die
Sittlichkeit ersetzt nicht die Verehrung der tiberirdischen Welt,
sondern wird nur Kern dieser Verehrung bis zu dem, daB Gott
erkannt wird als ,einer, der sich im Inneren als eine geheimnis-
volle, iliberirdische Macht offenbart” (175), in der alles regierenden
Sittlichkeit und Verniinftigkeit. ,Am Ende des religiésen Prozesses
erkennt (der Mensch) dieses innere Prinzip ausdriicklich als den
gbttlichen Geist, als die Bedingung und Grundlage seiner Person-
lichkeit an”. Ziel ist dem Menschen, ,daB er sich selbst mit jenem
innewohnenden Geist identifiziert, der jenseits iiber allem ist" (175).

Dieser aber ist fiir Tyrrell in Jesus Gestalt geworden. Jesus
.war der Geist selbst in menschlicher Form. Er sprach, wie nur
das Gewissen zu sprechen vermag” (177). ,Die Christenheit sieht ...
in ihm die Offenbarung Gottes, nicht den Ubermittler von Ideen und
Lehren. Gott selbst teilt vielmehr in Jesus sich, seinen Geist und
sein persénliches Leben der Seele mit durch die sakramentale Ge-
walt des Evangeliums und der Kirche" (178). ,Die menschliche
Gestalt und Denkweise Jesu, die ortliche und zeitgeschichtliche
Begrenzung seines Denkens und Erkennens, sie alle sind nur die
sakramentalen Elemente, durch die uns sein gottlicher Geist ver-
mittelt wurde. Er wiirde zu unserem Zeitalter anders gesprochen
haben als damals, aber der Geist wdre derselbe geblieben”( (178).

Das alles ist ganz mit den Jandlaufigen Worten der kirchlichen
Orthodoxie gesprochen. Doch muB man darauf achten, wie Tyrrell

diese landldufige Ausdrudcsweise versteht. Er sagt hierzu (137):
. Wir finden in der orthodoxen und metaphysischen Formel von der
Gottheit Christi hochstens einen negativen intellektuellen Wert,
der mit einem positiven pragmatischen Wert verbunden ist. Der
letztere besagt, daB wir uns zu Christus verhalten sollen wie zu
einer Person, die gleichzeitig von einer vollkommenen menschlichen
und einer vollkommenen gottlichen Natur besessen wird. Der erst-
genannte (Wert) besteht darin, daB wir uns Christus nicht als zwei
Personen denken sollen, die nur in moralischer Ubereinstimmung
sind, noch als eine menschliche Person mit auBergewo6hnlichen iiber-
natiirlichen Gaben, noch als eine gottliche Person unter einer
menschlichen Scheingestalt, noch als Gottheit, die in einem mensch-
lichen Korper die menschliche Seele ersetzt. Kurz, die Formel schlieBt
jeden vorausgegangenen Versuch aus, die Beziehung des Gottlichen
und Menschlichen in Jesus positiv zu begreifen und das Gefiihl und
die Haltung des Christen zu ihm verstandesmdBig zu erkldren®.
Fiir ihn sind die dogmatischen Aussagen lediglich negierend an-
setzendes Regulativ unseres Denkens dem gegeniiber, der unser
religioses Gefithl und Erleben, wie Tyrrell die Glaubenshaltung
Christus gegeniiber benennt, an sich gezogen hat. Den in der Chri-
stologie von der orthodoxen Theologie gebrauchten Personenbegriff
nennt er irgendeine Unbekannte, ,der wir keinen gréBeren positiven
Inhalt geben konnen als einem algebraischen x) (138). DaB ,die
metaphysischen Denkformen ousia und hypostasis” (138) auf Grund
der Analogielehre mehr besagen, als dab sie bloB ein negierend
ansetzendes Regulativ unseres Denkens sind, wiirde Tyrrell ab-
lehnen. Jedoch ihre Notwendigkeit in dem von ihm umgrenzien
Rahmen erkennt er an,

Jesus selbst hat bekanntlich nicht in jenen metaphysischen
Denkformen gesprochen; sie ,lagen dem jiidischen Geiste fern"
(138). Jesus hat gedacht und sich ausgesprochen in der ortlichen wie
zeitgeschichtlichen Begrenzung, die ihm als Kind seiner Zeit ge-
zogen war. Zur zeitgeschichtlichen Begrenzung gehdren insbesondere
die apokalyptischen Formen des religibsen Denkens
Jesu und seiner Zeit: das Koénigreich des Himmels, der Menschen-
sohn oder der Messias, die zeitliche Ndhe des Weltendes (vgl. 130).
Die neutestamentliche kritische Forschung hat uns die Geschichte
des historischen Jesus im Rahmen jenes apokalyptischen Milieus,
wenn auch ,nur in verschwommenen Umrissen”, herausgearbeitet
(67—75). Leider vermochten die kirchlichen Gegner Tyrrells hierfiir
damals noch kein Verstdndnis aufzubringen. Das aber ist heute
auch seitens der romischen Theologie anders (zu Heiler 7). ,Die
Hauptrolle in jener Geschichte (Jesu) spielen Jesu iibernatiirliche
Glaubensiiberzeugung und Intuitionen, die sich mit natiirlichen
Ursachen verketten. Sein messianisches BewuBtsein war das be-
wegende Moment all seiner Handlungen und AuBerungen. Wir
kennen die Quelle dieses BewubBtseins nicht, vermutlich hat es
seinen Ursprung in einer Art Vision oder Offenbarung. ... Seine
Gottessohnschaft war das Geheimnis und Ratsel seines Lebens” (67).

Ohne auf die dem neutestamentlichen Befund nicht ganz ent-
sprechende christologische Ausdrucksweise Tyrrells jetzt einzugehen
__ Jesus hat nie davon gesprochen, daB ihm eine Offenbarung zuteil-
geworden seil — wollen wir uns damit beschdftigen, ,daB (und wie
nach Tyrrell) die apokalyptschenBestandteiledes
Christentums wesentlich und nicht nebensédchlich, die mora-
lischen hingegen untergeordnet und zweitrangig sind® (90). Die
apokalyptischen Bestandteile sind, wie Tyrrell gegeniiber dem libe-
ralen Protestantismus, von dem er sich sehr unterschieden wissen
will, immer wieder betont, nicht nur Symbole des Sittlichen, unserer
,Pflichten gegeniiber dem Néachsten”, wie er das Sittliche in unserer
Welt umschreibt (94). Sie sind Symbole ,der transzendenten Welt
und der diesseitigen in ihrer Beziehung” zu jener (94). .Jesus ist
nicht gekommen, um eine neue Diesseitsethik zu offenbaren, sondern
die baldige Ankunft einer neuen Weltordnung, in der alle Ethik
iiberfliissig sein werde”, eine Weltordnung, in der es keinen Wider-
streit zwischen Gut und Bése mehr gibt, da Gott alles in allem sein
werde.(,,Die Moral Jesu war fiir dieses, nicht fiir das andere Leben. ..
Sie bringt uns nur die héchsten Forderungen eines gelauterten
Menschenherzens und Gewissens zum BewuBtsein” (69). Sie war
nicht einmal von Jesus geschaffen, wohl ,aber von ihm ausgebildet
und dank der ganzen StoBkraft seiner Begeisterung durchgesetzt . ..
tatsichlich die einzig faBbare Frucht des Evangeliums® (74).

Welche Stelle nehmen nun die apokalyptischen Bestandteile in
der ,Idee Jesu ein, obwohl er sie nicht gebraucht hatte, wdre er in
unserer Zeit aufgetreten (178, siehe vorhin)? Der katholischen Kirche
wirft Tyrrell vor, nicht daB sie ,die rellgiése Idee ihres Stifters . . .
sogar in ihrer (apokalyptischen) Ausdrucksform getreu bewahrt hat,
(sondern daB sie) die Unterscheidung zwischen dem buchstédblichen
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Sinn und dem Symbolwert . . . nichi kennt" (151). Es ist Tyrrell
tiefste Uberzeugung, die uns schon vorhin bei seiner Wertung der
,metaphysischen Denkformen” begegnete: ,Das Transzendente laBt
sich niemals im eigentlichen Sinne zum Ausdruck bringen® (95).
Deshalb kann die Darstellung, die die Religion von der transzen-
denten Welt und ihrer Beziehung zur unseren gibt, y,hiemals mehr
als symbolisch sein” (94).

Dennoch kennt auch Tyrrell ein gewisses Band zwischen unserer
Welt und der Transzendenz. Das Transzendente ist fiir Tyrrell
nicht absolut unerkennbar, ,als besdBen wir iber-
haupt keine Vergleichsmdglichkeit. Zu einer solchen Welt in Be-
ziehung zu treten, kénnten wir gar kein Bediirfnis haben. Sie kénnte
uns nicht beriihren noch wir sie. Sie wire fiir uns einfach nicht da.
Aber welch winzigen Bruchteil an Erfahrung die Menschheit auch
immer besitzt, er kann doch niemals mehr sein als ein Symbol der
Totalitdt moéglicher Erfahrung, die jenseits liegt” (94, vgl. auch 99).
Fiir Augustin ist die Erfahrung der Wahrheit, fiir den Thomismus
(pars pro toto!) die wirkurséchliche Abhdngigkeit unserer Welt von
dem ens actualissimum, das selbst ens a se ist, die Grundlage von
Aussagen iiber die transzendente Welt. Fiir Tyrrell, der religions-
psychologisch (er ist englischer Empiriker!), nicht religionsphilo-
sophisch (metaphysisch) ansetzt, bildet die Grundlage ,das Be-
wufBlitsein, daB allem Relativen ein Absolutes, allem Endlichen
ein Unendliches, dem Verginglichen ein Unvergédngliches, dem Mag-
lichen ein Wirkliches, der Unruhe eine Ruhe zugrundeliegt ... Was
wir erfahren ..., ist eine Macht, die zur Gerechtigkeit fithrt, d. h.,
die uns einem universellen, iiberindividuellen und iibersozialen
Endziel unterwirft, das wir nicht begrifflich klar erfassen und uns
nur in Bildern und Symbolen, sei es unwillkiirlich oder durch an-
gestrengte Denktétigkeit, ndherbringen koénnen" (98). Die ,ange-
strengte Denktétigkeit” etwa des scholastischen Thomismus sucht
dann diese menschliche Erfahrung des religiésen Ordo hominis ad
Deum auf ihre ontischen Grundlagen zuriickzufithren. Tyrrell, der
einst begeisterter Thomist war (vgl. S. 14 f), wiirde hierzu sagen:
.Die Religion, die wir ,beweisen’, ist nicht das Wesen, sondern nur
eine besondere Form und Ausdeutung der religiosen Erfahrung —
nicht das Géttliche, sondern irgendein besonderes Bild, Symbol
oder ein Begriff des Gottlichen” (98).

Tyrrell dréngt namlich stets ,auf eine Unterscheidung von Offen-
barung und religidser Erfahrung auf der einen und theologischer
Reflexion auf der anderen Seite” (Fr. Heiler S. 8). ,Das Gottliche ist
keine tote und passive Umgebung, sondern ein lebendig-wirkendes
und vereinendes Umfangendes” (99); man wird an K. Jaspers er-
innert. ,DaB wir unsere Relativitdt, Begrenztheit und Vergénglich-
keit schmerzlich fithlen kénnen, deutet auf ein UnterbewuBtsein von
einem Absoluten, Unendlichen und Unverdnderlichen hin” (98). ,In
dieser Weise kann uns Gott in Erfahrungen offenbart werden, ge-
radeso wie unsere Mitmenschen uns offenbart werden. ... Ich finde
meinen Mitmenschen nicht in meiner Erfahrung, sondern durch
meine Erfahrung mittels eines Aktes unwillkiirlicher Deutung” (99).
Wir héren Anklange moderner personalistischer Uberlegungen.
‘Wadhrend aber die Vorstellung von meinem Mitmenschen nicht ein
reines Symbol ist, weil ,ich einen zureichenden MaBstab von ihm
in mir selber trage, 1aBt sich Gottes Wesen nicht eigentlich in den
Begriffen meines eigenen Wesens ausdriicken”., Indem ich die zu-
ndchst ganz menschliche Gottesvorstellung, mit der ich naturgemé&B
in meinem Erfahren und Nachdenken iiber den transzendenten Gott
beginne, immer mehr entmenschliche, auch iiber die Idee eines un-
endlichen menschlichen Geistes hinaus, ,so bleibt irgend ein
Absolutes, Beziehungsloses und schlechthin Anderes tibrig, das fiir
uns nicht existiert. Wir vermoégen unser Leben nicht auf etwas
einzustellen, das uns nicht beriihrt oder uns nicht umgibt. Nur inso-
weit das Absolute (in der Erfahrung der innerweltlichen ,Relativitit,
Begrenztheit und Vergédnglichkeit") immanent ist und in den Welt-
prozell eingeht, kann die Religion einen Gegenstand haben” (99).

Wir erinnern uns eines Wortes von Sertillanges in seinem be-
rithmten Werk iiber den hl. Thomas, daB unsere Begriffe von Gott
ihn nicht sosehr in dem definieren, was er in sich ist, als in dem,
worin die Kreatur von ihm abhéngig ist. Wir vergessen ja zu leicht,
daB all unsere Aussagen von Gott nur analog sind und bei aller
Ahnlichkeit zwischen Gott und dem Geschépflichen dennoch, wie das
Lateranense IV. sagt, groBer die Undhnlichkeit ist. Tyrrell will kein
Agnostizist sein, ,da Symbole doch darstellenden Wert haben”,
auch kein reiner Pragmatist, ,da der Grad ihrer praktischen Ver-
wendbarkeit genau dem ihrer Ubereinstimmung mit der Wirklichkeit
entspricht” (96). Er geht, wie gesagt, religionspsychologisch von dem
erlebten Ordo hominis ad Deum aus, nimmt den als eine
Erfahrungsgegebenheit, von der er in kilhnem Optimis-

mus sagt, ,daB die Religion, das tiefste und universalste Bediirfnis
der menschlichen Natur, am Leben bleiben wird” (46). Diese Ge-
gebenheit suchen die Menschen jhrem jeweiligen Wissensstand und
Weltverstandnis entsprechend in ihnen verstdndliche Kategorien
(.Symbole,) zu fassen, von denen Tyrrell sicher ist, daBl alle diese
konkreten Ausdrucksformen der religiésen Idee ,vergehen miissen”
(46). Dennoch ist er der Meinung, daB sie irgendwie die Wirklichkeit
darstellen, mit ihr mehr oder weniger iibereinstimmen, d. h. nicht
mit dem transzendenten Gott selbst, aber mit ihm soweit, als er in
die Immanenz unserer Weltwirklichkeit mittels jenes BewubBtseins
eingeht, ,daB allem Relativen ein Absolutes ... zugrundeliegt” (98).

Tyrrell bleibt bei dem stehen, was er als Religionspsychologe im
Menschen vorfindet, ohne nun auch als Philosoph der ontischen
Grundlage fiir jenes BewubBtsein nachzugehen, fiir das allem Rela-
tiven ein Absolutes entspricht. Sicherlich werden ihm nicht alle
folgen in dieser selbstverstdndlichen Anerkennung, daB allem Rela-
tiven ein Absolutes entspricht. Sie werden jenes BewubBtsein als
Residuum aus Kindheitstagen der Menschen erkldren und es weg-
deklarieren. Dieses BewuBtsein miiite also schon denkerisch funda-
mentiert werden. Tyrrell lebt jedoch so aus seiner Begabung fiir das
Religitse, getragen von der in seiner Zeit noch relativ allgemeinen
Anerkennung der Religion, daB er die Notwendigkeit einer onti-
schen Sicherung jenes psychologischen BewuBtseins gering achten

konnte, Vielleicht war auch niemand in seiner Umgebung — und
das gilt, es miiBte einmal genauer untersucht werden, gerade auch
fiir seine kirchlichen Gegner — der in der Lage gewesen wdre,

einerseits seine richtigen Beobachtungen anzuerkennen, anderseits
dann aber sie in das von ihm so bekd@mpfte Weltbild der Theologie
einzuordnen.

Auch die Katholische Kirche oder, wie er bezeichnend
synonym hierfiir sagt, den Katholizismus sieht Tyrrell, un-
geachtet der Inbrunst, mit der er bis zuletzt an der Kirche seiner
Konversion festgehalten hat, religionspsychologisch und wegen der
Exklusivitdt dieser Blickrichtung naturalistisch. Fiir ihn, dem schon
.das Wort katholisch Musik fiir seine Ohren” war, ,ist der Katho-
lizismus mit all seinen Beimischungen und Entstellungen das einzig
authentische Christentum” (46). Dieser Anspruch erscheint ihm ,un-
bestreitbar” (154), weil die katholische Kirche ,nicht nur die reli-
gitse Idee ihres Stifters in ihrem Wesen, sondern sogar in ihrer
Ausdrucksform getreu bewahrt hat” (151). Tyrrell will ja keineswegs
diese Ausdrucksformen abtun, die, recht verstanden, so geeignet
sind, die religiése Idee Jesu den Menschen als lebendige Norm
vor Augen zu halten, und die sie in diesseitigen Vorstellungsformen
— anders kénnen wir es ja nicht — zu realisieren erméglichen. So
stellt der Katholizismus ,eine Weiterentwicklung seiner Gesamtidee
und nicht bloB bestimmter Bestandteile derselben” dar (172). Das
Luthertum z.B, ist keine Weiterentwidklung, sondern nur eine Ent-
wicklung bestimmter Bestandteile des Katholizismus, Durch ge-
trennte Entwicklung der libernommenen Merkmale wurde dort ein
vollstindig abgeschlossener und abgerundeter Organismus geschaf-
fen, so daB eine Wiedervereinigung oder Wiedereinfliigung unmég-
lich wurde (172). Katholizitat ist fiir Tyrrell soviel wie ,objektive
und wissenschaftliche Allgemeingiiltigkeit” (166). Er erhofft ,eine
verhdltnismaBig universale und dauernde Religion auf der Erkennt-
nis jener Gesetze und Gleichférmigkeiten ... wie sie durch die
vergleichende Religionswissenschaft und durch die Religionspsycho-
logie aufgedeckt worden sind" (161).

II

Beherrschend bei Tyrrell ist die fehlende Unterscheidung
der Sphire des Natiirlichen und Ubernatiirlichen. An ihrer
Stelle herrscht ein theistischer oder religiéser Naturalismus.
Keinesfalls wird aber die Existenz des iiberweltlichen Gottes
oder einer iiberirdischen Transzendenz geleugnet. Am ehe-
sten wird noch eine Tendenz spiirbar, die Transzendenz nicht
in einer wesenhaften Andersartigkeit griinden zu lassen,
sondern sie lediglich gnosiologisch als das groBe Unbekannte
an der Wirklichkeit zu bestimmen, von der wir eben nur
einen kleinen Ausschnitt erkennen kénnen. Wir stehen vor
einem Versuch, der aus dem, was uns natiirlich erkennbar ist,
oder aus irgendwie natiirlich zugénglichen Elementen (etwa
aus dem erfahrbaren ,Gefithl* der Abhé#ngigkeit des uns
zugiinglichen Relativen von dem Absoluten) das religiose
Leben begriinden will, das in seiner Unterschiedenheit von
allen anderen menschlichen LebensduBerungen gesehen und
bewuBt herausgearbeitet wird.
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Das Christentum, insbesondere das katholische Christen-
tum stellt die Spitze der Entwicklung der ,religidsen Idee"
dar, der ,Anpassung unserer Lebenshaltung an eine iiber-
irdische Welt“ (173). Deshalb bleibt Tyrrell in der Kirche, zu
der er einst konvertiert ist. Auf der Ebene des religitsen
Naturalismus erhalten alle gewohnten theologischen Aus-
driicke wie Gott, Offenbarung, Glaube Sakramente, Kirche
ihren spezifisch modernistischen Inhalt. In dieser Umwertung
aller offenbarungstheologischen Begriffe wurde der histo-
rische Modernismus omnium haeresum summa (Pius X.).
Er beschreibt die geschopfliche Abhéngigkeit, das esse ab
alio, wie es erlebt wird, aber er denkt diesen seinen Grund-
ansatz nicht auf die ontischen Grundlagen hin durch. Er bleibt
bei dem Reflex stehen, den eine vorwissenschaftliche (,un-
mittelbare“) Erfahrung (dem Relativen ein Absolutes ent-
sprechen zu lassen) im menschlichen Gemiit, insbesondere
dem ausgesprochen religiés veranlagten — und dieserart war
Tyrrell — erfahrt. Glaube ist dann dieses ,Erfiihlen® der
religiosen Abhédngigkeit.

Keinesfalls ist der Glaube fiir Tyrrell Autorititsglaube,
Glaube einem Kerygma gegeniiber. ,Der Offenbarungsinhalt
ist nicht eine lehrhafte Darstellung (statement), sondern eine
,JJdee’ — verkorpert in gewissen Lehrsdtzen und Einrichtun-
gen ... Diese Verkdrperung ist entwicklungsfihig; aber die
sie beseelende ,Idee‘ selbst bleibt stets dieselbe in aller
Mannigfaltigkeit und in allem Fortschritt ihrer Erscheinungs-
formen und Verkérperungen® (61). Wie bei R. Bultmann und
K. Jaspers (in dessen Chiffren-Auffassung der Offenbarungs-
aussagen) werden alle inhaltlichen Aussagen des Christen-
tums moglichst auf die Seite der Form gestellt, der Ein-
kleidung, der Verkorperung. Dadurch, daB die Offenbarung
sich in der menschlichen Phase des mythischen Welterlebens
aussprach (vgl. meine ,Einfiihrung in die Kath. Theologie,
§ 3), ergibt sich ja bekanntlich die grofie Schwierigkeit, was
nun in den affirmativ ausgesprochenen Sentenzen inhalt-
lich gesagt sein soll. Man lese die Schilderung Pauli 1 Kor
15, 51-52; Thess 4,15-17! Tyrrell sagt, daB man nur dann
durchkéime, wenn man ,den Grundsatz des Symbolismus
unbedingt gelten“ lasse (95). Fiir ihn gibt es nicht einen
Teil, der buchstdblich, den anderen Teil, der symbo-
lisch zu verstehen sei; alles ist symbolisch zu nehmen;
der Grundsatz des Symbolismus gilt unbedingt, d. h. in allen
inhaltlichen Aussagen. ,Es ist die Aufgabe jedes Zeitalters,
den apokalyptischen Symbolismus in die Ausdrucksformen
des eigenen Symbolismus zu iibertragen® (98).

Die katholische Theologie hat aber dariiber eine andere
Konzeption. Sie geht von der Glaubensiiberzeugung aus, daB
die Offenbarung uns nicht bloB ein richtiges Verhéltnis zu
dem in sich v6llig unerkennbaren Transzendenten erschlieft
(so Tyrrell), auch nicht bloB (so Bultmann) uns dazu einen
besonderen Imperativ, der Vertrauen wecdkt, verkiindet (ein
Kerygma, das Kerygma). Die Offenbarung erschlieBt uns,

freilich in analogen Konzepten, die mit den Zeiten in ge-
wisser Hinsicht eine Auswechselung gegen bessere, spéteren
Generationen verstidndlichere Konzepte erfahren kénnen und
oft auch miissen, die Weltder iibernatiirlichen Rea-
litdten. Credibile non terminatur ad enuntiabile, sed ad
rem, sagt Thomas S th II-II, 1, 2 ad 2. Derselbe Gottesgeist
hat einst durch das intrumentale Medium der Offenbarungs-
mittler jene iibernatiirlichen Realitdten (etwa der Inkarna-
tion, der Erbsiinde, der besonderen Begnadigung Mariens
usw.) der Kirche geoffenbart, sie damit zugleich zusammen-
fithrend. Er benutzt nun diese Kirche in dem vielfiltig ge-
stuften Organismus ihres Lehrens und Glaubens, um durch
das Medium der Offenbarungsaussagen hindurch, die ihr
Ziel nicht etwa bloB in dem Wortsinn, sondern in der damit
gemeinten iibernatiirlichen Realitdt haben, der Kirche mehr
und mehr den Sinn und das Wesen der geoffenbarten iiber-
natiirlichen Realitdten zu erschlieBen. Wenn man schon mal
sagen hort, das sei ein circulus vitiosus, wenn die Kirche
die sie begriindenden Offenbarungsaussagen durch ihr Leben
des Lehrens und Glaubens selbst erklirt, dann bedenkt man
nicht, daB die Kirche nur Instrument, daB der Gottesgeist
aber, der einst offenbart hat, nun als bewahrender, interpre-
tierender, entfaltender die eigentliche causa principalis ist.

Fiir Tyrrell hat die Kirche nur Bedeutung, als sie die wahre
religiose ,Idee” Jesu, wie Tyrrell sie versteht, widerspiegelt.
Sie konnte iibrigens diese Aufgabe nach ihm auch verfehlen.
In der Kirche, ihrer sichtbaren und organisatorischen Gestalt
nach, sieht er nur Machtstreben und Unverstidndnis. Es ge-
lingt ihm nicht, ohne daB er menschliche Unzuldnglichkeit
iibersehen oder aus der Welt wegdisputieren miiBte, in ihr
als dem gestuften Organismus der kirchlichen Lehrverkiindi-
gung Gottes instrumentale Sachwalterin zu sehen (154 fl).
Aber die Versuche moderner kath. Theologie, den apokalyp-
tischen Symbolismus und so vieles, was in mythischer Aus-
sageform in der Bibel steht, in unsere Sprache und Vorstel-
lungswelt zu iibersetzen, folgen hingegen der eben kurz
skizzierten Konzeption der katholischen Theologie; sie
suchen ihre Ergebnisse in sie einzuordnen. In der Weise, die
Zeitbedingtheit der biblischen Konzepte besser verstehen zu
konnen, mogen diese Versuche mit Tyrrell und Bultmann
und wie sie alle heiBen mégen, die sich in derselben Richtung
bemiihen, ein Stiick gleichen Weges zu gehen. In diesem
Sinne mag Fr. Heiler Recht haben, wenn er Tyrrell eine
bessere Aufnahme in der heutigen Theologie in Aussicht
stellt. Aber, nachdem einmal in unserem Jahrhundert die
Kirche ,erwacht ist in den Seelen“, wird die katholische
Theologie noch schirfer als frither ihren Unterschied zum
Tyrrellschen Modernismus sehen. Wo man iiber den Anti-
modernisteneid um seiner zeitbedingten Formulierungen
willen gering denkt, sollte man das nicht vergessen. Jeden-
falls 148t sich mit einem Neo-Modernismus mnicht
der Una sancta der Weg bereiten, wie auch jene katholischen
Versuche nur zu Unrecht eine solche Etikettierung verdienten.

Beyerlin, Walter: Die Kulttraditionen Israels in der Verkiindigung
des Propheten Micha (Forschungen zur Religion und Literatur
des Alten und Neuen Testaments, 72 N. F. 54). Gottingen: Van-
denhoeck & Ruprecht 1959. 103 S.; DM 10,80.

Der Verfasser greift mit seiner Dissertation in die in den
letzten Jahrzehnten exegetisch bedeutsam gewordene Dis-
kussion um die Beziehungen zwischen Prophetentum und
Kult ein. Er kommt dabei zu folgenden Ergebnissen: Eine
Untersuchung des Terminus ,Israel® beim Propheten Micha
erweist diesen Namen als ,Bezeichnung und Inbegriff der
sakralen israelitischen Amphiktyonie“, den der Prophet
»durch nichts anderes iibermittelt bekommen hat als durch

den Kult des amphiktyonischen Zentralheiligtums in Jeru-
salem® (S. 27). Dementsprechend begegnen wir bei Micha
auch den tragenden Uberlieferungen des amphiktyonischen
Bundesvolkes: 1. der Tradition vom Sinaibund mit dem
Theophaniethema und der Uberlieferung des Amphiktyonen-
rechts, 2. der Tradition vom Auszug und der Landnahme,
3. der Tradition vom Davidsbund. Dabei erweisen sich diese
Beziige als durch den Jerusalemer Tempelkult dem Propheten
vermittelt, wo sie zu einer organischen Einheit zusammen-
gewachsen waren. Daraus ergibt sich der SchluBl, daf ,die
prophetische Verkiindigung Michas verschiedentlich ganz
offensichtlich den Kult voraussetzt® und ,die Traditionen, auf



9 1963 Jahrgang 59 THEOLOGISCHE REVUE Nr. 1 10

die sie sich bezieht, im Kult rezitiert und aktualisiert worden
sein miissen“ (89). Trotz des engen Zusammenhangs des
michanischen Kerygmas mit dem Tempelkult ist der Prophet
aber kein beamteter Kultprophet. Er ist auch nicht als reak-
tiondrer Anhédnger der Tradition zu werten, sondern ,ist
bevollméchtigter Bote des in der Gegenwart neu handelnden
alten Gottes Israels” (92). Als solcher lehnt er das kultische
Opfer sogar ab, um auf den Kult zu verweisen, ,in dem die
groBen amphiktyonischen Uberlieferungen aktiviert werden®.

Wohltuend berithren bei dieser relativ begrenzten, aber
griindlichen Untersuchung der klare Stil und vorab das sicht-
liche Streben nach jener ausgewogenen Interpretation der
Tatbestdnde, die man in der Diskussion um den Kult Israels
sonst so oft vermissen mull. In der fiir seine Arbeit nicht
unwichtigen Frage nach der Authentizitit der verwendeten
Texte folgt B. dem neueren, wieder mehr konservativen
Trend, der im ganzen richtig sein wird, im einzelnen aller-
dings immer griindlicher Priifung bedarf. Beim Buche Micha
ist das letzte Wort iiber die Verfasserschaft von Kap. 4-7
noch lange nicht gesprochen, doch scheint sie fiir die aus
diesem Teil von B. beniitzten Texte meistens plausibel.
GroBere Fragezeichen wiiren anzubringen bei der Auswer-
tung der Psalmen. Ob die zeitliche und kultische Ansetzung,
wie sie Beyerlins Lehrer, Prof. A. Weiser vornimmt, so ohne
weiteres iibernommen werden kann, muB eine genauere
Analyse der uns iiberkommenen Psalmen &fter bezweifeln,
Man kann aber im ganzen Beyerlins Untersuchungsergebnis
als eine Hypothese bezeichnen, welche die im Michabuch
gegebenen Tatbestidnde gut, wenn auch nicht stringent er-
kldrt. Wenn er im Vorfeld seiner Arbeit Exodus- und Sinai-
tradition als urspriinglich verkniipft ansieht (65 ff), wird man
ihm auch von Ex 24 (nicht herangezogen!) her beipflichten
miissen. DaB er bei aller Nihe zu den géngigen Kultthesen
der Versuchung der modisch gewordenen » Verkultung® des
israelitischen Prophetentums aus wissenschaftlicher Objekti-
vitdt widerstand, muB man dankbar vermerken und anerken-
nen. Die Tatsache, daB ein Forscher wie Roland de Vaux
hinter die ganze Hypothese vom Kultprophetentum ein
Fragezeichen zu setzen wagt (Das Alte Testament und seine
Lebensordnungen II, Herder, Freiburg 1962, S. 222 ff) kann
ein Beleg mehr dafiir sein, daB in diesem Forschungsbereich
endlich wieder MaBhalten angezeigt und ehrenvoll ist.

Freiburqga B A. Deissler

Leist, Fritz: Moses — Sokrates — Jesus, Um die Begegnung mit der
biblischen und antiken Welt. Frankfurt/Main: Josef Knecht, Ca-
rolusdruckerei 1959. 448 S.; Ln DM 17,80.

Der eigene Standort wird erst in der Abgrenzung gegen
die Umwelt ndher erkannt. Dies gilt auch von den drei Mén-
nern, deren Eigenart hier eingehender untersucht wird, Die
biblische Welt ist schon zweigestaltig, Alten und Neuen
Bunds; beider Begegnung mit der antiken, hellenistischen
Welt lieB ihre Eigenheit, aber auch ihre Andersartigkeit in
neues Licht treten. Vf. sucht diese Begegnung nicht in ab-
strakten Vergleichen sondern an den drei, fiir ihre Bereiche
markantesten Persénlichkeiten darzustellen, deren Schicksal,
obwohl sie durch Jahrhunderte getrennt sind, in den Haupt-
linien iibereinzustimmen scheint: Das Schicksal dreier ge-
scheiterter Zeugen Gottes (37). Der V. méchte die drei nicht
nebeneinander stellen, er méchte sie sehen, wie sie sich von
sich her zeigen. Aber dennoch: gerade in Leben und Sterben
des Sokrates kann der Blick geschiirft werden fiir den unver-
gleichlich anderen — fiir Jesus. Forschen fithrt zur Schwelle
der Welt der Griechen. Ob aber dem Blick aufleuchtet, wie
Sokrates zu einem ,Weg* auf Jesus hin werden kann, das ist
nicht mehr Ergebnis der Forschung. Die Antwort darauf
kommt einem Bekenntnis gleich. In dieser Art, gleichsam mit
flammender, begeisterter Feder sind die drei Gestalten ge-
zeichnet.

Die zeitliche Einordnung des Moses auf 1400 v. Chr. kann
wohl als abgetan betrachtet werden (57). Vi will ja nicht
primér Geschichtskritiker sein, er nimmt das Material viel-
mehr auf und sucht das Gestalthafte darzustellen. Hierin
liegt auch m.E. der Wert des Moseskapitels. Fast michte
man mit Michelangelo sagen: ,Jetzt rede“. Derart dynamisch
ist Moses’ Gestalt entworfen. Doch die scharfe Gegeniiber-
stellung: hier biblisches Geschichtsdenken, dort griechisch-
abendlédndisches-systematisches Denken scheint mir zu forciert
zu sein (101). Heute sieht man doch mehr die Gemeinsamkeit
des gesamten Mittelmeerraumes, dies auch im denkerischen
Ansatz. — Das gleiche wiire positiv und negativ von der
Darstellung des Sokrates zu sagen. Wahrhaft erschiitternd
wirkt sein Schicksal in der dichten Darstellung Leists. Ohne
daB man es will, wird es durchscheinend auf Christus hin.
— Die Gestalt Christi in den Griff zu bekommen, haben schon
viele versucht. Leists Eigenart besteht darin, daB er jeweils
an den Rand des Mysteriums heranfithrt und in die Entschei-
dung stellt. ,Glaubend werden wir inne, daB der héchste Akt
unseres glaubenden Denkens darin besteht, sich liebend hin-
zugeben in die Anbetung vor diesem wahrhaft furchtbaren
und doch so beseligenden Mysterium* (430).

Mag auch der Gegensatz zwischen biblischer und grie-
chischer Welf teilweise iiberhoht und einige historische An-
sdtze liberholt sein, der Weg des Verfassers, an die geschicht-
lichen Persénlichkeiten heranzukommen, behédlt trotzdem
seine Berechtigung; denn eine verdichtende und gestaltende
Darstellung kann geistige Realititen in Sicht bekommen, die
der reinen beschreibenden Geschichtsforschung nicht faBbar
werden.

Mautern/Steiermark. Claus Schedl.

Hermann, Ingo: Kyrios und Pneuma. Studien zur Christologie der
paulinischen Hauptbriefe (Studien zum Alten und Neuen Testa-
ment, Bd II). Miinchen: Ko6sel-Verlag 1961. 152 S.; Ln DM 19,80.

Die Geisttexte gehoren zu den exegetisch umstrittensten
Stiidken beider Testamente. Kein Wunder, daB die Deutun-
gen einen Zick-Zack-Kurs aufweisen. Es hingt alles ab von
der angewendeten Methode, wie Ingo Hermann in seiner
Miinchener Dissertation ,Kyrios und Pneuma. Studien zur
Christologie der paulinischen Hauptbriefe' (Miinchen 1961)
ganz richtig feststellt.

Schicken wir voraus: Die Arbeit bietet in ihrem ersten Teil die
ausfiihrliche Begriindung einer neuen Auslegung von 2 Kor 3, 17, die
um den Versuch einer Einbeziehung von fiinf weiteren Pneuma-
Texten (bzw, Textgruppen) in das vermeintlich erzielte Ergebnis
erweitert ist. Sie unternimmt in einem 2. Hauptteil den Nachweis,
die behauptete paulinische Grundanschauung, derzufolge die Ver-
kniipfungen von Kyrios und Pneuma im Sinne dynamischer Présenz
(des Kyrios als Pneuma; vgl. 140) zu verstehen seien, finde sich
in allen zentralen Theologumena der paulinischen Verkiindigung.
Dieser Teil untersucht demnach wichtige Pneumatexte aus 1 Kor 12
(unter dem Gesamtstichwort: Die Auferbauung der Gemeinde),
womit ein weiteres Kapitel (Kap 8: Die Einheit der Kirche be-
grindet durch den Kyrios, verwirklicht durch die Agape) eng
zusammenhdngt. Sodann werden die Texte iiberpriift, die das
Pneuma mit Glaubensverkiindigung und Heidenberufung in Ver-
bindung bringen (Kap. 9: der Weg zur glaubigen Existenz 1 Thess
1, 5; 2 Thess 2,°13; 'Gal '3 2 und 3, 5; ferner Rém 15, 18—19
und dhnliche semeia-Texte; dazu eine Auseinandersetzung mit Cull-
mann: Christus durch sein Pneuma Herr der apostolischen Uber-
lieferung). Das 10. Kap. sucht die aufgestellte Identitdtsthese an
den Freiheitsaussagen des Apostels, das 11. Kap. an seiner Botschaft
von der Auferstehung Christi und der Gliubigen zu bewahrheiten.
Es folgen in einem SchluBabschnitt unter dem Titel ,Die theologische
Konzeption" nach einer Auseinandersetzung mit den Versuchen,
das Pneuma Pauli vom Hellenismus her zu erkldren, zunéchst noch
ein sehr gedrdngter Uberblick iiber alttestamentliche ruach-Jahwe-
Stellen, worin ,jeder Versuch zur Verselbstandigung des Geistes*”
(gemeint sind die in den spéiteren Biichern des AT bemerkbaren
Ansédtze zu einer Art von Hypostasierung) als ,ein Abgleiten®
bezeichnet wird, dann die Anwendung des Identifikationsverfahrens
auf die vier Stellen, fiir die H. Bertrams in seinem Buch iiber das
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Wesen des Geistes die Verwendung von mvebpx als personale
Bezeichnung des Hl. Geistes eingerdumt hatte. Es sind das 1.) der
zum Mysterienlogos von 1 Kor 2 gehérige Vers 2,10, 2. die
Begriindung der Wiirde der Kirche als Tempel Gottes in 1 Kor 3, 16
aus der Einwohnung des Pneuma, 3.) die Konnumeration von
Pneuma mit Gott und dem Kyrios in 1 Kor 12, 4—11 als Bewirker
der Charismen, und endlich 4.) der sogar von A. v. Harnack als
Beleg fiir die g6ttliche Trias bei Paulus anerkannte SchluBvers des
zweiten Korintherbriefes.

Man ist also vor eine ganz niitzliche Zusammenfassung
der wichtigeren gemeinsamen Vorkommen von Kyrios und
Pneuma bei Paulus gestellt, die man sonst aus einer Zu-
sammenstellung trinitarischer Texte bei Paulus (etwa bei
F. Prat, Théologie de St. Paul 1I S. 518 ff) erst noch heraus-
suchen miiBte. AuBerdem hat man zu den meisten Texten
auch Meinungsabgaben aus jiingster Zeit vor Augen. Nicht
wenige von diesen stimmen, wenigstens was den einen
oder andern der Texte angeht, fiir eine personale Supposi-
tion von nvedux, d.h. fiir Pneuma als Bezeichnung einer
vom Kyrios Jesus verschiedenen Person. :

Wie kommt unser Autor zu seiner fiir alle paulinischen
Pneumatexte ohne Ausnahme #uBerst bestimmt vorge-
tragenen gegenteiligen Entscheidung? Diese Bestimmtheit ist
das, was seine MeinungsduBerung zu den verschiedenen in
Frage kommenden Texten abhebt von der wenigstens bei
katholischen Exegeten auf diesem Gebiet im allgemeinen
iiblichen weit vorsichtigeren Sprechweise. Fiir ihn ist das
nvebpe  in allen untersuchten Féllen nichts anderes als die
vom erhohten Kyrios ausstrahlende Macht, nach deren Per-
sonalitdt zu fragen verboten ist, die gar auf ihre Gleichheit
mit dem im trinitarischen Bekenntnis der Kirche vertretenen
Heiligen Geist zu untersuchen, das Herantragen eines paulus-
fremden Schemas bedeutet.

Die Arbeit begriindet ihre simtlichen schroffen Exklusio-
nen mit dem Titel ,historische Exegese. Die Benennung
eines paulinischen Begriffsinhalts mit einem theologischen
Terminus, von dem jeder, der ihn handhabt, weiB, daB er
nie von Paulus gebraucht werden konnte, weil er ja erst
vierhundert Jahre spiter auf diesen Begriffsinhalt festgelegt
worden ist, 188t das historische Gewissen von H. schon fast
zum Zorne aufwallen, Das ist das Scheuwerden eines jun-
gen Rosses, das ein Gespenst sieht, wo ein ganz gewdhn-
licher Fall vorliegt. Paulus hat in seinem ganzen Leben nie
die Worte ,Subjekt und ,Priadikat’ und Dutzende von andern
technischen Begriffsworten in den Mund genommen. Den-
noch bestimmt jeder Exeget (und der Verf. der vorliegenden
Studie natiirlich auch) unter Verwendung eben dieser Worte
seine Sprechabsicht, und zwar tut man das u.U. auch in
Gestalt von regelrechten Ist-Sdtzen, die so deutlich als
moglich das tatsdchliche Vorliegen dessen, was solche Sétze
mit diesen ganz paulusfremden Worten meinen, in den
paulinischen Texten selbst aussagen. So bestimmt ja z.B.
auch H. ganz richtig: in 3,17 a ist & xbpiog Subjekt und <o
nvedpe  Prddikat. Noch viel schlimmer: H. selbst spricht
nicht nur von ,statischen’ und ,dynamischen’ Groben, die
bei Paulus zu unterscheiden seien (Worte, fiir die Paulus
keinen unmittelbaren sprachlichen Gegenwert bereitstellt],
er handhabt auch in einem fort eine Menge moderner Kate-
gorien zur sachgetreuen Umschreibung paulinischer Text-
aussagen, mit Vorliebe solche der Existentialtheologie.
Nicht als ob der Besprecher das, wenn es mit objektiver
Berechtigung geschieht, fiir verboten ansihe — aber der
Verf. der Studie hitte den Widerspruch seiner polemischen
Exklusion von Termini wie Trinitdt und Person zur Wieder-
gabe bedeutungsmiBig genau entsprechender paulinischer
Textbefunde mit seinem eigenen Vorangehen merken miis-
sen. Noch paradoxer ist folgendes: Im gleichen Atemzug, in
dem er fiir Pneuma die Fragestellung, ob es als Person be-
stimmt werden konne, als Herantragen einer unpaulinischen
Kategorie ablehnt, gibt er sich gewaltige Miihe, fiir das von
ihm grundsitzlich fiir Paulus auf eine Macht Christi (oder

auch Gottes) reduzierte Pneuma die Zubenennung ,personal’
zu wahren. Personal wird also als eine auf eine paulinische
Aussagegruppe anwendbare Kategorie anerkannt — Person
jedoch, und gar in Verbindung mit der Zahl drei, ist aufier-
paulinische Kategorie. Die Sache fédngt an, komisch zu
werden. Was ,personal’ meint, kann ich nur verstehen unter
Rekurs auf Person. Person ist nicht von personal abgeleitet,
sondern umgekehrt. Wenn ich einem ntlichen Autor zu-
traue, er habe von einer personalen oder dem Kyrios per-
soneigenen Potenz reden wollen, dann habe ich ihm schon,
mag ich es zugeben oder nicht, tatsidchlich eine Vorstellung
von dem zugeschrieben, was man seit dem 4. Jahrhundert
n. Chr. Person nennt — nebenbei seither auch iiber die
Theologie hinaus. Die Begriffsklirung der Theologie hat
hier den Sprachgebrauch iiberhaupt beeinfluft. Nach H.s
implizitem Zugestindnis weiB also Paulus den Kyrios, dem
er ja das Pneuma als personeigene Potenz zuordnet, als
Person. DaB er den Vater als Person anerkenne, wird H.
natiirlich auch zugeben. Vor dem Pneuma hat nun nach
ihm die personale Auffassung, auch wenn es in einer ge-
danklichen Ebene mit dem Theos Pauli und seinem Kyrios
begegnet, Halt zu machen. Das bedeutet: Nach H. konnen
die ungefihr 50—60 Male einer Zusammennennung von
Vater, Kyrios (Jesus Christus) und Pneuma nur binitarische
Gottesformulierungen sein. Denn das Pneuma darf ja nur
als Macht, das bedeutet begrifflich genau gesprochen als
Eigenschaft des Kyrios (vielleicht auch des Vaters) gelten.
Die Einrede ist unabweisbar: Wenn Paulus nicht gemerkt
hat, daB die dritte, diesen beiden von ihm zugesellte Grobe
allein schon wegen dieser Zugesellung psychologisch not-
wendig von seinen Lesern als Person aufgefaBt werden
muBte, hat es ihm am rechten Urteil gefehlt. Und wenn er
nicht merkte, daB er mit dieser seiner konstanten Sprech-
weise iiber Gott ohne weiteres das sogen. Dreiheitsschema
sanktionierte, hat er nicht bis drei zdhlen konnen. Auch
Paulus wiirde die Schliissigkeit dieser Weise unserer In-
schutznahme seiner Sprechabsicht billigen. BloB wiirde er
es sich wahrscheinlich hoflich verbitten, daB man ihm die
Verwendung eines ,Schemas’ nachsagte, wo er mit dieser
seiner Sprechweise sich bewuBt war, einen der wichtigsten
geoffenbarten Tatbestdnde zu bekennen.

Es ist ja in der Tat fast nicht mehr als eine nur ein wenig
genauere Paraphrase des einfachen Tatbestandes, wie er
bei Paulus vorliegt, dazu erfordert, um aus ihm die von H.
beanstandeten Formulierungen zu gewinnen, ndmlich jene,
die ein trinitarisches Gottesbild beim Apostel als gegeben
anerkennen. Der dazu notwendigen Argumentation (die, wie
gesagt, eigentlich nur den Textbeobachtungen eine klarere
Fassung verleiht, hat P. Gaechter im Schluf seines ausge-
zeichneten Pneuma-Artikels die rechte Form gegeben (in
ZkTh 53 [1929] 345—408; ausfiihrlich auch bei B. Schneider,
,Dominus autem Spiritus est® [Rom 1951] 31%). Seine u.E.
unwiderlegliche Argumentation lauft in folgende Fest-
stellung aus: Man mubB bei Paulus wegen der so auf-
fallend oft vertretenen dreiheitlichen Sprechweise auch von
einem dreiheitlichen Begriff gottlicher Personen sprechen,
und diese Trias ist eben deswegen auch als trinitarisch zu
bezeichnen. H. findet diese Fassung des Gesamteindrucks
der Stellen eine Uberforderung. Angesichts der Scheu, die
er vor jedem Anklang an theologische Termini empfindet,
wird das seinen persénlichen Eindruck zutreffend wieder-
geben. Als sachlichen Gegengrund, der allein zéhlen konnte,
bringt er den allgemein gehaltenen Hinweis auf den
Inhalt des pneuma-Einschlages der einzelnen dreiheitlichen
Zusammennennungen. Damit meint H. offenbar (entspre-
chend seiner Gesamtargumentation), man geniige den Tex-
ten, wenn man die dem dritten Gliede, dem Pneuma, zuge-
wiesene Leistung an einen der beiden andern Beteiligten,
Vater oder Sohn, in dem Sinne anschlieBe, dab man sie
als deren Machtausstrahlung oder etwas Ahnliches verstehe.
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Die Beweiskraft beruht aber bei der dreiheitlichen Zusam-
mennennung durchaus nicht in erster Linie auf der Unter-
scheidung je bestimmter, den drei GréBen zugewiesenen Be-
tdtigungen (obwohl auch das nicht gleichgiiltig ist). Vielmehr
liegt das beweisende Moment eben in der den drei Handeln-
den deutlich zukommenden Gleichstellung, also darin,
daB iiberhaupt, wie dem Vater und dem Sohne bestimmte
Aspekte im Heilswerk zugeeignet sind, das genau so auch
fiir das Pneuma beobachtet werden kann. Es ist also der
Parallelismus der Sprache und des in ihr sachlich enthalte-
nen Gedankens, der entscheidet. Natiirlich weckt diese Be-
nennung der paulinischen Gotteslehre als nicht nur ,tria-
disch’ (was H. allein zuldbBt), sondern als ,trinitarisch’ sofort
Assoziationen zur spédteren kirchlichen Fassung der Drei-
faltigkeitslehre, wie sie als die von dem einen Gott in drei
Hypostasen im Nicaenum und auf dem ersten Konzil von
Konstantinopel definiert worden ist.

Die Verwendung des Wortes ,Person’, um exegetisch das trini-
tarische GlaubensbewuBtsein Pauli und der von ihm Unterrichteten
zu umschreiben, schlieBt aber keineswegs die anachronistische An-
sicht ein, es hédtten ihm die technisch geschliffenen Definitionen der
Hodhpatristik schon vorgeschwebt. Selbst das erste Nicaenum wie
auch das erste Constantinopolitanum sind fiir ihre Definition noch
ohne die letzte Kldrung des Unterschiedes von ousia und hypostasis
ausgekommen und haben mit viel einfacheren Umschreibungen des
gleichen Tatbestandes gearbeitet, die wir aus dem Credo der
Messe kennen. Wie aber diesen Konzilien schon klar war, worin
der eigentliche Unterschied zwischen diesen beiden Termini liege,
den man auf dem Chalcedonense zur Kldrung der christologischen
Offenbarungsgegebenheit bendtigte, so ist dieser sachliche Unter-
schied zwischen go6ttlichem Sein und personaler Verfiigung iiber
dieses Sein, dessen dreifache Verwirklichung das Geheimnis aus-
macht, nicht nur Paulus, sondern auf die ausreichende Offenbarung
Christi hin unter dem hinzutretenden Licht des Geistes auch der
jungen Kirche vor Paulus schon bewufit gewesen. Von ihr hat ja
Paulus vom personalen Pneuma als der Taufgabe erst erfahren
(Apg 9, 17). Paulus libernahm wie fiir den Kyrios, so auch fiir das
Pneuma nicht nur eine erst dunkel und umriBhaft festgelegte,
sondern begriffsinhaltlich der Hauptsache nach schon klare (wenn
auch untechnische) Terminologie.

Soviel zum Grundsitzlichen. Fiir die Auseinandersetzung
mit den Einzelauslegungen erlaubt der Raum nur die Vor-
nahme der Pneumatexte von 2 Kor 3, der Basis der ganzen
Arbeit.

Der Verf. hat mit Bedacht in einer umfangreichen Vorhalle zu
seiner Untersuchung Zeugnisse zusammengebracht, die ihm die
Vorrangstellung der Person Christi innerhalb der Gedankenginge
des Briefes zu erweisen scheinen. Es finden sich darin manche
treffenden Beobachtungen, wenn auch die einzelnen Punkte durch-
aus nicht in einem genauen AnschluB an das Vorangehen des
Apostels im Brief aufgesammelt und zu einem Gesamtbild ver-
bunden sind. Fiir die Richtigkeit der eigentlichen These, zugunsten
deren sich H. diese Miihe gemacht hat, daB es namlich daraufhin
selbstverstdndlich sei,daB man auch in Kap.3 Christus als die beherr-
schende Gestalt aufzufassen habe, der das Pneuma als bloSe Potenz
zugeordnet sei, folgt daraus nichts Entscheidendes. Denn dieses
Kapital befaBt sich mit einem so gesonderten, dem obersten Ziel
des ersten Briefteils als Teil-Argumentation untergeordneten Stoff,
daB die Gesetze, unter denen es steht, aus ihm selbst ermittelt werden
miissen. Aus der Allgemeinbeobachtung von der Spitzenstellung
Christi im Gesamtbrief 1dBt sich z.B. nicht ohne weiteres eine
bestimmte Deutung eines Einzelvorkommens des Namens Christi wie
etwa zu Eingang von Kap. 3 begriinden, so daB daraufhin der Wille
Pauli sichtbar wiirde, das ganze Kapitel gleichsam unter den Leit-
gedanken von der Hoheit des Herrn zu stellen.

Jedenfalls kann die Absicht, Christus gerade als Autor des
«Briefes” in den Blickpunkt zu riicken (wenn diese Arbeit iiber-
haupt als Sinn der Genitivverbindung ,Brief Christi’ sicher erweis-
bar wiére, was nicht der Fall ist) sicherlich nicht als der fiir Paulus
im Blick auf den Zweck des einleitenden Gedankengangs von Kap. 3
wichtigste Punkt gelten. Noch voran steht an augenblicksbedingter
Wichtigkeit seine eigene Beteiligung als Apostel selbst, deren aus-
driickliche Erwihnung darum dem genannten Christusgenitiv sowohl
voraufgeht (7 émlorolyfiedv bpels éote) wie nachfolgt (Swxovndsion
09 Audv).

Die passivisch mit Sixovydelon beschriebene Betidtigung Pauli

bei der Entstehung des Christusbriefes, den die Korinther darstellen,
ist nicht bloBe Assistenz, wie H. sagt, sondern wirkliche, wenn auch
werkzeuglich dienende Arbeit mit eigener Verantwortung, wobei es
entsprechend der (wie die Verse 2, 14—17 mit ihrer betonten Her-
vorkehrung Gottes, d. h. des Vaters zeigen) dem Leser nach dieser
Richtung vom Apostel schon mitgegebenen Anweisung das psycho-
logisch Natiirlichere ist, sich als den eigentlichen Dienstherrn Pauli
eben Gott, d. h. den Vater vorzustellen. Gerade daraufhin schlieBt
sich dann auch die Benennung des Pneuma, das (wie man weiter
vernimmt) bei dem Zustandekommen des Briefes ebenfalls als
«Mittel” beteiligt ist, als ,Pneuma des lebendigen Gottes” unge-
zwungen an. Der Synergismus, in den hier Pneuma durch seine
grammatisch-syntaktische Fassung, ndmlich als dativus instrumen-
talis, geriickt erscheint, lduft, wie die Vorstellung zeigt, unmittelbar
zu Paulus. Und es besteht theologisch, und zwar auch von der
Theologie Pauli her, nicht der leiseste Grund, diesen Synergismus
einer gottlichen und einer menschlichen Person, der des Apostels,
als eine unwahrscheinliche Aussage anzusehen, auch wenn der
Apostel dabei als der das Gemeinschaftswerk leitende Faktor auf-
tritt. So ist es immer vor allem bei der Sakramentenspendung, die
z. B. bei der Taufe durch die Apostel oder sogar ihre Beauftragten
»in Wasser und Geist” erfolgt (Joh 3, 5).
Alle drei gottlichen Personen stehen in unauflésbarer personaler
Relation. Es ist von den Anfangskatechesen her den Pauluslesern
bekannt, daB das Pneuma sowohl das Pneuma des Vaters wie das
des Kyrios Christus ist. Aber je nach den Zusammenhdngen kann
sich die Tunlichkeit ergeben, eine von diesen Personalverbindungen
des Pneuma mehr nach vorn zu schieben als die andere. Da es
bei der Charakterisierung des Pneuma als der Lebensmacht des
Neuen Bundes gegeben war, es als das ,des lebendigen Gottes”
zu bezeichnen, hat kein Leser hier Veranlassung, die (ihm, um es
zu wiederholen, natiirlich bekannte) Ursprungsverkniipfung des
Pneuma mit dem Kyrios Christus in seinem BewuBtsein zu verleben-
digen. Am allerwenigsten ist ihm nahegelegt, das Pneuma als
eine bloBe Macht dieses Kyrios (das kénnte begrifflich nur heiBen:
als seine Eigenschaft) zu verstehen. Ganz grundsatzlich gesehen ist
das nicht die vorherrschende Art, wie ein von Paulus belehrter
Christ Pneuma und Kyrios (Christus) zusammenordnet. Doch sei
diese (sachlich) unbedingt richtige und auf katholischer Seite durch-
weg auch anerkannte Feststellung hier wegen ihrer Bestreitung
durch H. einmal beiseite gelassen: Es ist im voraufgehendem Brief-
stiick den Lesern kein Hindernis in den Weg gelegt worden, um
schon gleich die erste Nennung von Pneuma in Kap. 3 auf den
dritten Inhaber der Gottheit zu beziehen. Ganz im Gegenteil: Am
SchluB von Kap. 1 ist das Pneuma als arrhabon eingefithrt worden,
eine Eigenschaft, in der es wohl immer — der Entscheidung von
H. zum Trotz — als personale Gottesgabe gemeint ist. In ihr allein
kann die Vorgabe bestehen, weil diese begriffsgesetzlich von
einer Art sein muB mit der endgiiltigen Hauptgabe, die der Besitz
der Gottheit selbst ist (vgl. 1 Kor. 13, 12 f). Es ist gegen die bei
Paulus zu beobachtende Verwendung des Wortes arrhabon, zu-
sdtzliche Endstandsgiiter als das diesem Begriff Wesentliche und
Anderes als nur dariiber hinaus noch darunter miteinbegriffen zu
sehen. An der genannten Stelle von 2 Kor 1, 21. 22 spricht iiberhaupt
alles fiir die personale Bedeutung von Pneuma: die trinitarische
Zusammennennung, innerhalb deren es steht, die Einfithrung mit
dem ,anaphorischen”, die Bekanntheit aussagenden Artikel und das
Sakrament als der offenbare Ort seiner Verleihung durch Gott (nicht
durch Christus). Schon wegen dieser Riickbeziehung (die durch das
Erzdhlungsstiick, das sofort mit 1,23 einsetzt, weil es als Einschub
empfunden wird, nicht unterbrochen ist) bleibt die Aufnahme der
ersten Pneumanennung von Kap. 3 als gleichgeartet, d. h. als per-
sonal, das psychologisch bei den Lesern Vorauszusetzende und von
Paulus Beabsichtigte. Noch viel mehr wird das aber durch den
theologischen (oder besser gesagt kerygmatischen) Zusammenhang
gefordert, in dem Pneuma hier in 3,3 auftaucht.

Das Verspaar 3,2.3 faBt schon in einer notwendig in Gegen-
sdtzen bestehenden Bildaussage die Unterschiede in der Daseinsform
der beiden Biinde, wie sie durch die Verschiedenheit der in ihnen
wirkenden Kréfte bedingt sind und in 3, 7—11 dann mehr im einzel-
nen entfaltet werden, zusammen. Dabei ist die Sprechabsicht des
Apostels durchaus einheitlich, mag er auch die Bildgrundlage, ndm-
lich die Vorstellung ,Brief', in Riicksicht darauf, daB er um das
Starre des Alten Bundes zu kennzeichnen, im Versausgang von
3,3 von ,steinernen Tafeln' sprechen muB, frei behandeln. Diesen
Tafeln, in die das Gesetz des Dekalogs gleichsam mit dem scharfen
MeiBel Gottes eingeritzt war, so daB sie wohl eine Kenntnis des
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Willens Gottes und damit auch eine &duBere Existenzgrundlage,
aber weiter keine Hilfe fiir das stérrische Herz dem alttestament-
lichen Menschen bereitstellen konnten, steht im Neuen Bunde der
Christusbrief gegeniiber, den das Pneuma in andere Tafeln, ndmlich
fleischerne Herzen, schreibt. Wir treffen also hier pneuma an
innerhalb einer programmatischen Entgegensetzung der Biinde. Und
zwar wird der A. Bund sofort unter dem Gesichtspunkt der Ge-
setzes-Seite der Kontrastvergleichung ausgesetzt.

H. macht sich die Entscheidung zwischen den beiden Grundmdg-
lichkeiten flir pneuma in diesem dogmatisch hochbedeutsamen Ver-
gleich der christlichen Existenz mit einem geistgeschriebenen Brief,
namlich entweder bloBe Potenz (Christi, wie er bestimmen zu
diirfen glaubt) oder dritte gottliche Person, etwas reichlich leicht.
Nach ihm hat Bertrams bewiesen, wegen des Gegensatzes zu péhove
kénne wvebpore nicht auf eine gottliche Person gedeutet werden.
Sieht man sich bei Bertrams um, so findet man keinen anderen
Beweis als die einfache Behauptung. Die Selbstverstdndlichkeit, mit
der Bertrams und H. die Personbedeutung fiir untragbar halten,
entspringt dem Gefiihl, es sei des personalen Pneuma unwiirdig,
einer Tinte vergleichsweise gegeniibergestellt zu werden. Die
Drastik des Vergleichs ist aber beabsichtigt, und sie ist fiir die
paulinische Entgegensetzung der Biinde, dem obersten Topos in
seinen Auseinandersetzungen mit seinen judaistischen Gegnern
tiber den Sinn des Gesetzes und iiber die Uberlegenheit des Neuen
Bundes, einfachhin stehender Stil. Dieser Stil kann nur von einer
voll geschichtstreuen Vergegenwdrtigung des Ernstes des paulini-
schen Lebenskampfes mit den judaistischen Gesetzesleuten verstan-
den werden.

Die paulinische Gesetzes-Kontroverse ist freilich, soviel wir
sehen, in ihrer zugespitzten Form zeitlich auf die Hauptjahre des
paulinischen Apostolats beschrédnkt. Verglichen mit dem Kampf
Jesu gegen den Pharisdismus liegt bei Paulus eine durch die
Kampfesweise der Gegner bedingte Verschiebung vor, u. zw. im
Sinne einer Radikalisierung der Voraussetzungen. Keine von den
harten Formulierungen Pauli ist aus dem Munde Jesu zu belegen.

Kein Wunder, daB mit dem Schwinden des geschichtlichen Hin-
tergrundes, des Judenchristentums (von dem der von Paulus be-
kdmpfte Judaismus eine héretische Stilart war),d.h. von der zweiten
Halfte des zweiten Jahrhunderts an auch das Verstindnis der
paulinischen Formulierungen schwieriger wurde. So erkldrte es
sich psychologisch, dafi Origenes die Formel, in der sich der pauli-
nische Standpunkt verdichtet hat, die Gramma-Pneuma-Antithese,
ihrer urspriinglichen Bedeutung entfremdete, indem er sie helle-
nisierte zum Gegensatz zwischen buchstéblichem und geistlichem,
tieferem (bei Origenes meist allegorischem) Verstdndnis des Sinnes
der Schrift (was auch, von der Applikation auf die Schrift ent-
schrankt, die heutige Bedeutung der Entgegensetzung im auBer-
biblischen Sprachgebrauch geblieben ist). Die durch F. Prat fiir die
romanischen Ldnder erneut zur Anerkennung gebrachte Deutung
der paulinischen Urprigung der Gramma-Pneuma-Formel und das
dadurch bedingte Verstindnis von pneuma im ganzen Verlauf
des Kapitels ist von der deutschen und angelsichsischen Exegese
mit Grund nicht oder nur ganz vereinzelt aufgenommen worden.

Der Verf. der neuen Studie trigt ganz brauchbare Beobachtungen
bei, die das Paulusfremde der origenistischen Umbiegung des
Gramma-Pneuma-Verstandnisses in das formal-Hermeneutische
beleuchten, und seine Stellungnahme zur Gesamtproblematik des
dritten Kapitels und aller verwandten Zusammenhénge wird inso-
fern verdienstlich. Aber er weigert sich hartnéckig, das auch von
ihm paulusgetreu der géttlichen Seinsordnung zuriidgegebene
Pneuma in solchen Gedankengingen als den personalen Leiter
des ntlichen Heilsgeschehens fiir die Phase der Zuwendung anzu-
erkennen, was doch dergestalt offenkundig die Sprechabsicht Pauli
ist, daB selbst der einfluBreichste Beférderer der ,formalen” Deutung
des Pneuma der Gramma-Pneuma-Formel, E. B. Allo, zugesteht,
daB auch hinter den Pneumanennungen des von dieser Formel
beherrschten 3. Kapitels das personale Pneuma verborgen seil.
Stiinde man noch im Alten Testament und h#tte man zu be-
stimmen, was fir das Verstdndnis eines atlichen Autors mit der
Pneuma-Formel von 2 Kor 3, 6 gemeint sei, so wire es natiirlich
das Gegebene, damit eine irgendwie von Gott ausgehende Macht
ausgedriickt zu sehen, deren besondere Ausrichtung auf die Spen-
dung eines Lebens geht (das in diesem Fall das iibernatiirliche Leben
sein muB, dieses gesehen besonders unter der Riidssicht seiner auch
nach auBen kennbaren Auswirkung, die ihrerseits wieder, da die
auBerordentlichen Charismen im Stil von 1 Kor 12—14 nicht un-

! E.B. Allo, Seconde Epitre aux Corinthiens (Paris 1937) 84, 96.

mittelbar in Sicht sind, die ordnungsmé&Bigen, aber trotzdem nach
auBen hin sichtbaren sittlichen Betdtigungen der korinthischen
Kirchenmitglieder mitmeinen diirfte). Nun steht man aber im Neuen
Bunde. Dieser Bund ist Einlosung dessen, was im AT als Epangelie
des Pneuma in Aussicht gestellt ist. Auch heute hat es noch be-
sonderen Beweiswert zugunsten des personalen Verstdndnisses
des Pneuma als der ,VerheiBung” des N. Bundes schlechthin, daB
man bei Lukas, dem Paulusbegleiter, zweimal die Pflingstgabe, die
die Apostel ohne Frage als Sendung des personalen Pneuma auf-
gefaBt haben, als Epangelie des Vaters bezeichnet findet (24, 49
und Apg 1, 4). Die Weiterfithrung mit der Bennung ,dynamis des
Hagion Pneuma” (Apg 1,8) beweist obendrein, daB mit diesem Ersatz
in keiner Weise der personale Aspekt ins Dynamische, dies verstan-
den als AusschluB der Personalitat, abgedndert sein soll. Folgende
Bemerkung sei an dieser Stelle gestattet: Die Unbekiimmertheit
der apostolischen Zeugnisse um die zwingend stringente Fassung
der Personalitit des Pneuma erkldrt sich daraus, daB jeder sie
anerkannte und die tiberhaupt darauf deutbaren Formulierungen
psychologisch notwendig auch so nahm. Was aber das vorliegende
dritte Kapitel von 2 Kor angeht, in dem der Gegensatz zwischen
der jeweils den beiden Biinden zugeordneten Lebensform herausge-
arbeitet werden soll, ist von vornherein damit zu rechnen, daB
nicht so sehr Christus als das Pneuma, und zwar das Pneuma als
die das nt.liche Leben leitende Personmacht, nach vorn treten wird,
soweit liberhaupt die Innenseite dieses Lebens, fiir die das Pneuma
besonders zustdndig ist, in Frage kommt,

Mit der Feststellung, daf die Gramma-Pneuma-Formel von 3, 6 zu
ihrem paulusgemaBen Verstdndnis den Ansatz eines personalen
Pneuma verlangt, ist {iber das Pneuma des ganzen dritten Kapitels
entschieden. Es ist {iberall das Pneuma des trinitarischen Gottes-
bildes. Paulus hat dieses Gottesbild auch nicht etwa in 3, 4—5, kurz
vor der formellen Einfiihrung der Formel, die ja erst in 3, 6 ge-
schieht, zugunsten eines zweiheitlichen voriibergehend aufgegeben,
indem er in 3, 4 sein Vertrauen durch Christus auf Gott griindet,
ohne des Pneuma Erwdhnung zu tun. Denn in der Gesamt-
vorstellung, auf die dieses Vertrauen gegenstdndlich bezogen ist,
ist ja das Pneuma enthalten, da der Gegenstand nichts anderes
ist als das Werk der Herstellung des Christusbriefes, die Aufrich-
tung der christlichen Wirklichkeit bei den Lesern — ein Werk, an
dem Paulus als Diakon und das personale Pneuma laut 3, 3 gleicher-
weise beteiligt sind.

Es ist nicht angédngig, im Rahmen einer bloBen Besprechung die
Argumentation fiir den sich innerhalb von Kap. 3 gleichbleibenden
personalen Sinn von Pneuma voll ausgebaut vorzulegen. Die Persi-
stenz der gleichwie verstandenen Bedeutung als solche ist ja tbri-
gens, wenigstens wenn man von 3, 17 absieht, allgemein anerkannt.
In der Tat ist nichts deutlicher als die Absicht einer entschlossenen
Weiterfithrung einer einheitlichen Gedankenlinie, deren Kernpunkt
durch EinlaB neuer Lichter heller aufstrahlen soll.

Man beachte die echt paulinische, in logischer Durchdenkung
der Zusammenhé&nge erarbeitete Verschiebung des Sitzes der inner-
lich gleichbleibenden GréBe ,Leben”. 1) 3,3: ,Pneuma des leben-
digen Gottes": Gott der Ursitz des Lebens; 2). 3,6: ,Das Pneuma
spendet Leben": die dritte Person hat die Lebensspendung als
Proprium; 3). 3, 8: ,Diakonie des Pneuma” als Gegensatz zur ,Dia-
konie des Todes": die im Pneuma als ihrer Ursache mitgesetzte
Lebensgabe wird als das Charakteristikum der apostolischen Dia-
konie bezeichnet, die diese Gabe den Menschen des Neuen Bundes
im Amtsdienst iibermittelt. Die eigentliche Lebensbewirkung gilt
schon im AT als Proprium Gottes. Im N. Bund wird sie im Zuge
des Offenbarungsfortschrittes dem HI. Geist zugeeignet. Jedenfalls
beobachtet man eine einheitliche Linie von 3, 2 bis zum Beginn der
typischen Auswertung der Geschichte vom Mosesschleier, die in
3,12 einsetzt: Das Pneuma wird durchverfolgt als das personale
Prinzip, das im Gegensatz zu der Starre des Grammabundes den
Neuen Bund als einen solchen der Lebensbewegung kennzeichnet,
wie sie dem Gerechtigkeitsstand (3,9) wesentlich ist. Diese dem
Pneuma als Person zukommende Aufgabe der Ankurbelung des alle
Starre losenden Lebens, bleibt dem ein wenig aufmerksamen Leser,
nachdem er nicht weniger als dreimal davon gehort hat (3, 3. 6. 8),
so fest in Erinnerung, daB er diese Vorstellung auch ohne erneute
lange Erkldrung zur Hand haben wird, wenn die Weiterfithrung des
Gedankens es notig machen wird. DaB das Pneuma zugleich inner-
halb des, wie gezeigt wurde, in den Eingangsversen offen drei-
heitlichen, in der Fortsetzung (trotz der formalen Zweigliedrigkeit)
tatsdchlich noch das dritte personale Glied einschlieBenden, also
virtuell dreiheitlichen Gottesbildes verbleibt, ist ein zusé&tzliches
Moment, das seine Personalitat verbiirgt, ist die von Paulus selbst
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gegebene Sinnbestimmung der Formel. Nachdem er die Formel in
Rom 7, 6 ganz deutlich als eine Art von Inhaltszusammenfassung
(oder als Motto) fiir alles AnschlieBende bis zu Ende von Kap. 8
eingefithrt hat, enfaltet er in Kap. 7, 7 ff. die tdtende Macht des
Gesetzes, in Kap. 8 die lebenstiftende Macht des personalen Pneuma
(H. sucht zwar von den zwei bedeutendsten Pneumastellen von
Rom 8 das Hypostatische wegzuexegesieren, aber vergebens).

Da sich H. schon bei Auslegung der ersten Pneuma-Vorkommen
von 2 Kor 3 auf die auBerpersonale dynamische Bedeutung des
Wortes festgelegt hat bis zu dem Grade, daB er sogar die Formu-
lierung ,das Pneuma macht lebendig”, die so ausgesprochen die
Personwiirde des Handelnden nahelegt, als bloB ,der Form nach
personal” gewertet hat, ist er auch fiir die restlichen Pneumavor-
kommen des Kapitels gebunden. Seine Deutung der zweiten Halfte
des Kapitels gerdt aber schon angesichts von 3, 12 in die Irre, durch
Fehlbestimmung des mit ~élog 7ol xottarpyoupévoy bezeichneten Ge-
genstandes, den Moses zu verbergen suchte, als des eigentlichen
Zielpunkties der atlichen Offenbarung, ndmlich Christus. Eine solche
teleologische Deutung von tékoc ist fiir Rém 10,4 sinnvoll, liegt
aber hier auBerhalb der mit der Vergleichung der Biinde in 3, 7—11
ein fiir allemal vorgezeichneten Gedankenbewegung, die erst in
dem neuen Abschnitt, der Exegese der Perikope von Ex 34 tiber
den Mosesschleier, zu ihrem AbschluB kommt und in einer Deutung
der in Ex 34, 34 erzdhlten geschichtlichen Kehr des Moses zum Kyrios
als der typischen Voransage einer kommenden geistigen Kehr
Israels aus seiner Erstarrung zum Pneuma in 3, 17a ihre Héhe
erreicht.

Der zweite Hauptteil von 2 Kor 3, die Verse von 3, 12—18, er-
schliefen sich dem Verstdndnis nur dann, wenn man sie als eine
ununterbrochene fortlaufende Exegese des Apostels versteht, die
die beiden Stufen des Handelns und Erlebens des Moses in Sachen
des Schleiers, wie es in Ex 34 erzahlt wird, grundsitzlich gleich-
artig, namlich in typologischer Deutung behandelt. H. anerkennt mit
Grund die (vom Besprecher in ZkTh 72 (1950) 406 dargestellte)
fiihrende Rolle des Wortes xeropysicSor von 3, 7 angefangen iiber
3,11 und 3,12 bis 3,14. Der Riickverbindung von 3,13 zu 3, 11,
die damit ohne weiteres ebenfalls anerkannt ist, wird aber nur dann
exegetisch wirklich gentigt, wenn man b Tékoc Tob xuTepyoLLLVOL
in 3,13 als Herausarbeitung des in 14 xatopyoipevoy notwendig
enthaltenen Moments des Endes im Sinne eines Aufhérens, demnach
«das Aufhéren des Befristeten (oder Untergehenden)” bestimmt, nicht
aber es mit H. teleologisch sieht, d. h. als Ausdruck fiir die Vor-
stellung Zielpunkt, Hohepunkt (wie der Besprecher in einer in
Biblica 1963, H. 1 erscheinenden ldngeren Wiirdigung des Buches
von du Plessis, Teleios [Kampen 1958] ndher ausgefiihrt hat).

Entscheidend wichtig ist es nun, daB der befristete Gegenstand,
von dem dann wieder in 3, 14 die Rede sein wird, schon in 3, 11
auf die Alte Diatheke selbst als auf das in Erstintention Gemeinte
ausgedehnt worden ist. Das xatopyoduevoy kann ja in diesem Vers
nicht mehr, wie zu Eingang der Vergleichung der Amtswaltungen an
den beiden Biinden, die Doxa des Moses meinen, weil sonst eine
Tautologie vorldge; es muB auf das mit dieser voriibergehenden
Doxa Ausgezeichnete, die Bundesstiftung selbst, gehen (was durch
den notwendigen Bezug des polar entgegengesetzten wévov auf
den Neuen Bund ja ohnehin klar ist). Natiirlich ist diese gegen-
stindliche Erweiterung bzw. Zuspitzung auch auf das in 3, 13 gene-
tivisch wieder aufgegriffene Partizip zu iibernehmen, d.h. 78 Téhoc
7ol xatopyoupévou bedeutet dort auBer dem Aufhéren (dem zeit-
lichen Ende) der Doxa auf dem Antlitz des Moses auch schon
das Ende des laut 3,11 trotz seiner Bestimmung zum Untergang
oder trotz seiner ,Befristung” gleichwohl mit Doxa ausgestatteten
Mosesbundes.

Das aber geht nun wieder mit in das Folgende, wo Paulus zur
Gegenwart iiberlenkt (vgl. auBer dem zweimaligen ,bis heute” die
Prasensform der Verben ab V. 13). M. a. W. der Angelpunkt dessen,
was den Juden laut der Auslegung der ersten Hilfte des Schleier-
Geschehens verhiillt bleibt, d. h. dessen Wahrnehmung und willent-
licher Anerkennung gegeniiber sie ,verhértet sind”, ist die Tatsache,
daB der Gesetzesbund mittlerweile sein Ende gefunden hat, was
nach 3, 14c in Christus erfolgt ist. Auf die nidmliche Verhértung
ihrer Erkenntnis oder etwas weiter und zugleich deutlicher ge-
sprochen ihres Herzens (Paulus selbst stellt das ein wenig mehr
intellektualistisch klingende vofjuore neben xopdlay als den eigent-
lichen seelischen Ort der jiidischen »Erstarrung”) wird sich aber
natiirlich auch die Umkehr zu beziehen haben.

Paulus ist an ihr hier in 2 Kor nicht so interessiert wie in
Rém 11, wo er den Hinweis auf die kommende Bekehrung der
Juden bendtigt, um die Heidenchristen unter den Lesern vor falschen

kauchema zu schiitzen. Er hat hier Gelegenheit, sie als in der Exo-
dusnachricht von der Entschleierung des Moses vorgebildet einzu-
fiihren. Diesem neuen Erzdhlungsstiick wird man nicht leichthin
mit H. den Zitationscharakter deswegen bestreiten diirfen, weil
Paulus an den Verben des Vorder- wie des Nachsatzes Verdnde-
rungen vorgenommen hat, die den Sinn nicht wesentlich umgestalten,
sondern nur die Typusgrundlage, also das kurze Erzdhlungsstiick
Ex 34, 34 fiir das sofortige Mitverstdndnis des Antitypus herrichten.

Wenn Paulus in 3, 16 emotpédy statt LXX-eloenopebero sagt, so
bleibt das auch noch eine sprachlich zuldssige Fassung der kérper-
lichen Hinwendung des Moses, ist aber gleichzeitig fiir Herzensbe-
kehrung des vonMoses typisch vertretenen Volkes passender als das
Wort der LXX-Vorlage. Die scheinbar rein formale Anderung am
zweiten Prddikat, dem des Nachsatzes (mweptotpeitart Pass, statt Med.
mit aktivem Sinn wepippeeito) ist so etwas wie das sogen. ,Passiv der
gbttlichen Setzung”: Im Falle der antitypischen Erfillung wird die
Dedke vom geistigen Auge der Juden von einem andern weggenom-
men werden, ndmlich (wie Paulus in 17 a gleich deuten wird) dem
gleichen gbttlichen Bewirker, von dem man seit 3,3 schon weib,
das gerade er fir die religiése Herzensuménderung zustindig ist,
vom Pneuma.

Jedenfalls: Da Paulus in 3,3.7.8 den Lesern das Pneuma als
den auf die Herzen einwirkenden Lebendigmacher, der die Grund-
gabe seines Amtsdienstes ist, als Leitvorstellung eingeprigt und
damit das Pneuma gleichzeitig als den Widersacher aller Starrheit
gezeigt hat, ist man ausgezeichnet auf das geistige Mitgehen am
entscheidenden Punkt des Gedankengangs vorbereitet, Man hat
alles mitbekommen, um Paulus an der Art, wie er nach der in
3, 16 notwendig frei gebotenen Zitierung des Textstiicks von Ex 34,
34 in 3,17a mit einer kurzen Zusatznotiz weiterfdhrt, als den
Exegeten zu erkennen. Ganz analog der in 3, 14. 15 schon vorge-
legten typologischen Auslegung des ersten Teils der gleichen
atlichen Textgrundlage deutet er in 3, 17a in einem gewiB ein-
maligen Fall von typologischer Exegese das Pneuma als den in der
atlichen LXX-Fassung mit kyrios bezeichneten personalen Nachst-
Zielpunkt einer geistigen, vom Herzen ausgehenden Hinkehr der
Juden, die durch die Ex 34, 34 berichtete, zwar &uBere und korper-
liche, aber dennoch analoge Kehr des Moses typisch angesagt ist.
Man hat zu beachten, daB diese Versicherung Pauli dadurch er-
leichtert ist, ja vielleicht psychologisch Paulus dadurch iiberhaupt
erst nahegelegt worden sein wird, daB die Hinkehr des Moses, auf
die ja das mit 7o wvEupe bestimmte Ziel ebenfalls giiltig ist, im
Zuge einer Weisungseinholung im Bundeszelt erfolgte, bei der
Moses als beamteter Prophet handelte, dessen Auskunftserteiler
schon nach der atlichen Theologie die ruadh Jahwe gewesen ist.
In diesem Licht gesehen ordnet sich diese Identifizierung des mit
kyrios bezeichneten Gegentiber des Moses als das Pneuma den
mehrfachen ruach-Jahwe-Gleichsetzungen mit dem personalen
Pneuma des N.Bundes zu, mit denen der Herr selbst durch Anwen-
dung von Is. 61, 1 nach Luk 4, 18. 21 den Anfang gemacht hat (denn
auch hinter den dort zundchst gemeinten Gaben steht der personale
Geber).

Die Méglichkeit einer Wiirdigung dieser Zusammenhdnge der
Verse 3, 15 und 16 und damit auch die Grundlage fiir die Beob-
achtung, daB Paulus mit der typologischen Deutung des Umgehens
des Moses mit dem Schleier fortfahrt, entzieht sich H. von vorn-
herein und grundsétzlich, indem er, einem der beiden é&fter ver-
tretenen Auslegungsextreme folgend, das eine der beiden in
3, 15. 16 (wie das bei Typusexegese begreiflich ist) in der Perspektive
des Ineinander gesehenen Subjektes des Vordersatzes, ndmlich
Moses, als Vollzieher der ,Hinkehr' nicht mehr mitansetzt. Das ist
noch obendrein die vom riickwértigen Textzusammenhang aus ge-
sehen schlechtere Wahl zwischen den beiden Moglichkeiten, da
Moses mit Bedacht um den Preis eines ganzen Verses (3,15) von
Paulus als eine nun wieder personal benétigte Figur in den Vorder-
grund geschoben worden ist. Diese von H. mitgemachte Punktsetzung
schon hinter 3,15 als Ende der typologischen Deduktionen des
Apostels aus dem Schleiervorfall beachtet vor allem Eines nicht,
namlich den gesuchten Parallelismus der diesen und den folgenden
Vers einleitenden Zeitbestimmung, Sie erfolgt ndmlich durch das
nicht nur im NT, sondern auch noch im Schrifttum der urchristlichen
Literatur tberhaupt nur in diesem Verspaar vertretenen it
Die Absicht des Apostels bei dieser gesuchten Verknilipfung der
mit V. 15 abgeschlossenen Darstellung und Auslegung der ersten
Hiélfte des Schleiervorfalls mit einer Neu-Einfithrung des Bericht-
stiicks von Ex 34,34 iiber den zweiten Akt des Geschehens,
d. h. iiber die Entschleierung und ihre Bedingung, eine Hinkehr des
Moses zum Kyrios, kann nur diese sein: Er will damit seinen
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Willen kundgeben, die mit 3,15 nur vorldufig (ndmlich nur fiir die
erste Phase des Umgehens des Moses mit dem Schleier, die der
Selbstverhiillung) erledigte typologische Auswertung des Exodus-
textes nun auch noch auf die zweite Phase der darin erzahlten
Geschichte, das Fallen des Schleiers auszudehnen, mit dem theo-
logisch bedeutsamen Ergebnis, daB er dabei, wie schon gesagt, fiir
den Antityp, némlich fiir den die Juden belastenden Schleier, dieses
L Fallen" des Schleiers als freie Tat des Pneuma bestimmt.

Von der Zwecksetzung des Kapitels und des ganzen ersten
Briefteils aus hat Paulus keinen besonderen AnlabB, auf das
Gebundensein der Bekehrung der Juden an die Entgegennahme
einer Gnade des Pneuma hier nédher einzugehen. Das diirfte der
Hauptgrund sein, warum er sich mit der bloBen Feststellung be-
gniigt: Der Kyrios, zu dem sich die Juden nach der Realprophetie,
die im Hinschreiten des Moses zum Kyrios des Bundeszeltes
gegeben ist, einmal zunéchst hinkehren miissen, ehe auch bei ihnen
die Hiille fallt, ist das Pneuma. Es kann hier nicht ausgefiihrt
werden, daB das aus der paulinischen Theologie der Glaubens-
entstehung wohl verstdndlich ist. Es ist an anderer Stelle versucht
worden (Diakonia Pneumatos, II/1 [Rom 1960] Kap. V 442 f.).

Den Hauptgrund, warum auch H. der traditionellen Deutung
von 17a eine solche vorzieht, die fiir 76 wvebpe auf ‘Wiedergabe
mit ,personaler Hl. Geist” verzichtet und statt dessen den Begriff
einer bloBen Macht wihlt, die mit dem Kyrios Christus natiirlich
ohne weiteres gleichgesetzt werden kann, liegt, wie zu erwarten,
in der vermeintlichen Schwierigkeit, worein die Deutung mit 17 b
gerit. H. hat seinen Eindruck in den Satz gefaBt: .Jedes hyposta-
tische Verstindnis (gemeint ist das von 3,1a: ,Der Kyrios des
LXX-Zitats von 3,16 ist das Pneuma®) fithrt sich auf eigener
Ebene ad absurdum, weil es nicht fertiy werden kann mit der
engen Zuordnung des Pneuma zu Christus in Vers 17 Mit
Qualifizierungen wie ,absurd’ sollte H. doch wohl etwas vor-
sichtiger sein, da nicht etwa bloB die vier von ihm genannten
neueren Exegeten, sondern schlieBlich die Mehrzahl der Vaiter
diesen in 17b angetroffenen Ubergang zu einer anderen Sup-
position von Kyrios in 17 a als bei Paulus tragbar hingenommen
hat, Wie die traditionelle Bedeutungsauffassung von Pneuma als
Person, die zugleich die groBe Epangelie, die innenwirkende
Grundmacht des N.Bundes ist, die unerbittliche Konsequenz der Ge-
samtargumentation von 2 Kor 3 ausgezeichnet sichtbar machen
kann, wie vorhin in kompendierender Exegese zu zeigen versucht
worden ist, so ist von ihrem Ansatz aus der sprachliche Wechsel,
der fiir jede Deutungsform ein Problem ist, wohl noch am besten
verstindlich. Beim Héren von 3,15 haftete fiir die erste Halfte der
Aussage, die die Bedingung bringt, an die die Fortnahme der
Hiille gebunden ist, und insofern besonders aufhorchen lieB, die
Aufmerksamkeit auf dem Wort kyrios. Mit 17 a ist dieses xbplog
der LXX mit groBer psychologischer Entlastung durch 7o mvelpo
— der euch bekannt Geist — verdeutlicht. Die Leser bleiben psy-
chologisch ganz im geistigen Raum dieser Vorstellung, die das
LXX-kyrios gleichsam absorbiert hat, wenn Paulus sie nun mit
einem neuen Satz an ein Gesetz erinnert, das fiir die Wirkungs-
weise dieses Pneuma, weil es das Pneuma Christi ist, das Pneuma
des Neuen Bundes, einfach beherrschend ist: Es ist das Pneuma
der freien iibernatiirlichen Lebensbetdtigungen. Mit dieser Weise
einer Vergegenwdrtigung der psychologischen Vorstellungsfolge
kann man sich leicht dariiber klar werden, daB Paulus den Bogen
dessen, was er seinen Lesern zugemutet hat, nicht iiberspannt hat,
wenn er in 3,17 b das gleiche Pneuma, das er nur einen Atemzug
zuvor, nadmlich in 3,17 a im Zuge einer seit 3,12 laufenden typo-
logischen Auslegung als Inhaber eines (mit dem riickbeziiglichen
Artikel klar abgehobenen) LXX-kyrios-Titels festgestellt hat, nun
mit einem neuen 8¢, das einen logischen Ubergang andeutet, als
das Pneuma eines andern kyrios einfithrt, indem er gleichzeitig
hinzufiigt, daB zu diesem Pneuma, als unzertrennlicher Begleiter
die Freiheit gehore.

Nimmt man dieses kyrios, wie oft in solchen wvebpa—uupiov-
Verbindungen, als fiir Christus supponierend, so konnte man als
psychologischen Grund fiir diese Neubezeichnung des Pneumas nach
der zweiten der beiden Personen seines Ausgangs als stillschwei-
gende Vorkehrung des Apostels gegen den Verdacht bewerten,
als schmilere er mit der Riickfilhrung eines so aufsehenerregenden
Geschehens, wie es die kommende Bekehrung der Juden sein
wird, auf das Pneuma die Rolle, die Christus im Gesamtablauf
des Heilsgeschehens des Neuen Testamentes zukommt, innerhalb
dessen jenes Geschehen ja einmal einen Markstein bilden wird
(R6m 11, 12). Jedenfalls braucht es keinen eigentlichen Riickgriff
auf die Christusliebe des Apostels, um diese Neubenennung des

Pneuma zu erkliren. Man diirfte sie besser als Hinweis darauf
verstehen, daB die Freiheitsvermittlung durch das Pneuma, die das
eigentliche, mit dem ganzen typologischen Verfahren erreichte
Beweisziel darstellt, die Frucht der nadmlichen mittlerischen Inter-
vention Christi ist, die auch schon in der Klausel von 3,14 ausge-
sagt wurde. Das Nachvorntreten der Person Christi neben der des
Pneuma ist also wesentlich Folge der Blicklenkung auf die Heils-
tat Christi seit 3,14 Ende.

Ist es indes wirklich notwendig, xvpfov in 17 b ausschlieBlich
auf Christus zu beziehen? M. a. W.: Koénnte sich nicht Paulus
auch in 3,17 b noch geistig, vorstellungsmdBig im AT fithlen, mit
dem er sich in 3,17 a noch exegetisch befaBt hat? Gerade das
auch von H. geteilte Empfinden, daB 3,17 Ubergangsvers ist, darf
ja AnlaB geben, einmal zu iberlegen, ob nicht Paulus auch in
3,17b mvebpo xupiov als dem vom Lichte des NT aus gekldrten
atlichen mvebpo xuptov = ruach Jahwe mitgleichwertig genommen
haben koénnte, In der Tat ist das die Auffassung von Cornely, der
17b so umschreibt: ,Porro libertas, quam Spiritus, qui et ipse
Dominus est et tamen Spiritus Domini aut Dei vocatur, quia
a Patre et Filio procedit (Sperrung von uns) et per
cos nobis datur, secum affert ... Das Handeln des Moses mit
dem Schleier bei der jeweiligen Neubegegnung mit dem Pneuma
ist ja der Beleg dafiir, daB auch fiir atliches Empfinden Pneuma
Gottes und Freiheit schon zusammengehoren. Der Einbezug des
Gottes des A. Testamentes, der der Vater ist, in die Supposition
von kyrios in 17 b hétte den groBen Vorteil, daB dann der eigent-
liche Ubergang zur Situation des N.Testamentes erst fiir 3,18 an-
zusetzen wire. Und hier zu Beginn von 3,18 ist die grundsitzlich
veranderte heilsgeschichtliche Lage so stark als nur méglich dem
Leser insinuiert, so daB hier der Ubergang zu einer neuen, auf
Christus eingeengten Supposition von xupfov psychologisch jeden-
falls gar keine Schwierigkeit mehr haben kann.

Mag man sich nun zu dieser Méglichkeit einer Doppelsupposi-
tion von xvpfov in 3,17 b stellen wie man will — auf jeden Fall ist
durch Mitnennung auch schon einer einzigen weiteren g6ttlichen
Person, die ja mit der Formel mvebpa wvpiov gegeben ist, der
Blick des Sprechers und der Leser wieder erweitert. Behdlt man
den Vater als unter dem neuen xuvplov mitgemeint bei, so ver-
steht sich der anschlieBende V. 3,18 noch besser als das, was er
ohne Frage nach der schariftstellerischen Absicht Pauli sein soll: die
zweite Hilfte einer vorldufigen Rahmen-Inklusion des ganzen
Kapitels (entsprechend also 3, 3 als erster Rahmenhdlfte). Paulus
sieht in 3,18 das Gegenbild der Mosesentschleierung schon erreicht
im Gottesvolk des Neuen Bundes. Fiir dieses neue Israel ist
Christus, der erhthte Kyrios, Vorbild und Verdienstursache aller
Begnadigungen, deren die Glaubigen teilhaft werden konnen, ganz
entsprechend den Gesetzen der paulinischen Gesamtlehre, als der
groBe Ausgangs- und Zielpunkt des Vorgangs der Umwandlung
von doxa zu doxa. Kraft dieses Vorgangs spielt sich an dem
wahren Israel, das ebenfalls durch Moses symbolisiert wurde, die
Uberfithrung in die Ebenbildlichkeit Christi ab — eine Nachge-
staltung, die, wie man bald in 4,4 erfahren wird, deswegen, weil
Christus die eikon Gottes selbst ist, notwendig auch Gleich-
gestaltung mit Gott bedeutet. Durch den einen kleinen Beisatz
v owtly zu eixdve hat Paulus schon in 3,18 zugleich den
Blick auch auf den Vater mitgelenkt und somit auch am Ausgang
des Kapitels wieder das trinitarische Gottesbild anklingen lassen,
mit dem er in 3,3 eingesetzt hatte (ein Hauptanzeichen des Vor-
liegens des Inklusionswillens).

Das ganze Kap. 3 von 2 Kor untersteht den Gesetzen der
Typologie. Schon die Entgegenstellung der Biinde in 3,3 arbeitet
leise mit dem antithetischen Verhédltnis von Dekalog und Pneuma
(als Gesetz des N.Bundes). Es ist nicht die Art Pauli, bei Typen-
deutungen viele Worte zu machen. Die Typen sollen wirken wie
Schaubilder. Fiir die reflexe exegetische Herausarbeitung der theo-
logischen Absicht gilt die Verpflichtung zu hoher Aufmerksamkeit
und groBer Vorsicht, vor allem zur Ganzheitserfassung. Jene Exe-
gese hat den Vorzug, die das am meisten geschlossene, einheit-
lichere Bild ergibt.

Ich verstehe vollkommen das exegetische Hauptanliegen der
Arbeit von H.: die Herausarbeitung der Mitbeteiligung des pau-
linischen Kyrios, ndmlich Christus, auch bei den Betdtigungen, die
er durch das Pneuma vollzieht. Die meisten seiner Umschreibungen
der Kyrios-Pneuma-Texte sagen Zutreffendes aus. Denn es gehort
ja zu den Elementen der paulinischen Theologie, dab sie in erster
Linie die dynamische Seite der Erlosung hervorhebt (der Besprecher
hat ganz unabhidngig von H. versucht, eine Uberschau iiber das
gesamte dynamis-Material bei Paulus vorzulegen und dabei natur-
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gemidB sowohl die Kausalitit des Erhohten als Ergebnis verbucht
[Gregorianum 42 (1961) 699f.] wie die des personalen Pneuma
[ebenda 684. 698]. Alles am Pneuma auf bloBe Kraft abdrehen be-
deutet eine Unterschlagung der Spitzengehalte vieler Texte.

Es ist nicht moglich, das zuletzt Gesagte im Rahmen
einer bloBen Besprechung fiir die von H. getroffene Auslese
von kyrios- und pneuma-Texten in &dhnlichem Eingehen
auf die jeweiligen Argumentationen von H. zu begriinden,
wie es fiir die Pneumatexte von 2 Kor 3 versucht wurde. Es
mége geniigen, daB fiir diesen immerhin auch von H. als
zentral anerkannten Verdichtungspunkt paulinischer Pneu-
ma-Nennungen und Kyrios-Pneuma-Theologie gezeigt wer-
den konnte: Wer ohne die Vorstellung eines personalen
Pneuma bei so mittelpunktlichen und zusammenfassenden
Schilderungen des ntlichen Heilsgeschehens, wie sie das
dritte Kapitel von 2 Kor bietet, auskommen zu kénnen
meint, schopft das, was die Texte aussagen wollen, nicht
aus. Wer aber die Personalitit, wie es H. offen tut, als in
den Texten mitausgesagt bestreitet, verkiirzt ihren Gehalt
positiv und zwar im Wesentlichen. Und vor der Zahl drei
scheu zu werden ist, wir wiederholen es, unweise. Wenn
die Offenbarung eine Dreiheit in Gott kennt, kommt man
an der Zahl drei nicht vorbei. Paulus spricht sie nicht aus,
aber er stellt sie hin.

Die Arbeit von H. hat auf jeden Fall das Verdienst, auf
die Bedeutsamkeit des ganzen Fragenkreises nach der
theologisch zutreffenden Auflésung der paulinischen ky-
- rios-pneuma-Texte mit Nachdruck hingewiesen zu haben.
Man kann die Bedeutung dieser Probleme nicht abwerten.
Man kann nicht einwenden: ,Was zankt ihr Exegeten euch
um die Personalitit oder Nicht-Personalitit (oder wie der
neue verungliickte Vorschlag von H. lautet: die AuBerperso-
nalitit) von pneuma an ein paar Paulusstellen. Die Mutter
Kirche versichert uns doch unabhingig von solchen Texten
ganz grundsétzlich dieser Tatsache, und das ist uns genug.
Ob wir einen Schriftbeleg mehr oder weniger oder iiber-
haupt einen dafiir vorbringen kénnen oder nicht, kann uns
gleichgiiltig sein. Die Tatsache der Dreipersonlichkeit Gottes,
das ist durch die Lehre der Kirche gewéhrleistet, hat zum
Glaubensdepositum gehort, und das reicht aus.

Die Tatsache liegt nicht ganz so einfach. Dies aus einer
ganzen Reihe von Griinden, die auch der Verf. der neuen
Pneuma-Studie, wenn er Biicher wie etwa das von R. Bliiml,
Der Dreieinige Gott, wirklich gelesen hat, nicht wohl hat
iibersehen koénnen, mit denen er sich aber leider nie wirk-
lich ernsthaft auseinandersetzt.

Das Wichtigste bleibt dies: Die Organe der Kkirchlichen Uber-
lieferung, die Viter, berufen sich fiir das Trinitdtsdogma im gan-
zen, demnach auch fiir die Pneuma-Theologie, auf das Schrift-
zeugnis, und darunter nicht zuletzt auf die Paulustexte. Sie sind
der Uberzeugung: Was wir jetzt in begrifflicher Schdrfe gegen
die Bestreiter der personalen Selbstdndigkeit des Pneuma als
dessen Personalitit fixieren, das ist auch als die Anschauung Pauli
vom géttlichen Pneuma greifbar. Und so ist auch die heutige
dogmatische Bemiithung um den Schriftbeweis fiir die Personalitdt
des Pneuma exegetische Arbeit. Es gibt keine zwei Arbeitsvoll-
ziige, um von den gleichen Texten aus diese Frage (die keine
andere ist, als die nach der vom inspirierten Autor der jeweilig zu
beurteilenden Pneumatexte mit der Nennung von Pneuma ver-
bundenen Vorstellung) theologisch zu entscheiden. Gesetzt selbst,
der Dogmatiker gestattete dem Votum eines nicht auf dem Wege
des ntlichen Gotteswortes {iberkommenen Traditionselements iiber
das gbttliche Pneuma formalen, oder héchstens noch explizierenden,
nicht aber (unter Verwendung als Prémisse) erweiternden EinfluB
auf seine Deutung ntlicher Pneumatexte, so diirfte das nicht als ein
den Charakter seines Arguments als Schriftargument aufhebendes
Moment beurteilt werden. Die Schrifttexte sind eine LebensduBerung
des kirchlichen Glaubenslebens und werden legitim von allen un-
triiglichen Zugdngen zu diesem Leben aus erhellt. Das ist das, was
man die exegetische Hilfe der analogia fidei nennt, die der
katholische Exeget nie als seinem Arbeitsmaterial wesensfremd
abweisen darf.

Rom,

Karl Primm SJ.

Merentites, Konstantinos: ‘0 *Tovdolog Abyiog APTATTANOZ xal 70
Zpyov adTob (Der jiidische Gelehrte Artapanos und sein Werk, —
Sprachlicher, philologischer und religionswissenschaftlicher Kom-
mentar zu den Texten der griechischen Literatur) Athen 1961,
191 S.

Die vorliegende interessante Untersuchung des Dozenten
der altgriechischen Philologie an den Universititen Athen
und Tiibingen K. Merentites befaBt sich mit den Fragmenten
des Artapanos ,Uber die Juden“, die einen bedeutenden
Platz in der klassischen Philologie einnehmen. Merentites
versucht diese Fragmente sprachlich, philologisch und reli-
gionswissenschaftlich zu untersuchen und zu analysieren.

Von dem Werk des Artapanos sind nur einige Fragmente
durch Eusebius erhalten. Eusebius benutzte nicht den Proto-
typ, sondern nur drei Fragmente, die er bei Alexander Poly-
histor gefunden hatte. Das erste Fragment spricht iiber
Joseph, das zweite iiber Abraham und das dritte iiber Moses
(8. 7).

M. nimmt die Meinung von Valkenaerius an, dab Arta-
panos ein Alexandrischer Jude des I. Jahrhunderts v. Chr.
war. A. beabsichtigt, in seinem Werk hohen Eindrud< bei
den Heiden hervorzurufen, daB die jiidischen Gelehrten durch
ihre Dienste den Agyptern und der ganzen Welt gegeniiber
eine groBe und wichtige Rolle gespielt haben (12).

Mit dem ersten Fragment iiber Abraham, wobei Abraham
den Phéniziern und Agyptern die Astrologie beibringt, will
A. sagen, daB die Urviter des jiidischen Volkes die Lehrer
der ganzen Kultur waren (20). Das zweite Fragment iiber
Joseph zeigt den Versuch, nicht nur die jiidische Geschichte
zu preisen, sondern auch die verschiedenen unrechten
Angriffe gegen das jiidische Volk zuriickzuweisen (33).
Das dritte Fragment iiber Moses ist das wichtigste und das
groBte und deswegen ist es von eminenter Bedeutung.
Artapanos versucht, die Person des Moses bei den Agyptern
zu erheben, deren iibermiBige Zuneigung zu Moses sie ver-
anlaBt hat, ihn Hermes zu nennen (72). Moses hat nach
Artapanos den Gotzendienst und die Verehrung der Tiere
in Agypten eingefithrt (47), er war Lehrer von Orpheus (46),
Schopfer der Astrologie und Stifter der heidnischen Tempel
in Agypten. Um sein Ziel zu erreichen, gerdt Artapanos in
die Versuchung, die echte Historie und die beherrschenden
Traditionen zugunsten des jiidischen Volkes zu modifizieren.
Daraus entstehen viele Probleme, die bekannte Forscher be-
schéftigen.

Durch philologische und religionswissenschaftliche Unter-
suchungen bearbeitet M. alle Paragraphen des dritten Frag-
ments, um die Entstellung der geschichtlichen Quellen von
Artapanos klarzumachen und zu beweisen. Der Verfasser
wird als einer der besten Wissenschaftler Griechenlands,
bes. auf dem Gebiete der Altphilologie bezeichnet. Wenn der
Leser dieser Arbeit auf die feinen und prézisen grammatika-
lischen und syntaktischen Bemerkungen von M. achtet, dann
kann er diese Meinung bestitigen. Es ist hier zu betonen,
daB die Spiritualitit des Verfassers in seiner Untersuchung
immer zum Ausdruck gebracht wird. Er hilt durch seinen
Glauben den Versuch vieler Wissenschaftler, das Wunder
vom nicht verbrennenden Dornbusch (2 Mose 3,2f) physiolo-
gisch zu erkléren, fiir ungliicklich. Er ist der Meinung, daB die
Person des Moses und seine groBartige Berufung uns zeigen,
daB das Ereignis am Horeb eine iibernatiirliche Offenbarung
Gottes war (107).

Bzgl. des Echtheitsproblems der artapanischen Schriften
(165—182) schlieBt sich M. der nicht von allen Philologen an-
erkannten Theorie von Freudenthal an, daB Artapanos un-
widerruflich ein Jude gewesen sei, und daB seine Fragmente
»iiber die Juden* mit der von Pseudo-Aristeus geschriebenen
Schrift ,iiber das jiidische Geschlecht", die in seinem Brief
an Philokrates vorkommt, eine und dieselbe Schrift ist.

Er vertritt, daB die artapanische Schrift eine vollkommene
Trugschrift sei, in der der Verfasser versucht, die wunderbare
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Historie des jiidischen Volkes durch unbestreitbare Aussagen
dgyptischer Personen von hohem amtlichen Ansehen zu be-
stitigen, und daB der persische Name Artapanos keiner wirk-
lichen Person entspriche, sondern daB die Person von
Pseudo-Aristeus und Pseudo-Artapanos eine und dieselbe sei.

Trotz der Schwierigkeiten eines sprachlichen Vergleiches
zwischen den beiden Schriften, wegen der Verdnderung von
Alexander Polyhistor, von dem die Texte iiberliefert worden
sind, darf man behaupten, daB die beiden Schriften gleiche
sprachliche Eigentiimlichkeiten zeigen.

M. stellt die Meinung Freudenthals in Frage, daB Arta-
panos die ganze #gyptische Geschichte und griechische Litera-
tur griindlich gekannt habe. M. fithrt den Beweis dafiir, daB
der Charakter einer richtigen Gelehrsamkeit einem Arta-
panos, der versucht, die verschiedenen geschichtlichen Be-
gebenheiten in Bezug auf das Leben der jiidischen Patriarchen
durch unrichtige und unklare Beschreibungen wiederzugeben,
iiberhaupt nicht zukommt (183). Artapanos benutzt dieselbe
Quelle, aus der Diodoros und Plutarch gréftenteils ihre
Kenntnisse haben, ndmlich der Geschichte des Hekataios von
Teos. Ferner bestreitet M. nicht, daB Artapanos die alttesta-
mentliche griechische Ubersetzung der Septuaginta vor Augen
hatte (183). Beziiglich des Einflusses der griechisch-sprach-
lichen Eigentiimlichkeiten auf Artapanos unterstreicht M., daB
Artapanos nur diejenigen griechischen Worter aufgenommen
hat, die von den Schriftstellern der ,Koine“ und den helleni-
stischen Agypten benutzt worden sind (185).

Was den EinfluB des Artapanos auf die spit-griechische
Literatur angeht, darf man wegen des Mangels an geschicht-
lichen und literarischen Elementen nicht sagen, daB die in
dieser Arbeit angefiihrten Zitate bei Philo von Artapanos
stammen. Dagegen benutzt Josephus deutlich das artapanische
Werk, und zwar nicht nur durch Alexander Polyhistor. Er
konnte vielmehr das ganze Werk einsehen (190).

Die Untersuchung von Merentites ist durch prédzise Klar-
heit, vollstdndige sprachliche Bearbeitung, und bewunderns-
werte Geduld der Quellenuntersuchung gekennzeichnet. Seine
auBerordentlichen philologischen und theologischen Kennt-
nisse (der Verfasser ist iibrigens Altphilologe und zugleich
Theologe) helfen ihm, diesen schwierigen Bereich der grie-
chischen Literatur griindlich zu untersuchen und wissenschaft-
lich zu férdern. Sein Glaube an die Brauchbarkeit einer
solchen Arbeit und sein wissenschaftliches Ethos geben uns
den AnlaB, durch diese Buchbesprechung ihm unsere Dank-
barkeit fiir seinen Beitrag auszudriicken.

Miinster. Konstantinos Gregoriades.

von Balthasar, Hans-Urs: Die groBen Ordensregeln. 2. Aufl., Ein-
siedeln: Benziger 1961. 412 S.; DM 16,80.

Als 6. Band der neuen Folge seiner Reihe ,Menschen der
Kirche in Zeugnis und Urkunde* legt Hans-Urs von Balthasar
hier die 2. Auflage seines Sammelwerkes der groBen Ordens-
regeln vor. Dabei blieben die Mitarbeiter — Vertreter der
jeweiligen Regelgefolgschaft — aus der ersten Auflage von
1947 erhalten. Im grofen ganzen wurden deren einfiihrende
Texte zu den verschiedenen Regeln unverdndert aus der
Erstauflage ibernommen, wobei allerdings erfreulicherweise
durch Anmerkungen auf die neueste Literatur und den gegen-
wirtigen Forschungsstand verwiesen wurde. Neu iiberarbei-
tet hat der Herausgeber seine allgemeine Einleitung iiber
den Ordensstand (7—31); fast ganz neu ist seine ausfiihrliche
Einfithrung zu Basilius (37—59), dessen ,Regel” in erweiterter
Auswahl und in neuer Disposition erscheint,

Von Balthasar kniipft seine Regelsammlung — das einzige
derartige Werk in deutscher Sprache! — an den Codex Regu-
larum Benedikts von Aniane und dessen Neubearbeitung
von Holstenius-Brockie an (8). Mit den fiinf Ordensregeln
will er ,bedeutsamste Dokumente® verdffentlichen, ,an

denen sich, wie in einer Analogie zur Hl. Schrift, immer neue
Geschlechter die Flamme der Liebe fiir die ungeteilte Nach-
folge Christi holten” (8). Der Herausgeber glaubt, damit auch
einen stillen Helferdienst zu leisten fiir die heutige Bedro-
hung des Ordenslebens durch MiBachtung und Verkennung
im Raum der Kirche (9). Daher wird auf die Sinndeutung
des Ordensstandes groBer Wert gelegt: Christus ist sein
Stifter (9—11), Paradies, Kreuz und Maria (Maria-Ecclesia)
sind die Ansatzpunkte fiir eine Theologie des Ordensstandes
(11-18), der sich in all seinen historischen Formen in der
evangelischen Nachfolge als Antwort auf Ruf und Rat ver-
wirklicht (18—27). In knappen Strichen wird die geschicht-
liche Entwicklung des Ordensstandes, vor allem in seiner
Konkretisierung durch die fiinf dargestellten Regeln, behan-
delt (27—31), wobei die Legitimitit der verschiedenen Ver-
wirklichungen betont und die Deutung der historischen Ent-
wicklung als ,innere Selbstauflésung der Ordensidee“ ab-
gelehnt wird (29).

Ein sehr erfreulicher Abschnitt des Buches ist die Ein-
leitung zu den Regeln des Basilius (37—59). Die persénliche
asketische Haltung des Basilius — stark unter dem EinfluB
des heute leider nicht mehr klar faBbaren Eusthatius von
Sebaste — bietet die Ausgangslage fiir die Deutung: Der
christliche Integralismus des Kappadokiers ist dabei fiir von
Balthasar das Schliisselwort. Die literargeschichtliche Erkla-
rung des basilianischen Regelwerkes fuBit auf den diesbeziig-
lichen Arbeiten ]. Gribomonts, wonach drei Stufen in der
basilianischen Regelgeschichte unterschieden werden miissen:
Regulae morales, Kleines Asketikon, GroBes Asketikon =
GroBe und Kleine Regeln. Der dazugehiérende Forschungs-
bericht, den von Balthasar leider nicht genau angibt, befindet
sich bei Jean Gribomont OSB, Histoire du texte des ascé-
tiques de S. Basile, Louvain 1953. Durch geschickte Auswahl
von 54 Texten der Grofen Regeln und 34 der Kleinen Regeln
wird ein Uberblick iiber die Asketika des Basilius gegeben
(60—133) und damit gleichsam eine neue Form einer Basilius-
regel geschaffen, die aber ganz basilianisch ist. Die dafiir ge-
wihlte Disposition (35-36) muBte neu gefunden werden, da
das basilianische Corpus ohne systematische Planung ent-
standen ist.

Von #hnlicher Qualitdt ist die Einfithrung zur Augusti-
nusregel (137—150). W.Hiimpfner t legt seine wohlbegriindete
Theorie von zwei Augustinusregeln vor: Regula I. von 388/9
und Regula II. von 393. Die umstrittene Epistula 211 wird
als unaugustinisch abgelehnt und — mit grofter Wahrschein-
lichkeit — Fruktuosus von Braga zugewiesen. Eine An-
merkung macht auf die neuen Forschungen zum Fragepunkt
von M. Verheijens OESA aufmerksam, der Ep. 211 nicht
Fruktuosus, sondern einem fritheren spanischen Adaptator
zuweisen mdchte (137). In den Geist der Augustinusregel
fithrt A. Zumkeller ein, der verdiente Erforscher augustini-
schen Monchtums. Die Ubersetzung (158—171) bringt getrennt
die beiden Regeltexte.

Der verstorbene Abt von Engelberg L. Hunkeler schrieb
die Einleitung zur Benediktusregel (175—183). Ohne auf
literarkritische Fragen hinzuweisen, werden Werk und Per-
sonlichkeit Benedikts in der traditionellen Weise geschildert.
Die Ubersetzung der Regel von F. FaeBler folgt dem Butler-
Text; noch nicht dem jetzt vorhandenen von R. Hanslik
im CSEL.

Den beiden Regeln des hl. Franz von Assisi ist eine aus-
fithrliche Abhandlung iiber die literarkritischen Fragen zu
den beiden Regeln vorangestellt. Ganz in der Art seiner
iibrigen Veréffentlichungen geht L. Casutt dabei teilweise
sehr eigenwillige Wege (263—278). Den Geist der Regeln
deutet er vom Begriff Leben her: Die regula ist vita, vita als
Nachfolge Christi in Armut, Demut, Gebetsgeist und Gott-
innigkeit. Sie schafft also nur einen geistigen Raum, in
dem dann alle Formen apostolischer und karitativer Tétig-
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keit ausgeiibt werden kénnen (279-284). — Manchen Leser
wird vielleicht die Polemik stéren, die Casutt seinen Aus-
fithrungen mitgibt, und es darf wohl bezweifelt werden, ob
das vorliegende Sammelwerk, das ja fiir einen weiteren
Leserkreis gedacht ist, der passende Ort fiir polemische Aus-
einandersetzungen ist.

Die Satzungen der Gesellschaft Jesu leiteten ein, iiber-
setzten und wiéhlten aus M. Schoenenberger und R. Stalder.
Die Einleitung macht in wenigen Zeilen mit der Entstehung
der Satzungen vertraut, zeigt wie diese um die Aspekte
Auserwihlung, Formung und Sendung kreisen und im Ge-
horsam, in dem sich die Liebe erfiillt, das Schliisselwort zum
Verstédndnis bieten (325—334). Leider {ibernahmen die beiden
Bearbeiter die synoptische Tabelle zum Auffinden der Ori-
ginaltexte unverindert aus der fritheren Auflage, so daB die
Tabellen S. 409—412 fiir die Neuauflage véllig unbrauchbar
sind.

Minster. P. Suso Frank OFM.
Biihler, Curt F.: The University and the Press in Fifteenth-Century

Bologna. (Texts and Studies in the History of Medieval Education

ed. A.L. Gabriel and J. N. Garvin, VII. The Mediaeval Institute.

University of Notre Dame). Notre Dame, Indiana, USA. 1958.

109 S.

VI. berichtet zunédchst von den Anfingen des Bologneser
- Drucks im Jahr 1470. Sie gehen zuriick auf die Initiative von
Francesco dal Pozzo, Baldasarre Azzoguidi und Annibale
Malpigli, dreier Ménner, die mit der Stadt und der Univer-
sitit eng verbunden waren. Vf. betont, daB mit der Ein-
filhrung des Buchdrucks in der Emilia und Romagna die
Tétigkeit der Schreiber keineswegs gleich aufhérte: das ent-
spricht Beobachtungen, die man auch anderswo machen kann.
Wenden wir uns mit dem Vf. nun der Aktivitit der Bolog-
neser Drucdkereien im 15. JThdt. zu, Sie fand natiirlich die
Unterstiitzung der Universitdt, obwohl hieriiber offenbar
nicht viele Details aus den Quellen zu entnehmen sind (vgl.
bes. S. 22 und S. 26).

Es ist recht interessant, zunichst die Frage zu verfolgen,
was man unter den Inkunabeln vermiBt: kein Augustin, kein
Bernhard, kein einziger lateinischer Hieronymus — Vi. er-
wihnt das nicht eigens, es ergibt sich aber aus seinem
Material und erscheint mir als das Erstaunlichste! Auf juri-
stischem Gebiet ebenso verwunderlich, daB sich unter den
Bologneser Inkunabeln kein einziges Corpus Juris befindet.
Ebensowenig vor 1501 ein Corpus Iuris Canonici. Wenn so
etwas in einer Stadt von der Tradition Bolognas méglich ist,
dann kénnte man versucht sein, zu denken, eine Unzahl von
Manuskripten hitte vielleicht den Druck unrentabel erschei-
nen lassen (?). Auch der Bologneser Anteil an Klassiker-
drucken ist relativ gering. Seltsamerweise spielt Dante eine
geringe Rolle. , At this point, the reader will probably wonder
if the Bolognese presses of the fifteenth century printed any-
thing at all* (S.32). Es waren immerhin 47 Druckereien bis
1501! Die Statistik von 519 Inkunabeln (S. 34) weist 136 juri-
stische Texte auf, also ein gutes Viertel der Gesamtzahl; es
folgen 117 andere wissenschaftliche Werke, unter ihnen frei-
lich eine Menge astronomischer, lies: astrologischer Schriften
(Prognostica). Die geringe Zahl klassischer und theologischer
Literatur fdllt dagegen auf! Von den gedruckten Autoren
gehdren dreiviertel dem 14. und 15. Jhdt. an! Den deutschen
Leser mag BaptistaMantuanus interessieren mit 6 Bologneser
Erstausgaben! Dann aber setzt das groBe Interesse an ihm
nordlich der Alpen ein.

VIi. bereichert unsere bisherige Kennitnis auch durch ge-
naue, von einer Tabelle unterstiitzte Untersuchungen iiber
Aktivitdt und Lebensdauer (oft erstaunlich kurze!) der Bolog-
neser Druckereien: es heben sich bloB vier als leidlich aktiv
heraus, bei 24 ldBt sich nicht mehr als ein einziges Buch
nachweisen (S. 43)! Vi. gibt schlieBlich eine Liste der von den

47 Druckern publizierten Biicher, nach datierten und undatier-
ten Werken geordnet. Ihr folgt die schon erwihnte ,chart
illustrating the activity of the Bolognese printers®, dann
ein Index der Autoren und der Drucker. Das Buch ist span-
nend geschrieben, bei dieser Materie ein besonderes Ver-
dienst und {iberrascht in seinen Ergebnissen trotz allem, was
wir von den Bologneser Drucken bisher schon wuBten!

Miinster. O. Herding

Klapper, Joseph: Der Erfurter Kartiuser Johannes Hagen, ein Re-
formtheologe des 15, Jahrhunderts. I, Teil: Leben und Werk,
IL. Teil: Verzeichnis seiner Schriften mit Ausziigen (Erfurter theo-
logische Studien. Im Auftrag des Phil. Theol. Studiums Erfurt
hrsg. v. Erich Kleineidam und Heinz Schiirmann, 9, 10). Leipzig:
St. Benno-Verlag. Teil I, 1960. X, 133 S.; br. DM 9,—; Teil II,
1961. VII, 189 S.; br. DM 10,25.

Zum 80. Geburtstag des hochverdienten schlesischen For-
schers, der in Erfurt eine neue Wirkungsstétte gefunden hat,
erschien aus seiner Feder dieses umfassende Werk iiber den
bedeutendsten Theologen der Erfurter Kartause in ihrer
Bliitezeit um 1460. Das umfangreiche Schrifttum des Johannes
Brever de Hagen (de Indagine) aus Haddendorp in der Di6-
zese Minden und der Landschaft Schaumburg (1415—1475),
der 1440 Kartduser wurde und als Prior in Eisenach, Erfurt,
Frankfurt, Stettin und Rostock wirkte, gibt mit seinen etwa
500 Titeln einen allseitigen Einblick in das religiés-sittliche
Leben des Biirgertums und der Orden im mitteldeutschen und
nordostdeutschen Raum (Johanns Bruder Henrik war Abt von
Ilsenburg). Mit unbeugsamem Gerechtigkeitssinn und tief
religids begriindetem Verantwortlichkeitsgefithl kimpft Ha-
gen gegen die moralischen Méngel seiner Zeit, gegen die Ver-
kiindigung falscher Ablisse, gegen den Wallfahrtsfanatismus,
gegen Simonie und Wucher. Im Druck sind nur drei unbe-
deutende Traktate erschienen; aus der Fiille der breit ange-
legten und sich vielfach wiederholenden Darlegungen Hagens
hat K. im Werkverzeichnis die jeweils charakteristischen
Stiicke abgedrudkt. Der Titel der Werke zum Teil mit ihren
Stiickanfdngen findet sich im Katalog der Erfurter Kartduser-
bibliothek. Indem das Buch das Werk eines bedeutenden
Reformtheologen des 15. Jahrhunderts zuginglich macht,
bietet es einen wichtigen Beitrag zur Erkenntnis der vor-
reformatorischen deutschen Theologie.

Mainaz. A Ph. Briick,

Siewerth, Gustav: Die Freiheit und das Gute. Freiburg: Herder 1959,
88 S.; DM 5,80.

Der Verfasser beabsichtigt nicht eine streng rationale
Diskussion des Wesens der sittlichen Freiheit in der Analyse
ihrer vielfachen Bedingungen und Abhéngigkeitsbeziehun-
gen, sondern einen Aufweis ihres Ursprungs in personaler
Existenz, der Sein und Wert nicht unterscheidet, sondern
als Eines erfaBt. ,Im Versuch solcher durchdringenden Eini-
gung des Mannigfaltigen und Unterschiedenen, das bei Tho-
mas in rationaler Fiigung durchklirt, geordnet und durch-
messen, dessen geschichtliches Auseinandertreten in seinem
Denken spekulativ aufgehoben ist, nihert sich das Denken
und Sagen dem Gesammelten und Eingehiillt-Innigen des
Ursprungs” (S. 14). — Um seine Position zu verdeutlichen
setzt VI sich eingehend mit N. Hartmanns Auffassung von
der sittlichen Freiheit und mit seiner Wertlehre auseinander.
Er kann aber, schon von seinem Denkstil her, den phéno-
menologischen Unterscheidungen Hartmanns nicht voll ge-
recht werden. So schieBt er bei der notwendigen Kritik weit
iiber das Ziel hinaus. Wie andere vor ihm nimmt auch Sie-
werth AnstoB an der Konzeption des ,idealen Seins® und
der Freiheit zum Guten und Bésen. Die innerliche Bindung
der Person an das Gute, welche eine mégliche Entscheidung
zum Bosen schlechthin ausschlieBt, ist nach Hartmann kein
Status sittlicher Freiheit mehr. Aber wenn S. sagt: ,Damit
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wiire eine versiegelte Treue oder eine nicht mehr versuch-
bare Liebe eine unsittliche (sic!) bzw. nicht mehr sittliche
Daseinsform® (S. 81), so ist die verfilschende Polemik offen-
bar. Wieviel feinsinniger hat schon Borgolte (1938) zu dem
Problem Stellung genommen!

Die positive Bestimmung der Freiheit liegt fiir S. in dem
Satze, daB der ,Freie Ursache seiner selbst" sei. Aber wenn
er sich S. 41 fiir diese Formulierung auf Aristoteles und
Thomas beruft, ist eine Korrektur angebracht. Aristoteles
sagt im 1. Buch der Metaphysik (982 b 25 {.) &elfegos & abzob
2vexz. Diese Formulierung erscheint S. Th. I 83,1 im Text
des 3. Einwandes in folgender Fassung: Liberum est quod sui
causa est, ut dicitur in I. Met. Thomas antworiet differen-
zierend: liberum arbitrium est causa sui molus; er verweist
zwar nicht auf den eigentlichen Sinn der Aristoteles-Stelle,
aber er vermeidet die These von Siewerth mit gutem Grunde.
Der unbefangene Leser wird jedoch von S. dazu verleitet zu
meinen, ,Ursache seiner selbst* sei ein Grundbegriff aristo-
telisch-thomistischen Denkens ... Solche Verschiebungen be-
reiten aber dem kritischen Leser Unbehagen, so daB er wie
Sokrates und Platon auch dem Uberschwang der blithenden
Rede miBtraut.

Der Aufweis vom Wesen des Guten und den Weisen der
Freiheit ist fast durchgehend hymnische Rede, die ihrem
Wesen nach ein innehaltendes Fragen, ein philosophierendes
Gespriich ausschlieBt. Thr Gehalt kann in einem zusam-
menfassenden Referat nicht erfaBt werden. So seien nur
Stufen genannt. Es ist ein Aufstieg vom bonum delectabile
zum wutile und honestum hin zur Liebe als Vollendung des
Guten und Fiille der Freiheit. DaB solche Liebe gerade durch
die innigste Bindung der Freiheit tiefere Dimensionen er-
schlieBt, das ist die christliche Antwort auf Hartmanns These
und iiberzeugender als die frithere Diskussion. Wer der er-
baulich hymnischen Darstellung innerlich aufgeschlossen ist,
wird der Intention des Vi am besten folgen. Die philo-
sophische Erkenntnis und Bildung bedarf aber der sirengen
Unterscheidungen als unerléBliche Bedingung fiir die Zusam-
menschau.

Minster, Gerda Freiin v. Bredow.
Wenzel, Paul: Das wissenschaftliche Anliegen des Giintherianismus

(Beitrdge zur neueren Geschichte der katholischen Theologie,

Bd 1). Essen: Ludgerus-Verlag 1961. XVII, 254,; br. DM 28—.

Wie Georg Hermes in Deutschland gegen die beiden Ex-
treme des Rationalismus und des Fideismus eine wissen-
schaftliche Vermittlung zwischen Glauben und Wissen, Theo-
logie und Philosophie versuchte und sich dabei in Irrtiimer
verstrickte (Indizierung 1835), so unternahm es unbeeinfluBt
von diesem kurze Zeit spiter in Usterreich Anton Giinther
in dhnlicher Weise, das Christentum wissenschaftlich zu recht-
fertigen und rational zu begriinden; er geriet gleichfalls in
Irrtum und verfiel 1857 der kirchlichen Zensur. Beide Theo-
logen des 19. Jhs. hatten ein echtes theologiewissenschaft-
liches Anliegen, das sie in bester Intention bewiiltigen woll-
ten. Sie begaben sich an die Front der Auseinandersetzung
mit den Gegnern des Christentums, aber ihre Waffen wurden
von der Kirche als ungeeignet verworfen. Beide ldsten eine
Bewegung aus, die ihren Namen trégt, den Hermesianismus
in Deutschland, der auf die ésterreichischen Lande nicht iiber-
griff, und den Giintherianismus, der von Wien ausgehend,
sich fast itber das ganze deutsche Gebiet erstreckte, ja sogar
in Rom Wurzeln schlug. In beiden Fillen gilt, daB die Schiiler
und Anhiéinger teilweise weder geistig noch charakterlich an
die GroBe ihrer Lehrer und Meister heranreichten.Jene trugen
die Hauptschuld am Zerfall der Bewegung mit der Kirche.

Das vorliegende Werk Wenzels beschiftigt sich eingehend
mit dem Giintherianismus d.h. mit Giinther und der von
ihm begonnenen und in Schwung gebrachten Bewegung. Es
ist das beste und wissenschaftlich Gediegenste, was bisher

iiber diese Sache verdffentlicht wurde. Auf Knoodts Giinther-
biographie und auf den Giintherforschungen E. Winters auf-
bauend, fithrt es iiber beide ein wesentliches Stiick hinaus.
Knoodt schrieb cum ira et studio, E. Winter hatte teilweise
einen volkisch einseitigen Aspekt, Wenzel ist durch das neu
aufgefundene Briefmaterial in die Lage versetzt, eine um-
fassendere und der Sache gerechter werdende Beurteilung
des komplexen Giintherianismus vorzulegen; er schreibt sine
ira et studio. Philosophisch-theologisch iiberragt W.s Werk
in manchen Punkten auch Kleutgens seinerzeitige Kritik. Mit
seltenem Gliick forschte W, 660 Briefe aus der Giintherschule
aus. 431 fanden sich am Benediktinerkloster ,St. Paul vor den
Mauern® in Rom, 74 im Klosterarchiv Beuron, 45 im NachlaB
Th. Gangaufs, des Benediktinerabtes von St. Stephan in
Augsburg, 110 im Nachlah Knoodts in Bonn. Es ist gewif noch
manches andere Briefmaterial verstreut. So liegen neben irag-
mentarischen Mss. Giinthers einige Briefe in der Priesterhaus-
bibliothek in Salzburg, ferner mehrere Briefe im Nachlab
V. Knauers im Schottenstift in Wien. Alles noch Auffindbare
aber diirfte das Bild, das W. entwirft, nicht mehr wesentlich
veréndern.

Der L. Teil befaBt sich mit ,Anton Giinther, sein Leben und
seine Werke® (3—41). Die Schilderung des Lebensganges
A. Giinthers (1. Kap.) folgt der Hauptsache nach der bei
Knoodt (I,1—165) verdffentlichten Selbstbiographie Giinthers;
sie wird erginzt durch einen Brief Giinthers an den Rekior
des Germanikums in Rom P. Landes, in welchem die Wissens-
haltung des Wiener Philosophen (Idee der Kreation gegen
den Pantheismus) offenbar wird, und durch einen Brief Bali-
zers an Nidkes, enthaltend einen Nekrolog iiber Giinther.

Das 2. Kap. ,Das literarische Lebenswerk A. Giinthers*
fithrt uns zunéchst in die ,Eigenart der Giintherschen Dar-
stellungsweise” ein, die ,zyklisch® im Sinne Schellings ist,
insofern Giinthers Philosophie um das SelbstbewuBtsein wie
um einen Kern kreist, hymnisch, humoristisch und satirisch
und oft die Briefform hat. Die Werke Giinthers werden eini-
germaBen skizziert. An Hand dieser Skizzen kann sich der
Leser in den schwierigen Werken Giinthers leichter zurecht-
finden. AufschluBreiche Einzelheiten werden iiber Geschichte,
Zwedkbestimmung und Inhalt der beiden letzten Werke
Giinthers ,Lentigo“ und ,Antisavarese® geboten. Der ,Len-
tigo®, eine nach der Indizierung verfaBte Verteidigungsschrift
gegen die Kritik des Michelis, wurde eigentlich nie der Offent-
lichkeit iibergeben, weil Kardinal Schwarzenberg die gesamte
Auflage aufkaufte, um Giinther vor neuen Schwierigkeiten
zu bewahren. Die Freunde Giinthers gelangten unter der
Hand in den Besitz einzelner Exemplare. Das Privatexemplar
Greifs steht in der Wiener Nationalbibliothek. Der ,Anti-
savarese® ist eine Streitschrift gegen den neapolitanischen
Philosophen Savarese, wurde gleichfalls nach der Indizierung
geschrieben, aber erst lange nach dem Tod Giinthers von
Knoodt 1883 herausgegeben. Ausfithrlich bespricht W. die
Jahrginge des von Giinther und Veith herausgegebenen
philosophischen Jahrbuchs ,Lydia“ (5 Bde 1849-54). In diesen
sind verschiedene kritische Aufsitze Giinthers abgedruckt.
Da die Artikel nicht signiert sind, wurde die Autorschaft auf
Grund des Stils, der Andeutungen im Text, aus Knoodts Bio-
graphie und aus Bemerkungen in den Briefen festgestellt. Der
Artikel, ,Ein Wort iiber den VernunfthaB auf katholischem
Gebiet* in der von der Wiener katholischen Fakultéit heraus-
gegebenen ,Zeitschrift fiir die gesamte kathol. Theologie®
3 (1852) erfihrt eine eingehende Besprechung. Hingegen fin-
den leider die zahlreichen Rezensionen Giinthers, die mit-
unter umfangreichen Abhandlungen gleichkommen und bis
1828 die Anfidnge und das Wachstum der Denkweise Giinthers
ans Licht stellen, keine Erwihnung, obwohl W. weiB und
schreibt: ,Giinther war und blieb doch der ewige Rezensent,
er hielt seine Hand am Puls der Zeit und lief dem Irrtum
auch auf den Gassen nach” (10).
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Der 1. Teil ,Die Schule A. Giinthers* vermittelt an Hand
des neu aufgefundenen Materials interessante Einblicke in
die Geschichte des Giintherianismus, seine Einheit, Geschlos-
senheit und Ausbreitung. Wir erfahren von einer in Rom
zu griindenden benediktinischen Giintherakademie, die auf
den drei Grundpfeilern Paulus, Benedikt und Giinther er-
richtet werden sollte. Wenn es heiBt, daB infolge ,der Einheit
und Geschlossenheit der Giintherschule alle Stimmen gleiches
Gewicht haben und jeder Giintherianer Vertreter des reinen
Giintherianismus war" (46), so wird das eingeschrdnkt wer-
den miissen. Die Anhénger Giinthers haben besonders durch
ihr Verhalten dem Meister manches verdorben. Darum ist
nicht alles Negative im Giintherianismus auf das persénliche
Konto Giinthers zu setzen. Andererseits sind manche wie
C. Werner keine reinen Vertreter des Giintherianismus ge-
blieben, weil sie spiter eigene Weg gingen.

Das 1. Kap. des II. T.s handelt von den drei Hauptzentren
des Giintherianismus, Wien, Bonn und Breslau.

Zum Wiener Kreis, der vom V. eigenartigerweise ,Wiener
Zentralbehorde® genannt wird, gehéren als enge Freunde
Pabst, Croy, Greif und Veith, als Génner S. Brunner, Hock,
Schén. Wenn von einem ,2. Ich* Giinthers gesprochen wird,
dann ist es eher Pabst als Veith. E. Winter teilt dieses Epi-
theton freilich bald diesem bald jenem zu (,Die geistige Ent-
wicklung A. Giinthers* 112 u. 230). Die Behauptung ,.Veith
fiel nicht von der Kirche ab, weil er zu alt war, um Altkatho-
lik zu werden® (56) scheint gewagt und kaum beweisbar.

Zum Bonner Kreis zdhlen: Knoodt, der spiitere Biograph
Giinthers, Nickes, der wihrend seines Aufenthaltes in Rom
die rechte Hand des Benediktinerabtes Pappalettere war und
fiir die Griindung einer Giintherakademie in Rom arbeitete;
die beiden Briider Wolter, die Benediktiner wurden und
spiter das Kloster Beuron griindeten. W. kennzeichnet den
Weg der beiden so: ,Der Weg der ‘Wolters von Deutschland
nach Rom ist ohne Giinther, Nickes, Pappalettere nicht ver-
stindlich, ihr Gang aber zuriick nach Deutschland, sollte er
wirklich fruchtbar werden, muBte ohne die Genannten ge-
schehen” (70). Dem Briiderpaar gelang es auch, ihren gleich-
falls dem Bonner Kreis angehérenden Jugendfreund Watte-
rich, der wie andere Giintherianer dem Altkatholizismus sich
angeschlossen hatte, aus diesem wieder in die Kirche zuriick-
zuholen. Ein gleicher Versuch bei ]. Reinkens, dem 1. alt-
katholischen Bischof, hatte keinen Erfolg. An Watterichs
geschichtswissenschaftlicher Leistung zeigen sich die wissen-
schaftlichen Bestrebungen das Giintherianismus iiberhaupt.
Sein Werk ,Pontificum Romanorum vitae® (2 Bde 1862) ist
aus dem Geist der Giintherschen Geschichtsauffassung ge-
boren und von der Absicht getragen, die protestantische
Geschichtsauffassung zu entthronen und eine Huldigung des
apostolischen Stuhles darzubieten. Das Werk ist ,das ge-
schichtliche Kontribut des Giintherianismus zur Verteidigung
der Kirche. Die Giintherianer waren ja immer der Meinung,
daB sie in allen Sparten die Ehre der Kirche verteidigt hédtten
(ein Gedanke, der in den Briefen oft zum Ausdruck kommt):
sowohl in der Theologie, wo ihnen die ,Rechtfertigung des
Dogmas' am Herzen lag, als in der Philosophie, wo die Ver-
teidigung der christlichen Wahrheit ihr Anliegen wurde, und
hier in der Geschichtsforschung, wo die Verherrlichung der
Kirche gegeniiber den protestantischen Verdunkelungsmetho-
den geschehen sollte” (76 Anm. 177). Die Seele der Bonner
Giintherfreunde war W. Reinkens, der zum Unterschied von
Knoodt, dem rationalen Vertreter des Giintherianisus, das
Schwiirmerisch-Romantische und das Lebensvolle der Bewe-
gung verkdrperte. Er war der ,Spiritual® des Bonner Kreises
und blieb der Kirche treu, wihrend sein Bruder J. Reinkens
zum Altkatholizismus iibertrat. Der Breslauer Giintherkreis
ist hauptsichlich durch die Trias Baltzer, ]. Reinkens und
Elvenich reprdsentiert. Baltzer und Elvenich spielten bereits
im Hermesianismus eine Rolle. Leider wurden alle drei alt-
katholisch.

Das 2. Kap. des IL T. filhrt uns jene Giintheranhéinger
vor, die auBerhalb der drei genannten Zentren titig waren.
Es handelt sich nach des Verfassers Bezeichnung um ,Stiitzen
und Stiitzpunkte des Giintherianismus®, Fiir Deutschland sind
es Bamberg, Augsburg, Trier, Braunsberg und Tiibingen.
Analog miiBten fiir Osterreich auBer Wien St. Polten und
Salzburg genannt werden. Als Anhinger sind zu nennen: Der
Dogmatiker und Exeget G. K. Mayer und J. Sporlein fiir Bam-
berg, der durch seine Augustinusstudien bekannte Benedik-
tiner Th. Gangauf fiir Augsburg, der Philosophieprofessor
Jac. Merten fiir Trier, auber dem schon genannten Watterich
noch Gerkrath und Triitschl fiir Braunsberg, schlieBlich Jac.
Zukrigl fiir Tiibingen. Zum weiteren Giintherkreis in Oster-
reich, und zwar in Wien gehéren L. Trebisch, Mediziner und
Konvertit, der v. W, nicht genannte V. Knauer, Benediktiner
im Schottenstift; ferner standen W. Gértner, Scheiner und
Héusle Giinther nahe. In St. Pélten war der bedeutendste
Anhinger C. Werner, der zuerst anonym in einem ,Votum*
die Trinitdtslehre Giinthers als rechtgldubig zu deuten ver-
suchte. Durch Giinthers antischolastische Tendenz auf den
Gedanken gebracht, die Scholastik zu erforschen, ging er sehr
bald, beginnend mit dem Werk ,Thomas v. A.", seinen eige-
nen Weg, ohne freilich Giinthers Verdienste und geschicht-
liche Bedeutung je zu vergessen. Ein modifizierter Giinthe-
rischer Dualismus ist in vielen seiner Werke spiirbar. Gleich-
falls in St. Pélten war der Lehrer C. Werners, Franz Werner
(vgl. meine Monographie iiber diesen bedeutenden oster.
Theologen) ein Verehrer Giinthers. Ferner traten F. Egerer
und Schwingenschlégl literarisch fiir Giinthers Ideen ein. Fiir
den Bereich der Dibzese St. Polten ist auch J. N. Ehrlich zu
nennen, der, von Giinther beeinfluBt, zuerst in Krems, dann
in Graz und Prag dozierte. Fiir Salzburg ist zu erwéhnen
Xavier Schmid, dessen ,Kath. Dogmatik® von Giintherideen
durchsetzt ist.

Das folgende 3. Kap. ,Protektoren des Giintherianismus*
befaBt sich mit der wohlwollenden Gesinnung und schiitzen-
den Haltung, die kirchliche Wiirdentrdger dem Wiener Philo-
sophen zuteil werden lieBen. Diese ,Protektion” war mit ein
Grund, daB der Giintherianismus sich so weit ausbreiten
konnte, die Untersuchung iiber die Rechtgldubigkeit so lange
in Schwebe blieb und die Verurteilung in schonender Form
erfolgte. Zu den hohen Beschiitzern Giinthers ziéhlen: Kardi-
nal Schwarzenberg, Erzbischof von Salzburg und Prag, der
seinem Philosophielehrer (Giinther) zeit seines Lebens dank-
bar blieb und dessen Verdienste um die Verteidigung des
christlichen Glaubens gegen Pantheismus, Materialismus und
Atheismus hoch einschiétzte; Kardinal Diepenbrock von Bres-
lau und dessen Nachfolger Erzbischof Forster, ferner Bischof
Arnoldi von Trier, Bischof G. Miiller von Miinster, Kardinal
v. Tarnoczy von Salzburg und Bischof Pogazhar von Laibach.

In Rom traten fiir Giinther und seine Lehre ein: Der Bene-
diktinerabt Pappalettere, der im romischen Giinther-ProzeD
an der Spitze der Spezialkommission zum Schutze des Philo-
sophen stand. Die groBe Sympathie des Italieners fiir Giinther
beruhte nicht nur auf der Uberzeugung von der theologischen
Richtigkeit des Giintherschen Systems, sondern auch auf der
vorteilhaften Hoffnung, daB noch mehr Giintherianer nach
Rom kommen und in den Orden eintreten méchten. Aus den
Briefen erfahren wir auch Einzelheiten iiber den Plan hin-
sichtlich der wissenschaftlichen Mission des Giintherianismus
in Rom und die wissenschaftliche Missionierung Deutschlands
durch Benediktiner nach den Ideen Giinthers. Der zweite
einfluBreiche Giintherfreund in Rom war G. A. Fiirst zu
Hohenlohe, der mit den Giintherianern eine ,antijesuitische
Interessengemeinschaft* bildete. Der dritte Freund war der
Rektor der Anima A. Flir, ein ,gern gesehener Gast im
Wiener Giintherkreis® und ein Beschiitzer des Giintherianis-
mus in Rom.

Es wiirde das Bild noch abrunden, wenn der Verfasser ein
zusammenfassendes Kapitel iiber die Gegner des Giintheria-
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nismus angeschlossen hiitte. Dies wiirde den Entwicklungs-
gang des Giintherianismus besser verstehen lassen und die
moralische Beurteilung der Bewegung im einzelnen erleich-
tern.

Der III. Teil geht auf das ,Lehr- und Kampfsystem
A. Giinthers® ein. Das 1. Kap. ,Das Lehrsystem® hebt ein-
leitend den Wissens-Eros, die Begeisterung und Liebe zur
geistigen Erkenntnis, zur Idee, als das dynamische Element
in Giinthers Lehre hervor. Durch die ideelle Erkenntnis soll
das Christentum der Welt neu geschenkt werden. Giinther
sah seine Aufgabe in ,einer ideellen Reconstruction des
Christentums als einer welthistorischen Tatsache* (Vorschule
1,97). Als ,Leitideen und Systemgedanken“ werden heraus-
gestellt:

1. Der Mensch ist das MaB der Dinge. Alle Erkenntnis
braucht deshalb den ,anthropologischen Schliissel“. W. scheint
dieseLeitidee etwas zu negativ zu sehen,da er schreibt: , Giin-
ther erschrickt nicht vor dem Satz: ,Wie der Mensch, so sein
Gott, d. h. wie jener sich selbst, so erkennt er auch das, was
man Gott heiBt'“ (154). Die Angst, daB Giinther das Christen-
tum in Anthropologie auflésen konnte, diirfte angesichts
seiner dualistischen Kontraposition Gottes und der Welt
kaum begriindet sein (Vgl. 154 Anm. 66 a).

2. Das Sein will sich offenbaren und verwirklichen. Dieser
OffenbarungsprozeB fithrt zum BewuBtsein des natiirlichen
Seins und zum SelbstbewubBtsein des geistigen Seins. Leben
ist Selbstoffenbarung des Seins; das Sein lebt, d.h. strebt
nach Offenbarung seiner selbst. Ohne BewuBtsein wire das
Sein tot. Ziel und AbschluB des SelbstbewuBtseins ist die
Person. Der PersonifikationsprozeB ist ein Subjektobjekti-
vierungsprozeB, insofern sich das Subjekt selbst besitzt. Das
Denken ist Seinsfunktion. Das Denken des Geistes gipfelt im
Ichgedanken und schlieBt in ihm ab. Im Ich wird das geistige
Sein Person.

3. Der Mensch ist eine Synthese von Natur und Geist. Die
Natur durchlduft eine lange Entwicklung von der Einheit in
die Zerstreuung, in der sie ,von sich” kommt, sich verduBert.
Dieser VerduBerung arbeitet eine ,Verinnerung® entgegen.
Die sich veréuBernde, von sich kommende Natur ad extra ist
die Materie, die sich gleichzeitig verinnernde und zu sich
kommende Natur ad intra ist die Psyche. In diesem Sinn ist
die Natur beseelt. Im Menschen sind Natur und Geist, die in
Antithese stehen, zur dynamischen Synthese verbunden.
DemgemdB finden sich im Menschen Naturdenken und
Geistesdenken, Begriff und Idee.

4. ,Konstruktion des gottlichen SelbstbewubBtseins®. Im
SelbstbewuBtsein des Menschen zeigen sich Abhingigkeit
und Beschrénktheit. Von hier aus ist der Aufstieg zum abso-
luten Wesen Gottes mdglich. Diesem kommt der absolute
SelbstbewubBtseinsprozeb zu, der sich in den drei gottlichen
Personen ausprdgt. Der Ichgedanke Gottes hat notwendig als
negatives Korrelat den Nichtichgedanken = Weltgedanken
Gottes, der die Voraussetzung der Schépfung bildet. Die
Realisierung des Gedankens ad extra vollzieht sich gemiD
dem innertrinitarischen SelbstbewubBtseinsprozeB auch trini-
tarisch und findet in der geschépflichen Trias von Natur,
Geist und Mensch ihren Ausdruck. Da der Nichtichgedanke
Gottes nicht sein Wesen ist, sondern dessen Negation, ist
die Welt auch nicht aus dem Wesen Gottes. Dem auBer-
weltlichen Gott steht die auBergbttliche Welt gegeniiber. So
hat der Pantheismus keinen Platz mehr.

5. Das positive Vernunftkriterium. Die Tatsache der histo-
rischen Offenbarung vorausgesetzt, kann jedes gdttliche Ge-
heimnis ideell durchdrungen werden. Wissen und Glauben
stehen nicht nur in keinem Widerspruch, sondern entsprechen
einander und legen Zeugnis fiireinander ab. Der Glaube wird
nicht aufgelést, sondern erlost, weil die gesiittigte Verstindi-
gung auf das Was ohne Wie geht.

Ein wertvoller Abschnitt zur Charakterisierung der Lehre
Giinthers wird unter der Uberschrift geboten ,,Der Humor als
Form und Systemtrdger des Dualismus“ (176—171). Der
Humor im Werke Giinthers wird als ,systemgeboren® und
wesentlich aus der dualistischen Philosophie kommend, ja
als die ,rein subjektive Seite” derselben aufgewiesen. Er ist
Trédger und Form des Systems. In ihm kommt im Sinne Jean
Pauls die Gegensitzlichkeit zwischen Endlichem und Unend-
lichem zum Ausdruck. Er offenbart sich bis in die dialoge
Briefform hinein. Im Humor stellen sich die dualistischen
Gegensdtze dar, erkldren und versthnen sie sich, Hart neben
dem Humor steht bei Giinther der Hymnus. Am Schlub dieses
Kapitels iiber das Lehrsystem sagt W.: ,Es war uns mehr
darum zu tun, die Fundamente des Giintherischen Wissens-
gebdudes freizulgen, als eine genaue Beschreibung des Baues
zu geben. Deshalb wird man auch manche Liicken bemerken*
(181). Mit dieser Feststellung sichert sich der Autor mit Recht
gegen die Annahme, er habe eine erschopfende Zusammen-
fassung der Lehre Giinthers vorgelegt.

Das 2. Kap. des IIL T. ,Das Kampfsystem Giinthers" zeigt
die Fronten, an denen Giinther kidimpft. Es geht um die Idee
gegeniiber dem bloBen Begriff, um den Dualismus gegen-
tiber dem Monismus, um den dualistischen Theismus gegen-
iiber dem monistischen Pantheismus in allen seinen Formen.
Nach diesem Kampfprogramm richtet sich die Geschichts-
iibersicht. Nach ihm werden die groBen Epochen der Mensch-
heits- und Christentumsgeschichte beurteilt, und zwar oft in
ibertreibender und entstellender Art. Heidentum und antike
Philosophie sind Pantheismus; Patristik, Scholastik und
Mystik sind durchsetzt von Semipantheismus; Luther und
die Reformation huldigen dem Monismus. Erst mit Descartes
beginnt der Umschwung. Kant, Hegel, Materialismus, Atheis-
mus (der Pantheismus ist Atheismus!) und Kommunismus
werden nach den gleichen Normen verworfen. Die modernen
Irrtiimer werden mitunter treffend gekennzeichnet und als
Erscheinungen des Un-Geistes verdammt. Entsprechend der
Gegeniiberstellung von Geist und Natur, Idee und Begriff,
Christentum und Heidentum, Theismus und Pantheismus
wird schonungslos Gericht gehalten.

Im ,Anhang* ist die aus dem Geheimarchiv Pius IX. stam-
mende ,Giinthersynopse®* abgedruckt, in der die Grundirr-
tiimer Giinthers zusammengefaBt sind und zwar hinsichtlich
des Verhiltnisses zwischen Glauben und Wissen, der Trinitét,
der Schopfung, der Menschwerdung, der Verbindung von Leib
und Seele im Menschen, des Urzustandes des Menschen, der
Erbsiinde und der Gnade.

Das Werk P. Wenzels ist eine beachtliche wissenschaftliche
Leistung sowohl hinsichtlich der Quellenerforschung und
-verarbeitung, wie der geistigen Durchdringung des Giinther-
schen Lehrsystems. Das Wort ,Giintherianismus® schillert
allerdings etwas und leidet an einer begrifflichen Unschérfe.
Das Werk leistet einen bedeutsamen Beitrag zur Theologie-
geschichte des 19. Ths. und ist zugleich ein Geschenk an die
Wissenschaft anliBlich des kommenden 100. Todestages
A. Giinthers (t 24. Februar 1863).

Wien. Joseph Pritz,

Kierkegaard, Séren: Die Krankheit zum Tode und Anderes. Unter
Mitwirkung von Niels Thulstrup und der Kopenhagener Kierke-
gaard-Gesellschaft herausgegeben von Hermann Diem und
Walter Rest. Kéln und Olten: Jakob Hegner 1956. 767 S;
DM 32,—.

Soéren Kierkegaard, Briefe. Ausgewéhlt, iibers. und mit einem Nach-

wort versehen von Walter Boehlich. Kéln und Olten: Jakob
Hegner 1955, 164 S.; DM 6,80.

Seit 1951 erscheint im Verlag von Jakob Hegner, Koln und
Olten, jetzt Koln, die groBe, anfinglich von Walter Rest, dann
von Hermann Diem und Walter Rest unter Mitwirkung von
Niels Thulstrup und der Kopenhagener Kierkegaard-Gesell-
schaft herausgegebene — , Jubildumsausgabe® genannte — Edi-
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tion der Werke Kierkegaards. Ihr Vorsatz war und ist, den
deutschen Lesern Kierkegaards einen zuverldssigen Text zu
bieten, die bis dahin hauptséchlich auf die Ausgabe ange-
wiesen waren, die Chr.Schrempf am Anfang des Jahrhunderts
herausgegeben und zum groBen Teil iibersetzt hatte, die
grobe Mingel, um nichts Argeres von ihr zu sagen, besaB,
und die trotzdem besser war als ihr Ruf, da sie uns, die wir
damals jung waren, zu Kierkegaard fiihrte und verfiithrte und
iiberhaupt die Wirkung Kierkegaards in Deuschland begriin-
det hat. Der Band der Jubiléumsausgabe, den ich hier an-
kiindigen will, ist der 2. Band der Gruppe: Theologisdi-philo-
sophische Schriften; er enthilt: Die Krankheit zum Tode®, iiber-
setzt von Walter Rest; ,Furcht und Zittern®; und ,Die Wieder-
holung®, beide iibersetzt, von Giinther Jungbluth; schlieBlich
~Der Begriff der Angst®, iibersetzt von Rosemarie Logstrup.
Hermann Diem hat dem Band eine kurze, aber gewichtige
Einleitung vorangestellt und Niels Thulstrup einen sehr niitz-
lichen Anhang von iiber 100 Seiten Anmerkungen beige-
steuert. Diese nur referierenden Angaben allein werden
zeigen, daB die im Verlag Hegner erscheinende Kierke-
gaardausgabe mit aller herausgeberischen Sorgfalt gearbeitet
worden ist, und der Titel des Bandes, auf den ich im be-
sonderen hinzuweisen habe, macht deutlich, daB es sich in
ihm um einen der wichtigsten Binde der Gesamtausgabe
handelt, wobei hierzu noch angemerkt werden soll, dab die
Binde der Gesamtausgabe einzeln kiuflich sind. Der Band
enthilt, wie aus dem Gesagten deutlich wird, zwei Schriften
_Kierkegaards, die besonders intensiv auf die deutsche Philo-
sophie eingewirkt haben. Mit den Schriften ,Die Krankheit
zum Tode“ und ,Der Begriff der Angst® ist ndmlich Kierke-
gaard besonders an der Entwidklung des Existenzialismus
beteiligt, wo allerdings in den meisten Féllen Kierkegaards
Glaube denaturiert und verderbt, oder richtiger sékularisiert
wurde. Man sollte deshalb, wenn man durch die hier verein-
ten Schriften den Zugang zu Kierkegaard sucht, nicht ,Die
Krankheit zum Tode“, auch nicht den ,Begriff der Angst®
zuerst, sondern ,Furcht und Zittern® lesen, Kierkegaards
eigenwillige Meditationen iiber die Opferung Isaaks durch
Abraham. ,Was man an Abrahams Geschichte ausldBt, ist
die Angst*, schreibt Kierkegaard, ,denn Geld gegeniiber habe
ich keine ethische Verpflichtung, aber dem Sohn gegeniiber
hat der Vater die hochste und heiligste.“ Gott aber fordert
von Abraham den ,Mord® Isaaks, denn das Opfer war, wire,
so meint Kierkegaard, Mord gewesen ohne den Glauben,
wNur durch den Glauben gewinnt man Ahnlichkeit mit Abra-
ham, nicht durch den Mord". Kierkegaard nennt ,Furdht und
Zittern“ eine dialektische Lyrik, die Johannes de Silentio
geschrieben haben soll, immer verbirgt sich — bekanntlich —
Kierkegaard hinter der Maske seiner Pseudonyme, zwischen
ihnen und ihm gibt es eine eigentiimliche ironische Dialektik.
Kierkegaard fiihlte sich hinter seinen Masken verborgen, er
wuBte dabei, daB man ihn darin erkennt und doch nicht
festlegen kann, so daB er durch sie freier sprechen konnte.
Kierkegaard wollte, daB man alle seine Schriften von den
Personen seines imagindren Maskenballs her verstehe und
sie nur unter dem Namen der erfundenen Personen zitiere.
Nur weil er sich so versteckt, verborgen in seinen Worten
glaubte, konnte er in all seinen Schriften abhandeln, was
eigentlich ihn selbst und ganz allein angeht, in dem Opfer
Abrahams z.B. sein eignes Opfer, den Bruch mit Regine
Olsen mitmeinend, sich selbst in dem Wort ,Mord* fiir
Abrahams Opfer anklagend und sich selbst aus dem Glauben
verstehend. Immer ist in diesen bohrenden Schriften Kierke-
gaards sein eigener ,Dorn im Fleische" mitgemeint, besser
beteiligt, sein Ja zu seinem Schicksal vor Gott. ,Entweder”, so
schreibt er am SchluB von Furcht und Zittern, ,gibt es somit
ein Paradoxon, daB der Einzelne als der Einzelne in einem
absoluten Verhiltnis zum Absoluten steht, oder Abraham
ist verloren®, und damit meint er sich selbst. Hier wird, und

schirfer als in andern Schriften, Kierkegaards Existenzbe-
griff, sein Begriff des Einzelnen und sein Glaube deutlich.

Kierkegaard gehdrt, wie man weiB und in der Geschichte
der Philosophie lehrt, zur Nachfolge Hegels, die sich in viele
Richtungen aufgespalten hat. Er ist der einzige genuin christ-
liche Denker innerhalb dieser Reihe, der nicht den Gott der
Philosophen, sondern den Gott Abrahams, Isaaks und Jakobs
im Denken meint, er will, daB der Sprechende ,weiB, daB
er vor Gott da ist*. Das sagt er in der Krankheit zum Tode,
doch den Satz, der dies aussagt, mochte ich wortlich mitgeteilt
haben, da halb zitierte Sétze nur zu leicht zu MiBdeutungen
fithren. ,Ein so phantastischer Religioser”, heiBt es in der
Krankheit zum Tode, ,wiirde sagen, um ihn mit Hilfe der
Replik zu charakterisieren: daB ein Sperling leben kann, ist
begreiflich, er weiB nicht, daB er vor Gott da ist. Aber zu
wissen, daB man vor Gott da ist, und dann nicht im selben
Augenblick wahnsinnig zu werden oder zu Nichts!"

Diesen Satz und alle Folgerungen aus dem Verlust des
Selbst hat Kierkegaard den Anti-Climacus sagen lassen, dem
er auBer der Krankheit zu Tode auch ,Einiibung im Christen-
tum®, die den 1. Band der Ausgabe erdffnet, zugeteilt hat.
Diese beiden Schriften gehéren also nach Kierkegaards
Meinung zusammen und sie sind beide im Jahre 1848 ge-
schrieben worden, gedruckt wurden sie aber erst 1849 und
1850. Ich erwihne das deshalb, weil daraus hervorgeht, daB
die Anordnung der Schriften Kierkegaards in der Ausgabe
seiner Werke nicht chronologisch ist, das gilt auch fiir die
Reihenfolge in den einzelnen Bénden; in dem hier bespro-
chenen Band ist z. B. die Schrift ,Der Begriff der Angst® die
den Band beschlieBt, zeitlich frither als alle andern, wihrend
die zuerst gebrachte Schrift ,Die Krankheit zum Tode® spiter
als alle andern geschrieben worden ist. Ich glaube, daB eine
chronologische Folge aller Werke Kierkegaards in ihrem
Durcheinander von Konfession und Philosophie eine sehr
aufregende Lektiire bilden wiirde, was nun als Ordnungs-
prinzip einer Gesamtausgabe der Werke verpalBt ist, wiin-
schenswert aber bleibt, daB man bei einer Neuauflage auf
dem Titelblatt das Jahr der Niederschrift und des Erschei-
nens angibt, damit man sich leichter als es jetzt moglich ist,
dariiber informieren kann; denn mitunter ist es wichtig,
Gleichzeitigkeit und Folge der verschiedenen Schriften fest-
zustellen. Das aber soll nur ein Wunsch und keine kritische
Einschrinkung sein, die Ausgabe hat so groBe Verdienste,
daB sie nicht zu kritisieren, sondern nur zu bewundern ist.

Als Ergéinzung der groBen Ausgabe der Werke, die Voll-
stindigkeit anstrebt, ist eine kleine Auswahl der Briefe
Kierkegaards erschienen, die hier mit angekiindigt werden
soll. Sie bringt 38 von den etwa 230 Briefen, die in der grofen
dinischen Ausgabe der Briefe Kierkegaards enthalten sind,
die Niels Thulstrup ediert hat. Das ist in Anbetracht der
Tatsache, daB diese Briefausgabe eine Ergdnzung der Ge-
samtausgabe der Werke Kierkegaards sein soll, zu wenig.
Denn die Briefe gehéren, wie die Tagebiicher, zum Oeuvre
Kierkegaards, sind doch alle Schriften Kierkegaards mit der
nétigen Einschrinkung gesprochen Autobiographie, Doku-
mente seiner Auseinandersetzung, sei es mit Zeitgenossen,
sei es mit Regine Olsen, sei es mit Gott. In alledem lebte
Kierkegaard seine Verzweiflung, die fiir ihn fast ein Existen-
zial im Sinne Heideggers war. ,Denn nur dann ist das Selbst
gesund und frei von Verzweiflung®, sagt in der Krankheit
zum Tode, ,wenn es gerade dadurch, daB es verzweifelt ist,
sich selbst durchsichtig in Gott griindet.“ Darum, sich selbst
durchsichtig im Gott zu griinden, ging es Kierkegaard in
seinem Verhalten zu allen Menschen und im Denken. Deshalb
weil die Grenze zwischen objektiver und subjektiver Aussage
bei Kierkegaard flieBend ist, wiire eine umfénglichere Aus-
gabe der Briefe zu wiinschen gewesen. Wie wichtig die Briefe
fiir unser Kierkegaard-Versténdnis sein kdnnten, zeigen die
Beispiele des schmalen Bandes .Briefe®, der von Walter
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Boehlich {ibersetzt und mit einem gut informierenden Nach-
wort versehen worden ist. DaB das Béndchen gut gelungen
ist, wird mein Wunsch, es in kiinftiger Auflage erheblich
erweitert zu finden, nur bestdtigen.

Tibingen. Ewald Wasmuth.

Seckler, Max: Instinkt und Glaubenswille nach Thomas von Aquin.
Mainz: Matthias-Griinewald-Verlag 1961, 281 S.; DM 24,80.

Der Verf. des vorliegenden Buches, Assistent am Semi-
nar fiir Fundamentaltheologie der Universitit Miinchen, hat
sich eine interessante und zugleich ungemein schwierige
Aufgabe gestellt, die vielleicht in dem gewdhlten Titel nicht
geniigend zum Ausdruck kommt. Er will némlich, immer an
Hand der Spitwerke des hl. Thomas, die entscheidenden
Gesichtspunkte zu einer ,Theologie der Bekehrung" sam-
meln, die beim Aquinaten unter dem Stichwort des ,instinc-
tus divinus® erscheinen und diesen als das Apriori der
menschlichen Hinwendung zu Gott oder als das anonyme
Gottliche in der naturhaften Seele dartun, was dann schlieB-
lich zu einer neuen Antwort auf die Frage nach dem Heil
der Unglédubigen fiihrt.

Der erste Teil der Arbeit bringt in einem historischen
Uberblick reiches Material fiir eine Nomenklatur des Be-
griffes ,instinctus“, wobei nicht allein der Sprachgebrauch
des hl. Thomas beriicksichtigt ist (19-66). Der zweite Teil
trigt die Uberschrift: Der Instinkt im System des Aquinaten
und die Frage nach der Wirkursache des Glaubenswillens,
und gliedert sich in drei Abschnitte: I. Glaube, Glaubenswille
und Rechtfertigungslehre (69—89), II. Die neue Lehre vom
Instinkt und ihre drei Quellen (die Entdeckung des Semi-
pelagianismus, der Liber de bona fortuna, die stoische Ethik
und Rechtsphilosophie; 90—170), III. Der innere Instinkt
als Wesensformel des geschichtlichen Menschen ,in hori-
zonte aeternitatis et temporis* (der innere Instinkt in der
Dialektik von Natur und Gnade, die psychologische Wirk-
samkeit des zur Gnade rufenden inneren Instinktes, die
soteriologische Bedeutung und die Frage nach dem Heil der
Nichtevangelisierten; 171—258). In diesem ,zweiten Teil, dem
Hauptteil, geht das Geschichtliche mit dem Systematischen
Hand in Hand: die dramatischen und manchmal fast aben-
teuerlichen Phasen, die, unter der ruhigen Oberfldche einer
ausgewogenen Synthese verborgen und nur an den Naht-
stellen sichtbar werdend, zur Ausbildung der Instinktvor-
stellung bei Thomas gefithrt haben diirften, werden durch-
schritten; das Ganze wird aus dem historischen Kontext
heraus interpretiert, wobei, der Deutlichkeit zuliebe, die
Akzente zuweilen stirker gesetzt werden, als es vielleicht
von der Sache her geboten erscheinen mubBte® (Vorwort,
11 £). Die groBte Aufmerksamkeit verdient wohl das letzte
Kapitel ,Die soteriologische Bedeutung des inneren Instink-
tes und die Frage nach dem Heil der Nichtevangelisierten®
(232—258), aber es fordert zum Verstdndnis das Studium des
Gesamtwerkes.

Die mannigfaltigen Ergebnisse lassen sich nur schwer in weni-
gen Sitzen zusammenstellen, Auch der Verf. selbst hat es bei
seinen abschlieBenden Gedanken (259—268) kaum wversucht. Wir
geben aber daraus einige charakteristische Einzelheiten wieder:
,Das scheint uns ein sehr wesentlicher Punkt der thomanischen
Glaubenstheologie zu sein, daB sie den Glaubensakt nicht einfach
als einen Akt des Verstandes erkldrt, in dem der Wille und die
Gnade akzidentell intervenieren, sondern als die fundamentale
Bewegung der Freiheit des Menschen zu Gott, eine Bewegung, die
in den ontischen Gesetzen des Ganzen praformiert ist und auf die
hin die Potenzen und Kréfte der Seele von ihrer Wurzel her
polarisiert sind. Der Glaubensakt hat zwar einen sehr prdzisen
intellektuellen Inhalt. Aber dieser Inhalt steht mehr als jede
andere Erkenntnis unter einer Finalitdtsrelation, die den ganzen
Menschen betrifft Deshalb ist es sicher richtig, wenn die
Glaubensgnade dort angesetzt wird, wo Verstand und Wille noch
in ihrer Wurzel geeint sind. Sie wirkt langst, ehe sie Gegenstand
der Erkenntnis ist ... als ein Instinkt, der im Seinsgrund des

Menschen angesiedelt ist und der sich dem Geist als Tendenz und
inneres Gesetz auferlegt” (261).

«(Wir) konnten die iiberraschende Feststellung machen, daB
der thomanische Glaubensinstinkt fiir die damalige Zeit in gewisser
Hinsicht ein Novum darstellt. Thomas selbst scheint zu seiner
Auffassung vom Glaubensinstinkt als einem psychologischen, lo-
gischen und transzendentalen Apriori des religiosen Aktes auf
abenteuerliche Weise gekommen zu sein ... Es sind drei Texte,
die er etwa gleichzeitig entdeckt haben muB ... In diesen drei
Texten figuriert jeweils an entscheidender Stelle das Wort in-
stinctus ... Auf der Suche nach den Quellen dieser drei Texte
konnten wir feststellen, daB sie geistesgeschichtlich drei sehr ver-
schiedene Strome der Uberlieferung anzeigen: die christliche Uber-
lieferung mit Augustinus als Exponenten: die orphisch beeinflufite
Theologie des jungen Aristoteles und die von der Stoa herkom-
mende Rechtsphilosophie und Ethik. Die Entdeckung des histori-
schen Semipelagianismus und die Lektire einer Reihe von anti-
pelagianischen Texten gab Thomas den ersten AnstoB, der inneren
Glaubensgnade gréBere Aufmerksamkeit zu schenken. Die Auto-
ritit und Terminologie eines Fragmentes der Epistola tractatoria
des Papstes Zosimus ... trug dazu das Thre bei ... Die Frucht der
Begegnung mit Augustinus und dem Semipelagianismus ist somit
die Einfithrung eines Instinktes, der als gratia operans et prae-
veniens den Menschen fiir die Intentionen Gottes erschlieft und
ihm ein Gefédlle fiir sein wahres Endziel gibt ... Aber erst an
Hand eines zweiten Textes scheint Thomas das theologische Postu-
lat einer gratia praeveniens philosophisch durchdacht und zu einer
Ontologie der Gnade entwidkelt zu haben. Ein durch ihn nach-
weislich um das Jahr 1259/60 entdecktes, unter dem Titel Liber
de bona fortuna laufendes Bruchstiick aus der Eudemischen Ethik
des Aristoteles gab dazu den konkreten AnlaB."

.Der innere Instinkt ist keine Téatigkeit, sondern die apriorische
Bedingung und Grundlage der Tétigkeit. Thomas schafft eine Onto-
logie der Gnade, die, obwohl sie philosophisch und tiberlieferungs-
geschichtlich ein buntes Gemisch mythologischer, philosophischer
und theologischer Elemente enthilt, von imponierender Geschlos-

senheit ist ... SchlieBlich wird die so gewonnene Vorstellung vom
inneren, géttlichen Instinkt anthropologisch entfaltet, wobei ein
dritter Text — aus den Etymologien Isidors von Sevilla — den

Anteil der stoischen Ethik und Rechtsphilosophie andeutet
Aus dieser Sicht bedeutet der Glaube nichts anderes als die For-
mung einer Tendenz, die dem Hoéren des Wortes vorgegeben ist
und sein muB, die aber erst in der Begegnung mit dem Wort zu
sich kommt. Worte wie Glaubensinstinkt, Glaubenslicht und
Glaubensgnade bezeichnen damit die apriorisch bestimmte, mit
Wahlsympathie und formalen Aufbaugesetzen versehene, aber auf
Aufnahme angewiesene vorgingige Gewilltheit und Erschlossen-
heit des Subjektes fiir den Weg des Heiles” (262—264). ,Die Uber-
natur kann keiner geschaffenen Natur natiirlich sein. Trotzdem
trigt die Natur des Menschen eine reale Hinordnung auf die
Gnade in sich, die weit iiber eine bloB logische Nichtwiderspriich-
lichkeit hinausgeht ... Ubernatur und Gnade liegen auBerhalb der
Findungs- und Verwirklichungskraft der reinen Natur. Der Satz
von der natiirlichen Sehnsucht des Ubernatiirlichen bringt dabei in
seiner inneren Spannung die paradoxe Situation des Menschen
zum Ausdruck, der in den Horizont zwischen Endlichem und Un-
endlichem gestellt ist” (265). ,Neben dem mehr geschichtlichen
Resultat hinsichtlich der Entdeckung des Semipelagianismus und des
Liber de bona fortuna sowie der Verarbeitungen dieser Entdeckun-
gen und der dadurch bedingten Differenzen in den verschiedenen
Werken des Aquinaten ist im Instinkt ein zentraler Begriff ge-
funden, der dem Problem des religiésen Aktes aus neuer Sicht bei-
zukommen sucht. Der Begriff scheint eine gewisse Schliisselstellung
einzunehmen, weil er nicht nur fiir die Genesis des Glaubens-
aktes, sondern auch fiir die Interpretation einiger alter Streit-
objekte — Verhiltnis von Natur und Gnade, Desiderium naturale,
gbttliche Mitwirkung im geschopflichen Handeln, Psychologie der
Aktion — neue Gesichtspunkte beschafft” (266 f.).

,Zum SchluB (wurde) noch versucht, die Brauchbarkeit der In-
stinkt-Vorstellung an einer konkreten Frage zu iiberpriifen: an der
Frage nach dem Heil der Nichtevangelisierten. Dabei konnten wir
die Beobachtung machen, daf die von Thomas erarbeiteten Prin-
zipien hier wie andernorts von einer oft latenten, iiber das wvon
ihm explizit Gesagte weit hinausgehenden Fruchtbarkeit sind.
Bei aller Klarheit und theologischen Unanfechtbarkeit der Ausgangs-
position — absolute Notwendigkeit einer fides Mediatoris stricte
dicta — kann man auf diese Weise zu recht weitherzigen, aber
durchaus von der Sache geforderten Ergebnissen gelangen. Dabei
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geht es vor allem darum, dem ... einen theologischen und sy-
stematischen Riickhalt zu geben und auf plausible Weise dem
Gesamtrahmen einzuordnen: namlich daB weder ein Grund noch
ein Recht dafiir besteht, von der Menge der nichtevangelisierten
Menschen als von einer massa damnata zu reden ... Der tho-
manische Glaubensinstinkt ist kein Vorrecht derer, die die via
ordinaria gehen; er ist Trdger der Barmherzigkeit Gottes, die allen
Menschen zugedacht ist” (267 f.). Soweit die Zusammenfassung des
Verf.

Wie soll nun eine kritische Stellungnahme zu diesen
Ergebnissen ausfallen? Eines ist unbestreitbar: 5. beherrscht
souverin seinen Stoff, sowohl vom historischen als auch vom
systematischen Standpunkt aus; er verfiigt iiber eine griind-
liche Kenntnis der Thomasschriften, der gesamten Scholastik
und der mneueren Literatur, zumal der franzosischen
(H. Bouillard, M. D. Chenu, B. Duroux, J. de Guibert, H. de
Lubac, J. Maritain, P. Rousselot u. a. m.) und verbindet damit
die Aufgeschlossenheit fiir aktuelle Fragestellungen, Gerade
die Verbindung von positivem und spekulativem Wissen ist
erstaunlich, Dazu gehort noch die vorsichtige und beschei-
dene Art, mit der er (irotz der ab und zu geschraubt wir-
kenden Sprache) seine Meinung vortrédgt. Ohne jeden Zwei-
fel hat er auch eine Reihe von beachtlichen Einzelentdedkun-
gen gemacht und sie zu einer imponierenden Synthese zu-
sammengeschlossen. Um jedoch ein genaueres Urteil zu er-
leichtern, miissen wir zwischen der Thomasexegese und der
Darstellung des sachlichen Problems in sich unterscheiden.

Was die Interpretation der Thomastexte angeht, so sind
sicher einige scharfsinnige Beobachtungen und geschickte
Kombinationen zu loben. Aber dabei darf man nicht iiber-
sehen, daB nur relativ wenige Stellen (besonders: S. Th. II
112, 9 ad 3 und II II 10, 1 ad 1) die Grundlage bilden, und
diese werden dann derart grell beleuchtet, daB die anderen
Texte zuriicktreten. Hat Thomas wirklich alles das bewuBt
sagen wollen, was man (wir geben zu, nicht ohne Grund)
hineinlegen kann, und 1dBt sich das Prinzip ,Semper for-
malissime loquitur® (14) nicht auch iibertreiben? Obschon
seine theologischen Qualitédten sehr hoch einzuschétzen sind,
so fragt es sich doch, ob er imstande war, den Rahmen der
zeitbedingten Anschauungen ginzlich zu sprengen, und es
ist mindestens auffallend, daB die ihm verpflichtete Tho-
mistenschule iiberhaupt nichts von derartigen Theorien
fibernommen und weitergegeben hat. Ein treffendes Beispiel
liefert das letzte Kapitel ,Die soteriologische Bedeutung des
inneren Instinktes und die Frage nach dem Heil der Nicht-
evangelisierten“, Wir lesen hier: ,Aber Thomas hélt kein
absolutes Schweigen (iiber die Moglichkeit des Heiles fiir
die neuentdeckten heidnischen Vélker). Er scheint sich po-
sitive Gedanken gemacht zu haben. Auf das Argument, die
guten Werke des noch ungldubigen Cornelius seien Gott
wohlgefillig gewesen, erwidert er iiberraschenderweise:
Infidelis non erat: Alioquin eius operatio accepta non
fuisset Deo, cui sine fide nullus potest placere. Habebat
autem fidem implicitam, nondum manifestata Evangelii veri-
tate. Unde ut eum in fide plene instrueret, mittitur ad eum
Petrus (II II 10, 4 ad 3). Dieser Text ist insofern beachtlich,
als er die hinter dem Katechetischen liegende Uberzeugung
des Aquinaten ahnen 1&6t. Wenn man diesen Text nicht als
Kind des Zufalls oder als Routineantwort abtun will, dann
eroffnet er neue Aspekte. Denn nun heiBt die Frage: Wie
kommt Cornelius zu seiner ,fides implicita, nondum mani-
festata Evangelii veritate'? War er ein Liebling der Pro-
videnz, das Kind eines gliicklichen Zufalls? Oder steht er
exemplarisch an Stelle der Vielen, die, obwohl sie das Evan-
gelium nicht kennen, doch wahrhaft bene fortunati sind,
weil sie alle mit einem gliicklichen Geschick bedacht sind?
Spielt auch hier das Kapitel De bona frotuna herein mit
seinem gliickbringenden inneren Instinkt, dessen gliickliche
Komponente sich gerade in der Via fidei als allgemein fiir
jeden Berufenen wirksame GroBe erwiesen hat?* (242). U.E.

liegt eine einfache Erkldrung viel niher: Thomas iibernimmt
hier das Thema ,De fide Cornelii“ von der Frithscholastik
(z.B. Petrus Lombardus, sent. III. dist. 25), nicht als Bei-
spiel fiir einen sich allgemein auswirkenden Heilswillen
Gottes, sondern nur fiir die ,fides velata" der alttestament-
lichen Heilsordnung, der Cornelius noch unterstand ,nondum
manifestata Evangelii veritate,“ so daB es nicht angeht, daraus
weitergehende Folgerungen zu ziehen. Thomas denkt iiber
die Heilsmoglichkeit fiir die neutestamentliche Ordnung
rigoristisch wie Augustin, was dann in seiner Schule bei-
behalten oder noch verschirft wurde (erst der Dominikaner-
theologe Robert Holkot [t 1349] wendet sich der modernen
Losung des schwierigen Problems zu).

Wesentlich giinstiger kann das Urteil lauten, wenn wir
die sachliche Darstellung des Verf., ohne Riicksicht auf die
Thomasdeutung, ins Auge fassen. Gut wird gesagt: ,Das
Ineinander von Natur und Gnade im konkreten religidsen
Akt 14Bt sich nicht linear auflésen. Es ist ein dialektischer
Vorgang, in dem der Mensch iiber sich hinauswichst: Ge-
rade weil der Mensch als Natur an einer Bewegung teil-
nimmt, die nicht nur natiirlich ist, erfahrt er sich als um-
worben und eingeladen zum Transzendieren des Natiir-
lichen. Das Wesen der Berufung besteht darin, daB der Be-
rufene im Strahlungsfeld dessen steht, was ihm zugedacht
ist und was er noch nicht hat. Berufung besagt nichts ande-
res, als daB die Rechtfertigungsgnade im Angebot da ist.
Instrument und Tréger dieser virtuellen Immanenz der
Gnade ist der innere Instinkt* (266). Die notwendigen Ab-
grenzungen und Sicherungen werden fast immer gegeben.
Allerdings ist noch nicht jede Formulierung als endgiiltig
anzusehen, aber das will ja auch S. gar nicht behaupten.
Insbesondere miiiten wohl noch stdrker die Gefahren in
Betracht gezogen werden, die der intellektiven und auf das
Héren angewiesenen Eigenart des Heilsglaubens erwachsen
konnten. Gibt es wirklich ,,Geloof zonder prediking® (Glau-
ben ohne Verkiindigung, Titel eines Buches von H. A. P.
Cornelissen [1946])7

Noch einige Kleinigkeiten sollen hier kurz erwdahnt werden. Das
deutsche Wort ,Instinkt" ist keine gute Ubersetzung fiir das la-
teinische ,instinctus”; denn es ist vorbelastet und besagt kaum
das passive Moment, wie Thomas es haben will (eher ,Inspiration”
oder ,Anregung”). Der Ausdruck ,thomanisch” befremdet (frither
gebrauchte man dafiir ,thomasisch”, immer im Gegensatz zu ,tho-
mistisch”). Viele Texte aus Thomas werden angefiihrt, aber ver-
héltnisméBig selten mit ihrem Wortlaut; darum wére es vorteil-
haft gewesen, den genauen Fundort nach einer Edition anzugeben,
besonders bei den Stellen der Thomaskommentare zur Hl. Schrift
und zu Aristoteles, Ein Personenregister hédtte am SchluB gute

Dienste geleistet, vielleicht sogar ein Verzeichnis der zitierten
Thomastexte,

Das Werk bildet fiir die wissenschaftliche Laufbahn des
Verf. einen vielversprechenden Anfang. Moge es ihm bald
gelingen, uns eine ,Theologie der Bekehrung® ohne alle
Einseitigkeiten zu bieten.

Frankfurt a.M., St. Georgen. Joh. Beumer SJ.

Koster, Heinrich M., S.A.C.: Die Frau, die Christi Mutter war
(Der Christ in der Welt, VIII. Reihe 9. Band). Aschaffenburg:
Pattloch Verlag 1961. 1. Teil (9a): Das Zeugnis des Glaubens,
160 S.; Hin DM 3,80; 2. Teil (9b): Das Zeugnis der Geschichte,
156 S.; Hin DM 3,80.

Die ,Kleine marianische Theologie* — ,klein“ mole, non
argumento — erscheint in der groBen katholischen Enzyklo-
péddie ,Der Christ in der Welt“, von der bereits 60 Bénde
vorliegen. Die ,Einfithrung* gibt zunfchst den Grund fiir
die religiose Beachtung und Verehrung Marias an. Maria ist
in das Kerygma von der Menschwerdung des Sohnes Gottes
aufgenommen und hat eine nicht wegzudenkende Bedeutung
im zentralen Geheimnis des Christenglaubens. Das Kommen
des Gottessohnes in die Welt geschah ja so, dab er ,aus
dem Weibe" (Gal 4,4), aus der Jungfrau Maria, Fleisch
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annahm, und zwar so, daf er auf Erden allein eine Mutter
hat, die durch ihr glaubensvolles Ja als Bestandteil ihrer
Gottesmutterschaft der Welt der Siinde den Erloser bringen
durfte und daher in der Geschichte des Heils eine einzig
ihr anvertraute Stellung einnimmt und selber in besonderer
Michtigkeit an sich das Heil erfahren hat, so daB die Kunde
von Maria gewissermafen als die Zusammenfassung der
christlichen Botschaft erscheint. Unser Glaube an Jesus
Christus, der , das Ereignis unserer Geschichte" ist, um-
faBt auch die Mutter des Herrn.

Sodann wird der Gang der Darstellung aufgezeigt, die
ja zu beriicksichtigen hat, daB das Mariengeheimnis in lan-
ger und langsamer Entwicklung aus dem Zustand der ge-
lebten Wirklichkeit im GlaubensbewuBtsein der Kirche her-
vortrat, und so ergeben die beiden Faktoren: Kirche und
Entwicklung, einander durchdringend, drei Hauptabschnitte,
von denen der erste vorwiegend ideengeschichtlich gehalten
ist, der zweite systematisch, der dritte frémmigkeitsge-
schichtlich: ,Das Bild Mariens im BewuBtsein der Kirche®
(1. Band); ,Die Rolle Mariens in der Geschichte der Kirche*
(2. Band S. 6-74); ,Die Wertung Mariens in der Verehrung
der Kirche" (2. Band S. 75—134). Sub rosa: Es ist wohl kein
unbegriindeter Verdacht, die Untertitel der beiden Binde:
«Zeugnis des Glaubens“ und ,Zeugnis der Geschichte*, die
den Inhalt jeweils nicht sachgerecht angeben, seien eine
Zutat des Verlages aus praktischen Griinden. Der Verfasser
jedenfalls gibt, wie gesagt, drei Hauptteile an (9 a S. 7), die
von jener — nicht ungefdhrlichen — Aufteilung in Glauben
und Geschichte nicht entsprechend erfaBt werden. Hinzu-
gegeben ist am Ende des 1. Bandes (156—160) ein kurzer
+Riickblick® iiber die Dogmenentwicklung, besonders im
Hinblick auf Maria; am Ende des 2. Bandes ein ,Anhang®
mit den wichtigsten  ® marianischen Verlautbarungen des
kirchlichen Lehramtes (135—138), ein Literaturverzeichnis mit
Werken, die einem vertieften Studium dienen kénnen (139—
144) und ein Namen- und Sachregister (145—154); schlieBlich
— jeweils am SchluB des Bandes — eine Inhaltsiibersicht, und
im 2. Band ein eigenes Vorwort zum ersten Teil (S. 5). Dem
Verfasser wie dem Verlag muB man also bestdtigen: Bonum
ex integra causa,

Neben der Zusténdigkeit — der Verfasser, Dozent fiir
Dogmatik und Dogmengeschichte in Schonstatt bei Vallen-
dar am Rhein, hat u. a. der marianischen Frage einen neuen
Impuls gegeben durch das Buch ,Die Magd des Herrn® (Lim-
burg/Lahn 1947, 21954) und ,Unus Mediator* (1950) — be-
durfte es sicher des Mutes, um auf dem begrenzten Raum
der fiir weitere Kreise bestimmten Enzyklopéddie eine Dar-
stellung der Entwicklung im Glauben und Lehren der Kirche
iiber Maria zu unternehmen, vom Anfang bis heute, in Ost
und West, vom ersten biblischen Hinweis iiber viele The-
menkreise hin bis zur pépstlichen Konstitution ,Munificen-
tissimus Deus" (1950).

Es war daher zweckmiBig, ,die Grundlinien herauszu-
arbeiten, damit eine, wenn auch gedringte, so doch iiber-
sichtliche mariologische Ideengeschichte und Systematik*
(9a S. 8) entstand, wobei — wie in einem solchen Fall immer
— nicht ausbleiben kann, daB Spezialisten jeweils zu dem
einen’ oder anderen Punkt der Ideengeschichte andere
Autoren oder Linien, andere Aspekte oder Akzente vor-
schlagen konnten. Es ist aller Anerkennung wert und des
Vertrauens wiirdig, wie K. im ersten Band, die Fiille der
bereits geleisteten Forschung nutzend, die Entwicklung in
groBen Ziigen aufzeigt, wobei er zuerst den einzelnen Ideen
sorgfdltig und behutsam nachgeht und darauf jeweils eine
Zusammenfassung bietet, worin die Entwicklung in ihren
Zusammenhéngen tiberblickt und straff dargestellt wird, und
zwar immer mit einem gepflegten, leicht und angenehm
lesbaren Ausdruck. Mit Riicksicht auf den Nichtfachmann —
nach dem Motto: Ars est celare artem — gibt K. nur spar-
sam Quellennachweise, unterldBt jedoch nicht, AuBerungen

der Entwidklungstriger wortlich — immer in Ubersetzung
— beizufiigen, was natiirlich zur lebendigen Urspriinglichkeit
eines geschichtlichen Riickblicks beitrdgt.

Hervorzuheben und immer zu beachten ist dabei die bei der
zweiten Phase (von Ephesus bis Albertus Magnus) gemachte Fest-
stellung, daB die Form, unter der im Westen und besonders im
Osten der Fortschritt des marianischen Gedankens zu greifen ist,
groBtenteils Gebete und Hymnen, Predigten und Briefe und Schrift-
kommentare (mittelalterlicher Exegese), vor allem zum Hohenlied,
sind, mit einem ,durchweg dichterisch gehobenen, oft sogar hym-
nisch superlativen Ton der AuBerungen” (9a S. 65; vgl. S. 151, 2).
Der verstandige Leser wird solche gutgemeinten, der Spiritualitat
dienenden AuBerungen, etwa jene Ostlichen iiber die Transzendenz
Marias (9a S. 91ff) oder die westlichen iiber die ,Mittlerin”
(S. 1141), nicht genau so nehmen, wie sie lauten, sondern ihren
Aussagewert auf das rechte MaB zuriickfithren entsprechend der
literarischen Art (Homilie, liturgische und paraliturgische Gebete,
Dichtung, Legenden iiber Marienwunder). So hédtte z.B. die dltere
Lesart (in der Antiphon ,Salve, regina") ,vitae dulcedo”, die
sich bei Ekbert von Schonau findet, im 16. Jahrhundert vielleicht
nicht so heftigen AnstoB erregt, wie auch nicht ,Firbitterin*
(statt ,Firsprecherin). Omne nimium vertitur in vitium.

Ubrigens ist gerade in dem Abschnitt ,Mittlerin* der Hinweis
lehrreich, daB man ,nicht gleich das eben genannte massive Ding-
wort* (112) formte, sondern zuerst in dynamischen Wendungen
sprach (mit dem Verhéltniswort ,durch” oder mit dem Tétigkeits-
wort). Ob wir nicht schon von daher wieder lernen sollten, schlicht
und fiir alle verstandlich — in Theologie und Verkiindigung — das
zu sagen, was jene so sehr vorbelasteten und nicht ohne lange
Erkldrung richtig zu verstehenden Ausdriicke an Wahrheit ent-
halten: Maria empfiehlt uns ihrem Sohn und stellt uns ihrem
Sohne vor; sie verhilft durch Fiirbitte im Himmel der pilgernden
Kirche und den Menschen auf Erden zum Heil. Damit wére ohne
weiteres klar, daB ihre mittlerische Funktion nicht als effektiv
zum Heil, sondern als affektiv zu den Heilsbediirftigen und Heil-
suchenden zu denken ist, und es wire in der marianischen Theologie
und Frommigkeit an diesem Lehrpunkt vollverwirklicht und sicht-
bar, daB sie immer die Ehre des Herrn sucht und wahrt.

Schon an den SchluB des Abschnittes ,Maria Priesterin?” (9a
S. 141—144) hiatte das Urteil gepaBt, das im 2. Band steht (27):
«Schon gar nicht scheint es angebracht, priesterliche Pradikate fiir
Maria in Anspruch zu nehmen, (schon weil das Priestertum im
Raum der Offenbarung eh und je dem Manne vorbehalten war)."
Dieses Urteil ist sogar noch auf andere Tendenzen einer gewissen
Mariologie und Frommigkeit auszudehnen, die unabldssig an einem
Parallelismus — um nicht zu sagen: einer Duplizierung — arbeiten
(z.B. Redemptor - corredemptrix; Caput primarium - caput secun-
darium etc.). Fiir solche Neigungen, denen der gute Wille und der
fromme Affekt gewiB nicht abzusprechen ist — sie regten sich
librigens schon sehr friih in der Ubertragung urspriinglich christo-
logischer Prdadikate auf Maria und machten den Theologen schon
immer zu schaffen —, hat eine kritische Mariologie, deren Norm
die Christologie ist und die vom Geheimnis Christi erleuchtet
bleibt, nur das Urteil: ,Sunt verba et voces”, sofern sie der sicheren
biblischen oder dogmatischen Begriindung entbehren, und endlich:
Cui bono? Das MabBhalten, das schon Benedikt XV. und Pius XI.
in der Frage nach der heilsmittlerischen Funktion Marias gefordert
haben, sowie die auffallende Zuriickhaltung, die Pius XII. gegen-
iiber dem Titel ,corredemptrix” iibte, ist gerade heute geboten.

Die Fragestellung des 2. Bandes, der zwar den ersten
fortsetzt, nicht unbedingt aber voraussetzt, ist spekulativ.
Fragte der erste Band nach der Entstehung und Entfaltung
des Mariengeheimnisses im GlaubensbewubBtsein der Kirche,
wobei — in groBen Ziigen — die geschichtlichen Faktoren
der Entwicklung samt treibenden und hemmenden Kriiften
personlicher und liturgischer Art, Kldirungen und MiBver-
stdndnissen, namhaft gemacht werden, so ist die Fortsetzung
zunéchst auf die Wirklichkeit gerichtet, der Gestalt Marias
selbst zugewendet. Auf das Dogmen- und Theologie-
geschichtliche folgt das Systematische, und besonders in die-
sem ersten Teil des zweiten Bandes ist die perstnliche Note
des Dogmatikers von Schénstatt wahrzunehmen. Bestim-
mend steht iiber diesen Darlegungen: ,Es kommt auf die
Zusammenhénge, die Perspektiven an“ (9b S. 6). Das ist das
Auszeichnende und das Ergiebige an den Bemithungen von
K. um die marianische Frage, ob er nun das Amt Marias bei
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der Verkiindigung des Erlosers (z.B. der trinitarische, der
kosmologische, der heilsgeschichtliche, der soteriologische
Aspekt der gottlichen Mutterschaft), bei der Heilstat von
Golgotha, am ersten Pfingstfest betrachtet, oder die Zu-
riistung Marias fiir das Amt iiberdenkt, oder sie drittens
im Rahmen der Kirche schaut. Es ist somit keine isolierte
Mariologie, sondern — was wesentlich ist— immer im Raum
der Heilsgeschichte, unter dem Gesetz der personalen Be-
gegnung des Menschen mit dem Sohne Gottes im heils-
geschichtlichen Offenbarungsbund, in Verbindung mit dem
Mysterium Christi.

‘Wie zu erwarten war, nimmt die Frage nach dem Sinn und der
Maoglichkeit einer Teilnahme Marias an der objektiven Erlésung
einen bedeutenden Platz ein (20—34). Dem Verfasser geht es
darum, ,herauszubekommen, ob die Golgothasituation Raum fiir
eine eigene Rolle Mariens neben der Rolle Christi hat” (24). Der
«neue Zugang" entwickelt — auf der Grundlage der Lehre von der
heilsgeschichtlichen Stellvertretung der Menschheit durch Maria
(44 f.) — den doppelten Ansatz, daB Maria, zwar selber Erléste,
zu Christus hin, der als Gottmensch auBerhalb der erlésungs-
bediirftigen Menschheit steht, die lebendige Briicke bildet und so
im Gegeniiber zur unverduBerlichen Rolle Christi, diese bestéati-
gend, eine ,ungleichartige, aber vollausgefiillte und unerldBliche
Gegenrolle” (23) hat, indem sie als menschliche Person —
gegeniiber der gottlichen Person in Christus — auch auf Golgotha
das in menschlich-personaler Freiheit gegebene Jawort der er-
16sungsbediirftigen Menschheit zum dargebotenen Heil spricht (23—
29), wie einst in Nazareth das Ja der erlésungsbediirftigen Mensch-
heit zur Seinskonstituierung des Mittlers, und so unter dem Kreuz
das angebotene Heil ergreift — nicht fiir sich allein, sondern fiir
die ganze Menschheit; was durch Analogien aus dem Traktat iiber
die Gnade und iiber die Sakramente noch verdeutlicht wird (29—
34), Dabei legt sich indes die Frage nahe, ob das, ,was den Er-
lésten gegeniiber ihrem Erldser ansteht” (9a S. 147), auch von der
erlésungshediirftigen Menschheit als einem Ganzen gegeniiber dem
Erldser — geméB der Glaubenstradition — erbracht werden kann
und muB. Der Unterschied zwischen der Heilsvollbringung durch
Christus und der Heilszuwendung durch Christus an die Einzel-
menschen ist in der marianischen Frage wohl von entscheidender
Bedeutung. Maria ist hier gesehen als die personale, urbildliche
Spitze der erlosungsbediirftigen und erlésten Menschheit, mit der
Gott den Neuen Bund geschlossen hat, vor dem Sohne Gottes;
worin die — der Gottesmutterschaft einfachhin noch spekulativ
vorgelagerte — Grundidee der Mariologie liege (9b S. 72 ff.). Wo
einerseits das GlaubensbewuBtsein von einem Anteil Marias am
erlosenden Wirken, Leiden und Sterben des Herrn spricht, dieser
Anteil anderseits aber von der ausschlieBlich dem Mittler eigenen
Heilsvollbringung streng zu unterscheiden ist, beabsichtigt K., wie
es das Recht und die Pflicht des Theologen ist, unbeschadet des
Dogmatisch-Verbindlichen eine dogmatische Auffassung der Mit-
wirkung Marias anzubieten, die sich nicht in Widerspruch zu lehr-
amtlichen Erkldrungen setzt, die sinnvoll zu sein scheint, da sie aus
der inneren Logik des Aktes, aus der moralischen Struktur der
heilsgeschichtlichen Situation, ableitbar ist, und schlieBlich dem
als reicher erkannten Sachverhalt besser als dltere Vorstellungen
entspricht. Bei aller Sympathie fiir die scharfsinnigen Uberlegungen
zugunsten einer Erweiterung des Erlésungsbegriffes um das Bilate-
rale wird der Rez. die Frage nicht los — wie auch zuweilen bei
Veroffentlichungen anderer Autoren —, ob nicht selbst der Ansatz-
punkt fiir eine theologische Erklarung der Mitwirkung — und nicht
nur deren Tatsache — vollsténdig aus dem Glaubensdepositum ge-
nommen werden muB, damit gréB8ere Gewéhr gegeben ist, daB die
Erlésung durch den Mittler Jesus Christus, wie die Kirche und
das Neue Testament sie auffaBt, auf jeden Fall unangetastet bleibt.
Vgl. M. D. Koster, Ist die Frage nach der Corredemptic Mariens
richtig gestellt? in: Titbinger Theol. Quart. 139 (1959) 402—426.

Der 8. Teil, der sich mit Frommigkeitsgeschichte befaBt,
ist mit den beiden anderen insofern sachlich verkniipft, wie
gerade die alten Zeugnisse der Verehrung Marias iiber
Stadien der Dogmenentwicklung Auskunft geben und einen
Ausgangspunkt fiir die spekulative Ergriindung des Marien-
geheimnisses lieferten. Ost und West — und hier herrschte
z. B. im 10. Jahrhundert ein starkes Interesse an marianischer
Literatur byzantinischer Herkunft — entwickelten ja den ma-
rianischen Gedanken vor allem auch dadurch weiter, ,daB
sie in Homiletik und Dichtung die Metaphern, Symbole,

Aussagen, Prddikate und Attribute Mariens vervielfiltigen,
paarweise gruppieren, wie Paradoxe einander gegeniiber-
stellen und litaneiartig aneinanderreihen“ (Meersseman).
Diese Denkart behauptete sich das ganze Mittelalter hin-
durch und befruchtete die Mariologie in ungeahntem MaB.
Was Verkiindigung und Dichtung so darboten, ging vielfach
in die Liturgie ein, und von dort aus hinwieder ging die
spekulative Theologie, in diesem Punkt wie in vielen ande-
ren, zu weiterem Forschen iiber. Dementsprechend zieht K.
zunéchst mit bezeichnenden Texten einige ,Grundlinien®
der Marienverehrung in zwei Abschnitten: ,Fithrende Ideen®
(Andacht zu Maria; Bewunderung, Lobpreis, Dank; Ver-
trauen in die fiirbittende Allmacht; Lebens- und Tugend-
schule: 76—95) und ,Formen und Gestalten“ (Verehrung der
Schmerzensmutter; Weihe an das Herz Marias; Geliibde zu-
gunsten der Unbefleckten Empfidngnis; Esclavage de Marie,
Grignion von Montfort: 96—113). Dann spricht er im letzten
Abschnitt iiber ,Marienverehrung heute®, und dabei legt er
»eine niichterne theologische Besinnung” (115) iiber ,Marien-
erscheinungen® vor (114-120) und zeigt schlieBlich in Um-
rissen die Bedeutung Marias ,gegen die Bedrohung der
Zeit" auf (der Mensch; die Frau; der Christ; 120—134), wie
ja ,jede Generation von Maria besondere Hilfe in den
Noten erwartet, die fiir sie besonders charakteristisch* sind
(121). Auch dieser Teil wieder zeichnet sich durch sorgféltige
Benutzung und Wiedergabe der Texte, durch kritisch abge-
wogenes Urteil und klare Gedankenfithrung aus, wobei
auch echte Ergriffenheit mitschwingt. Keine Frage, daB der
Sinn der kirchlichen Marienverehrung deutlich sichtbar ge-
macht wird, Indem K. vom Mariengeheimnis und von Ma-
rienverehrung spricht, gibt er Kunde von Gott und Zeugnis
von Christus. Marienlob erscheint — auf jeder Seite — als
das, was es in Wirklichkeit ist: Verherrlichung Gottes und
Christi und unseres Heils.

Zur Literatur fiirs Weiterstudium wéiren an neueren, seit Ab-
schluB der Arbeit erschienenen Werken u.a. nachzutragen:
J. Galot, Marie dans 1'Evangile (Paris-Lowen 1958); J. Leclercq,
Meére de notre joie (Tournai, Casterman, 1959); G. G. Meersseman,
Der Hymnos Akathistos im Abendland II (Spicilegium Friburgense,
3) Freiburg/Schweiz, Univ, Verlag, 1960; G. A. Wellen, Theotokos.
Eine ikonographische Abhandlung i{iber das Gottesmutterbild in
frithchristlicher Zeit (Utrecht-Antwerpen 1961); L. Deiss, Maria,
Tochter Sion (Mainz, Grinewald, 1961); W. Tappolet, Das Marien-
lob der Reformatoren (Tibingen, Katzmann, 1962); A. Fries, Was
Albertus Magnus von Maria sagt (K6ln, Amerikanisch-Ungarischer
Buchdienst, 1962).

SchlieBlich sei auf einige Druckfehler, deren es nur wenige gibt,
aufmerksam gemacht. 1. Band: S. 67 letzte Zeile: Petrus (statt
Pertus); S. 130 Z. 11 v.u. wohl ,Gesichtskreis* statt ,Geschichts-
kreis”; S. 131 Z, 18 v. u. Er (nicht Es); S. 145 Z. 9 v. u. Worte. —
2. Band: S. 24 fehlt die zu Z. 5 v. 0. gehdrende SchluBklammer;
S. 27 Z. 18 v. u. besser wohl: weitestméglich (statt weitmdglichst);
S. 139 Z. 6 v. u. fehlt ,de“ (la sainte vierge); S. 155 Z. 6 v. u.
Verehrung (nicht Verteilung).

K. hat ein feines ,Triptychon® iiber Maria im Glauben
und Leben der Kirche geschaffen, das dem Christen, dem
heilsgeschichtliches Denken vertraut ist, willkommen und
wertvoll sein wird. Werden und Wachsen und Wandel des
kirchlichen Denkens iiber Maria werden in groBen Linien
aufgezeigt; die Stellung Marias im Heilsgeschehen wird in
weiten Dimensionen umschrieben; endlich wird eine Ver-
ehrung Marias entwickelt, die alles am rechten Ort beldBt.
Sowohl jenem, der die Mutter des Herrn lebendig verehrt,
wie auch dem, der wegen so mancher Ubertreibungen nicht
geringe Bedenken und Hemmungen hat, bietet das Werk
eine Fiille von Bereicherung und Anregung fiir eine wiirdige
Einstellung zu der Frau, die Christi Mutter war; und beide
werden dem Verfasser wie auch den Herausgebern der En-
zyklopédie und dem Verlag fiir diese ausgezeichnete Gabe
aufrichtig danken.

Hennef-Geistingen. A. Fries.
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Maier, Hans: Revolution und Kirche. Studien zur Friihgeschichte
der christlichen Demokratie 1789—1850 (Freiburger Studien zur
Politik und Soziologie, hrsg. von A. BergstrdBer u. H. Popitz).
Freiburg i. Br.: Rombach 1959, 250 S.; Ln DM 17,80.

Das hier anzuzeigende Buch, dessen verspétete Bespre-
chung dem Rez. zur Last fillt, ist aus einer Freiburger
politikwissenschaftlichen Dissertation hervorgegangen. Es
ragt iiber das Niveau einer Dissertation erheblich hinaus.
Als sein Gegenstand erscheint nach dem Untertitel, dem
Vorwort und der einleitenden ,Grundlegung' (11-56) die Vor-
geschichte und die geistigen Wurzeln der heutigen christlich-
demokratischen Parteien in Europa. In den drei Hauptab-
schnitten und auch den angefiigten Exkursen geht die Arbeit
jedoch iiber diesen Bezugspunkt erheblich hinaus. Der Verf.
bietet hier problemgeschichtliche Studien zur Entwidlung der
spolitischen Theologie®, d.h. der Theorie des Verhiltnisses
von christlicher Religion und politischer Ordnung, angesichts
des Uberganges zur modernen Welt, wie er sich in Frank-
reich zwischen 1750 und 1850 paradigmatisch vollzogen hat.
Der Verf. betritt damit ein trotz einiger Vorarbeiten! im
ganzen wenig erschlossenes Feld, das fiir Theologie und
Staatstheorie in gleicher Weise von historisch-systematischer
wie auch aktueller Bedeutung ist. Allerdings mangelt der
Arbeit durch diese Anlage in etwa die Einheitlichkeit und
Geschlossenheit. Das Hinausgreifen in die Problemgeschichte
der politschen Theologie erfordert, um angemessen durch-
gefiihrt werden zu konnen, eine iibergeordnete Interpre-
tationsebene, in der die politikwissenschaftliche Fragestel-
lung nur als ein Teilproblem erscheint. Von dem politik-
wissenschaftlichen Ausgangspunkt hingegen schiebt sich diese
Fragestellung als die maBgebende in den Vordergrund. Das
legt fiir die Interpretation eine Aspektbeschrinkung nahe,
von der aus der volle Problemgehalt des behandelten Gegen-
standes nicht mehr in den Blick kommt oder unwichtig wird.

Dieser Gefahr ist der Verf. nicht ganz entgangen. Der
durchgehende Bezugspunkt fiir seine Darlegungen und Inter-
pretationen ist die Frage nach der theoretischen und prak-
tischen Méglichkeit eines Mit- oder zumindest Nebeneinander
von Kirche, Christentum und moderner Demokratie. Das ist
von seinem politikwissenschaftlichen Ausgangspunkt folge-
richtig. Nur wird dariiber das Problem des Verhéltnisses von
Religion, Kirche und moderner sédkularisierter Welt iiber-
haupt, das die eigentliche Grundfrage fiir die behandelten
Lehren der politischen Theologie ist und auf deren Hinter-
grund auch die Frage nach dem moglichen Verhiltnis von
Kirche, Christentum und moderner Demokratie erst in ihrem
spezifischen Problemgehalt erkennbar wird, zu sehr zuriick-
gedringt. Hierauf sei gleich zu Anfang hingewiesen, um den
Rahmen des Buches abzustecken und den Leser dariiber ins
Bild zu setzen, was thn erwartet: wesentlich mehr als eine
Frith- und Vorgeschichte christlich-demokratischer Parteien,
aber doch nicht ganz eine Problemgeschichte der ,politischen
Theologie* von 1789—1850. :

Verf, gliedert seine Untersuchungen in drei Teile: Die revolutio-
ndre Verschmelzung von Demokratie und Kirche (1789—1794); Der
traditionalistische Widerspruch (1795—1829); Liberaler Katholizismus
und christliche Demokratie (1830—1850). Dem sind noch einige ,Ex-
kurse' (S. 185—218) angefiigt und eine umfassende Bibliographie
(S. 221—238).

Fiir den ersten Abschnitt sucht der Verf. den Nachweis zu
fithren, daB eine Begegnung, ja ein Zusammengehen von
Kirche und revolutiondrer Bewegung in den Vor- und An-
fangsstadien der Revolution nicht nur mdglich, sondern von
namhaften Vertretern beider Seiten auch intendiert war. Erst

1 Vgl, etwa W. Gurian, Die politischen und sozialen Ideen
des franzdsischen Katholizismus, Ménchen-Gladbach 1929, und K. D.
Erdmann, Volkssouverdnitdt und Kirche. Studien {iber das Ver-
héltnis von Staat und Religion in Frankreich vom Zusammentrieb
der Generalstdnde bis zum Schisma, K&ln 1949.

der dann offenbar werdende Weltanschauungscharakter der
revolutiondren Bewegung, ihr Streben nach einer Nationali-
sierung der Kirche und der Aufhebung ihres eigenen Rechts
habe das Scheitern unausweichlich gemacht. Verf. bringt
dafiir zahlreiche Belege bei, und seine Erkldrungen und
Deutungen sind einleuchtend. Dennoch diirfte seine These
den Kernpunkt nicht deutlich genug hervortreten lassen.
Die verengende Fragestellung des Verf, die zu unmittel-
bar auf das Verhiltnis zur Demokratie abzielt, ist dafiir
die Ursache. Denn die schlieBliche Unméglichkeit eines
Zusammengehens von Kirche und Revolution hatte ihren
eigentlichen - Grund nicht in der Grenziiberschreitung der
politischen Demokratie zur weltanschaulich-missionarischen
Demokratie — dies geschah als Folge — sondern in
dem auf beiden Seiten festgehaltenen Prinzip der religits-
politischen Einheit der Nation bzw., um einen modernen
Ausdrudc zu gebrauchen, dem Prinzip der ,geschlossenen
Gesellschaft“. Diese Einheit war fiir die vorrevolutionire
Gesellschaft konstitutiv; sie hatte allerdings ihren Grund
seit den konfessionellen Biirgerkriegen weniger in der Wahr-
heit der christlichen Religion, als in der politischen Entschei-
dung des franzosischen Ko6nigtums. Fiir diese Einheit war
deshalb auch nicht so sehr der gelebte Glaube als vielmehr
die Einheit des &ffentlichen Kultes und Bekenntnisses ent-
scheidend und die Abhéngigkeit der Kirche vom Kénigtum
Bedingung.Beide Seiten bewegten sich daher 1789 im Rahmen
des Bestehenden, einmal die Constituante, als sie neben der
Umgestaltung von Staat und Gesellschaft auch die Kirchen-
reform durchfiithrte, dann auch die franzdsische Kirche und
insbesondere der reformwillige niedere Klerus, als sie dieses
geschehen lieBen bzw. daran zunichst aktiv mitwirkten. Aber
indem die Entscheidung iiber die religits-politische Einheit
aus den Hidnden des Konigstums von Gottes Gnaden in die
der Nation und ihrer volonté générale gelegt wurde, vollzog
sich gleichwohl eine prinzipielle Anderung. Das Konigtum
von Gottes Gnaden gehorte selbst der religitsen Ordnung
an und bezog letztlich aus ihr seine Autoritdt. Es hatte
praktisch keine andere Mdglichkeit, auch und gerade wenn
es politisch dachte, als die Einheit der Gesellschaft auf die
christliche Religion als etwas Vorgegebenes und nicht Ver-
fiighares zu griinden, das auch ihm selbst {iberlegen war.
Das setzte aller kirchlichen Abhi#ngigkeit und staatskirch-
lichen Praxis eine prinzipielle Grenze. Die Nation hingegen,
die sich selbst als Einheit konstituiert und das Prinzip dieser
Einheit in der volonté générale findet, ist darin zunichst frei.
Will sie aber sich selbst als religids-politische Einheit formen,
so hat sie nur die Moglichkeit, entweder sich zur Religion
nicht mehr als zu einer vorgegebenen unverfiigharen Substanz
zu verhalten, sondern sie als einheitstiftendes Moment ,in
Dienst zu nehmen”, oder aber ihre eigene Substanz an die
Kirche zu verlieren. Da sie, anders als der Kénig von Gottes
Gnaden, als solche nicht innerhalb der religitsen Ordnung
steht, ist ihr eine Zuordnung auf gleicher Ebene verschlossen.

So konnte, nachdem die Schwelle der Revolution einmal
iiberschritten war, das Prinzip der religits-politischen Einheit
keine Losung mehr bringen, fiir beide Seiten nicht. Auf dieser
Basis war das Scheitern prinzipiell unvermeidlich, nicht
nur wegen Grenziiberschreitungen einer — hier zunichst der
staatlichen — Seite.

Dieser Tatbestand findet, von der Seite der Kirche bzw.
der politischen Theologie her, seine Bestitigung in der Posi-
tion des katholischen Traditionalismus. Der Verf. arbeitet
sie im zweiten Abschnitt (105—126) klar und priéignant heraus,
nicht ohne auch auf die geschichtsphilosophischen Ziige bei
de Maistre und die apologetischen bei Lamennais einzugehen.
Denn die von den Traditionalisten als politisches Gegen-
mittel gegen die Revolution proklamierte Wiederherstellung
der religigs-politischen Einheit auf der Basis der
Religion bedeutete im Kern nichts anderes als die Stabi-
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lisierung der Religion um einer bestimmten politischen Ord-
nung willen und damit ebenfalls, wenn auch in anderer
Richtung, ihre politische Indienstnahme und Funktionali-
sierung. Notwendigerweise kam es dann primdr oder
allein auf die gesellschaftserhaltenden Wirkungen, auf die
soziologische Anwesenheit der Religion in der Gesellschaft
an. Der wichtigste Punkt in den Darlegungen des Verf. ist
in diesem Zusammenhang sein Nachweis, dab der ,liberale
Katholizismus® des spiéteren Lamennais nicht ein Bruch
mit seinem fritheren Traditionalismus, sondern nur eine
serste  Metamorphose® (126) desselben darstellte® Die
Losung der Kirche von der restaurierten Monarchie und ihr
Biindnis mit der liberalen Demokratie, die der liberale Katho-
lizismus Lamennais’ erstrebte, hatte nicht eine Anerkennung
der liberalen Ordnungsprinzipien oder die Freiheit des Indi-
viduums zum Ziel, sondern die Steigerung der gesellschaft-
lichen Wirkkraft der Kirche. Da der ,christliche® Charakter
der restaurierten Monarchie nur ein Schein war, war die
Unabhiingigkeit der Kirche vom Staat, ihr Riickzug auf die
liberalen Freiheiten und ihr Biindnis mit dem (noch) gldubi-
gen Volk fiir L. der notwendige Weg zur neuen Christiani-
sierung der Gesellschaft und zur erneuten Verschmelzung der
Kirche mit ihr. Aus der gleichen Grundposition politischer
Theologie wie bei de Maistre und de Bonald wird wegen der
erkannten verdnderten Sachlage eine andere praktische Kon-
sequenz gezogen. Der Liberalismus L.s ist so nur ,Durch-
gangsstadium”, es ist ein ,dialektischer® Liberalismus, wie
der Verf, treffend formuliert (142). Und folgerichtig kommt
L. auch nicht zu einer Neutralitiit gegeniiber den verschiede-
nen politischen Ordnungen, sondern zu einer ebensolchen
Dogmatisierung der Demokratie, wie sie vorher Bonald fiir
die Monarchie vertreten hatte.

Im dritten Abschnitt (143—177) zeigt der Verf., wie unter Fiihrung
von Montalembert und Lacordaire und in der ,parti catholique” der
liberale Katholizismus aus den starren Positionen L.'s hinaus und
zu einem modus vivendi mit der neuen Gesellschaft strebte. Daneben
entstand durch Hinzutritt spezifisch sozialer Ideen und Programme
(in Aufnahme und Verarbeitung des Frithsozialismus) die Bewegung
der ,démocratie chrétienne”. Sie versuchte, Kirche und Christentum
mit einer missionarisch entleerten Demokratie zu verséhnen und eine
positive Grundeinstellung zu den Ideen der franzdsischen Revo-
lution, vor allem im Hinblick auf deren soziale Seite, zu gewinnen.
Eine neue theoretische Antwort auf die Grundfragen poli-
tischer Theologie ging indessen, wie der Verf. zeigt, weder von
ihr noch von den Fiihrern des liberalen Katholizismus aus. Eine
sehr folgenreiche praktische wurde alsbald gegeben, indem
die franzésische katholische Bewegung 1850 die biirgerlich-liberale
Politik gegen die Anerkennung der eigenen Schulforderungen akzep-
tierte und wenig spdter das Empire Napoleons III. gegen den
duBeren Schutz der kirchlichen Institutionen. Der Verzicht auf ein
eigenes allgemeines politisches Konzept sowie das praktische
Vorbeisehen am sozialen Problem (und damit die Trennung von der
Arbeiterschaft) waren damit notwendig verbunden (166/167).

Nachdem der Verf. so den Leser in eindrucksvoller Weise
bis vor die Tore der Ralliementspolitik Leos XIII. gefiihrt hat,
ist man voller Spannung und Erwartung, auch diese Phase
der bewegenden Auseinandersetzung der politischen Theo-
logie mit der modernen Welt interpretiert zu sehen. Der Verf.
beendet indessen seine Untersuchung mit dem Jahre 1850
und beriihrt das Ralliement nur noch in zwei, allerdings recht
bedeutsamen Exkursen. Das ist sein gutes Recht, um so
mehr, als er mit der Behandlung des Ralliement zugleich den
Boden gegenwirtiger Auseinandersetzungen betreten hitte,
da ja die Grundlage (oder das Ergebnis) des Ralliements,
d.h. die Staatslehre Leos XIII., bis heute in lehramtlicher
Geltung steht.

2 Diese These ist in Andeutungen schon in der Dissertation von
R. Spaemann, De Bonald und die Philosophie der Restauration,
Miinster 1952, gegeben. (Als Buch erschienen unter dem Titel: Der
Ursprung der Soziologie aus dem Geist der Restauration, Minchen
1959).

Betrachtet man die Untersuchungen des Verf., die sich mit
Recht als ,Studien” charakterisieren, im ganzen, so beein-
drucken sie durch den steten Riickgang zu den Quellen, durch
das Hineinstellen der einzelnen Lehren und Bewegungen in
ihr geistesgeschichtliches Umfeld, durch die umsichtige und
abwigende Art der Darstellung und Interpretation. Gerade
wegen dieser vielfachen Vorziige bedauert man die eingangs
hervorgehobene Uneinheitlichkeit der Anlage, d.h. daB die
Untersuchung, die in ihrem Verlauf so weit in die Problem-
geschichte der politischen Theologie ausgreift,vom Ansatz her
in das Prokustesbett einer politikwissenschaftlichen Frage-
stellung gezwéngt ist. Denn nirgends wird beim Verf. jene
Grundgegebenheit der modernen Welt reflektiert und zum
Interpretationshorizont genommen, die — nach Auffassung
des Rez. — den tragenden geschichtlichen Hintergrund fiir die
behandelten Lehren politischer Theologie und die davon be-
stimmten politischen Bewegungen bildet. Jene Grundge-
gebenheit ist die ,Entzweiung®. Sie nahm ihren realge-
schichtlichen Ausgang, als der heraufkommende moderne
Staat in den konfessionellen Biirgerkriegen gendtigt war, sich
gegeniiber den politischen Absolutheitsanspriichen der Reli-
gionsparteien in der Wahrheitsfrage neutral zu erkléren, sich
folgerichtig als politische Organisation auf sich selbst
zu stellen und seine Prinzipien (innerer Friede, offent-
liche Sicherheit und Ordnung) zunichst unabhéngig von
den Forderungen des Glaubens zu suchen. Das fithrte auf
den Weg zur Emanzipation und schlieBlich zur ,Privati-
sierung” der Religion in den Menschenrechten, derart, daB die
Religion prinzipiell, d.h. vom Bauprinzip des modernen
Staates her gesehen, kein integrierender Bestandteil der poli-
tischen Ordnung mehr war und nicht mehr zur Substanz des
Offentlichen gehorte. Gegeniiber dieser verdnderten Wirk-
lichkeit, die in Frankreich zuerst und am deutlichsten sich
durchsetzte, waren die Antworten der politischen Theologie,
die aus dem Erfahrungshorizont der geschlossenen christ-
lichen Welt, der Einheit von Religion und Politik kamen, in-
kommensurabel. Die alte religiés-politisch Einheit war — und
ist — nach der Entzweiung nur mehr im Wege eines totali-
tdren Anspruchs von seiten des Staates oder der Kirche még-
lich. Die Grundfrage politischer Theologie seit der franzgsi-
schen Revolution ist daher das Verhiltnis zur Entzweiung
und der daraus hervorgehenden weltlichen Ordnung, die
Frage, ob die entzweite Welt als eine in ihren Konstitutions-
bedingungen weltliche Welt — christlich gesehen — angenom-
men werden kann, d. h. ob und wie jenseits der religits-poli-
tischen Einheitswelt des Orbis Christianus eine Versohnung
von Religion und weltlich-politischer Ordnung méglich ist.
Von hier aus gesehen zeigen die vom Verf. behandelten
Lehren und Bewegungen, wie die neue Wirklichkeit der
entzweiten Welt erst sehr allmédhlich ins BewubBtsein tritt,
wie stark die Abwehr und das Bestreben ist, die Antworten
auf die neue Frage noch aus der alten Einheitswelt heraus
zu geben,und wie man schlieBlich einem KompromiB zustrebt,
der das Problem verschiebt, aber noch keine sachliche Losung
bringt.

Von diesem Bezugspunkt aus ist auch der Rahmen abge-
steckt, um den geschichtlichen Ort, das heiBt das sachliche
Recht wie die geschichtliche Bedingtheit der Ralliements-
politik Leos XIIL und seiner damit in Zusammenhang stehen-
den Staatslehre zu bestimmen. Gegeniiber der Dogmatisie-
rung einerseits der Monarchie, anderseits der Demokratie bei
den Traditionalisten und bei Lamennais, beides Antworten
aus der Position religits-politischer Einheit, und gegeniiber
einer sich weltanschaulich verstehenden demokratischen Be-
wegung war zunéichst nur die Neutralitdtserkldrung gegen-
iiber den verschiedenen Staatsformen ein Ausweg, der
weiterfiithrte. Es war dies die erste Position des Sichein-
lassens auf die entzweite Welt. Sie wurde freilich erkauft
mit der Reduzierung des Politischen auf den weltanschau-
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lichen und sozialen Bereich, wofiir der Verf. in einem
seiner Exkurse (213—218) deutliche Belege gibt. So war sie
mehr eine abschirmende Anpassung an die Gegebenheiten
der modernen Welt als eine Losung der anstehenden Frage.
Ihre Problematik ist mit dem allgemeinen Ubergang zur
Demokratie als Staatsform und in den politischen Auseinan-
dersetzungen mit den freiheitsfeindlichen Regimen des
20. Jhdts. hervorgetreten. Nun war — und ist — von den
Christen, damit sie als Biirger in ihrer Aufgabe fiir die Welt
bestehen kénnen, nicht so sehr eine Sicherung bestimmter
prinzipieller Bereiche der Politik gefordert, sondern das Sich-
einlassen auf das Ganze und die Einheit des Politischen, und
zwar so, wie es fiir eine entzweite Welt sachgerecht ist.
Die Grundfrage politischer Theologie ist also auch fiir die
Gegenwart noch nicht erledigt, sondern harrt einer weiter-
fithrenden Antwort. Der Verf. hat dafiir in der vorliegenden
Untersuchung wichtige und eindrucksvolle Vorarbeiten ge-
leistet. Das rechtfertigt den Wunsch, er mége es nicht bei
diesen Studien belassen, sondern zu einer systematischen
Behandlung des Themas fortschreiten.

Miinster. Ernst Wolfgang Bockenforde.

Lipple, Alfred, Bauer, Fritz: Christus — die Wahrheit. Lehrbuch
fiir den katholischen Religionsunterricht (Mittelstufe der héheren
Schulen). Miinchen: Kosel 1960. 207 S.; DM 7,20.

Wie der Titel des Buches verrit, geht es den Verfassern
um die ,Wahrheit“, um den ,wahren Gott“, den ,wahren
Glauben*, die ,wahre Religion®, und zwar um die Wahrheit,
wie sie in Jesus Christus Ereignis wurde und erschienen ist.
Die Frage nach der ,wahren“ Religion und der ,wahren"
Kirche wird in unseren Tagen, zumal von Jugendlichen, mit
intensivster Aktualitdt gestellt. Der junge Mensch lernt die
alten Religionen der Menschheit nicht mehr, wie bisher, nur
aus Biichern kennen, er begegnet Menschen beiderlei Ge-
schlechts, die sich zu diesen Religionen gldubig bekennen.
Dabei kann das Glaubensbekenntnis eines Buddhisten oder
Mohammedaners leidenschaftlicher und iiberzeugender sein
als das Glaubensbekenntnis eines Christen.

Man kann es darum nur sehr lebhaft und dankbar be-
griiBen, wenn hier den Schiilern der Mittelstufe eine ver-
gleichende Religions- und Glaubenswissenschaft vorgelegt
wird. Es ,sollen vergangene und gegenwértige Religionen
mit der Offenbarungsreligion des Alten und Neuen Testa-
mentes verglichen werden. So wird die eigene Glaubens-
iiberzeugung und Glaubenstreue wachsen und gefestigt
werden® (Vorwort 8. 10). Die Christusverkiindigung wird
damit mitten hineingestellt in die soziale und soziologische
Situation des Jugendlichen von heute und mehr noch von
morgen.

Die alten Religionen werden in ihren Grundziigen kapitelweise
dargestellt. Die inhaltlichen Schwerpunkte werden durch Sperr-
druck und Fettdruck hervorgehoben. Der jeweilige Ertrag eines
Lehrstiickes wird fast stereotyp in ein paar markanten Sidtzen, die
im Druck eingeriickt sind und als Fettdruck erscheinen, zusammen-
gefaBt. Die Uberlegungsfragen am AbschluB eines Abschnittes
regen den Schiiler zur gedanklichen Verarbeitung des Lehrgutes an.
Eine klare, iibersichtliche und durchsichtige Gliederung und ab-
wechslungsreicher Druck erleichtern das Lesen und Lernen. Reiches
Bildmaterial, Landkarten wund Dokumentarphotos dienen zur
Illustration.

Der formale Gesichtspunkt bei der inhaltlichen Darstellung der
alten Religionen ist der Aufweis und Nachweis, daB sie im Grunde
schon ferne ,Erzieher auf Christus hin“ sind. Die wvor-christlichen
Elemente werden als ,logoi spermatikoi” stark herausgestellt.
Damit zieht der Schiiler schon unbewuBt die Verbindung zur Re-
ligion Jesu Christi, die er in den alten Religionen als Sehnsucht
schon ansatzweise vorgebildet findet. So héren wir vom ,édltesten
Beichtspiegel” (S. 28), mit dem der Tote sich im Totengericht vor
Osiris, dem Herrscher der Unterwelt, zu rechtfertigen sucht, vom
«Sterben und Auferstehen” in den Mysterienkulten, von den ,Kult-
pféhlen”, an die man etwa als Opfergabe den Schéddel eines

Rentieres hing, dessen Fleisch wéhrend eines ,Opfermahles” ver-
zehrt wurde (S. 14). Uberall bemiihen sich die Verfasser um die
christliche Transparenz. Sie zeigt sich auch darin, daB der Glaube
an die Gotter in entsprechende Gebete miindet. Hier schon wird
dem Verstdndnis des Axioms vorgearbeitet: Lex credendi statuat
legem supplicandi. So wird der Schiiler schon indirekt dazu ange-
leitet, den Glauben an Jesus Christus und sein Heilswerk in der
Liturgie zu vollziehen.

Neben dem Verbindlichen wird aber auch das Trennende auf-
gezeigt, die spezifisch christliche Differenz. Sie wird unter (still-
schweigender) Zugrundelegung der Arbeiten von Nikeolaus Monzel
allerdings vorwiegend religionssoziologisch gesehen. Im Christen-
tum sind Person und Lehre des Stifters aufs innigste miteinander
verbunden, wdhrend in allen anderen Religionen die Lehre durch-
aus von der Person und dem Leben des Stifters ablésbar ist.

Bei der Darstellung der positiven Offenbarungsreligion werden
die neuesten Erkenntnisse der biblischen Archdologie und Theo-
logie beriicksichtigt. DaB die Ausfithrungen auch eine apologetische
Note tragen, wird von der psychologischen Situation des Jugend-
lichen, der die Kritik liebt und sucht, gefordert und kann nur
positiv bewertet werden.

Man freut sich, den Gottesnamen ,Jahwe" mit ,Ich bin da” iiber-
setzt zu finden, und nicht mit dem iiblichen, griechisch-aristotelischen
Seinsbegriff: ,Ich bin, der ich bin”. Es geht ndmlich den Verfassern
darum, ihren Schiilern ein lebendiges, dynamisches Gottesbild zu |,
vermitteln und nicht einen abstrakten, statischen Gottesbegriff.
Deswegen ist der Leitfaden fiir die Darstellung die Heilsgeschichte.
Aus dem, was Gott tut, erkennen wir, wer Gott ist. Auf diese
Weise begegnen sie indirekt dem deistisch gefdarbten, landldufigen
Gottesbild des ,alten Mannes” und des ,lieben Gottes”.

Eingehend werden die Wunder im AT und die Wunder Jesu
gewiirdigt. Die Wunder des AT werden eingeteilt in ,Wunder im
weiteren” und ,Wunder im engeren Sinne”. Vielleicht hétte man
besser die in der Theologie geldufigere und prézisere Einteilung
gewdhlt von Wunder ,quoad modum” und ,quoad substantiam®,

Die Wunder des Herrn werden als Offenbarungs- und Heilzeichen
interpretiert. Sie werden dadurch mitten hineingestellt in den
heilsgeschichtlichen ProzeB und vor einer rein apologetischen Ab-
wertung bewahrt. Wenn die Aufrichtung des Reiches Gottes als
der eigentliche Verkiindigungssinn der Wunder Jesu bezeichnet
wird, werden damit die Wunder in das Gesamtthema der Ver-
kiindigung Jesu, in die Frohe Botschaft vom Reiche Gottes, ein-
geordnet. Damit ist auch die Verbindung dieses Lehrbuches mit
dem neuen katholischen Katechismus fiir die Bistiimer Deutschland,
den die Schiiler auf der Unterstufe benutzt haben, gegeben.

Das dynamische Gottesbild des AT setzt sich fort in einem
dynamischen Christus- und Kirchenbild. Die Wunder sind Gipfel-
punkte des heilshandelnden Gottes. Die Kirche wird dargestellt
«im Glanze des auferstandenen Herrn". Allerdings kommt das
Wirken Christi in seiner Kirche zu kurz. Es wird zwar betont
+Christus 1ebt in seiner Kirche" (S. 183), wie er aber als der
Lebendige der in seinem Lehramt, Priesteramt und Hirtenamt
Wirkende ist, wird nicht weiter ausgefiihrt.

Das neue Lehrbuch ist sicherlich fiir Lehrer und Schiiler
ein recht gliicklicher Wurf, der den Anforderungen einer
zeitnahen Glaubensverkiindigung an die Jugend entspricht.
Trotzdem bleiben noch einige Wiinsche offen, die vielleicht
bei einer Neuauflage erfiillt werden kénnten:

Im allgemeinen wird die Wahrheit zu einseitig unter dem
essentiellen und zu wenig unter dem existentiellen Aspekt
vorgelegt. Der Schiiler soll wissen,daB die Wahrheit ,.an sich*
auch die Wahrheit ,fiir mich* ist. Ein Lehrbuch sollte neben
dem objektiven, sachlichen Bezug nicht den subjektiven,
personalen Bezug vernachldssigen. Das letztere Anliegen
kdme zum Zuge, wenn dem dreifachen Tempus des Christus-
ereignisses, Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft, Rech-
nung getragen worden wére. Hier wird aber der Haupt-
akzent auf die Vergangenheit gesetzt. Wie fruchtbar eine
~Anamnese”, eine ,Re-prisentatio® des Wortes Gottes wer-
den kann, zeigen die Verfasser bei der Erkldrung des Jiing-
lings von Naim (S. 160/161).

Zur Erweckung der christlichen Hoffnung diente der
futurische Aspekt der Heilsgeschichte. Jede Verkiindigung
hat prophetischen Charakter. Das hétte etwa sehr wirkungs-
voll gezeigt werden konnen bei der Totenerweckung des
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Jinglings von Naim, bei den Lektionen iiber die Auf-
erstehung und Himmelfahrt des Herrn.

Wiinschenswert wire auch eine stédrkere Beriicksichtigung
der Liturgie gewesen. Es gehort zur religionspiddagogischen
Programmatik, daB die gelehrten Wahrheiten dem Schiiler
in der Liturgie als gefeierte Wirklichkeiten begeg-
nen und umgekehrt (vergl. Quaest. disp. XI de verit. qu.
14 a, 11).

Die Offenbarung wird eingeteilt in Werk- und Wortoffen-
barung. Zu iiberlegen wiire, wieweit die Ergebnisse der
Untersuchung von Werner Bulst ,Offenbarung, biblischer
und theologischer Begriff* Diisseldorf 1960, in einem solchen
Lehrbuch verarbeitet werden konnten. Bulst teilt die posi-
tive Offenbarung ein in eine Tat-Schau- und Wortoffen-
barung.

Zuletzt darf noch die Frage gestellt werden, ob eine
vergleichende Religionskunde fiir die Mittelstufe nicht etwas
verfriiht ist. Auf der Oberstufe diirfte normalerweise eine
griindlichere Kenntnis der christlichen Offenbarungsreligion
vorausgesetzt werden, die dann die solide Grundlage wire,
um die anderen nichtchristlichen Religionen auch etwas um-
fassender kennen zu lernmen und kritisch zu wiirdigen. Auf
jeden Fall muB der Schiiler der htheren Schule heute mit
den anderen Religionen auf der Schule im Religionsunter-
richt konfrontiert werden.

Aachen. J. Dreiflen.

Sacramentarium Bergomense. Manoscritto del secolo IX della Biblio-
teca di S. Alessandro in Colonna in Bergamo, trascritto da Angelo
Paredi con l'aggiunta di tavole comparative dei principali sacra-
mentari ambrosiani e romani compilate da Giuseppe Fassi,
(Monumenta Bergomensia VI.) Bergamo: Edizioni ,Monumenta
Bergomensia® 1962, XXXI, 558 S.; br. L. 6000,—.

Mit groBer Freude begriiBt man diese Neuausgabe des
Sakramentars von Bergamo, die Mons. A. Paredi, Skrip-
tor an der Biblioteca Ambrosiana in Mailand, besorgt hat,
nachdem die erste Edition durch Dom Paul Cagin von
Solesmes (Codex Sacramentorum Bergomensis saec. X. =
Supplementum sive Auctarium Solesmense, Ser. liturg. I, 1,
Solesmes 1900) lédngst vergriffen ist.

Der Textausgabe ist auf 25 Seiten (VII—XXXI) eine Einleitung
von 5§ Kapiteln vorangestellt. Kapitel I ,I1 manoscritto” (VII—XII)
gibt eine kurze Beschreibung der Hs, ihrer Herkunft, der Zeit ihrer
Niederschrift, der spdteren Zutaten, der Liicken und der einige Male
falschen Blattfolge. Das Buch sei in Mailand fiir eine Kathedral-
kirche geschrieben, die wenigstens an bestimmten Tagen den ambro-
sianischen Ritus befolgte. Mindestens seit dem 13. Jh. ist es in der
Umgebung von Bergamo bezeugt. Von besonderer Bedeutung ist
die Datierung. Sie schwankte bisher vom 9. bis zum 11, Jh. Paredi
setzt die Niederschrift aus paldographischen und heortologischen
Griinden ins 9. Jh. und wird in seiner Ansicht vor allem durch
das Urteil des Minchener Paldographen B. Bis ch o f f bestarkt, der
ihm schrieb: ,um die Mitte oder sehr bald nach derMitte (IIL. Viertel)
des IX, Jhs.”. — Das II. Kapitel ,Il testo” (XII—XV) charakterisiert
kurz den Inhalt des nach einem Kathedral-Sakramentar hergestellten
Buches, das wie fast alle anderen maildndischen Sakramentare auch
die Lesungen enthélt (,Lektions-Sakramentar”). — Die Untersuchun-
gen des III. Kapitels ,L’ambrosiano carolingio” (XVI—XXIV) iiber
verschiedene Messen in der maildndischen Uberlieferung dienen
zur Rechtfertigung der Datierung ins 9. Jh. — In Kapitel IV ,L'am-
brosiano precarolingio” (XXIV—XXIX) wird versuchsweise der In-
halt des vorkarolingischen maildndischen Sakramentars rekonstruiert
und eine Aufstellung jener nicht-mailindischen Sakramentare ge-
geben, in denen ambrosianische Gebete festgestellt wurden. Das
erste maildndische Sakramentar scheint anfangs des 5. Jhs redigiert
worden zu sein. — Kapitel V ,Avvertenze per la presente edizione”
(XXIX-XXXI) gibt die bei der Neuausgabe befolgten Grundsétze an.

Der Text der Hs wird in einer dem Original auch in
seinen Fehlern moglichst getreuen Form geboten. Nur zu-
weilen werden Verbesserungen in Klammern kursiv hinter

dem Originaltext angebracht. Nicht nur mit jeder Formel, son-
dern auch mit jeder Seite der Hs beginnt im Druck eine neue
Zeile.Letzteres wire eigentlich nicht notwendig gewesen und
m. E. der Ubersichtlichkeit der Formeln wegen besser unter-
blieben, da die Foliobezeichnung ja halbfett und so geniigend
aufféllig jeweils beim Seitenwechsel angegeben ist.Sie konnte
auch mitten im Text stehen. Auch die Interpunktion der Hs
ist beibehalten, aber ihre verschiedenen Zeichen erscheinen
im Druck nur als Punkt auf der Linie. Im Abdruck des Textes
(S. 3—366) gibt es keine Anmerkung. Die wichtigsten Angaben
iiber Schreibfehler, Rasuren, Streichungen, spiitere Hinde
und Zusétze werden im 5. Kapitel S. XXIX—XXXI zusammen-
gestellt; vgl. auch S. Xf. Die in der Hs durch Blattverlust
entstandenen Liicken fiillt Paredi im Druck durch kursiv ge-
setzten entsprechenden Text aus den anderen etwa gleich-
zeitigen maildndischen Messbiichern aus. Die im 10.und 11.7Jh.
in der Hs vorn zugefiigten Messen und Gebete druckt der
neue Herausgeber im Gegensatz zu Cagin mit Recht am An-
fang, S. 3-37. Cagins Nummern behilt er in allem bei. Seinen
Text aber hatte Cagin nach Paredi meistens aus gedruckten
Ausgaben des ambrosianischen Missale entnommen. Doch
sagt Paredi auch von ihm S. VIII ,che copid tutto il mano-
scritto“. Nun haben wir durch die Miihe und Sorgfalt, mit der
der neue Herausgeber den echiten Text des Originals abge-
schrieben und zum Drudk gebracht hat, den unverfdlschten
urspriinglichen Text zur Verfiigung. Auch der gefillige Druck
verdient alles Lob.

Nach S. 186, 32, 352 und 368 sind 8 auf dem Titelblatt nicht
genannte Tafeln mit guten Facsimile des Berg. und ver-
wandter Hss zwischengeschaltet.

Eine erste Beigabe stellt die Edition des ,Fragmenfum Sancti
Mauritii* aus dem Staatsarchiv Mailand (fondo monasteri, cartella
439) dar (S. 376—378). Das Fragment umfaft 14 Toten- und eine
Heiligenmesse. Vgl. die paldographische Bestimmung durch A. R.
Natale S. IX: auch noch 9. Jh.

Die zweite, sehr umfangreiche Beigabe S. 379—553 sind ,Concor-
danze dei sacramentari ambrosiani e romani’ von G. Fassi.
Diese Konkordanztafeln umfassen die Messen des Proprium de
Tempore, des Proprium Sanctorum und des Commune Sanctorum
und erstrecken sich auf folgende maildndische Hss: Ms D. 3,2 der
Maildnder Domkapitelsbhibliothek (= das Sakramentar des Erz-
bischofs Heribert, hrsg. von A. Paredi, Il sacramentario di
Ariberto: Miscellanea Adriano Bernareggi = Monumenta Bergomen-
sia I, Bergamo 1958, 329—488), das Sakramentar von Bergamo, die
Missalien der Ambrosiana A.24 bis inf, (= Sakramentar von Biasca),
Trotti 251, A. 24 inf., T. 120 sup., und das Sacramentarium triplex
(Ziirich, Zentralbibl. Cod. C, 43, nach Gerbert). Dazu fiigt
Fassi die im Leonianum, alten Gelasianum, Gregorianum, Gello-
nense (nach de Puniet) und Sangallense 348 vorfindlichen Paral-
lelen. Fiir diese sehr iibersichtlichen Konkordanztabellen ist jeder
dankbar, der sich mit der Geschichte der einzelnen Gebete und
Messen zu befassen hat.

Das Buch schlieBt mit einem ,Index Sanctorum®' (S. 555—558).
Auf einem losen Beiblatt ist eine Liste ,Errata corrige” beigegeben
(Da wdre hinzuzufiigen S. XIII in Anm. 7 lies: Eph. Liturg.46, 1932,
p. 240 nota 2). Die Ausgabe der fiir die maildndische Liturgie-
geschichte so wichtigen Hs hitte noch sehr an Wert gewonnen,
wenn auch ein Index der Formel-Initien beigegeben wére, um so
mehr, als auch Cagins Ausgabe keinen enthdlt. Auch fiir eine
Verifizierung und Zusammenstellung der Perikopen wére man dank-
bar gewesen. So muB man fiir eine schnelle Ubersicht immer noch
auf die Listen von G. Godu, Epitres (Dict. d'archéol. chrét, et
de liturgie 5 I [1922]) 284—290 und Evangiles, ebd. 873879
rekurrieren,

Aber vielleicht beabsichtigt der unermiidliche Herausgeber
und hervorragende Kenner der maildndischen Liturgie, diese
Verzeichnisse und Ubersichten in einem weiteren Band der
»Monumenta Bergomensia“ vorzulegen. Man mdchte es hof-
fen und wiinschen. Mége der im Vorwort von Kardinal
Montini angeklungene Wunsch in Erfiillung gehen, daB
durch die ausgezeichnete und sorgfiltige Neuausgabe der fiir
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unsere Kenntnis der ambrosianischen Liturgie so bedeuten-
den Quelle neue Studien zu deren weiterer Erforschung an-
geregt und ermdoglicht werden!

AbteiNeuburghb. Heidelberg, L. Eizenhofer OSB.

Schreiber, Georg: Der Bergbau in Geschichte, Ethos und Sakral-
kultur (Wissenschaftliche Abhandlungen der Arbeitsgemeinschaft
fiir Forschung des Landes Nordrhein-Westfalen, Bd 21) Kéln u.
Opladen 1962. 758 S.; 33 Bildtafeln, Ln. DM 65,—.

Das vorliegende Werk ist eine GroBleistung der Berg-
bauforschung, der der Verfasser seit mehr als zwanzig
Jahren sein wissenschaftliches Interesse zuwendet. Es legt
das kostbare Erbe vieler Jahrhunderte frei und erdffnet
zahlreiche Zuginge fiir neue Forschungsaufgaben. Das Buch
erwiéchst aus einem vielschichtigen Quellenmaterial und ver-
arbeitet eine Riesenfiille einschldgigen Schrifttums.

Die Spannweite des Themas ldBt sich hier grofienteils nur in
Stichworten andeuten: Das Bergwerk in Recht, Liturgie und Sakral-
kultur, Bergwerkslehen, geistliche Grundherren als Bergherren (u.
a. die klbsterlichen Grundherrschaften Werden, Corvey, Neuen-
heerse, Grafschaft), der Bergbau als vielseitiger kulturschopferischer
Anreger, die geistige Haltung (Brauchtum, Ethos, Soziales, Berg-
monche usw.), Schutzherren des Bergbaus (mehr als 80 Heilige wer-
den als Berufspatrone nachgewiesen), Bergordnungen, der wehr-
hafte Bergmann und nicht zuletzt die volkerrechtlichen Vereinbarun-
gen iiber das Bergwerk. Eine Bliite erlebte der Bergbau im spdten
Mittelalter im Harz, Erzgebirge, Fichtelgebirge, in Schlesien, Bohmen
und namentlich in den Alpenldndern. Er bevorzugte die gebirgige
Landschaft. Dementsprechend war der westfdlische Berg-
bau (S. 562ff.), der unsere besondere Beachtung verdient, ver-
héltnismaBig bescheiden. Immerhin trug er nicht unwesentlich mit
dazu bei, den Wohlstand des Landes zu begriinden. Bevor allerdings
im 19. Jahrhundert das Ruhrgebiet seine beherrschende Stellung
gewann, waren die montanen Schwerpunkte vollig anders gelagert
als heute. Kohlenabbau gréferen AusmaBes gab es noch nicht. Der
mittelalterliche und nachmittelalterliche Berghau Westfalens spielte
sich in den Erzgruben des Sauerlandes, ndherhin der Grafschaft
Mark und des Herzogtums Westfalen, ab. Eine montane Zone
eigener Art war das dem Sauerland benachbarte heutige Siegerland,
das bereits seit dem 11, Jahrhundert fordert und damit die dlteste
Grubentradition Westfalens begriindete. Zur Bliite gelangte der
westfdlische Bergbau auf der Linie Dortmund, Iserlohn, Siegen,
Attendorn und Marsberg. In dem letztgenannten Ort behauptete der
Abt von Corvey seit der Mitte des 12. Jahrhunderts das kaiserlich
verliehene Recht, Gold, Silber, Kupfer, Blei und Zinn zu graben
und zu verarbeiten. Auch die Zisterzienser von Bredelar und Harde-
hausen unterhielten beachtliche Beziehungen zum Bergwerk. Andere
Zentren waren im 14. Jahrhundert die Erzgruben von Brilon, War-
stein und Endorf, die Silbergruben von Riithen und im 16. und
17. Jahrhundert der Erzabbau in Padberg bei Brilon. Iserlohn war
schon im Mittelalter bekannt durch die Herstellung von Ring-
panzern, ein Gewerbe,das sich spéter zur Drahtindustrie entwickelte.
Die Kolner Erzbischéfe zeigten sich an den Gruben im Herzogtum
Westfalen sehr interessiert. Als die Bergknappen der Kupferzeche
Rhonard bei Olpe die Reformation annahmen, sah Erzbischof Ernst v.
Bayern, der die Zeche 1584 in Besitz genommen hatte, groBziigig
dariiber hinweg. Erst im Jahre 1606 forderte der zustdndige Droste
Kaspar v. Fiirstenberg auf Veranlassung des Kélner Koadjutors
Ferdinand v. Bayern die Neugldubigen auf, entweder wieder katho-
lisch zu werden oder auszuwandern. Seit dem 17. Jahrhundert
zéhlte der mérkische Bergbau {iber 30 Bergwerke, abgesehen von der
bedeutend hoheren Zahl der sogenannten Hammerwerke. Eine
aufkommende Krise konnte durch einheimische und aus den Nieder-
landen eingewanderte Kalvinisten, die aus religiosen Griinden an
eine strenge Arbeitsmoral gewthnt waren, sowie durch staatliche
LenkungsmaBnahmen i{iberwunden werden. Das wohlhabende Biir-
gertum trug keine Bedenken, im Bergbau zu investieren. Der einer
ratsverwandten Miinsterer Biirgerfamilie entstammende Stifter des
Heerdekollegs in Miinster, Johannes Heerde, Stiftsdechant der
Kollegiatkirche Heilig-Kreuz zu Hildesheim, erwarb erhebliche An-
teile an dem Clausthaler und Zellerfelder Erzbergbau, die spiter
seiner Kollegstiftung zufielen. Schreiber beschlieBt seine westfili-
schen Untersuchungen mit einem fliichtigen Blick auf den Bundes-
genossen des Bergmannes, den Kéhler, ferner auf die Salinen, den
Schieferabbau sowie auf den nahezu ergebnislosen Bergbauversuch
in Lippe und einem literarischen Hinweis auf das michtige Auf-
bliihen der Montanindustrie im heutigen Ruhrgebiet.

Das interessant geschriebene, mit 33 gut illustrierenden
Bildtafeln versehene Buch bietet an zahlreichen Stellen neue
Ausblicke auf das Berg- und Hiittenwesen, aber auch auf die
Kultur-, Geistes- und Wirtschaftsgeschichte des deutschen
Volkes. Der sorgfiltig gearbeitete Anmerkungsapparat ver-
meidet unangenehme Weitschweifigkeit. Ein umfassendes Per-
sonen- und Sachregister (55 Seiten!) erschlieBt dem Benutzer
den reichen Inhalt des Werkes in jeder wiinschenswerten
Hinsicht. Das Buch wird allen, die am Schicksal des deutschen
Bergbaus Anteil nehmen und Geschichte, Ethos und Sakral-
kultur eines hochwichtigen, in der religiésen Tradition des
deutschen Volkes tief verwurzelten Berufsstandes kennen-
lernen wollen, ein guter, unentbehrlicher Freund sein.

Miinster. Alois Schroer.

Kleine Berichte

Stéve, M. J.: Aui den Wegen der Bibel. Mit einem Vorwort von
Heinrich Schneider. Aus dem Franzosischen iibersetzt von Jakob
Laubach. Mainz: Matthias-Griinewald-Verlag 1961. 241 S.;
132 Abb. Ln DM 32,50.

Das gut ausgestattete Buch ,fiihrt den Leser auf einer ersten, aber
héchst instruktiven Route vom einen Ende der alttestamentlichen
Welt bis zum anderen" (Vorwort). Es bietet 6 umfassende Uber-
sichten iiber Zeitabschnitte und Inhalte der Bibel, darnach jeweils
eine etwas knappe Auswahl wesentlicher Texte, die durch die Ab-
bildungen illustriert werden. 11 Karten und zum SchluB eine syn-
chronistische Tabelle unterrichten gut. Die Ubersichten geben aller-
dings reichlich anspruchsvolle Kost. Die Ergebnisse der modernen
Wissenschaft sind dabei geniitzt, aber wohl nur der einigermaBen
Unterrichtete wird herausfinden, was in dem vieles nur andeutenden
Text alles gesagt ist. Die Abbildungen sind gut gesehen, sind aber
eher Ausschmiicdkung und symbolisierende Begleitmelodie als instruk-
tiv gewdhltes und ausgewertetes Material. Die teilweise diirftigen
Unterschriften dazu geniigen nicht. Bei Symbolbildern wiite man
auch gerne, was sie eigentlich darstellen, sonst wird nur der Kenner
vor Irrtum bewahrt. Abb. 13: Inwiefern sollen etwa die Ablagerungen
in Ur Spuren der Sintflut sein? Bei Abb. 29 ,Die Furt durch den
Jabbok" sieht man nur den Jordan. Abb. 42 soll zeigen: ,Das sah
Moses vom Berge Nebo aus” — aber der Leser sieht zum Berge
Nebo hin. Was wird bei Abb. 69 der ortsunkundige Betrachter des
Bildes fiir das ,alte Sion" halten? Das Lowenhaupt aus dem Gesimse
und die beriihmten 6 S&ulen von Baalbek (Abb.97) sind mit ,die
Macht Roms” wohl iiberinterpretiert. Abb. 105, als ,Ebene von
Turmus Aja" bezeichnet, diirfte die von el-Lubban sein. Anstelle
dieser oder jener schonen Fotos sdhe man teilweise lieber solche,
die besser sachbezogen sind.

Minster. H.Eising.

Forschungen zur bayerischen und schwibischen Geschichte, in Ver-
bindung mit F. Stapf, M. J. Hufnagel und H. Dussler, hrsg. von
A. W. Ziegler (= Beitrdge zur altbayerischen Kirchenge-
schichte 22. Band, 1.Heft). Miinchen: Seitz 1961. 84 S.; 3 Taf.;
DM 7,40.

In der mit Recht wohlbekannten Reihe wvon ,Deutingers Bei-
trigen” erscheint hier ein neues Heft, in dem mehrere Aufsdtze zu-
sammengefaBt sind, die zwar sachlich keinen grofien Zusammenhang
haben, die aber der Herausgeber mit einem recht gliicklichen Vorwort
versehen hat, in dem er auf die engen Verbindungslinien, ja das
Aufeinander-Angewiesensein von Landesgeschichte und allgemeiner
Geschichte hinweist. Fiir die Kirchengeschichte sei zunachst kurz
erwdhnt die Studie von Franz Stapf und M.J. Hufnagel
iiber die vergeblichen Versuche der Basilianer, in der Au bei
Miinchen FuB zu fassen; die Herausgeber edieren eine Reihe von
Texten aus den Jahren 1623/1624, wobei man sich allerdings wohl
wiinschen wiirde, Darstellung und Textedition getrennt zu sehen.
Interessante und zu einem groBen Teil ungedruckte Texte verwertet
und publiziert der letzte Aufsatz des Heftes, in dem P. Hildebrand
Dussler iiber die Allgduer Erweckungsbewegung in der Sicht
des Freisinger Moralprofessors Magnus Jocham berichtet; vor allem
ein riickblickender Bericht aus dem Jahre 1871 ist sehr aufschluBreich.

Minster. Jirgen Sydow.
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Theologische Bibliographie

Auswahl von neuerschienenen Biichern und Aufsdtzen zur Theologie
und ihren Grenzgebieten

Zusammengestellt von Erwin Gotenburg, Miinster
unter Mitarbeit der Institute und Seminare
(Abschnitte 1II-V, IX, XIV)
der kath.-theol, Fakultit der Universitdt Miinster
/ [Sigelverzeichnis s. ThRev LVII, 1961, Sp. IX-XX1I] ./

I. Gesamttheologie
1. Allgemeines

Barth, Karl: Einfilhrung in die evangelische Theologie. — Zii:
EVZ Verl. (1962). 224 S.; DM 12,80.

Michalson, Carl: Japanische Theologie der Gegenwart. —
(Gii:) Giitersloher Verlagshaus Mohn (1962). 142 S. = Missions-
wissenschaftliche Forschungen II; DM 19,80.

Sammlungen. — Gregorius Nyssenus: Opera. V: In in-
scriptiones psalmorum. Ed. J. Macdonough. In sextum psalmum.
Ed. J. Madonough. In ecclesiasten homiliae. Ed. P. Alexander. —
Leid: Brill 1962, VIII, 454 p.; hfl 65,—.

Lullus, Raimundus: Opera latina. (Num I:) 118: Liber de prae-
dicatione. Dist. I — dist. IL A. editit Abraham Soria Flores OFM.
— Palmae Majoricarum (: Maioricensis Schola Lullistica) 1961.
XX, 407 p.

Thomas von Aquin: Compendium theologiae. GrundriB der
Glaubenslehre deutsch-lateinisch. Ubers. v. Hans Louis Féh. Hrsg.
v, Rudolf Tannhof. — Hdlb: Kerle Verl. (1963). 598 S.; DM 25,80.

~Congar, Y(ves, OP): Les voies du dieu vivant. Théologie et vie
spirituelle. — P: Ed. du Cerf 1962. 446 p.; NF 21,—.

Studia patristica. Vol. VI: Papers presented to the Third inter-
national conference on patristic studies held at Christ Church,
Oxford, 1959. Ed. by I. L. Cross. Part IV: Theologica, Augusti-
niana. — B: Akademie-Verl, 1962. VII, 551 p. = TU LXXXIL

Festschriiten. — Parole de Dieu et sacerdoce. Etudes présentées
a4 Mgr Weber ... pour le cinquantenaire de son ordination
sacerdotale, réunies par E. Fischer et L. Bouyer avec une infro-
duction de L. A. Elchinger. — P [e. a.:] Desclée (1962). 306 p.;
p. 5—19: Elchinger, L. A.: Monsieur Weber. Serviteur du
sacerdoce et de la parole de Dieu.

Vom Herrengeheimnis der Wahrheit. Festschrift fiir Hein-
rich Vogel, Hrsg. v. Kurt Scharf. — B, Stu: Lettner-Verl. (1962).
524 S.; S. 507—524: Vogel, Irmgard: Bibliographie Heinrich

Vogel.

Sprache. — Alvarez-Menendez, S, OP: Brevis expositio
praecedentis Apostolicae Constitutionis. — Ang XXXIX, 1962,
12—39.

Gallizia, Ugo: Riflessioni sulla ,Veterum Sapientiae". —

Sales XXIV, 1962, 367—402.

Rahner, Karl, SJ: Uber das Latein als Kirchensprache. — ZkTh
LXXXIV, 1962, 257—299.

Theologiestudium. — Antweiler, Anton: Die Studienpldne der
katholisch-theologischen Fakultiten in der Bundesrepublik
Deutschland. — ThGl LII, 1962, 325—349; ~ ebd. S. 407—425:
Vorschldge zur Neuordnung der Studienpldne an den kath.-theol.
Fakultdten in der Bundesrepublik Deutschland; ~ ebd. S. 448—
456: Der Theologennachwuchs des Bistums Miinster in den Jahren
1948—1956.

2. Geschichte der Theologie (vgl. a. VII, 2)

Harl, Marguerite: Adam et lex deux Arbres du Paradis (Gen.
II—III} ou I'homme milien entre deux termes {uéSoc—peBdproc)
chez Philon d'Alexandrie. — RechScRel L, 1962, 321—388.
“ Ysebaert, J.: Greek baptismal terminology. Its origins and
early development. — Nijm: Dekker & Van de Vegt 1962. XVIII,
435 p. = Graecitas Christianorum primaeva I; hfl 30,—.
Padberg, Rudolf: Geordnete Liebe —— Amt, Pneuma und kirch-
liche Einheit bei Ignatius von Antiochien. — Unio christianorum.
Festschrift fiir Lorenz Jdger ..., Pad (1962), 201—217.
Grillmeier, A. SJ: Patristische Vorbilder frithscholastischer
Systematik, Zugleich ein Beitrag zur Geschichte des Augustinis-
mus, — Studia patristica Vol. VI = TU LXXXI, B 1962, 390—408.
—~ Armstrong, Gregory T.: Die Genesis in der Alten Kirche. Die
drei Kirchenviter. — Tii: Mohr 1962. X, 157 S. = Beitrige zur
Geschichte der Biblischen Hermeneutik 1V; DM 24,—.
Davies, J.G.: The origins of docetism. — Studia patristica Vol.
VI = TU LXXXI, B 1962, 13—35.
~Winkelmann, Friedhelm: Die Textbezeugung der Vita Con-
stantini des Eusebius von Caesarea. — B: Akademie-Verl, 1962.
XIII, 182 S. = TU LXXXIV; DM-Ost 28.—.
Lauras, A. SJ: Saint Léon le Grand et l'ecriture sainte. —
Studia patristica Vol. VI = TU LXXXI, B 1962, 127—140.
Ambrosius [episcopus Mediolanensis]: Sancti Ambrosii opera.
P. VIII: De fide {Ad Gratianum Augusteum). Recensit Otto
Faller. — Vindobonae: Hélder-Pichler-Tempsky 1962. XV, 60,
330 p== CSELLIXX VI
Kemmer, A.: Messalianismus bei Gregor von Nyssa und Pseudo-
Makarius. — RevBén LXXII, 1962, 278—306.

Vodopivec, J.: Irenical aspects of St. Augustine's contro-
versy with the Donatists. — Studia patristica Vol. VI = TU
LXXXI, B 1962, 519—532.

Jouassard, G.: Saint Cyrill d'Alexandrie aux prises avec la
.communication des idiomes” avant 428 dans ses ouvrages anti-
ariens. — Ib. p. 112—121.

Lorenz, Rudolf: Der Augustinismus Prospers von Aquitanien.
— ZKG LXXIII = F. 4, Bd X, 1962, 217—252.

Wolska, Wanda: La topographie chrétienne de Cosmas Indico-

pleustés. Théologie et science au VIe siécle. — P: Pr. Univ. de
France 1962. XV, 329 p., 15 pl. = Bibliothéque Byzantine, Etudes
III; NF 40,—.

Rush, Alfred C., CSSR: Spiritual martyrdom — St. Gregory the
Great, — ThStudies XXIII, 1962, 569—589,
~Rathofer, Johannes: Der Heliand. Theologischer Sinn als tek-
1l tonische Form. Vorbereitung und Grundlegung der Interpretation.
- — Koéln, Graz: Bohlau 1962, XVI, 627 S. = Niederdeutsche Stu-
dien IX=DN6B—F == —— — — =
Rochais, H.-M., OSB: Enquéte sur les sermons divers et les
sentences de saint Bernard. — AnalSOCist XVIII, 3/4, 1962. 183 p.
Rochais, H.-M. OSB: Saint Bernard est-il l'auteur des sermons
40, 41 et 42 De diversis?. — RevBén LXXII, 1962, 324—345.
Haring, Nicholas M., SAC: The Porretans and the Greek fathers.
— MedStud XXIV, 1962, 181—209.
Klibansky, Raymond: Peter Abailard and Bernard of Clair-
vaux. A letter by Abailard. — MedRenSt V, 1961, 1—27.
Colker, Marvin L.: Richard of Saint Victor and the Anonymous
of Bridlington. — Trad XVIII, 1962, 181—227,
Haring, Nicholas M., SAC: The ,Liber de differentia naturae
et personae” by Hugh Etherian and the letters addressed to him
by Peter of Vienna and Hugh of Honau. — MedStud XXIV,

1962, 1—34.
Gils, P.-M., OP: Textes inédits de s.Thomas: Les premiéres
rédactions du ,Scriptum super Tertio Sententiarum®. — RevSc-

PhTh XLV, 1961, 201—228. XLVI, 1962, 445—462. 609—628.

~Matthaeus ab Agquasparta, OFM: Sermones de s. Fran-
cisco, de s. Antonio et de s. Clara. Appendix: sermo de potestate
papae. Edidit Gedeon G3l, OFM. — Quaracchi: Typogr. Collegii
s. Bonaventurae 1962, 27 %, 222 p. = Bibliotheca franc. ascetica
medii aevi X; lire 1 500.

Zumkeller, A. OESA: Wiedergefundene exegetische Werke
Hermanns von Schildesche, — Augustinianum I, 1961, 236—272.
452—503,

~Manelli, Stefano M., OFMConv: Pietro Aureoli OMin (+ 1322)
e la questione del ,Debitum peccati” in Maria. — Nap: Tip.
Laurenziana 1961. 123 p. = Pontifica fac. theol. s. Bonaventurae
OFMConv in Urbe. Dissert. ad lauream XLII; lire 1 000.

- Pozo, Candido, SJ: Fuentes para la historia del método teologico
en la escuela de Salamanca. T. I: Francisco de Vitoria, Domingo
de Soto, Melchor Cano y Ambrosio de Salazar. — Granada:
Facultad de Teologia 1962. 335 p. = Biblioteca teologica Grana-
dina VI 3

—Andres Martin,
{1470—1570). 1 :Instituciones teologicas. — R: Iglesia Nacional
Espaiiola 1962. 285 p.; pes 75.

II. Religionswissenschaft und -geschichte

International bibliography of the history of religions. Com-
piled ... C.J. Bleeker ... VII: For the years 1958—1959. With
a preface by H. W. Schneider, — Leid: Brill 1962. X, 80 p.

M.: Historia de la teologia en Espana -

—Storia delle religioni, Quinta ed. riveduta a cura di Giuseppe -

Castellani. Vol. I: Con 6 tavole a colori, 8 tavole in nero e
391 illustr. nel testo. II: Con 6 tavole a colori, 8 tav. in nero
e 396 illustr. nel testo. III: Con 6 tav. a colori, 8 tav. in nero
e 383 illustr. in testo. — (To:) Unione Tipogr. — Ed. Torinese
(1962). XLVII, 872; XV, 950; XVII, 1047 p.; lire 35 000.

HasenfuB, Josef: H Schell und die Religionswissenschaft, —
MiuThZ XIII, 1962, 173—179. ;

Christian, W.A.: Truth-claims in religion. — JRel XLII, 1962,
52—63.

Benz, Ernst: Das Anliegen der Menschheit und die Religionen.
— SudGen XV, 1962, 758—774.

Knevels, W.: Wesen und Sinn des Mythos, Untersuchung zur
Eliminierung und Existentialisierung des Mythos. — StudGen
XV, 1962, 668—686. 687—706.

Rhoades, D.H.: “What social science has done to religion®.
— Num IX, 1, 1962, 69—80.

Siegmund, Georg: Der Glaube des Urmenschen. — Bern, Mchn:
Francke Verl. (1962). 111 S. Dalp-Taschenbiicher CCCLXI.

K riss, Rudolf [und] HubertKriss-Heinrich: Volksglaube imBereich
des Islam, Bd II: Amulette, Zauberformeln und Beschwdérungen.
— Wiesh: Harrassowitz 1962. XXVII, 245 S. mit 143 Abb,;
DM 60,—.

Roux, Jean-Paul: La religion des Turc de 1'Orkhon, des VIIe et
VIIIe siécles. — RHistRel CLXI, 1962, 1—24. 199—231.

Salé, Marino O.: Buddhismus. Lehre und Geschichte (Venticinque
secoli di Buddismo, dt.). — Olten, Frb/B: Walter (1962). 224 S.

Wayman, Alex: Female energy and symbolism in the buddhist
tantras. — HistRel II, 1, 1962, 73—111.
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Mann, Ulrich: Vorspiel des Heils. Die Uroffenbarung in Hellas.
— Stu: Klett-Verl, (1962). 402 S.; DM 37,50.

~Piccaluga, G.: Penates e lares. — StMStRel XXXII, 1961,

81—98.
Schubert, Kurt: Die religisen Religionsparteien im Zeitalter
+ Jesu. — Der historische Jesus u. der Christus unseres Glaubens,
Wien, Frb/B, Bas (1962), 15—101.

) Jinger, Friedrich Georg: Die Glaubenswelt der islindischen

Sagas. — Antaios III, 1962, 168—200.
Draak, Maartje: Migration over sea, — Num IX, 2, 1962, 81—98.
Gasparini, Evel: Studies in old slavic religion: ,Ubrus®. —
HistRel II, 1, 1962, 112—139.

~Fujisawa, Chikao: BewuBte Erneuerung und Wiederbelebung

des Shintoismus als der Lebensphilosophie des japanischen Vol-
kes. — StudGen XV, 1962, 646—661,

III. Missionswissenschait und -geschichte

Mulders, Alphons: Missiologisch bestek. Inleiding tot de katho-
lieke missiewetenschap. — Hilv/Antw: Brand 1962, XXI, 453 p.
= Bijdragen van het missiologisch Instituut der katholieke
Universiteit te Nijmegen VI; hfl 29,50.

~-Rego da Silva, A.: Licoes de missionologia. — Lisboa: Ed.,

S4 da Costa 1962, 597 p. — Estudos de ciéncias politicas e
sociais LVIL

“Vaulx, B. de: Katholische Missionsgeschichte (Les Missions,

leur histoire, dt). — Aschaffenburg: Pattloch 1962, 179 S. = Der
Christ in der Welt. Reihe XII, Bd 13.

D'Souza, Hieronimus, SJ: Le missioni cattoliche alla vigilia del
concilio ecumenico. — CivCatt CXIII, IV, 1962, 3—14,

~-Actes de la VIe Assemblée pléniére de I'Episcopat du Congo. —

{

Léopoldville: Sécr. gén. de I'Episcopat Congo 1961. 414 p.

Sauvage, Michel: Consécration religieuse et mission d'évangé-
lisation. — Spiritus XIII, 1962, 351—369.

O'Connor, Patrick: La presse catholique dans les missions. —
Le Christ au monde VII, 1962, 373—380.

Courtois, Gaston: Méditations missionnaires. — P: Ed Fleu-
rus 1962. 172 p. = Coll. Vie sacerdotale; NF 8,35.

Munari, Tiberio SX: Strade aperte sul mondo. Lo spirito dei
Missionari Saveriani. — Parma: [Societa Saveriana] 1962. 106 p.

Azevedo, Enrico: O Apdstolo, na mente de Paulo. — Portugal
em Afrika XVIII, 1960, 341—354.

Vaz de Carvalho, J.: A espiritualidade do Infante D. Henri-
que. — Lisboa: Brotéria 1960. 30 p.

Gorrée, Georges: Pauline Jaricot, une laique engagée. Préface
de S. Em. le Cardinal Gerlier; introduction de J. P. Dubois-
Dumée. — P: La Colombe 1962. 136 p.

Alzin, Josse: Saint Pierre Chanel. Textes choisis. — Namur:
Ed. du Soleil Levant 1962, 192 p. = Coll. Les écrits des saints.

Hopster, H.: Vicent Frédéric Lebbe. Donner im fernen Osten.
— Moédling b. Wien: St. Gabriel 1962. 204 S.

L"Abbé Jules Monchanin, Notes biographiques — témoignages
— textes. — P [e.a.]: Casterman [s.a.] 200 p.; NF 7,80.

Brasio, Antonio, CSSP: D. Anténio Barrose, missionirio, cien-
tista missiélogo. Seleccio e notas. — Lisboa: Centro de Estudos
Histéricos Ultramarinos 1961. LIII, 687 p.

Schuhmacher, J. N.: Wenceslao E. Retana. An historio-
graphical study. — PhilStudies X, 1962, 550—576.

Faupel, J.F.: African Holocaust. The Story of the Uganda
Mart}rrs — Lo: Chapman 1962, 242 p.; sh 25.

-Pothacamury, Thlomas]: The Churda in Independent India.

~

— Bombay: Examiner Press 1961, VIII, 155 p.; RS 2,75,

Boxer, C.R.: Three unpublished Jesuit letters on the Philippine
and Mariana Missions, 1681—89. — PhilStudies X, 1962, 434—442,

Dupeyrat, E: De Gengis-Khan 4 la Chine populaire. Sept
cents ans d’histoire franciscaine, XIIIG—XXe S —_ P Ed. Francis-

Pollio, [Gaetano} Le calvaue de 1'Eglise dans la Chme nou-
velle. — P: Téqui 1962. 186 p.

Cieslik, Hubert: Zur Geschichte der kirchlichen Hierarchie in
der alten Japanmission. — NZM XVIII, 1962, 42—58. 81—107.
177—195.

evang. — La route du soleil. Conférence de Samoa 1961, — P:
Soc. des Missions Evangéliques 1962, 160 p.

Margull, Hans Jochen: Zur Sendung der Kirche. — Mchn: Kaiser
1962, 320 S.; DM 14—,

Bohren, Rudolf: Mission und Gemeinde. — Mchn: Kaiser 1962. 36 S.
— Theologische Existenz heute CII.

IV. Bibelwissenschaft
1. Allgemeines (Gesamtbibel)

Biblisch - historisches Handworterbuch. Landeskunde, Ge-
schichte, Religion, Kultur, Literatur. Hrsg. v. Bo Reicke u. Leon-
hard Rost. Bd I: A—G. Mit 1 Farbtaf.,, 20 Schwarzweiltafeln,
24 Karten u. 88 Zeichn, im Text, sowie 1 sechsfarb. Faltkarte. —
Go6: Vandenhoeck & Ruprecht (1962). XVI S,, 615 Sp.; DM 48—,

Hunt, Ignatius, OSB: Understanding the bible— NY: Sheed &
Ward 1962, 207 p.; $ 3,95.

~Fascher, Erich: Das Menschenbild in biblischer Sicht. — B:
Evang. Verl.-Anstalt (1962). 23 S. = Aufsdtze u. Vortrige z.
Theol. u. Religionswissenschaft XXIV; DM-Ost 1,50.

Haag (, Herbert), Haas (, Adolf), Hiirzeler (, Johannes): Evolution

/'« und Bibel. Die biblische Schopfungsgeschichte heute, Der Ent-
widklungsgedanke und das christliche Welt- und Menschenbild.
Die Tatsache der biologischen Evolution. — Luz, Mchn: Rex-Verl.
(1962). 132 S. = Der Christ in der Zeit; DM 6,80.

—Gelin, A.: Hommes et femmes de la bible. — P: Ligel 1962,
304 p.; NF 15—.

Stoebe, Hans Joachim: Grenzen der Literarkritik. — ThZBas
XVIII, 1962, 385—400.

~1La venue du Messie, Messianisme et eschatologie par E, Masseux
[e. a.] — (Brug:) Desclée [&] de Brouwer (1962). 260 D= “Recher-
ches bibliques VI.

V/sDer historische Jesus und der Christus unseres Glaubens. Eine
kathol. Auseinandersetzung mit den Folgen der Entmythologi-
sierungstheorie. Im Auftrage des kath. Akademikerverbandes
der Erzdidzese Wien hrsg. v. Kurt Schubert. — Wien, Frb/B,
Bas: Herder (1962). 287 S.; DM 21,—.

2. Altes Testament (u. nachbibl. Judentum)

UNoth, Martin: Die Welt des Alten Testaments. Einfithrung in
die Grenzgebiete der alttestamentlichen Wissenschaft. — B: To6-
pelmann 1962. XVI, 355 S. = SgTépelmann II, 3; DM 28,—.

~Noth, Martin: Das dritte Buch Mose: Leviticus iibers. u. er-
klért, — Go6: Vandenhoeck & Ruprecht 1962, 181 S. = Das Alte
Testament Deutsch VI; DM 13,50.

Lehming, Sigo: Versuch zu Num 16. — ZAW LXXIV, 1962,
291—321.

Schunk, Klaus-Dietrich: Bemerkungen zur Ortsliste von Ben-
jamin {Jos. 18, 21—28). — ZDPV LXXVIII, 1962, 143—158.

Cazelles, Henri, PSS: Note sur le psaume 8 — Parole de
Dieu et sacerdoce. Etudes présentées a Mgr Weber.. ., P [e.a]

‘,E . (1962), 79—01.

?~Dalglish, Edward R.: Psalm fifty-one in the light of ancient V.
near eastern patternism. — Leid: Brill 1962, XIV, 305 p.; hfl 24, —.

Segal, M.H.: The Song of Songs. — VT XII, 1962, 470—490.

Vanhoye, Albert, SJ: Mesure ou démesure en Sag. XII, 22? —
RechScRel L, 1962, 530—537.

Fohrer, Georg: Jesaja 1 als Zusammenfassung der Verkiindi-
gung Jesajas. — ZAW LXXIV, 1962, 251—268.

Guthrie, Harvey H.: Ezekiel 21. — ZAW LXXIV, 1962, 268—281.

~Porteous, Norman W.: Das Danielbuch iibersetzt und erklért.

Aus dem Engl. v. Walter Beyerlin u. Rudolf Walz. — G&: Van-
denhoeck & Ruprecht 1962, 146 S. = Das Alte Testament Deutsch
XXIII; DM 9,80.

Gese, Hartmut: Kleine Beitrdge zum Verstdndnis des Amos-
buches. — VT XII, 1962, 417—438.

Schildenberger, Johannes: Der Sinn des Buches Jonas, —
ErbAuftr XXXVIII, 1962, 93—102.

Ploeg, J. van der, OP: Une ,Théologie de I'Ancien Testament”
est-elle possible? — EphThLov XXXVIII, 1962, 417—434.

—McKenzie, John L. SJ: Geist und Welt des Alten Testa-
mentes [The two- edged swo;d, dt),,f— Luz: Rdber-Verl. (1962).
378 S.; DM 22 —. Tul - el —

Seeligmann, Isac Léo: Hebrélsche rzdhlung und biblische
Geschichtsschreibung. — ThZBas XVIII, 1962, 305—325.

Rendtorff, Rolf: Geschichte und Wort im Alten Testament.
— EvTh XXII, 1962, 621—649.

rlersel, Baas van, SMM: Fils de David et fils de Dieu. — La

= venue du Messie = RechBibl VI, (Brug 1962), 113—132.

—Bishop, Eric F. F.; Prophets of Palestine. The local background
to the preparation of the way. — Lo: Lutterworth Pr. (1962).
280 p.; sh 35.

O SSW ald Eva: Falsche Prophetie im Alten Testament. — Tii:
. Mohr 1962. 29 S, — SggvstVortrSchrTh CCXXXVII; DM 2,40.

.,B ach, Robert: Die Aufforderungen zur Flucht und zum Kampf
im alttestamentlichen Prophetenspruch. — Neukirchen: Neukir-
chener Verl. des Erz.-Vereins 1962, 112 S, = WissMonANT IX.

Dietzfelbinger, Christian: Paulus und das Alte Testament.
Die Hermeneutik des Paulus, unters. an seiner Deutung der Ge-

A stalt Abrahams. — Mchn: Kaiser 1961. 40 S. — ThEx, N.F.
XCV; DM 3,—.

Grelot, Pierre: Le messie dans les apocryphes de 1'Ancien
Testament. Ftat de la question. — La venue du Messie = Rech-
Bibl VI, (Brug 1962), 19—50.

Braun, H.: Qumran und das Neue Testament. Ein Bericht iiber
10 Jahre Forschung (1950—1959) — ThRu XXVIII, 1962, 97—234.

Caevel, Jean de: La connaissance religicuse dans les hymnes
dact:on de grices de QumrAn. — EphThLov XXXVIII, 1962,
435—460.

Wibbing, Siegfried: Zur Topographie einzelner Schlachten des
Judas Makkabdus. — ZDPV LXXVIII, 1962, 159—170.

3. Neues Testament (u.ntl. Zeitgeschichte)

MK uss, Otto: Auslegung und Verkiindigung. I: Aufsdtze zur

Exegese des Neuen Testamentes. — Rgb: Pustet 1963. XI, 383 S.

Walter, Nikolaus: Zur Analyse von Mc 10, 17—31. — ZNW
LIII, 1962, 206—218,
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Feuillet, André:
déclaration du Christ aux Sanhédrites (Mc.,
64; Lc., XXII, 69y, — La venue du Messie
1962), 149—171.

Sabbe, Maurice: La rédaction du récit de la transfiguration. —
Ib. p. 65—100.

Moule, C.F.D.: The individualism of the fourth gospel.
NovTest V, 1962, 171—190.

Feuillet, A. PSS: Les fleuves d'eau vive de Jo., 7, 38. Con-
tribution a I'étude des rapports entre quatrieme évangile et
apocalypse. — Parole de Dieu et sacerdoce. Etudes présentées
a Mgr Weber ... P [e.a.] (1962), 107—120.

Varebeke, Albert Janssens de: La structure des scénes du
récit de la passion en Joh., XVIII—XIX. Recherches sur les pro-
cédés de composition et de rédaction du quatriéme évangile. —
EphThLov XXXVIII, 1962, 504—522.

Blinzler, Josef: Rechtsgeschichtliches zur Hinrichtung des Ze-
bedéiden Jakobus (Apg XII 2). — NovTest V, 1962, 191—206.

Dahl, M. E.: The resurrection of the body. A study of I Corin-
thians 15. — Lo: SCMPr. (1962). 148 p. Studies in biblical
theology XXXVI; sh 12. B

Pokorny, Petr: Epheserbrief und gnostische Mysterien. — ZNW
LIII, 1962, 160—194,

Schlier, Heinrich: Jesus Christus und die Geschu:hte nach der

Le triomphe du fils de 1'homme d'aprés la
X1V, 62; Mt., XXVI,
RechBibl VI, (Brug

60. Geburtstag Ffm (1962), 316—333.

—Moule;* C.F.D.: The birth of the New Testament. — Lo: Black
(1962). XII, 252 p. = Black New Testament Commentaries. Com-
panion Vol. I; sh 25,

~—~ Wainwright, Arthur W.: The trinity in the New Testa-
ment. — Lo: SPCK 1962, VII, 278 p.; sh 30.

Stdger, Alois: Das Christusbild im johanneischen Schrifttum.
— Der historische Jesus und der Christus unseres Glaubens,
Wien, Frb/B, Bas (1962), 129—167.

Stéger, Alois: Die Christologie der paulinischen und von Pau-
lus abhdngigen Briefe. — Ebd. S. 169—196.

Beilner, Wolfgang: Jesus als der Christus im Gemeinde —
Kerygma und die Bedeutung dieses Kerygmas fiir unseren eige-
nen Glauben. — Ebd, S. 197—230.

Rigaux, Béda, OFM: Le seconde venue de Jésus. — La venue
du Messie = RechBibl VI, (Brug 1962), 173—216.

~Schulz, Anselm: Nachfolgen und Nachahmen. Studien iiber das
Verhdltnis der neutestamentlichen Jiingerschaft zur urchristl.
Vorbildethik, — Mchn: Kosel 1962. 348 S. = StudienANT VI.

=~Ami ot, Francois: Die Theologie des heiligen Paulus (Les idées
mafjtresses de Saint Paul, dt.) — Mz: Griinewald-Verl, (1962).
279 S.; Ln. DM 17%,80.

g S From first Adam to last. A study in Pauline
theolog’y — Lo: Bladk (1962). X, 124 p.; sh 15.
Schmithals, Walter: Paulus und der historische Jesus.
ZNW LIII, 1962, 145—160.
™~ Stalder, Kurt: Das Werk des Geistes in der Heiligung bei
Paulus. — Zii: EVZ-Verlag (1962). 523 S.; Ln. DM 28—,
=Cer ‘faux, Lucien: Le dxretxen dans la theologle paulinienne. —
P: Ed. du Cerf 1962. 544 p. = Lectio divina XXXIII; NF 25,50.

Schlier, Heinrich: Zu den Namen der Kirche in den pauli-
nischen Briefen. — Unio christianorum. Festschrift fiir Lorenz
4 Jdger ..., Pad (1962), 147—159.

“Beasley- Murray G. R.: Baptism in the New Testament. —
Lo: Macmillan 1962, IX, 424 p.; sh 50.

V. Kirchengeschichte
1. Allgemeines

Brunner, August, SJ: Der Gott der Geschichte. — StdZ, Bd
CLXXI, 4 = Jg LXXXVIII, 1963, 241—253.
Schmitz, Ph.: Bulletin dhistoire bénédictine. Tome VI. —

RevBén LXXI, 1961, 169*—216*; LXXII, 1962, 217*—276*,

TO'Brien, M. A.: Corpus genealogiarum Hiberniae, A.I. — Dubl:
Institute for Advanced Studies 1962. VII, 764 p.

Riickert, Hans: Das evangelische GeschichtshewuBtsein und
das Mittelalter. — Mittelalterliches Erbe — evangelische Verant-
wortung, Tii 1962, 13—23.

Hurtubise, Pierre, OMI: De la démocratie libérale a la
démocratie chrétienne, — RUnivOttawa XXXII, 1962, 11—29.

v& 198—214, 300—321, 468—494.
“Westfiilische Kopfe. 300 Lebensbilder bedeutender Westfalen, Bio-
graphischer Handweiser von Wilhelm Schulte. — Mstr:
Aschendorff 1963. VIII, 444 S.; DM 45,—.

2. Gesamte Kirchengeschichte

{ Baur, Flerdinand] Ch[ristian]: Die Epochen der kirchlichen Ge-
! schichisschreibung. (Reprograf. Nachdr. d. Ausg. Tiibingen 1852.)

— Hild: Olms 1962. XII, 269 S.; DM 38—,
= 178 pple,
in Zah!en und Stichworten. — Mchn: Késel 1962, 62 S.; DM 3,50,
=Salles-Dabadie, J[ean]-M[arie] A[ntoine]: Les Conciles
oecuméniques dans I'histoire. — P: La Palatine 1962. 614 p.
Desternes, S.: Petite histoire des conciles. — P: Fleurus 1962.

i~ 144 p; NF 690

Al Klrchengeschlchte im Uberblick. Zehn Langsschnitte ~

~Stlirmer, Karl: Konzilien und 6kumenische Kirchenversamm-
lungen. AbriB ihrer Geschichte. — Gé: Vandenhoeck & Ruprecht
(1962). 516. S. = Kirche u. Konfessionen III; DM 19,80.

Geromichales, A.: ‘H lotopir the &udnolog tis Oeoocx-
rovixng.— D'peybproc Hedopdic. XLIV, 1961, 79—91. 134—144,
192—209.

Kawerau, Peter: Allgemeine Kirchengeschichte und Ostkirchen-
geschichte. — ZRGG XIV, 1962, 305—315.

Spuler, Berthold: Die orthodoxen Kirchen, XLV.
LII, 1962, 157—198.

|Haardt, Robert: Zur Geschichte der koptischen Kirche. — Kairos
IV, 1962, 118—130.

—~Canovesi, Angelo: La diffusione geografica del cristianesimo.
Il diario di venti secoli di predicazione cristiana. — To: Libreria
Dottrina Cristiana 1962. XV, 836 p.; lire 3 200.

Hofmeister, Philipp, OSB: Kardindle aus dem Ordensstande.
— StudMittBenO LXXII, 1961 [ersch. 1962], 153—170.

— IntKirchlZ

3, Christliches Altertum (einschl. Patrologie)

Bibliothek der Symbole und Glaubensregeln der Alten Kirche.
Hrsg. von August Hahn. Mit e. Anh. von Adolf [von] Harnack.
3., vielf. verdnd. u. verm. Aufl. von G[eorg] Ludwig Hahn, (Re-
prograf. Nachdr. d. Ausg. Breslau 1897.) — Hild: Gg Olms 1962,
XVI, 412 S.; DM 48,—.

Thraede, Klaus: Untersuchungen zum Ursprung und zur Ge-
schichte der christlichen Poesie I. — JbAntChr IV, 1961, 108—127.

Aldama, Jose A. de: La virginidad {in partu) en la exégesis
patristica. — Salm IX, 1962, 113—153.

Lifshitz, Baruch: L'origine du nom des Chrétiens. — VigChr
XVI, 1962, 65—70.
Simke, Heinz: Cant. 1,7f. in altchristlicher Auslegung. — ThZ-

Bas XVIII, 1962, 256—267.

Sordie, Marta: Le polemiche intorno al Cristianesimo mnel Il
secolo e la loro influenza sugli sviluppi della politica imperiale
verso la Chinesa. — RStChlt XVI, 1962, 1—28.

Daniélou, Jean: Un Testimonium sur la Vigne dans Barnabé
XII, 1. — RechScRel L, 1962, 389—399.

Nielsen, Charles Merrit: Clemens of Rome and Moralism. —
ChH XXXI, 1962, 131—150.

Unnik, W.-C. van: Le nombre des élus dans la premiére épitre
de Clément, — RevHistPhilRel XLII, 1962, 237—246.

Campos, Julio: Tradicién seméntica de la “conscientia” latina
hasta Tertulliano. — Salm IX, 1962, 23—51.

Ogg, George: Hippolytus and the introduction of the christian
era. — VigChr XVI, 1962, 2—18.

~Crouzel, Henri: Origéne et la philosophie.
(1962). 238 p. — Théologie LII.

Simonetti, M.: Due note sull’ angelologia origeniana.

Rivista di cultura classica e mediocevale IV, 1962, 165—208.
~Rebenack, E V.: Cypriani De opere et eleemosynis. — Wash:
CUAPr 1962, XVIII, 162 p. = Patristic studies XCIV,

Diesner, H. J.: Konservative Kolonen, Sklaven und Landar-
beiter im Donatistenstreit. Forschungen und Fortschritte
XXXVI, 1962, 214—219,

Bar Chadbschaba: Geschichte der um der Wahrheit willen
verfolgten Vdter. Zwei Biographien. I: Theodor v. Mopsvestia.
II: Nestorius, Aus dem Syrischen libersetzt von Severin Grill
OCist. — Heiligkreuz, Stift: 1962, 48 S. Heiligenkreuzer
Studien XII; S 30,—. gis et 2

Faul, D. OB.: The date of the De continentia of St. Augustine.
— Studia patristica Vol. VI = TU LXXXI, B 1962, 374—382.

Martin, Josef: Abfassung, Verdffentlichung und Uberlieferung
von Augustins Schrift ,De doctrina christiana”. — Trad XVIII,
1962, 69—87.

Blumenberg, H.: Curiositas und veritas. Zur Ideengeschichte
von Augustin, Confessiones X 35. — Studia patristica Vol. VI
= TU LXXXI, B 1962, 294—302.

Lamotte, J.: But et adversaires de saint Augustin dans le ,De
Civitate Dei". — Aug XI, 1961, 434—469.

— (P:) Aubier

Lohse, B.: Augustins Wandlung in seiner Beurteilung des
Staates. — Studia patristica Vol. VI = TU LXXXI, B 1962,
447—475.

Pellegrino, M.: L'influsso di S. Agostino su S. Leone Magno
nei Sermoni sul Natale e sull’ Epifania. — Annali del Pont.
Istituto sup. di scienze e lettere (S. Chiara) XI, 1961, 101—132.

Ivinka, Endre von: Spétantikes Heidentum. — Kairos IV, 1962,
83—90.
4. Mittelalter und Neuzeit
Conrad, Hermann: Religionsbann, Toleranz und Paritit am

Ende des alten Reiches, — RémQu LVI, 1961, 167—199.
1200 [Zwolfhundert] Jahre Kloster Schdftlarn. 762—1962. Blédtter zum

/" Gedichtnis hrsg von Sigisbert Mtterer — Mchn: Seitz 1962.
171 S. mit Abb. = Beitrdge zur althayenschen Kirchengeschichte -
XXII 3; DM 15—‘

/Dednesly, M Sidelights on the Anglo-Saxon Church. — Lo:
“Black 1962. V, 187 p.

/f‘Gwynn A, — Gleeson, D. F.: A history of the diocese ot
Killaloe. — Dubl: Gill 1962, XVIII, 566 p., 12 pl., 1 carte.
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5. Miitelalter

Janini, José: Cuaresma visigoda y carnes tollendas. — Antho-
logica Annua IX, 1961, 11—83.
“Walker, G.S.M.: The growing storm: sketches of church history
from A.D. 600 to A.D. 1350.—Mich: Eerdmans 1961. 252 p.; § 3,75.
51, Karl: Die germanische Kontinuitdt im deutschen Mittelalter
{Adel, Konig, Kirche). — Antike u. Orient im Mittelalter. Vor-
‘] trige der Kélner Mediaevistentagung 1956—1959 = Miscellanea
! Mediaevalia I, B 1962, 1—25.
Schiling, H.: Die Handbibliothek des Bonifatius. — Archiv flir
die Geschichte des Buchwesens IV 1961—1962, 285—348.
Dujcev, L: S. Teodoro Studita ed i Bulgari. — Bulletino dell’
Istituto storico italiano LXXIII, 1961, 71—83.
6mberg, Albert K.: Westfalen und das sidchsische Herzogtum.
— Mstr: Aschendorff 1963, 137-S. Schriften der Historischen
Kommission Westfalen V; DM 9,50. =3
T Reichenau [Berno Abbas Augiensis]: Die Briefe

?\Bo

/H

Bern von
[Epistolae] des Abtes Bern von Reichenau. [Hrsg.:] Franz Josef
Schmale. — Stu: Kohlhammer 1961. VII, 78 S,

Alexandrides, K.: Uber die Krankheiten des
Alexios 1. Komnenos. — ByzZ LV, 1962, 68—75.

Glaeske, Gilinter: Die Erzbischéfe von Hamburg-Bremen als

7 Reichsfirsten (937—1258). — Hild: Lax 1962. IX, 243 S.
2 Quellen u. Darstellungen z. Geschichte Niedersachsens LX.
Capitani, Ovidio: Per la storia dei rapporti tra Gregorio VIl
e Berengario di Tours. — StudGreg VI, 1959—1961, 99—145,
—.Duran, Gudiol A.: La iglesia de Aragén durante los remados
de Sancho Ramirez y Pedro I (1062?2—1104). — R: Iglesia Nacional
Espaifiola 1962. 223 p.; pes 75.
D'Haenens, Albert: Moines et clercs a Tournai au début du

Kaisers

XIle sidcle. — La vita comune del clero nei secolo XI e XII,
II, Mil (1962), 90—103.
Kost, Otto-Hubert: Das ostliche Niedersachsen im Investifur-

streit, Studien zu Brunos Buch vom Sachsenkrieg. — G6: Vanden-
... hoeck & Ruprecht (1962). 220 S. = Studien zur Kirchengeschichte
Niedersachsens XIII; DM 19,80. i
~Vian, N: Il processo di Santa Chiara d'Assisi. — Mil: Vita e
Pensiero 1962. XXXIII, 106 p.; lire 900.
~Pélissier, A.: Innocent VI le Réformateur, deuxiéme pape
limousin. — Tulle 1961. 218 p., 5 pl.

Debongnie, P.: Sainte Catherine de Genes, vie et doctrine,
d'aprés des travaux recents. — RAscMyst XXXVIII, 1962,
409—446.

Reeves, Marjorie: The abbot Joachim and the society of Jesus.
— MedRenSt V, 1961, 163—181.

6. Gesamte Neuzeit

Wenner, Joseph: Das Paderborner Pfarrexamen in Geschichte
und Gegenwart. — Unio christianorum. Festschrift fiir Lorenz
Jager ..., Pad (1962), 293—311.

Bdumer, Remigius: Die Wiederentdeckung der Honoriusfrage
im Abendland. — RémQu LVI, 1961, 200—214,

= Qlivares, M/(olina) Luis, OFM: La provincia franciscana de
Chile de 1553 a 1700 y la defensa que hizo de los Indios. —
Santiago: Ed. Univ. Catélica 1961. 400 p.

Gennaro, G. de: Riflessi sociali del teatro di Lope de Vega

{1562—1635). — CivCatt CXIII, 1962, 326—337. z
“ Leys, M.D.R.: Catholics in England 1589—1829: A social history.
— NY: Sheed & Ward 1962. 220 p.; $ 4,—.

Loane, M.L.: Makers of religious freedom in the seventeenth
century: Henderson, Rutherford, Bunyan, and Baxter, — GrR:

~ Eerdmans 1961, 240 p.

7?Smith, E.A.: The Presbyterian ministry in American culture.
A study in changing concepts, 1700—1900. — Phil: Westminster

Pr. 1962. 288 p.; $ 4,—.
Acta SC de propaganda fide Germaniam spectantia. Die Proto-

kolle der Propagandakongregation zu deutschen Angelegenhei- -

ten. 1622—1649. Hrsg. von H. Tichle. — Pad: Bonifacius-
Drudkerei 1962, XVI, 728 S.; DM 78.—.
oen, C.C.: Revivalism and Separatism in New England, 1740—
1800: Strict Congregationalists and Separate Baptists in the
great awakening. — NH: Yale Univ, Press 1962. 370 p. = Yale
- Publications in Religion II; § 7,50. %
Burns, R. E: Parsons, priests, and the people: The rise of
Irish anticlericalism 1785—1789. — ChH XXXI, 1962, 151—163.
~,Metzger; Charles H., SJ.: Catholics and the American Revolu-
)  tion. A study in religious climate. — Chic: Loyola Univ. Press
1962. XII, 306 p.; $ 5,00

X LJ,I‘\,\‘G

7. Reformation und Katholische Erneuerung

! Schottenloher, Karl: Bibliographie zur deutschen Geschichte
im Zeitalter der Glaubensspaltung 1517—1585. Bd VII. Das
Schrifttum von 1938—1960. Bearb. von Ulrich Thiirauf. Lfg 1.:
Personen Aachen — Friderich. — Titel 52 200—54 635, — Stu:
Hiersemann 1962. 80 S.; DM 25—.

9 Reformation Studies. Essays in honor of Roland H. Bainton.
Ed. by F.H. Littell. — Richmond: Knox 1962. 285 p.; $ 5,50.

Miihlhaupt, Erwin: Glaubensspaltung und Reformation. —
Stu: Calwer Verl. (1962). 47 S. = Calx_ver-Hefte LIV; DM 2,40.
Schauerte, Heinrich: Johannes Eck und das Konzil. — Unio

» christianorum. Festschrift fiir Lorenz Jédger ..., Pad (1962),
267—277. 25 = %
Mehl, Oskar Johannes: Erasmus contra Luther. — LuthJb XXIX,
1962, 52—64,

abian, Ekkehart: Die Entstehung des Schmalkaldischen Bundes
und seiner Verfassung. 1524/29—1531/35. Briick, Philipp von
Hessen u. Jakob Sturm. Darstellung u. Quellen. Mit e. Briick-
Bibliographie. 2., aufgrund neuer Quellen vollstdand. iiberarb.

u. erw. Aufl. Mit e. Geleitwort d. Hrsg. d. Reihe Schriften z.
Kirchen- u. Rechtsgeschichte. — Tii: Osiander (in Komm.) 1962.

428 S. = Schriften zur Kirchen- u. Rechtsgeschichte I; DM 42—,

/S tiasny, Hans Hlermann] Th.: Die strafrechtliche Verfolgung
/ der Téufer in der freien Reichsstadt Koln 1529 bis 1618. — Mstr:
Aschendorff (1962). XVIII, 158 S. — Reformationsgeschichtliche
Studien u. Texte LXXXVIII. DM 16,50. =

Bakhuizen van den Brink, J.N.: Juan de Valdés.
Reformator in Spanje en Italig 1529—1541, — Amst: N.V. Noord-
Hollandsche Uitgevers Mij. 1962. 50 p.; hlf 4,25,

Bartmann, Horst: Die Kirchenpolitik der Markgrafen von
Baden-Baden im Zeitalter der Glaubenskampfe (1535—1622). —

~ (Frb/Br: Herder 1961) = Freiburger Di6zesanarchiv LXXXI =
Folge 3, Bd 13; DM 11,—. ’

Beumer, Johannes, SJ: Das Kirchenverstdndnis bei einem Hu-
manisten der Reformationszeit Jacopo Sadoleto. — CathMstr
XVI, 1962, 196—209.

“~Baumann, Werner: Ernst Friedrich von Baden-Durlach. Die
Bedeutung der Religion fiir Leben u. Politik e. siiddt. Fiirsten
im Zeitalter der Gegenreformation, — Stu: Kohlhammer 1962.
4\ XIX, 191 S. = Verdffentl. d. Kommission f. Geschichtl. Landes-
| kunde in Baden-Wiirttemberg, B, XX; DM 20,—. 2

8. Neuere Zeit

WeiBenberger, Paulus, OSB: P. Otto Rittler (1685—1756)
OSB von Monchsdeggingen ein Monchschicksal der Barockzeit. —
StudMittBenO LXXII, 1962, 193—227.

Santoli, Sergio: Wirtschaftliche Grundlagen des Josefinismus.
— OeAKR XIII, 1962, 213—232.

Ravyez, A.: Les sens écclesial & la fin du XVIIIme siecle:
Pierre-Joseph de Cloriviére. — RAscMyst XXXVIII, 1962,
461—A482.

~Menczer, B.: Catholic political thought, 1780—1848. With

introd. and notes. — Notre Dame: Univ. of Notre Dame Pr.
1962. 216 p.; $ 1,95 U L1 5E

_Sandfuchs, Wilhelm [Hrsg.]: Die Aufienminister der Papste.
— Mchn, Wien: Olzog Verl. (1962). 160 S.; DM 14,80.

«Lill, Rudolf: Die Beilequng der Kblner Wirren 1840—1842. Vor-
wiegend nach Akten d. Vatikanischen Geheimarchivs. — Diis:
Schwann (1962). 258 S. = Studien zur Kolner Kirchengeschichte
VI: DM 24— =

—Altholz, Josef L.: The liberal catholic movement in England
The ,Rambler” and its contribufors 1848—1864. — Lo: Burns &
Oates (1962). IX, 251 p.; sh 30.

Dejaifve, G.: Etudes sur le premier Concile du Vatican. A
propos d'ouvrages récents. — NRTh LXXXIV, 1962, 174—180.

W ard, James: Leo XIII and Bismarck: The Kaiser's Vatican Visit
of 1888, — RPol 1962, 392—415.

~Sjélinder, R.: Presbyterian reunion in Scotland. 1907—1921.
Its background and development. — Sthlm: Almgquist & Wiksell
1962, 416 p. = Acta Universitatis Upsaliensis IV.

9. Neueste Zeit

Altmeyer, Karl Aloys: Katholische Presse unter NS-Diktatur.
Die katholischen Zeitungen und Zeitschriften Deutschlands in den
Jahren 1933—1945. — B: Morus-Verl. 1962. 208 5.; DM 12,80.

Phil: Westminster Press 1962. 317 p.;'$ 6,50.

Martin, Isidoro: Panorama del regalismo espanol hasta el
vigente Concordato de 1953. — Revista de la Facultad de Derecho
de la Univ. de Madrid XII, 1962, 279—491.

Franco, Paul, OFMCap: Le Saint-Siége et le fascisme en 1958.
— RUnivOttawa XXXII, 1962, 373—390.

Jasper, G.: Die Judenfrage im Spiegel der deutschsprachigen
Literatur der Jahre 1959—1961, — Jud XVIII, 1962, 146—191.

Kasem-Beck, A.: Das Konzil der Bischéfe der Russischen
Orthodoxen Kirche in der Troize-Sergiewa Lawra am 18. Juli
1961. — Stimme der Orthodoxie I, 1961, 7—19.

— Algisi, L.: Jean XXIII. — P: Lethielleux 1962. 336 p.; NF 16,—.

—~Klausener, Erich: Sie hassen Gott nach Plan. Zur Methodik «

der kommunistischen Propaganda gegen Religion und Kirche in
Mitteldeutschland. Mit 25 Abb. — B: Morus-Verl. (1962). 358 S.
Die Kirche in Ruanda und Urundi. — HK XVI, 1962, 12, 555-560.
Die 79. Generalversammlung der deutschen Katholiken
in Hannover. — HK XVII, 1, 1962, 4—42.
Favale, Agostino, SDB: Il Concilio ecumenico Vaticano II
(Estratto da (Palestra del Clero) XVIII del 1 settembre 1962). —
Rovigo: Istituto Padano di Arti Grafiche 1962. 55 p.

Cochrane, Arthur C.: The church’s confession under Hitler. — —
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VI. Christliche Philosophie Galot, J., SJ: Le mystére de l'assomption. — LumVie XI, 1962,
i ¢ i 19—38.
—~ Knowles, David: The evolution of medieval thought. — (Lo:) Duquoc, C., OP: Mariologie et corédemption. — LumVie XI,

Longmans (1962). IX, 356 p.; sh 15.

Florovsky, G.: The concept of creation in saint Athanasius. __ > 5 Z s =
. Stidia patristica Vel. VI = TU LXXXI, B 1962, 36=5%; et D R ;f 0 gl Lo Barion, 290

G lclle! esEtli,ntRétCé)SOBi;eL('it;onﬁmseséinﬂnlsbat;urﬁgo_sggque tdanslapensce o yy Sira) , Valentius, OFMCap: De Kerk haar wezen en werking.
d RESLE B8 * Met een woord vooraf door N. M. Wildiers. — (Brug:) Desclée

Rondeau, Marie Joséphe: Remarques sur I'anthropologie de [&] de Brouwer (1962). 175 p.; bfr 130

S wszlgtnl:ﬂaui _SJI-b.ng‘mlg;;?aigéene’s ilintie 344 of Gabucer. . DRLE S F BeNRL, ORI Kerk in beweging. Struktuur veranderin- -
s 9?548;263: n * gs;x ;n g?[ llgﬁerk. — Utr, Nijm: Dekker & van de Vegt 1962,

. Schipperges, Heinrich: Das Menschenbild Hildegards von 4 I e e :

Bingen. Die anthropologische Bedeutung von ,Opus’ in ihrem Prgat;i,o?{; }?\1;1 fgé?nigl;i%g4blbhm e
g‘;‘;]_}?tlég- \T [gﬁ_gts-t%eg(?o"verl' (1962). 42 8. = ]-'::f_f}rtef._t_h_jefl' ~Hamer, Jérome: L'église est une communion. — P: Ed. du Cerf

= Sl e ey e Alherie Manne = 1962. 264 p. = Unam Sanctam XL; NF 14,10,
uriel, B: El sujeto de la metafisica en san = e, Pailler, A.: Réflexions sur l'autorité de 1'Eglise. — Problémes

Studium I—II, 1961/62, 323—358.
Verbeke, Gérard: Saint Thomas et le stoicisme. — Antike und
Orient im Mittelalter. Vortrdge der Kolner Mediaevistentagung

de l'autorité =— Unam Sanctam XXXVIII, P 1962, 23—38.
“~Jimenez Urresti, Teodoro Ign(acio): El binomio ,primado
— episcopado”, Tema central del proximo Concilio Vaticano II.

1956—1959 = Miscellanea mediaevalia I, B 1962, 48—68. . 7
— Ll i R T L . — (Bilbao:) Desclée [&] de Brouwer 1962. 164 p.
= Gilson, Etienne, and Anton C. Pegis: Saint Thomas Aquinas Fries, Heinrich: Der ekklesiologische Status der evangelischen
?ggl P§161°5°PhY~ — West Hartford, Conn.: St. Joseph College Kirche in katholischer Sicht. — MUThZ XIII, 1962, 85—98
.30 p: : ' : i 5 g 5
Barale, P.-Muzio, G.: Torniamo a san Tommas6. Fedelta ai o eTlhloL: )({:X]\E’,’ ?562“}& Iggrstenes of Christ'and the sacraments.
testi tomistici essentiali. Interpretazioni neoscolastiche e inter- 4 7 =
pretazione rosminiana. — R 1962, 63 p. = Quaderni di ,Soda- b IE}?};)?I{}' 1I9‘géer&0§J. mEﬁrwagungen ber das Firmalter. — ZkTh

litas Thomistica® IV.
Poelman, N.: Het intellectus agens in de werken van St. Tho-
mas. — TPh XXIV, 1962, 123—178.

Maron, Gottfried: ,Maria und die Eucharistie’. Uber das Ein-
dringen der Mariologie in den Bereich der kath. Sakramenten-

> 2 5 lehre. — EvTh XXII, 1962, 394—410.

Rossi, Paolo: The legacy of Ramon Lull in sixteenth-century Evang. — Brunner, Peter: Pro ecclesia. Gesammelte Aufsdtze

e dR 1, —213. : 2
{2 ot}]gunglhetr Eb:ieSJ?nS;Etl :'SCL?‘ISSO LBZDigiaen el pensamiento de zur dogmatischen Theologie. — B, Hbg: Luther., Verl.-Haus 1962.
R Tl Ee Pe'ns XVIO 1962 165184 399 S.; DM 24—; S, 389—399: (Peters, Albrecht:) Biblio-
: : ; : B s
Vignaux, Paul: L'étre comme perfection selon Frangois de graphie.

Meyronnes, — Etudes d'histoire littéraire et doctrinale = b
; 581 S. = SgTopelmann I, 3; DM 36,—.
PIEtMéd XVII, Montr, P 1962, 259—318. Steck, Karl Gerhard: Kirche des Wortes oder Kirche des Lehr-

Spaapen, B, SJ: Bij de zevende eeuwfeestviering van Ecdkharts _ amts? — Zi: EVZ-Verl. (1962). 53 S. — Theologische Studien -

geboorte. — OGE XXXVI, 1962, 5—25. 241—281.
~Wackerzapp, Herbert: Der EinfluB Meister Edcharts auf die
ersten philosophischen Schriften des Nikolaus von Kues (1440—

LNV sfrb 250

7!‘1450). Hrsg. v. Josef Koch. — Mstr: Aschendorff (1962). XVII, 2. Dogmen- und Glaubensgeschichte
1176 8. = BeitrGPhThMA XXXIX, 3. = ,. —Stoeckle, Bernhard, OSB: ,Gratia supponit naturam’. Ge-
Riesco Terrero, Jose: Nicolds Bonet escribe una metafisica schichte und Analyse eines theologischen Axioms unter bes.
ig‘g;mgz';’ dos siglos y medio antes que Suarez. — Salm IX, Beriicks. seines patrist. Ursprungs, seiner Formulierung in der
: ] = Hodh : ; ol :
00 :=Spinka; Matthew: Christian thought from Erasmus to Berdyaev. de?s ls‘.;h gii;s:ﬁlflnﬁjéissegeﬁvz;g;l;alle::stposﬂic:; ei?nidgegioi%%lze
& — Prentice-Hall: Englewood Cliffs 1962, X, 246 p. XXIV,‘40'? Dl SdS T F 5 ! :

Larsen, R. E: Kierkegaard's absolute paradox. — JRel XLIl, c,aptalamessa, Raniero: La cristologia di Tertulliano. —

1962, 34—43. Frb/S: Ed. Universitaire 1962. XIV, 214 = i

: : z it : : Ed. : v p. = Paradosis XVIIL -

Richter, Lieselotte: Glaubensmitteilung, Sprache Kierkegaards pgyj V.. I passi sulla trinita nelle omelie origeniane tradotte in
und d§s heutige Prob_lem der Vetfregndung. — Vom Herrenge- latino da San Gerolamo. — Studia patristica Vol. VI = TU
heimnis der ‘Wahrheit. Eestschrift fiir Heinrich Vogel, B, Stu LXXXI B 1962, 155—180. 2
(1962), 240—253. Hadot, P.: Limage de la Trinité dans I'Ame chez Victorinus et

~Crippa, Romeo: Profilo della critica Blondeliana. — Mil: Mar- : -
zorati 1962. 157 p. — Pubblicazioni dell'Istituto di Filosofia dell’ B A
Universita di Genova XXII
Trouillard, Jean: La présence de Dieu selon Blondel. —
Existence et nature, P 1962, 199—207.
Ossa, Manuel, SJ: Possession de l'étre et abnégation dans la

~Gesché, Adolphe: La diristologie du ,Commentaire sur les
psaumes” découvert & Toura. — Gembl: Duculot 1962, XXXI,

448 p, = DissLov. Series III, 7#; bfr 520.
Schmaus, M(ichael): Die Spannung von Metaphysik und Heils-

: 3 : L, geschichte in der Trinitdtslehre Augustins, — Studia patristica
zil;lélissc{;gl.ne de Maurice Blondel. RAscMyst XXXVIII, 1962, Vol. VI — TU LXXXI, B 1962, 503—518. lla p
“Raven, Charles E.: Teilhard de Chardin, Scientist and seer. — Berrouard, M.-F_., OP: ASimilitudo et la définition du réalisme
: Lo: Collins 1962 221 p.; sh 25. sacramentel d'aprés l'epitre 98, 9—10 de saint Augustin. —
Ji=MeureTs, Joseph: Die Sehnsucht nach dem verlorenen Weltbild. Ib. p. 277—293. ; s :
u Verlockung und Gefahr der Thesen Teilhard de Chardins. — Capdnaga, V., ORSA: La docirina Augustiniana de la gracia
Mchn: Pustet (1963). 149.S.; DM 8,80. en los Salmos. — Ib. p. 315—349.

Il problema dell’ atelsmo. L Bagolini [e. a] — Brescia: Morcel- ~Valderrama, G, OP: San Léon Magno y la unidad de la
liana 1962. 482 p. = Atti del XVI convegno del centro di studi Iglesia segin la carta enciclica ,Aeterna dei sapientia®. —
filosofici tra professori Universitari Gallarate 1961; lire 4 500. Studium I—II, 1961/62, 305—321.

Borne, Etienne: Eléments de réflexion sur deux athéismes, —~ Roschini, G.M.: Le pseudo-Denys I'Aréopagite et la mort de la
L'annonce de l'évangelie aujourd'hui..., P 1962, 175—191. ste Vierge., — Montr: Missionn. Oblates de Marie 1962. 94 p.

Fabro, Cornelio, CPS: Le fondement théorique de l'athéisme Horst, Ulrich, OP: Das Wesen der ,auctoritas’ nach Thomas
contemporaine. — ScEccl XIV, 1962, 351—374. von Aquin. — M{ThZ XIII, 1962, 155—172,

Barcelona, A.de, OFMCap: Llull i el doctorat de la Inmacu-
lada. — EstLul V, 1961, 61—97.
VII. Fundamentaltheologie und Dogmatik Gonzdlez-Haba, M.: La humanidad de Cristo en los escritos
de Eckhart. — RevEsp XXI, 1962, 5—46.

1. Apologie und Dogmatik Boularand, E.: Largument patristique au concile de Florence,

McShane, Philip, SJ: The hypothesis of intelligible emanations dans la question de la procession du Saint-Esprit. — BullLittEccl
in god. — ThStudies XXIII, 1962, 545—568. LXIII, 1962, 161—199.

Haes, P. de: Christus en de schepping. — CollMechl XLVII, Murphy, J. L: Unwritten traditions at Trent. — AmEcclRev
1962, 121—133. CXLVI, 1962, 233—263.

Wuenschel, Edward A., CSSR: The physical cause of the Alsteens, André: Science et foi dans le chapitre IV de la
death of Christ. — DoctCom XV, 1962, 93—128. constitution Dei Filius au concile du Vatican. — EphThLov

Crotty, N, CP: The redemptive role of Christ's resurrection. — XXXVIII, 1962, 461—503.
Thom XXV, 1962, 54—106. = Brosch, Hermann Joseph: Das Ubernatiirliche in der katho-

Villarroel, A.: El débito del pecado original y la redencién lischen Tiibinger Schule. — Ess: Ludgerus-Verl. Wingen 1962.
preservativa de la virgen Inmaculada. — Studium I—II, 1961/62, XXI, 193 S. = Beitrdge zur neueren Geschichte der katholischen -

231303 Theologie III; DM 26, —.

—Trillhaas, Wolfgang: Dogmatik . — B: Topelmann 1962. XIII, i
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—Mackey, J.P.: The modern theology of tradition. — Lo: Darton,
Longman & Todd (1962). XI, 219 p.; sh 30.

Nédoncelle, Maurice: La suprématie papale d'aprés l'Essai
sur le développement de Newman. — Parole de Dieu et sacer-
doce. Etudes présentées a Mgr Weber ... P [e.a.] (1962), 139-152.

Iturrioz, D.: Tradicion y revelacion en el concilio Vaticano

y su epoca. — EstEcl XXXVII, 1962, 343—377.

aleske, Ulrich: Votum ecclesiae. Teil I: Das Ringen um die
Kirche in der neueren romisch-kath. Theologie. Dargestellt auf
dem Hintergrund der evang. u. dkumenischen Parallel-Enfwick-
lung. T. II: Interkonfessionelle ekklesiologische Bibliographie.
— Mcdhn: Claudius-Verl (1962). XXVIII, 253; XII, 210 S.

Vv

A 3. Konfessionskunde und oekumenische Bewegung

o ~Chéry, H.-Ch, OP: Loffensive des sectes. Lettre-préface de
( J.-M. Martin. 3. éd. revue et augmentée, — P: Ed. du Cerf 1961.

e = .IV, 520 p. = Rencontres XLIV.

% Nitzschke, Kurf: Rom und die Ostkirchen vor dem Konzil.
— ImLRef V, 1962, 98—123.

Lehmann, Micael: Ein Jahrzehnt Ostkirche (1950—1960). —
SeelsWien XXXI, 10/11, 1961, 489—497.

Lehmann, Michael: Das I. Vatikanisches Konzil und die ge-
trennte Ostkirche. — ThpQ CX, 1962, 287—300.

ViKriger, Paul: Symbolik des orientalischen Christentums. —
Symbolik des orthodoxen u. oriental. Christentums = Symbolik
der Religionen X, Stu 1962, 123—166.

Burg, A., AA: Historische achtergronden van de hereniging der
QOosterse kerken. — ChrOH XIV, 4, 1962, 241—261.

Lanne, E.: Le mystére de 1'Blise dans la perspective de la
théologie orthodoxe. — Irén XXXV, 1962, 171—212,

HasenfuB, Josef: Hermann Schell und der Ukumenismus. —
CathMstr XVI, 1962, 59—69.

~—Lambert, Bernard, OP: Le probléme oecuménique. Tome I—II.
—P: Ed.du Centurion (1962).730 p.= 1'Elise en son temps; NF 36.

Thijssen , Franz: Die okumenische Bewegung und der per-
sonliche Ubergang zur katholischen Kirche. Eine pastoraltheolo-
gische Erwdgung. — Unio Christianorum. Festschrift fiir Erz-

# bischof Lorenz Jédger ... Pad (1962), 393—414,

Mehl, Roger: L'évolution de l'ecclésiologie dans la pensée du
mouvement oecuménique, — RevHistPhilRel XLII, 1962, 212—224.

Hellstern, Heinrich: Ukumenische Existenz. — Vom Herren-
geheimnis der Wahrheit, Festschrift fiir Heinrich Vogel, B, Stu
(1962), 459—471. :

Niesel, Wilhelm: Die reformatorische Verantwortung innerhalb
des 6kumenischen Rates. — Ebd. S. 498—506.

Stirnimann, Heinrich, OP: Ostkirche und Oekumene. Eine
Ubersicht. — FrbZPhTh IX, 1962, 221—236.

Bea, Augustinus: Die Bedeutung des 2. Vatikanischen Konzils
fur die Einheit der Christen. — StdZ, Bd CLXX, 10 Jg
LXXXVII, 1962, 241—258.

Walter, Eugen: Una Sancta. Erfahrungen. Aussichten. — Walter,

! Eugen: Alle meine Quellen sind in Dir = Christliche Konfes-
| sionen in Selbstdarstellungen I, Wii (1962), 90—108.
~.Sartory, Thomas, OSB: Mut zur Katholizitit. Geistliche und
theologische Erwdgungen zur Einigung der Christen. — Sa:
Miiller Verl. (1962). 475 S. = Reihe Wort und Antwort XXIX;
Okumenisches Gesprédch; DM 14,80.
/ Bea, Augustinus: Akademische Forschungs- und Lehrtdtigkeit
“  im Dienste der Einheit der Christen. — Frb/S: Univ.-Verl. (1962).
31 S. = Freiburger Universitatsreden N, F. XXIV,

Lortz, Joseph: Kirchengeschichtlicher Unterricht und ,Una
Sancta”. — Unio Christianorum. Festschrift fiir Erzbischof Lorenz
Jager ..., Pad (1962), 437—450.
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Estudio ontélogico y ensayo de sintesis. — ArchTeolGran XXIII,
1960, 5—136.

Bruch, Richard: Die Geselligkeit als Gegenstand christlicher
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Mittel; S. 32—51: Beckmann, Joachim: Kirchliche Stellung-
nahme zur Frage der Empfangnisverhiitung; S. 52—71: Anhang
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Texte der Kirchenvater

Eine Auswahl nach Themen geordnet. Zusammengestellt und heraus-

gegeben von Alfons Heilmann unter wissenschaftlicher Mitarbeit von
Heinrich Kraft. 4 Binde und Registerband.

b Erster Band. Ca. 644 Seiten. Diinndruck. Subskriptionspreis ca. DM 25,—. Preis bei Einzelbezug
ca. DM 29,50. Die Binde erscheinen halbjihrig, die Preise werden jeweils festgesetzt. Die Sub-
skription beginnt bei Erscheinen des ersten Bandes und schlieBt bei Erscheinen des 4. Bandes im
Herbst 1964,

Erstmals umfassend versucht diese fiinfbindige Diinndruckausgabe den Weisheitsschatz der Viter-Literatur fir
Predigt, Katechese und Meditation dadurch nutzbar zu machen, daB in systematischer Ordnung zu den einzelnen
Themenkreisen der Theologie Texte ausgewihlt und zusammengestellt werden, deren kerygmatische Aussage-
kraft und sprachliche Gestalt ihre praktische Verwendbarkeit gewihrleisten. In iiber 2000 Einzellesungen werden
knappe, vielfach gekiirzte Texte geboten, die von dem Bilderreichtum und der geistlichen Weisheit jener Manner
Zeugnis geben, welche die Begegnung der christlichen Offenbarung mit der philosophischen und tagtiglichen
Welt des Altertums zu leisten hatten. Vier Textbinde enthalten die Lesungen zu den einzelnen Themenkreisen und
und Traktaten der Theologie, ein zusitzlicher Registerband wird auch eine Einfithrung in die Welt der Viter und
in die literarische Gestalt ihrer Schriften enthalten.

IM KOSEL VERLAG ZU MUNCHEN

Jean Leclercq OSB, einer der bedeutendsten Forscher auf dem Gebiet der frihmittelalter- JEAN LECLERCQ OSB
lichen Geistesgeschichte und monastischen Spiritualitét, untersucht hier das Verhdltnis der

ménchischen Disziplin und Spiritualitdt zum Bildungsstreben der frihmittelalterlichen Welt Wissenscha'ﬂ'

bis zum Ausgang des 12. Jh. Durch eine Konfrontierung des Bildungsprogramms der Klo-

sterschulen und der Klerikerschulen, aus denen die Scholastik hervorgegangen ist, ge- Und
winnt er eine Ubersicht Uber alle Probleme, die sich aus der Begegnung ménchischen Gott- Go-"-verlangen
verlangens und welilicher Bildung (Philosophie, Wissenschaften, Literatur) ergeben. Es
gelingt, eindeutig herauszustellen, daB es das ganze Mittelalter hindurch eine eigenstdndige Zur Monchstheologie

Ménchstheologie gegeben hat, die sich in ihrer Intention und Denkform von der Theologie 45 Mittelalters

der Scholastiker wesentlich unterscheidet. :
Aus dem Franzdsischen

Diese Klarstellung wirft auch Licht auf die verschiedenen Etappen der mittelalterlichen Re-  von Johannes und Nicole Stéber
naissance. So ist das Werk ein wertvoller Beitrag zu den Bemihungen, die Kontinvitdt der

339 Seiten

antiken Uberlieferung durch das Mittelalter hindurch sichtbar zu machen. :
Leinenband

Die tiefere Intention dieses Werkes liegt allerdings jenseits der geistesgeschichtlichen Inter- 26,—DM
essen in dem Versuch, zu zeigen, wie eine wesenilich auf die Goftesliebe gerichtete Haltung  Disseldorf 1963

sich mit einem ernsthaften Bemiihen um Bildung und Kultur der Zeit vereinbaren ldBt,

ohne daB es zu einer Zweideutigkeit oder geféhrlichen Zerrissenheit kommt. m



Neuerscheinungen

ERKILESEa

Festschrift zum 70. Geburtstag von Bischof Dr. Matthias Wehr
hrsg. von der Theolog. Fakultat Trier
gr. 8%, VIII u. 344 Seiten, 2 Tafeln, Leinen DM 14,20

Den Inhalt des umfangreichen und vorziiglich ausgestatteten Bandes, der eine wiirdige -
Ehrengabe fiir den Trierer Ditézesanbischof darstellt, bestreiten die gegenwirtigen und
einige frithere Mitglieder der Theologischen Fakultét Trier mit Beitrigen aus ihren Fach-
gebieten zum wichtigen Gesamtthema des Buches.

Anton Antweiler

Entwicklungshilfe

Versuch einer Theorie
212 Seiten, kart. DM 15,80

Der miinstersche Theologe und Philosoph liefert in seinem neuesten Buch wohl die
schiirfste und eindringendste Analyse des vielschichtigen und alle angehenden Fragenkom-
plexes, die bisher vorliegt. Es werden viele Illusionen zerstort, dafiir aber die realen Vor-
aussetzungen einer wirklichen Hilfe aufgezeigt.

Bruno Kleinheyer

Die Priesterweihe im romischen Ritus
Eine liturgiehistorische Studie

(Bd. 12 der Trierer Theologischen Studien)

gr. 8°, XVIII u. 268 Seiten, kart. DM 25,80

Die Bedeutung dieser Trierer Dissertation geht wesentlich iiber das iibliche MaB hinaus.
In sehr eingehenden Untersuchungen iiber die Geschichte des romischen Priesterweihe-
ritus ist der Verfasser zu Ergebnissen gelangt, die von erheblicher Bedeutung sind und
wahrscheinlich auch das Konzil beschiftigen werden.

Im Dienst des Glaubens

Handbuch der Missio Canonica

Unter Mitarbeit zahlreicher Fachleute hrsg. von Norbert Rocholl und
Ingeborg Rocholl-Gértner

1. Band: Die theologischen Grundlagen der Glaubensverkiindigung. gr. 8°, XVI und
542 Seiten, Leinen DM 32,—

2. Band: Die psychologisch-piddagogischen und berufskundlichen Grundlagen der
Glaubensverkiindigung. gr. 8°, VIII und 478 Seiten, Leinen DM 28,—

PAULINUS-VERLAG TRIER




